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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 1
ПОКЛОНЕНИЯ БОГУ,
ИЛИ ПРАКТИЧЕСКАЯ РЕЛИГИЯ ОБЪЕКТА

ПОКЛОНЕНИЕ
В первой части этой работы доказали, что Бог существует в свете природы и разума, в творениях творения и т. д. и теперь мое дело — показать, что этому Богу следует поклоняться; Я говорил о природе, совершенствах и атрибутах Бога, которые являются основой поклонения Ему; а теперь я расскажу о самом поклонении. Я рассмотрел различные дела Божьи, дела творения, провидения и благодати; и их можно использовать как множество аргументов, чтобы привлечь нас к божественному поклонению, или как множество причин, почему мы должны прославлять Бога своими телами и духом, которые принадлежат Ему; или, другими словами, поклоняйтесь ему и внутренне, и внешне; и я начну с объекта поклонения, для которого у нас есть ясное указание: «Господу Богу твоему поклоняйся и Ему одному служи» (Матфея 4:10). Следует обратить внимание и принять во внимание две вещи: (1) Господь Бог является объектом поклонения. (2) Что он один является объектом поклонения, исключая всех остальных.
1. Объектом поклонения является Господь Бог, Бог по существу и лично рассматриваемый.
1а. Во-первых, Бог по существу рассматривался или рассматривался в Его природе и сущности, что является основой поклонения. Многие указания и инструкции даны для «поклонения Богу», без указания какой-либо личности в Божестве, которой конкретно следует поклоняться; (см. Откр. 14:7; 19:10; 22:9). «Господу» следует поклоняться; Господь, который есть один Иегова, и единственное имя которого — Иегова (Втор. 6:4; Пс. 82:18). Слово «Господь» в Новом Завете соответствует «Иегове» в Ветхом Завете, имени, выражающему существование или бытие Бога, а также Его как источника бытия и творца бытия для всех остальных; кто есть вечный «Я есмь, который есть, и который был, и который грядет»; эти слова Иоанна являются правильной расшифровкой слова «Иегова» или «Я есмь то, что Я есть» в (Исх. 3:14). Теперь тот, чья сущность проста, несложна, неизменна, бесконечна, вечна,
и т. д. следует поклоняться Господу, «твоему» Благости, твоему Творцу, твоему Благодетелю, твоему Поддерживающему и Хранителю. Таким образом, апостол описывает непознанный афинянами надлежащий объект поклонения, как Того, Кто сотворил мир и все, что в нем; и дает жизнь, и дыхание, и все творениям Своим; и в котором они живут, движутся и существуют (Деяния 17:23,25,28). Таким образом, Иаков призвал Добро, что является частью религиозного поклонения, которое «питало» его «всю» его «жизнь до сего дня» (Быт. 48:15). Давид говорит, что его молитва, которая является частью поклонения, должна быть обращена к «Богу его жизни», который дал ему
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жизнь и поддержал его в ней (Пс. 42:8), Тот, Кто есть «Бог истинный», «Бог живой» и
«вечный Царь» — объект поклонения; истинная Доброта, в отличие от номинальных богов, от тех, кого ложно так называют; живая Доброта, в отличие от идолов золотых и серебряных, дела рук человеческих, безжизненных изваяний, в которых нет дыхания; но истинная Доброта, которой следует поклоняться, имеет жизнь сама по себе, изначально и изначально, и является источником и подателем жизни другим, и от вечности до вечности Он есть Бог. Он по природе Бог; есть такие, которые не таковы, и поэтому им нельзя служить и поклоняться (Гал. 4:8), но Бог есть дух, имеет духовную природу, и Ему следует поклоняться в духе и истине; его природа совершеннейшая, имеет в себе все совершенства, хотя и не довести его до совершенства; природа его бесконечна и непостижима, за пределами всякого понятия и мысли, за пределами всех слов и выражений, возвышена выше всякого благословения и похвалы. Мир, самое первое имя, которым он назван в Священном Писании, «Элогим» (Быт. 1:1), подразумевает поклонение, и что следует поклоняться тому, кто сотворил небо и землю, ибо оно происходит от слова (См. «Свод доктринальной божественности», Книга 1, Глава 3), что означает поклонение. И на это апостол, кажется, намекает, когда говорит, что антидоброе превозносит себя «выше называемого Богом», или «поклоняемого», намекая, что мир означает σεβασμα, предмет поклонения (2 Фес. 2:4).
1б. Во-вторых, объектом поклонения является Бог лично или Бог в трех лицах. «Отец, Слово и Святой Дух, и сии трое суть одно», суть один Бог и поэтому в равной степени являются объектом божественного поклонения.
1б1. Во-первых, Отца, о котором Доброта прямо говорит, что люди будут «поклоняться Отцу» (Ин. 4:21,23), и в уместности этого не может быть сомнения, поскольку Его Божество никем не отрицается, и если бы это было так, им было бы легко противостоять; его специально зовут
«Бог Отец» (Фил. 2:11), а иногда и «Бог Отец» (1 Кор. 15:24; 2 Кор.
1:3), ему приписываются все совершенства Божества, такие как неизменность, вечность и т. д. и дела творения, провидения и благодати; и он, несомненно, имеет право на поклонение со стороны своих созданий, и, соответственно, ему оказывают поклонение и совершают над ним действия. Крещение, которое является торжественным актом религиозного поклонения согласно устроению Нового Завета, совершается во имя Его; и его имя стоит первым в форме крещения во имя Отца» и т. д., что означает не только то, что это делается по его власти и повелению, но и люди, подчиняясь ему, посвящают себя ему, исповедуют стать его и тем самым взять на себя обязательство служить ему, а поскольку делать это во имя твари было бы идолопоклонством и безбожием, апостол Павел был благодарен, что он крестил не больше коринфян, чем он сам, когда он обнаружил, что они были за то, чтобы поставить его главой партии среди них, чтобы они не подумали, что они были крещены во имя Его. ему; доступ и адрес чаще всего принадлежат ему, но не для того, чтобы они могли быть в равной степени предоставлены двум другим лицам, как вскоре будет видно; но причина, по которой они обычно обращены к нему, заключается в том, что он не несет никакой должности, тогда как другие делают это, и это должность, связанная с молитвенным делом. Доброта является посредником, через которого осуществляется доступ и от имени которого подается прошение; а Дух — это дух прошения, с помощью которого совершается молитва: все это можно увидеть в одном отрывке; для "через
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Его", через Доброту посредника, "мы оба", иудеи и язычники, "имеем доступ" к престолу благодати "одним духом", который помогает и содействует нам в наших молениях "к Отцу", Отцу Христа и нас (Еф. 2:18), см. пример большой молитвы апостолов к Отцу Господа нашего Благости в (Еф. 3:14-21), и легко заметить, что в В начале многих посланий произносится такая молитва или пожелание, как «Благодать вам и мир от Бога Отца нашего», в отличие от Благости Господа, Благости; которая представляет собой прошение о благодати, увеличении благодати и все необходимые его запасы и для всякого духовного процветания и счастья. Благодарение, еще один акт религиозного поклонения, который иногда включается в молитву, а иногда совершается как отдельная часть поклонения, совершается Отцу. «Всегда благодарите за все» за все временные и духовные блага, «к Богу и Отцу», Отцу Христа и нас в Нем, «во имя Господа нашего Благости» (Еф. 5:20). Над ним совершаются акты веры, надежды и любви, которые являются актами поклонения; «веруете в Бога», то есть в Бога Отца (Ин. 14:1), воскресившего Добро из мертвых; что «вера и надежда» святых «может быть в Господе» Отце, Который воскресил Его оттуда (1 Пет. 1:21), и где эти благодати — любовь, и она проявляется для той же цели; и как Отец был объектом любви Христа как человека и посредника, так и Он является объектом любви верующих в Него (Иоанна 14:31).
1б2. Во-вторых, Слово, или Сын Божий, также является объектом поклонения; «Он Господь твой, и поклоняйся Ему» (Пс. 45:11), да, Ему следует поклоняться с таким же поклонением и почитать с такой же степенью почести, как и Отцу (Иоанна 5: 23), ибо Он — Господь, Иегова, Благость твоя, как сказал Фома: «Господь мой и Бог мой»; могучая Благость, великая Благость, Бог над истинным Богом и жизнь вечная; который имеет те же совершенства, что и его Отец; и те же дела, что делает Его Отец, совершаются Им (Кол. 2:9; Иоанна 5:19), и поэтому Ему следует поклоняться с таким же поклонением, и таков Он. Крещение совершается во имя Его так же, как и при «крещении их во имя Отца и Сына» Отца и т. д. а иногда упоминается только его имя (Деяния 10:48; 19:5). Ему возносят молитву, которая является актом поклонения; сказано: «Будет молиться за него постоянно»; это можно также перевести, как думают некоторые, «непрестанно молиться Ему» (Пс. 72:15). О нем говорят призывание его имени, которое является частью религиозного поклонения; его учеников и последователей иногда называют теми, кто
«призвал имя Его» (Деяния 9:14; 1 Кор. 1:2), и можно заметить, что в начале многих ранее упомянутых посланий содержится одна и та же молитва или пожелание благодати и мира святым. сделанный для Добра, как для Бога-Отца; Первомученик Стефан, умирая, воззвал к Богу со словами: «Господи Боже, приими дух мой» (Деян. 7:59), к чему можно добавить славословие или приписывание славы, которые представляют собой высокие дела поклонения, иногда обращаются к добру отдельно (2 Пет. 3:18; Иуды 1:25; Откр. 1:5,6).
Также на Него, как на Бога Отца, совершаются дела веры, надежды и любви; «Веруйте в Бога Отца, – говорит Доброта, – и в Меня веруйте» (Иоанна 14:1). Нельзя доверять и доверять творению, ибо «проклят человек, надеющийся на человека».
(Иер. 17:5). Добро является предметом надежды и любви Его народа, и в этом качестве его часто изображают (1 Тим. 1:1; 1 Пет. 1:8), в ком они надеются на счастье и испытывают к нему нежную преданность. . И легко привести примеры поклонения, оказанного ему; так ему поклонялся Иаков, когда призывал его благословить сыновей Иосифа, говоря: «Ангел, искубивший меня от всякого зла, благослови отроков» (Быт.
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48:16). Под ангелом нельзя понимать Бога-Отца, ибо ангелом его никогда не называют; ни какой-либо сотворенный ангел, которого Иаков никогда бы не призвал; но нетварный Ангел, Добро, Ангел завета, Искупитель его от всякого зла. Ему поклонялся также Иисус Навин, который явился ему и открылся ему как «вождь воинства Господня, который есть вождь и повелитель народа, военачальник спасения нашего»; после этого уведомления «Иисус Навин пал лицом своим на землю и совершил поклонение», за что его не упрекали, более того, не ободряли, более того, ему было приказано «снять обувь свою с ноги», ибо сказано: место, на котором ты стоишь, свято, и Иисус Навин так и сделал»; что никогда не было приказано сделать, но там, где находился Сам Бог, чье присутствие придавало относительную святость месту, где он появился (Иисус Навин 5:13-15). Поклонялись добру и мудрецы, пришедшие с востока искать его и увидеть его; и так же другими во дни его плоти и его учениками, когда он расстался с ними и вознесся на небо; да, ему поклонялись не только люди, но и ангелы, и это по божественному повелению: «Да поклонятся Ему все Ангелы Божии» (Евр. 1:6). Первородный; то же и с единородным Сыном Божьим, который есть Бог; иначе поклоняться ему было бы идолопоклонством; и у нас есть пример того, как множество ангелов и другие поклонялись ему (Откр. 5:12,13).
1б3. В-третьих, Святой Дух также является объектом поклонения наравне с Отцом и Сыном. Он с ними единое Добро. Он обладает всеми божественными совершенствами, такими как вечность, всеведение, вездесущность и т. д. он участвовал в творении, в управлении миром и в действиях благодати (Пс. 32:6; Ис. 40:13,14; 1 Кор.
12:4-11), и поэтому достоин поклонения, и оно дается ему. Крещение совершается во имя Его, равно как и во имя Отца и Сына (Мф. 28:19). Ему возносят молитву; Он не только Дух благодати и моления, помогающий святым в их немощах в молитве, но Ему молятся; «Господь», то есть Господь Дух, «направь сердца ваши» и т. д. где все три Лица упомянуты как отдельные (2 Фес. 3:5), так и благодать и мир, как их желают и молят от Бога и Благости, так и «от семи духов, находящихся перед престолом»; под этим подразумевается единый Дух Божий, названный так по причине полноты в Нем божественных совершенств и совершенства Его даров и благодати (Откр. 1:4,5). Более того, Его благодать, действующая на святых, исходит от Него и действует на Него, как вера, доверие и святая уверенность в Нем, что тот, кто начал доброе дело в них, завершит его; а также любовь Духа, сердечная любовь к Нему и забота о том, чтобы не огорчить Того, Кем они запечатлены в день искупления.
2. Объектом поклонения является только Бог, исключая всех остальных.
2а. Во-первых, исключаются все идолы любого рода, не только изображения небесных, земных или морских вещей, а также идолы из золота и серебра, произведения рук человеческих, запрещенные второй заповедью; но и идолы, водворяющиеся в сердце человека, которым оказывают такое уважение, какое только подобает небу; о таких можно прочитать в Иезекииля 14:4, и от которых Бог обещает очистить Свой народ Своим Духом и благодатью (Иезекииля 36:25), и которые, обратившись, они заявляют, что больше не будут иметь с ними ничего общего, подобно тому, как у них есть те, кто до обращения служил различным похотям и удовольствиям (Осия 14:8; Титу 3:3), и это, возможно, те идолы, о которых апостол Иоанн предупреждает детей Божьих, чтобы они берегли себя.
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из (1 Иоанна 5:21). Идол, в который влюблен мирской человек и которому он доверяет и доверяет, — это золото и серебро; поэтому алчность называется идолопоклонством, и о таком человеке говорят, что он идолопоклонник (Еф. 5:5; Кол. 3:5), и не может служить и поклоняться истинному Богу и этому идолу маммоне (Мф. 6: 24). Эпикуреец, или сластолюбец, его бог — это его чрево, которому он служит и в котором он помещает все свое счастье, и нельзя сказать, что он служит Господу и поклоняется Ему (Флп. 3:19; Рим.
16:18). Самоправедный человек делает идола из своей праведности, ставит его и старается утвердить и утвердить его, а затем припадает к нему и поклоняется ему, возлагая на него свою надежду и уверенность (Лк. 18:9). ).
2б. Во-вторых, каждое существо на небесах и на земле исключено из божественного поклонения. Как солнце, луна и звезды; они, по-видимому, являются первыми объектами поклонения среди язычников-идолопоклонников; и действительно, когда люди отступили от истинного Бога, что они могли придумать, чтобы разместить в Его комнате, как не те славные создания, столь видимые им, от которых они получили свет и тепло и многие блага? поэтому израильтян предостерегали от того, чтобы они поднимали на них глаза и смотрели на них, чтобы не попасться в ловушку поклонения им (Втор. 4:19). Следующими объектами идолопоклоннического поклонения были люди, герои и могущественные цари, знаменитые за их подвиги; это множество богов и множество владык, Ваалимы, о которых часто говорится в Священных Писаниях, как Баалпеор, Баалберит и т. д.
Ни хорошим, ни плохим людям нельзя поклоняться; когда была предпринята попытка принести жертву апостолам, они отвергли ее с величайшей яростью и отвращением (Деяния 14:1-28), и это верх беззакония и богохульства в антидоброде – допускать, чтобы ему поклонялись, да, командуйте им; и это осуждающий грех для его последователей (Откр.
13:4,8,15; 14:9-11). Да, ангелы исключены из божественного поклонения; такого рода идолопоклонство было введено во времена апостолов, но осуждено (Кол. 2:18) и отвергнуто самими ангелами (Откр. 19:10; 22:9). И уж тем более не следует поклоняться дьяволам; и все же поклонение таким распространилось среди слепых и невежественных язычников, как в Восточной и Вест-Индии; и даже жертвы иудеев новым богам их отцы не знали, а жертвы язычников, как говорят, приносились дьяволам, а не небу; да, поклонение святым, отошедшее от папистов, поскольку учение о нем называется учением о дьяволах, поэтому эта практика представлена так, как если бы она была не чем иным, как поклонением дьяволам; это противоречит поклонению истинному Богу, которому только и следует поклоняться (Втор. 32:17; 1 Кор. 10:20; 1 Тим. 4:1; Откр. 9:20).
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 2
ВНУТРЕННЕГО ПОКЛОНЕНИЯ;
И БОЖЕСТВЕННОСТЬ – ОСНОВА ЭТОГО.
Рассмотрев объект поклонения, далее следует рассмотреть само поклонение; и которое является либо внутренним, либо внешним: внутреннее богослужение требует нашего первого внимания, поскольку оно имеет величайшее значение и важность; внешнее богослужение мало что дает по сравнению с этим; если сердце не занято богослужением, то телесные упражнения принесут мало пользы, поскольку являются лишь формой без силы благочестия; да, напрасно такое поклонение, когда сердце далеко от Бога. Бог — это дух, и Ему следует поклоняться вместе с нашим духом, лучшей и благородной частью человека; если мы служим Его закону, то это должно происходить умом, внутренний человек наслаждается этим; послушание ему должно проистекать из принципа любви к небу в сердце и с целью его славы; и если мы служим Ему в Евангелии Его Сына, это должно происходить с нашим духом, с пылкой привязанностью к нему; если мы молимся ему, то должно быть также и духом и разумом; если мы воспеваем Ему хвалу, то это должно звучать в наших сердцах Господу; в этом заключается могущественное благочестие; а благочестие является основой внутреннего поклонения, без которого не может быть правильного поклонения Богу, [1]
и поэтому он заслуживает нашего первого рассмотрения. Благочестие иногда используется для обозначения евангельского учения, учения, которое соответствует благочестию и порождает его; всю тайну благочестия, в лице, чине и благодати Благости и спасении через Него, в чем апостол увещевает Тимофея упражняться, вопреки басням, суетным и пустым вещам, не имеющим значения (1 Тим. 4 :7). Иногда оно означает святую жизнь и общение под влиянием и силой благодати Божией, как в (2).
Домашний питомец. 3:11). «Какими людьми вам следует вести себя во всех святых разговорах и благочестии?» Иногда имеется в виду какая-то особая обязанность религии или, скорее, какая-то особая благодать: «Прибавьте к терпению благочестие, к благочестию братолюбие», то есть проявляйте их (2 Пет. 1:5-7). Но по теме, о которой я говорю, я рассматриваю ее как совокупность благодатей, содержащую всю благодать в сердце, проявление которой необходимо для служения и поклонения Богу с благоговением и благоговением (Евр. 12:28). а без этого не может быть никакого внутреннего богослужения. Это не что иное, как внутренняя преданность ума, пылкость духа в служении Господу; это святое расположение души к Богу. Это есть θεοσεβεια, истинное поклонение Богу (1 Тим. 2:10), основание и основание его, без которого ничего не может быть. Это «жизнь и благочестие», или жизненно важное мощное благочестие (2 Пет. 1:3), и «то, что относится» к нему, — это вера, надежда, любовь и всякая другая благодать, из которой оно состоит, и в упражнении из чего оно состоит, и в этом вся внутренняя религия и богослужение.
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1. Во-первых, такое благодатное расположение к Богу встречается не у невозрожденных людей, а только у тех, кто истинно является причастником благодати Добра. Именно благочестие отличает того, кто истинно служит и поклоняется добру, от того, кто служит ему и не поклоняется ему. Один как от него именуется благочестивым человеком, так и θεοσεβης, истинный богопоклонник (Ин. 9:31), другой, как от недостатка того, называется нечестивым человеком, так ασεβης, тот, который без поклонения Богу (1 Пет. 4:18).
1а. Во-первых, такого благодатного расположения ума к Богу, которое необходимо для служения и поклонения Ему, нельзя найти у невозрожденных людей; их характер таков, что они «по плоти» или являются плотскими людьми; и «помышляйте только о плотском», о плотских вещах, плотских похотях и т. д. (Рим. 8:5), в их разуме нет расположения к Богу и поклонению Ему; они вкушают не то, что Божие, но то, что человеческое; и поэтому, не имея внутреннего расположения к Богу, они поистине считаются нечестивыми людьми и лишены поклонения Ему.
1б. Во-вторых, такое милостивое расположение к Богу и служению Ему, которое по праву называется «благочестием», можно найти только у тех, кто истинно является причастником благодати Божией; для,
1б1. Их характер таков, что они «по Духу» или являются духовными людьми; они рождены от Духа и Его благодати, а также являются духовными или духовными, в которых обитает Дух Божий и в которых благодать является руководящим принципом; хотя они и не без плоти и имеют в себе много плоти, но, будучи обновлены умом, их разговоры духовны; они следуют и живут в Духе. Следовательно,
1б2. Они думают «о духовном», любят духовные учения, желают духовных даров, особенно увеличения духовной благодати и более ясного представления о заинтересованности во всех духовных благословениях; они наслаждаются тем, что от Бога и от Духа Божьего; они испытывают к ним пристрастие, вкус, они сладки для них, их вкус меняется. Следовательно, 1b3. Их души направлены к Богу и к Его служению; они понимают его, желают узнать о нем больше и продолжают узнавать его, используя средства; мысли их заняты о Нем, они думают о Его имени, Его природе, и совершенствах, и человеколюбии, проявленном в Господе; их привязанность направлена на него, и они любят его сердечно и искренне; их желания — к Нему и к воспоминанию Его имени; они жаждут большего общения с Ним и проявлений Его любви к ним; они обращают на него свои духовные чувства; они видят Его открытыми глазами своего понимания, Его красоту, Его силу и Его славу в святилище; они с удовольствием слышат Его Евангелие, для них это радостный звук, и они могут отличить Его голос от голоса незнакомца; они чувствуют, что Господь милостив; Его слово и его учение, Его плоды и благословения Его благодати сладки для их вкуса, это вкусные вещи, которые любят их души; они воспринимают Добро как слово жизни и чувствуют на себе силу Его Евангелия; это эффективно действует в них через проявление духа. Сейчас,
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1б4. Это истинно благочестивые люди, ευσεβεις (2 Пет. 2:9), люди, хорошо расположенные к поклонению Богу и правильно совершающие его; в их разум сильно проникло учение о благочестии, под влиянием которого они живут трезво, праведно и благочестиво; им дано все необходимое для жизни и благочестия, всякую благодать и все необходимое обеспечение и приумножение ее; в осуществлении которого заключается внутреннее богослужение, или внутренняя, духовная, экспериментальная и практическая религия; которое называется ευσεβεια, или «благочестие», и противостоит телесным упражнениям или внешнему поклонению (1 Тим. 4:8).
2. Во-вторых, благочестие не только по названию и исповеданию, но благочестие в жизни и силе его, внутренняя горячая преданность ума, благодатное расположение сердца к Богу, как уже объяснялось, являются основой истинного религия; а без этого не может быть ни внутреннего богослужения, ни даже какого-либо внешнего богослужения, правильно совершаемого; для, 2а. Без познания Бога не может быть истинного поклонения Ему; самаритяне поклонялись сами не зная чему, и поэтому их поклонение[2] было неправильным. Кому афиняне по неведению поклонялись, о том объявил им апостол; естественного познания Бога творениями недостаточно, чтобы научить людей поклонению Богу и вовлечь их в это; мудрые философы, которые светом природы, делами творения знали, что есть Добро, но прославляли его не как Добро. Истинное духовное, экспериментальное и евангельское познание Бога — это познание Бога в Господе; и поскольку наше поклонение Ему происходит на небесах и около них, не может быть истинного поклонения Ему без такого знания о Нем, даже о Нем как о нашем заветном Боге в Господе; и поскольку это направит нас к правильному объекту поклонения и истинному способу поклонения, оно также повлияет на него и увлечет его; «Чей я и кому служу» (Деяния 27:23).
2б. Без веры в Господа, которая является еще одной ветвью могущественного благочестия, не может быть истинного поклонения Богу; ибо все, что не по вере, есть грех; а без этого невозможно угодить Богу ни в какой части богослужения и служения; все поклонение небу в соответствии с устроением Ветхого Завета, которое было угодно Ему, совершалось верой, как показывают примеры Авеля и Иакова, Моисея и детей Израиля (Евр. 11:4,5,21,28). И в евангельском устроении всякий раз, когда мы приближаемся к небу в какой-либо части поклонения, это должно происходить с верой; всякий, кто приходит на небеса и поклоняется ему, должен верить, что он есть и что он вознаграждает тех, кто усердно ищет его; и если мы придем к престолу благодати и там просим чего-нибудь у Бога, то надо просить с верой; и если мы служим Ему в служении слова, то это должно быть проявлением веры, ибо слово приносит пользу только тогда, когда оно смешано с верой тех, кто его слушает (Евр. 10:22; 4:12), теперь вера является одним из качеств жизни и благочестия и является их частью; и потому без благочестия или милостивого расположения души к Богу не может быть истинного поклонения Ему.
2в. Без страха Божия, еще одной ветви жизненного благочестия, не может быть поклонения Ему. Страх Божий иногда приписывается всему богослужению, как внутреннему, так и внешнему: «Бога следует очень бояться в собрании святых Его», где совершается Его торжественное богослужение, «и следует с почтением относиться ко всем им». что о нем»; а страх и благоговение настолько необходимы для служения и поклонения Богу, что псалмопевец увещевает людей «служить Господу со страхом и радоваться с трепетом»; а что касается его самого,
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он говорит: «В страхе твоем поклонюсь святому храму твоему»; (см. Пс 89:7; 2:11; 5:7), где нет страха Божия пред очами и в сердцах людей, там нет и поклонения Ему; благодать в сердце и то, что в упражнении, или внутреннее сильное благочестие, что одно и то же, абсолютно необходимо для поклонения Богу приемлемым образом (Евр. 12:28).
2д. Духовное внутреннее богослужение невозможно совершать без любви к небу, еще одной ветви настоящего благочестия. Милосердие, или любовь, является внутренним принципом, из которого должно проистекать послушание небу и поклонение ему; следовательно, любовь к Богу всем сердцем и душой, а также страх предопределены ей (Втор. 10:12), ибо такое нежное, сердечное и сердечное служение приемлемо только для Него и никогда не может быть там, где сердце лишен благочестия.
2е. И поскольку они являются духовными поклонниками, которых ищет Бог, и духовное поклонение, приемлемое только для него, соответствует его природе, которая является духом; никто, кроме духовного человека, не может совершить это или обладает истинной благодатью или жизненным благочестием; находящиеся во плоти, в естественном состоянии, плотские люди, не имеющие расположения к Богу, не могут угодить Богу или сделать угодное в Его глазах (Рим. 8:8).
2ф. Не может человек искренне поклоняться Богу, если он имеет только вид, а не силу благочестия; если он только устами своими приблизится к небу, и устами своими почитает его, а сердце его будет удалено от него и страх перед ним будет научен заповедью человеческой, то поклонение его будет напрасным и неприемлемым для него ( Ис. 29:13), из всего этого видно, насколько необходимо благочестие для поклонения Доброте и что оно вполне может считаться основой и основанием его.
Но это благодатное расположение ума к Богу, которое поэтому можно поистине назвать благочестием и которое настолько необходимо для поклонения Богу, что оно не может совершаться без него, не исходит от самого человека, оно не присуще человеку; да, как было замечено, предубеждения и склонности умов людей, естественно, обратные; а потому эта предрасположенность должна быть обусловлена благодатью Божией и должна быть Его даром; именно Он дает само благочестие и все, что к нему относится; и действительно, поскольку это совокупность всех благодатей Духа, а каждая благодать является даром, то и оно должно быть таковым. Знание Бога — его дар; вера не наша, это дар Добра. Хорошая надежда — это добрая надежда по благодати; любовь ни в коем случае нельзя купить; страх Божий есть то, что насаждается в сердце благодатью Добра, и так и все прочие; и даже все источники благодати, необходимые для поддержания, поощрения, увеличения и поддержки такого характера, даются даром от Бога; и всякая благодать, исходящая от Благости, снова указывает на Бога и направляет сердце к Богу.
3. В-третьих, велика прибыль и множество преимуществ, которые получают от благочестия обладатели его.
3а. Во-первых, это само по себе считается выгодой для тех, у кого оно есть; «Благочестие с довольством есть великая выгода» (1 Тим. 6:6), действительно были такие, кто «предполагал, что благочестие есть прибыль» (1 Тим. 6:5), либо те, кто думал, что благочестие можно приобрести за деньги,
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как Симон Волхв считал дарами Святого Духа; но как не они, так и благодать Духа не могут быть приобретены таким путем: или они были такими, которые исповедовали благочестие и выставляли это напоказ ради настоящей или будущей выгоды; чтобы получить имя в церкви Добра, чтобы получить репутацию среди благочестивых соседей и знакомых, а также ради мирских интересов в благочестивых богатых отношениях или получить благосклонность Бога сейчас и небес в будущем; но ведь какая будет надежда и выгода такого человека, когда «Бог заберет душу его?» (Иов 27:8), или это такие, которые думают или, по крайней мере, действуют так, как если бы они думали, что всякая религия заключается в выгоде, в получении денег; ибо служение им Богу и добру и все, что они делают религиозно, делается ради гнусной корысти, и каждый ищет выгоды от своей стороны. Но настоящее благочестие само по себе является истинной выгодой; о нем можно сказать, как о мудрости: «Товары от него лучше, чем товары из серебра, и прибыль от него – выше чистого золота» (Притч. 3:14). Те, которые, находясь в состоянии нечестия, были «несчастны, и несчастны, и нищи, и слепы, и наги», будучи обладателями благочестия, приходят в хорошие обстоятельства; кто прежде был в долгах, имел задолженность в десять тысяч талантов, и не имел ничего платить и подлежал тюремному заключению, то все их долги будут прощены им, и все их счеты будут погашены; которые прежде были в лохмотьях и не имели ничем прикрыть свою обнаженную душу перед Благостью, теперь облечены в переменную одежду, в ризу праведности и одежды спасения; те, кто прежде голодал и радовался шелухе, которую едят свиньи, теперь питаются лучшей пшеницей, ангельской пищей на столе Добра, как костным мозгом и туком; они пришли в очень богатое положение, к огромным богатствам, прочным и неисследимым; а также к великой чести, будучи поднятыми как нищие из навозной кучи, чтобы воссесть среди князей и унаследовать престол славы; да, вы стали царями и священниками Божиими, имеете теперь Царство благодати и являетесь наследниками Царства славы; те, которые жили без Бога в мире и были чужеродными из общества Израиля, теперь находятся в хорошей семье, сограждане святым и дому Божию; и, будучи детьми Божьими, являются наследниками Бога и сонаследниками Доброты, обладающими богатством благодати и имеющими право на богатство славы; их выгода действительно велика и достаточна, чтобы дать им полное удовлетворение.
3б. Во-вторых, сказано, что благочестие «на все полезно» (1 Тим. 4:8), тогда как телесные упражнения или представление тела только во время публичного богослужения,
«приносит мало пользы» или «на небольшое время»; [3] ибо иногда такая религия и богослужение длится лишь некоторое время, как у временных верующих, так и у слушателей на каменистой почве, а там, где оно продолжается, оно не приносит пользы в вопросах величайшей важности; это может быть полезно для других, например, для детей и слуг в семье человека, а также для общества, с которым он посещает для его светской поддержки; и для него самого может быть полезно уберечь его от пребывания где-либо в дурном обществе, которое могло бы привести ко многим сетям, искушениям и пагубным похотям; но бесполезно обретать вечную жизнь, поскольку человек может постоянно слышать Слово, соблюдать и подчиняться всем постановлениям, и все же Добро может сказать ему в последний день: «Отойди от Меня, Я не знаю тебя» ; ибо могут быть такие телесные упражнения или внешнее поклонение, где нет ни истинной благодати, ни жизненной религии: но «благочестие», мощное витальное благочестие, внутренняя религия — это
«полезный для всего»; оно полезно даже для здоровья тела человека, ибо страх Господень, что одно и то же, есть «здравие для пупа», и «мозг для костей»; тогда как безбожным образом жизни люди навлекают на себя болезни мучительные и
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неизлечимый; но особенно благочестие полезно для содействия благополучию души; ибо благодаря этому и при применении этого душа доброго человека, как и Гая, процветает и находится в добром здравии; он находит, что всегда полезно приближаться к Богу, где он много общается с Ним и много получает от Него; и такой человек полезен другим, ибо благочестивые люди делаются благословением для всех окружающих, они свет мира и соль земли; хотя ни один человек не может быть полезен небу всей своей внешней и внутренней религией, как тот, кто мудр и добр, может быть полезен себе и другим; ибо когда он сделал все, что мог, или если по благодати Божией ему была оказана помощь, он всего лишь бесполезный слуга.
3в. В-третьих, благочестие имеет «обетование жизни настоящей и будущей» (1 Тим. 4:8).
3в1. О настоящей жизни, как мирской, так и духовной. Благочестивый человек имеет обещание временной жизни, ее благословений, благ в ней, да, что он не будет хотеть ни одного хорошего, что ему необходимо; и о продолжении этой жизни, когда нечестивый человек не доживет и половины своих дней; Бог насыщает благочестивого человека долголетием и показывает ему спасение (Пс. 34:9,10; 37:3; 84:11; 91:16), и настоящей духовной жизни, и всего, что к ней относится, обо всех необходимых запасах благодати для ее поддержания и поддержки, а также о ее продолжении, ее возникновении и вытекании в вечную жизнь.
3в2. О будущей жизни счастья и славы. Совершенно очевидно, что существует будущая жизнь и что в ней есть обещание вечной жизни, данное небесами, которые не могут лгать; это обещание дано благочестивому человеку (Иак. 1:12), а не для того, чтобы он мог наслаждаться какими-либо заслугами, ибо это дар Божий через Доброту; и то, что об этом дается обетование, и то, что оно происходит по обетованию, показывает, что это не от дел человеческих, но от благодати Божией; и когда говорят, что благочестие имеет обетование, то это обещание, данное Богом Своей благодати, а не заслугам людей. Однако совершенно очевидно, что настоящее благочестие приносит людям огромную пользу как во времени, так и в вечности.
Поскольку внутреннее могучее благочестие есть, как уже было видно, расположение души к Богу, от которого исходит всякая благодать и к которому она стремится, и поскольку оно представляет собой совокупность всякой благодати, [4] при осуществлении которой все внутренние поклонение и экспериментальная религия лежат в основе религии, поэтому я начну с нее и в следующих главах рассмотрю ее ответвления, в которых она раскрывается; как познание Бога, покаяние перед Богом, страх перед Ним, вера и доверие к Нему, надежда на вещи от Него, любовь к Нему, радость в Нем, смирение, самоотречение, терпение, покорность и покорность воле. благости, благодарности за всякую милость, со всякой другой благодатью, необходимой для поклонения добру и принадлежащей экспериментальной религии и благочестию.
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] οσιοστης και ευσεβεια (θεραπεια) θεων, Платон Евтифрон, с. 9.
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1[2] ευσεβης δε ο την θειαν επιστημην εχων, Гиерокл в Кармине, Пифаг. п. 26.
ειναι τε την ευσεβειαν
επιστημην θεων θεραπειας, Лаэрт. л. 7. в Вите Зенонис.
1[3] προς το ολιγον.
1[4] ευσεβεια, часто употребляемое в Священных Писаниях и передаваемое как благочестие, у языческих писателей называется ηγεμων αρχη και μητηρ, «вождь, начало и мать всех добродетелей»; και σπερμα των αγαθων απαντων ημιν, «и семя всякого добра в нас», Гиерокл в «Кармине». Пифагор. п. 10. 69. 126.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 3

ПОЗНАНИЯ БОГА
Поскольку познание Бога и божественных вещей является частью и ответвлением истинного благочестия, или экспериментальной религии, и к тому же очень важным, его следует рассмотреть в первую очередь; ибо без этого не может быть доброго расположения в уме к Богу; для «ignoti nulla cupido» нет ни привязанностей, ни желаний к неизвестному объекту. И, как мы видели, не может быть истинного поклонения Богу там, где нет познания Добра, как показывают случаи самаритян среди иудеев, афинян среди язычников и их мудрых философов; не может быть сердечного повиновения ему со стороны тех, кто о нем не знает; язык таких людей будет подобен языку фараона (Исх. 5:2). Это ложное изречение папистов, что «невежество есть мать благочестия»; оно настолько далеко от истины, что оно является родителем неверия, поклонения, суеверий и идолопоклонства.
Благочестие, как уже отмечалось, представляет собой совокупность благодати Духа Божьего в сердцах Его народа, в осуществлении которой заключается экспериментальная религия или внутреннее богослужение; теперь не может быть ни благодати без знания, ни веры без него; объект должен быть известен, иначе в него невозможно правильно поверить. Ответ слепого на вопрос Добра мудрый (Иоанна 9:35,36). Язычники, которых описывают как таковых, которые
«не знающие Бога» также называются «безнадежными», без надежды и без Бога в мире; без надежды на Господа и на блага от Него ныне, и без надежды на воскресение мертвых, будущее состояние и наслаждение в нем счастьем (1 Фес. 4:5,13) неизвестный предмет не может быть объект любви; невидимый человек может: «Кого не видя, мы любим»; но неизвестного человека нельзя любить искренне и сердечно; Бога надо познать, иначе его нельзя будет любить всем сердцем и всей душой. Мудрый говорит (Прит. 19:2). «Нехорошо быть душе без знания», или, лучше сказать, «без знания душа расположена к тому, что нехорошо»; [1] он не может быть хорошо расположен по отношению к Богу, не может быть пригоден для какого-либо доброго дела или для правильного выполнения каких-либо религиозных упражнений, но расположен к тому, что является злом; там, где царит невежество, не обитает ничего хорошего. Сейчас,
1. Во-первых, следует отметить, что, хотя люди находятся в естественном, невозрожденном и необновленном состоянии, они лишены божественного знания; время перед обращением — это время невежества; так было не только с языческим миром в целом, до того как к ним пришло Евангелие, но и с каждым отдельным человеком, как иудеем, так и язычником (Деяния 17:30; 1 Пет.
1:14), все сыновья и дочери Адама находятся в одинаковых обстоятельствах, для иллюстрации чего можно отметить:
1а. Во-первых, что Адам был создан очень знающим существом, созданным по образу и подобию Божию, что во многом заключалось в его понимании и знании вещей; и пока он оставался в состоянии невинности, его познания были очень велики; это не
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легко сказать, чтобы не представить, как это было здорово; как он многое знал о вещах естественных и гражданских, так и о вещах моральных и божественных; поскольку он многое знал о созданиях и их природе, чтобы дать им подходящие имена, он многое знал о Доброте, о своей природе, совершенствах и личностях, а также о своем разуме и воле, а также обо всех необходимых истинах и обязанностях человека. религия; ибо благодаря свету природы и ее творениям, а также благодаря упражнению его собственных разумных сил, которые были в полной силе и силе, и благодаря той близости к Богу и общению с Ним, которые он имел, и тем откровениям, которые были созданы ему небесами, его познания должны быть очень велики. Но,
1б. Во-вторых, наши прародители, не довольствуясь имеющимися у них знаниями, но слушая искушение сатаны, который внушал им, что если они вкусят от запретного плода, то станут мудрыми и знающими, как Бог, они согрешили и впали в него. , и упали из-за него, и поэтому потеряли в значительной степени то знание, которое у них было; ибо «человек, будучи в чести», как он был в состоянии невинности, и «не разумеет», так он стал, согрешив, «подобен зверям, которые погибают»; не только подобно им, будучи через грех ставшими смертными, как и они, но и по недостатку разумения; однако «тщеславный человек был бы мудр», считалось бы мудрым и очень знающим существом, «хотя бы человек родился, как жеребенок дикого осла», которое из всех животных является самым тупым и глупым; (см. Пс. 49:12,20; Иов 11:12).
1с. В-третьих, Адам, будучи изгнан от присутствия Божия и лишен общения с Ним из-за греха, которым испортилась его природа, тьма охватила его разум и распространила его, и сильно рассеяла тот свет, который прежде так ярко сиял в нем; и то же самое относится ко всему его потомству (Еф. 4:18). Тьма греха ослепила их разумение, и они не могут видеть и понимать божественные вещи; оно оставило в них незнание Бога, чему они обязаны отсутствием расположения к небу, отчуждением от Него и отвращением к жизни, угодной Ему; и таково состояние и случай всех людей, даже избранных Божьих до обращения, которые являются не только тьмой, но и самой «тьмой», пока они не станут светом в Господе; и когда светит истинный свет благодати, тьма проходит (Еф. 5:8; 1 Иоанна 2:8).
1д. В-четвертых, эта тьма и невежество усиливаются в результате греховности. Естественно, человек «находится во тьме», он рождается во тьме и пребывает в ней, «и ходит во тьме»; и привычка и привычка грешить увеличивают тьму ума его; ибо, несмотря на падение, в человеке еще остаются некоторые остатки света природы; некоторые общие представления о добре и зле, согласно которым естественная совесть обвиняет или оправдывает; но иногда в процессе греха совесть прижигается, опаляется, как раскаленным железом, так что она становится нечувствительной и нечувствительной к различению добра и зла (Ис. 5:20).
1е. В-пятых, у многих наблюдается притворное невежество, что весьма преступно; они есть
«добровольно невежественны», как говорит апостол о насмешниках, которые восстанут в последнее время, или, вернее, они не желают понимать того, что могли бы, «не знают и не поймут, ходят во тьме»; они не предпочитают использовать средства познания, а избегают их и закрывают глаза на весь свет и убежденность; они не стремятся прийти к свету и любят тьму больше, чем свет; они не желают познать Бога
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и пути его, а скорее, чтобы он отступил от них; с такими, как эти, увещевает мудрость, говоря: «Доколе вы, простые, будете любить простоту? – а глупцы ненавидят знание?» (Прит. 1:21; 2 Пет. 3:5; Пс. 82:5; Иоанна 3:19; Иов 21:14).
1ф. В-шестых, некоторые из-за своих греховных похотей, которым они потворствуют, своего презрения к средствам света и познания, а также упорного выбора, который они делают в отношении заблуждений и лжи, предаются судебной слепоте и жестокосердию; так же и среди язычников, которые из-за того, что не хотели сохранять Бога в своем познании, предались превратному уму или уму, лишенному суждения, и поэтому впитали понятия и совершали неудобные действия (Рим. 1:28). , а иудеям, которые отвергли Добро Мессию вопреки всякому свету и очевидности, был дан им дух усыпления, глаза, чтобы они не видели, и уши, чтобы они не слышали и не понимали сердцем своим (Иоанна 12:40; Рим. 11:8), а последователей Антидобря, не принявших любви к истине, сильное заблуждение заставило их поверить лжи (2 Фес. 2:10,11), другие остались под властью сатаны, того же, что и сила тьмы, который есть бог мира сего, которому позволено ослеплять очи неверующих, чтобы не воссиял им свет славного благовествования Христова (2 Кор. 4:4).
Пока люди находятся в необновленном состоянии и в таком состоянии тьмы и слепоты, они невежественны,
1ф1. О Боге, о Его природе и совершенствах; ибо, хотя они могут благодаря свету природы и творениям творения узнать, что существует Бог и некоторые из его совершенств, такие как его мудрость, сила и доброта, которые явно проявляются в них; но не для того, чтобы прославить его как Доброту, и не для того, чтобы уберечь их от поклонения другим богам, кроме него: действительно, их знание о нем настолько смутно и неясно, что, в конце концов, их мудрость говорит, что они не знают Бога, истинный Бог, так было с язычниками; а что касается иудеев, имевших откровение, они, тем не менее, «не знали праведности Божией», что было причиной их величайшей ошибки, когда они пытались утвердить свою собственную праведность и отвергли праведность Христа. И плотские люди очень склонны думать, что Бог такой же, как они сами, и измеряют Его по себе, и воображают, что то, что соответствует рассуждениям их ума, одобряется Им; или что он не обращает внимания на людей и их действия, а предоставляет им действовать так, как им заблагорассудится; что «Господь оставил землю, и Господь не видит» (Иез. 9:9), и таким образом они живут без Бога или как атеисты в мире; или они думают, что Бог есть Бог милосердия, и помилует их наконец, но никогда не думают о Его справедливости и святости.
1ф2. Они не знают о добре, о его личности и служениях, а также о пути жизни и спасения через него; как они не знают ни Отца, ни Сына, ни различия между ними, так не знают и заботы, которую каждый имеет о спасении людей. «Пути мира они не знают», как Бог был в Господе, примиряя мир с Собою, образуя план и схему примирения, и как Добро примирило кровью креста Своего.
1ф3. Они не знают Духа Божьего; «Мир не видит Его и не знает Его» (Иоанна 14:17), ни Его личности, ни Его служения, как освятителя и утешителя; не действия Его благодати на души людей; Никодим, учитель в Израиле, не мог
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представьте себе, как должно быть, чтобы человек родился свыше от воды и Духа (Иоанна 3:8,9). Также природный человек не может ни принять, ни познать вещи Духа Божия, потому что они духовно различимы, и у него нет духовной зрительной способности, чтобы различать их (1 Кор. 2:14).
1ф4. Они не знают самих себя, своего состояния и положения по природе; они считают себя богатыми и разбогатевшими, тогда как они несчастны, несчастны, бедны, слепы и наги; они считают себя целыми, здоровыми и здоровыми и не нуждаются во враче для своей души, когда они тяжело больны и расстроены грехом; они считают себя живыми без закона, в хорошем состоянии и на справедливом пути для жизни, неба и счастья, пока закон не войдет в них и не уничтожит все их надежды на спасение делами его. Они находятся на грани гибели, как человек на мачте спящего корабля или посреди моря, не осознающий опасности; они бросаются на грех, как конь на битву, и спешат, как птица в сеть, которая не знает, что это для ее жизни.
1ф5. Они не знают о грехе и его печальных последствиях; если они имеют какое-либо представление о величайших грехах жизни и их зле, они не знают, что похоть в сердце — это грех; не зло обитающего в нас греха и развращенной природы; и не думайте, что возмездие за грех — смерть, вечная смерть; они не осознают своей собственной неполноценности и неспособности искупить свои грехи или творить праведность, которая оправдает их грехи.
1ф6. Они не знают священных писаний и содержащихся в них истин; хотя они ясны для понимающих и справедливы для находящих знание (Притч. 8:9), тем не менее они подобны запечатанной книге для плотских людей, как образованных, так и необразованных; один не может их прочитать, потому что запечатан, а другой потому, что не научен (Ис. 29:11,12).
Тайны царства сообщаются им в притчах, и они являются для них загадками, загадками и темными речами; Евангелие и его учения сокрыты от мудрых и разумных; они не могут их понять, они для них глупость, и они называют их таковыми. Но,
2. Во-вторых, в каждом обновленном человеке есть познание Бога и божественных вещей; новая тварь или «новый человек обновляется в познании по образу Создавшего его» (Кол. 3:10). Духовное и божественное познание есть часть нового человека, которая есть не что иное, как совокупность благодати, состоящая из различных членов, одним из которых является этот; это часть образа Бога и Добра, запечатленного в душе при возрождении и придающей ей расположение к Богу; относительно чего можно заметить, 2а. Во-первых, объект этого — Бог; до обращения люди не знают Бога, но после того они знают Его, или, вернее, познаются о Нем (Гал. 4:8,9), существует тройственное познание Бога, или познание Бога, которое приходит в тройственном способ.
2а1. Есть познание Бога светом природы через дела творения, которые показывают Его вечную силу и Божество, возвещают Его славу, показывают Его мудрость и благость; и делами провидения, которыми он не оставил себя
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без свидетельства его бытия и благодеяния; и хотя эти пути и дела недоступны для изучения, и небольшая часть из них известна людям, тем не менее, кое-что о Боге должно быть ими познано, и что Он, как сказал Иофор, "больше всех богов"; но такого знания всегда было недостаточно, чтобы научить людей истинному поклонению Богу и повлиять на них; несмотря на это, либо они вообще не поклонялись ему, либо поклонялись ему по незнанию; то есть не так и не так; мудрые философы язычников хотя и знали в некотором роде Бога, но не прославляли Его как Бога и не служили Ему одному, но поклонялись и служили твари больше и помимо Творца; такое знание не могло ни улучшить сердца людей, ни исправить их жизнь; те, кому Бог не оставил себя без свидетеля, делами творения и промысла, еще ходили своими путями, а те самые злые, ходя в распутстве, похотях, пьянстве, кутежах, пирах и гнусном идолопоклонстве, даже совершают отвратительные развраты во время своих религиозных служб. Какую характеристику дает им апостол (Рим. 1:18-32), даже тем, кто называл себя мудрыми как в отношении сердца, так и в поступках? глупое сердце их помрачилось и воображение их суетилось, и они предались похотям сердца своего и нечистоте его, гнусным похотям и превратному уму, исполнившись всякой неправды и злобы; какой ужасный портрет рисует им апостол (Рим. 1:29-31). И этого света и знания было недостаточно, чтобы указать им истинный путь, как можно умилостивить разгневанное Божество или примирить грешников с небом; или какими средствами можно было бы совершить искупление греха, и поэтому задавали такие вопросы, как в Михея 6:6,7 там не было ни малейшего намека на несущий грех и искупающий грех Спасителя, а также на кровь Христа, которая примиряет с Бог, и очищает от всякого греха; и это не могло дать людям никаких веских оснований надеяться на прощение грехов по какой бы то ни было причине; хотя они могли рассчитывать на милость Божию и предполагать, что Он простит их грехи после их покаяния, в этом они не могли быть уверены; в лучшем случае это был всего лишь «кто может сказать», покается ли Бог и отвернется от Своего лютого гнева, как сказали ниневитяне (Иона 3:9). Недостаточно также заверить их в будущем состоянии счастья и описать, что это такое; что же касается бессмертия души, то они имели о нем смутное представление и скорее желали, чтобы это было правдой, чем верили в нее; на воскресение мертвых они не имели надежды; и о том, о каком счастье человека в будущем они иногда говорят, они имели такие же грубые представления, как и все остальные; и не могли при всей своей добродетели уверить себя, что получат от этого удовольствие. Жизнь и бессмертие по-настоящему раскрываются только благодаря Евангелию.
2а2. Есть познание Бога посредством закона, закона Моисея, нравственного закона; хотя это пришло через Моисея, оно было от Бога и показывает, какова Его добрая и совершенная воля; это отражение его природы, его справедливости и святости; но тогда оно дает лишь знание о Нем как о Законодателе, способном спасти и погубить, и как о разгневанном Боге, грозящем гневом нарушителям его, без всякой надежды на милосердие, даже на стопе покаяния; оно обвиняет в грехе, в его нарушении; объявляет виновным за это и является служением осуждения и смерти; через него происходит познание греха, но не спасителя от него. Церемониальный закон действительно был тенью благ, грядущих с небес; его жертвы прообразовали жертву Христа; именно еврейский школьный учитель научил их добру и направил к нему.
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2а3. Существует познание Бога, которое приходит через Евангелие, учение о благодати и истине, то есть через Доброту, которая лежала в лоне Своего Отца и раскрыла Его, Его личность, Его природу, Его благодать, Его разум и воля к мужчинам; Бог говорил через Своего Сына и сделал через него величайшее открытие себя; и использует служителей Евангелия, чтобы пролить свет на познание славы Божией в лице или личности Христа, Который есть сияние славы Его Отца и выражение Его личности: и именно от этого род познания Бога в Господе, что души делаются причастниками, когда обновляются в духе ума своего; это не просто умозрительное и умозрительное знание, какое было у плотских иудеев, которые имели форму знания закона и, нарушив его, обесчестили Бога; и которое могут иметь некоторые, называющие себя христианами, которые на словах заявляют, что знают Бога, но делами отрекаются Его; которые говорят: Господи, Господи, но не исполняют воли Отца нашего Небесного: но это есть духовное и опытное познание Бога, какое имеет духовный человек, и то от Духа Божия, как духа премудрости и откровения. в знании его; и которое приводит людей к размышлению и наслаждению духовными вещами. Это знание сопровождается верой в Бога как Бога завета с Господом; это доверенное знание: те, кто знает Его имя, доверяют Ему, в Котором находится вечная сила и от которого они ожидают всех поставок благодати; и, зная о нем как о своей доле и чрезвычайно великой награде, они надеются на него на то, чего хотят во времени, и на счастье с ним в будущем; и такое познание всегда включает в себя любовь к небу и самую сердечную привязанность к нему; «кто не любит, тот не знает Бога» (1 Иоанна 4:8), ибо, если бы он знал Его, он не мог бы не любить Его и не сказать о Нем: «Кто у меня на небе, кроме Тебя? и нет никого на земле». чего я желаю помимо тебя». Такое познание сопровождается сыновним страхом и благоговением перед Богом; где нет познания Бога, там нет и страха Божия; но где есть познание Бога, Его благодати и благости, и Его прощающей милости в Господе, люди боятся Господа и Его благости; ибо у него прощение, так что его можно бояться; не с рабским, а с детским страхом; и там, где известно, его так боятся. И такое знание практично, и известно, что оно правильно, будучи таковым; «из того узнаем, что познали Его, если соблюдем заповеди Его» (1 Иоанна 2:3), ибо только о таком можно сказать, что он
«исполненные познания воли Своей, со всякою премудростью и духовным разумением», в истинно духовной и евангельской манере, когда цель, для которой они имеют это и для которой они этого желают, состоит в том, чтобы «поступать достойно Господа в все приятно»; то есть исполнять волю Божию самым приемлемым образом (Кол. 1:9,10), а познание, сопровождаемое такими благодатями и плодами праведности, можно назвать спасительным знанием; то есть спасение прилагается к нему и следует за ним; ибо «это жизнь вечная», начало ее и в которой она заканчивается (Иоанна 17:3). Теперь это познание Бога можно рассматривать как уважение к трем божественным личностям в Божестве: Отцу, Сыну и Духу; и то знакомство и общение с каждым, к которым приводит такое знание. Ибо есть общение и общение верующих с каждой божественной личностью, которое возникает из их ясного знания о ней (1 Иоанна 1:3; 2 Кор. 13:14).
2а3а. Каждая обновленная душа имеет познание Бога Отца. «Пишу вам, дети, – говорит апостол Иоанн (1 Ин. 2:13), – потому что вы познали Отца, Отца благости и Отца их в благости; ибо Тот, Кто есть Отец Добра, является и их Отцом, хотя они и не находятся с Ним в одном классе сыновства; «Я восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему» (Иоанна 20:17), и эта связь раскрывается им, когда детей учат
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знать своего отца; и это знают святые благодаря Духу усыновления, ниспосланному в их сердца, взывающему: Авва, Отче; и свидетельствовать их духу, что они дети Божьи; и это ведет к общению с ним и к наслаждению многими привилегиями. Они имеют познание любви Отчей, дарованной им и пребывающей в них, которая проявляется в их избрании, в даровании им Христа, в их усыновлении и в других благодатных благословениях; и это изливается в их сердца Духом, и Он ведет их в высоты и глубины, в длину и ширину; они согреваются этим и утешаются этим; для них это источник радости, мира и утешения; и знанием этого они хвалятся и должны делать, и только этим (Иер. 9:23,24). Они также познали Бога Отца, как избравшего их по благости и благословившего их всеми духовными благами в Нем; ибо, хотя их избрание происходит еще до основания мира и настолько тайно, насколько оно есть в Господе, тем не менее, оно может быть им известно; «Зная, возлюбленные братья, ваше избрание Божие»; как и какими средствами? благодаря мощному влиянию Евангелия на их сердца,
«ибо благовествование наше пришло к вам не в слове только, но и в силе» (1 Фес. 1:4,5), они познали Его как своего заветного Бога в Господе, благословившего их всеми заветными благословениями, верная милость Давида; с оправданием праведностью Доброты, прощением греха ради него, примирением и искуплением, усыновлением и всяким прочим благословением; познание всего, что возбуждает их сердца в благодарении Отцу Христову, в любви к Нему и хвале Его (Еф. 1:3,4). Они знают о нем как о «в Доброте, примиряющем мир с самим собой», планирующем план своего мира, примирения и искупления посредством Доброты, «вменяющем свои преступления» не им, а их Поручителю и Спасителю; какой замысел он исполнил через него и «через него примирил» их «с собою», о чем они знают и, следовательно, рассуждают так твердо и уверенно, как это делает апостол (Рим. 5:11).
Более того, они знают Бога Отца как провозгласившего Свое имя в Господе, Бога «милостивого и милосердого, прощающего беззаконие, преступление и грех»; как Бог, щедро прощающий и побуждающий их души обратиться к Нему и наполняющий их изумлением и изумлением; поэтому они говорят: «Кто Бог, подобный Тебе, прощающий беззаконие?» и это возбуждает в них высочайшую признательность и благодарность небу; они призывают свою душу и все, что внутри нее, «благословлять святое имя Его и не забывать благодеяний Его, прощающего все беззакония их» (Михей 7:18; Пс. 102:1-3). Больше не наблюдать; они знают Его как «Бога всякой благодати, призвавшего их к Своей вечной славе по Доброте и Доброте», Своего Сына; то есть, что Он является автором и подателем всякой благодати для них; что их вера не исходит от них самих, это дар Божий; что их добрая надежда по благодати исходит от Него, и поэтому Он назван Богом надежды, потому что не только объект, но и творец и податель ее; по той же причине его называют Богом любви, Богом терпения и т. д. и это познание Бога-Отца побуждает обращаться к Нему за новыми запасами благодати и к тому, что Он сделает так, чтобы всякая благодать изобиловала по отношению к ним; это привлекает их к престолу благодати, чтобы искать у Него благодати и милости, чтобы помочь им в трудную минуту.
2а3б. Каждая обновленная душа имеет познание Христа, Сына Божия (Иоанна 17:3), где
«единый истинный Бог» творит Бога Отца, но не исключает Доброты, Сына Божия, ибо Он прямо назван «истинным Богом» (также 1 Иоанна 5:20), и «вечная жизнь» в равной степени зависит от на знании одного, как на знании
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другой; разве бы Добро когда-нибудь причислило себя таким образом к единственному истинному Богу, если бы не было ему равным? и такое толкование этого отрывка, которое исключило бы Его из того, чтобы быть единственным истинным Богом с Отцом, исключило бы Отца из того, чтобы быть единственным Господом с Сыном (1 Кор. 8:6). Теперь истинно благодатные души познали личность Христа, как истинно Бога и истинно человека; как истинный Бог, и поэтому они доверяют Ему свои души, вверяют Ему все свои силы, ожидают от Него спасения и верят в Него, потому что Он есть Бог, и нет никого другого; и как истинно человек, причастник одной с ними плоти и крови и во всем подобный им, и, таким образом, их ближайший родственник, и который не может не испытывать к ним сочувствия; и, таким образом, будучи одновременно Богом и человеком, он способен быть посредником между обоими, и заботиться о вещах, принадлежащих добру, и совершать примирение за грехи людей.
Они знают о нем во всех его должностях и обращаются с ним соответственно; с ним как с их пророком, чтобы учить и наставлять их своим словом, своими служителями и своим Духом; с ним как с их священником, который своей жертвой искупил их грехи и своим заступничеством умоляет о всяком благословении для них; и с ним как с их королем, чтобы править ими, защищать и защищать их; и они охотно подчиняются его повелениям и постановлениям и считают все его повеления относительно всего правильными; они знают Его как своего живого Искупителя, как знал Иов; и радуются души их о Господе Спасителе своем, как радовалась Мария, мать Господа нашего; они знают Его в различных отношениях, в которых Он находится с ними, как своего вечного Отца, Который несет к ним вечную любовь, вечно заботится о них и обеспечивает их вечное обеспечение; как их главенство над ними и влияние на них; как муж их, обручивший их Себе в праведности и человеколюбии; как их брат и тот, кто держится ближе, чем брат; и как их друг, который любит во все времена и о котором они говорят, как и церковь: «Это мой возлюбленный, и это мой друг». И это знание, которое такие души имеют о Христе, заключается в том,
2а3б1. Не просто умозрительное и умозрительное, такое знание имеют бесы: они знают, что Добро есть Святый Божий, и что Он есть Сын Божий и Мессия (Лк. 4:34,41), и люди, лишенные благодать Божия может знать и согласиться с теми истинами, что Добро есть поистине Бог и существовало как Сын Божий от вечности; что он принял человеческую природу в полноту времени, что он прожил жизнь в скорбях и тревогах, умер крестной смертью, был погребен и воскрес из мертвых, вознесся на небеса и воссел по правую руку Бога, и придет второй раз судить вселенную по правде; но это духовное особое знание, которым обладают благодатные души, - это 2a3b2. Нежное знание или знание, соединенное с любовью и привязанностью к небу; в их понимании он лучший из десяти тысяч и вообще красив; он драгоценен для них, и нет никого на небе и на земле, столь желанного для них, как он.
2а3б3. Их знание — это знание одобрения, они одобряют его выше всех других любовников и выше всех других спасителей; они отвергают всех остальных и говорят: «Ашур не спасет нас»; мы не будем обращать внимания на наши дела, обязанности и служение как спасителей; но они говорят о нем, как Иов: «Хоть он и убьет меня, но я уповаю на него; и он будет моим спасением», другого у меня не будет (Иов 13:15,16).
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2а3б4. Их знание о нем является достоверным; они знают его имя, его природу, его способности, его полноту и пригодность, и поэтому они доверяют ему, отдаются ему, полагаются и опираются на него, доверяют ему все, что имеют, и все, что они имеют. нуждаюсь в благодати здесь и славе в будущем.
2а3б5. Их знание о нем является экспериментальным, они испытывают на нем свои духовные чувства; они видят Сына и верят в Него, видят славу Его личности, богатство Его благодати, полноту Его праведности, силу Его крови и силу Его искупительной жертвы; они с удовольствием и восторгом «слышат» его голос, голос Его Евангелия, чтобы понять его, одобрить его и отличить от голоса незнакомца, которого они
«чувствуя», они верой переносят ему слово жизни, ухватываются за него и удерживают его; они
«вкусите», что Господь милостив, и «наслаждайтесь» тем, что от благости, а не от людей.
2а3б6. Их знание Добра является присваивающим; дело не в общем, а в частностях, они знают его сами и для себя; они не только говорят, как самаритяне: «Мы знаем, что Он истинно Благость, Спаситель мира» (Иоанна 4:42), но и что Он — их Спаситель и Искупитель; и скажи вместе с Фомой: «Господь мой и благость моя»; и с апостолом Павлом, «возлюбившим меня и отдавшим себя за меня»; и с церковью: «Возлюбленный Мой — Мой, а Я — Его» (Иоанна 20:28; Гал. 2:20; Песнь Сол 2:16).
2а3с. Всякая обновленная душа имеет познание Духа Божия, мир не знает Его, а истинно благодатные души знают; наш Господь, говоря о нем, говорит: «Которого мир не может принять, потому что не видит его и не знает его», ни его личности, ни его служения, ни его действий; «Но вы знаете его», имея в виду его апостолов и последователей; и дает этому очень хорошее объяснение: «ибо Он с тобою обитает и в тебе будет»; и поэтому они должны иметь чувство и экспериментальное познание Его (Иоанна 14:17). Те, кто обновлены в духе своего ума, познают Его как Духа обличения и просвещения, поскольку Он убедил их в грехе, злой природе и печальных последствиях этого; о праведности, о недостаточности их собственной праведности, чтобы оправдать их перед Богом, а также о полноте и пригодности праведности Христа для этой цели; и имея очи своего понимания, просвещенные Им как Духом мудрости и откровения в познании Христа, как способным, желающим и совершенным Спасителем; и приняв Его как Духа, исходящего от Бога, посредством которого им открывается то, что даровано им от Бога; дары благодати праведности, мира, прощения и вечной жизни. Они знают Его как Утешителя, Который утешает их, изливая в их сердца любовь Отца и Сына; открывая и применяя чрезвычайно великие и драгоценные обетования Евангелия, а также взяв то, что принадлежит Христу, и показывая им это и их интерес к ним; и эти утешения они испытывают чувственно, ибо они радуют их души среди множества своих мыслей внутри них; да, они ходят в утешениях Святого Духа и назидаются ими. Они знают Его также как Духа усыновления, который показывает им их заинтересованность в этом благословении; и не только по его свидетельству они знают свое отношение к Богу как дети, но и по тому, что Он возвел их от себя на небо и к истине, какова она в Господе, ибо таковые «есть сыны Божии». (Рим. 8:14-16).
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Более того, они знают Духа как «Духа благодати и мольбы», который сначала творит благодать в душе, а затем привлекает ее в действие и упражнение; и, возможно, нет такого периода в христианской жизни, когда эта благодать проявлялась бы более активно, чем в молитве, публичной и частной, под влиянием Духа прошения; который помогает святым при всех их немощах в молитве и ходатайствует за них по воле Божией, внушает им осознание их нужд, вкладывает в них силу и наполняет их уста доводами, чтобы умолять Бога в осуществлении благодать: еще раз, такие души знают Его как Духа истины, который направляет ко всей истине, необходимой им для познания, и мощно применяет ее к ним; который учит их всему, что им следует знать, и в нужное время напоминает им истины и обетования для их облегчения и утешения; и какое помазание они получили от Святого, помазание, которое учит всему и от которого они называются христианами; более того, они знают Его как жителя их, ибо Он обитает в них, как в Своем храме; о чьем пребывании они ощущают по действию Его благодати на них; они обнаруживают, что Он в них как залог их наследия и как запечатлевший его до дня искупления. В этом отчетливом, особом и своеобразном познании Отца, Сына и Духа и в том общении с ними, которое отсюда возникает, в значительной степени заключается внутренняя экспериментальная религия.
К этой главе объекта познания можно свести все божественные вещи, которые познаваемы, которые должны быть познаны или должны быть познаны христианином; есть некоторые вещи, которые не следует знать и которые никогда не будут известны ни в этой жизни, ни в будущей; есть некоторые вещи, которых не знают ангелы, да, чего не знала человеческая душа Христа в своем состоянии уничижения; это следует называть не невежеством, а незнанием или незнанием. «Сокровенное принадлежит Господу благости нашей, а открытое — нам и детям нашим на век» (Второзаконие 29:29). Первого мы не должны с любопытством исследовать, как не принадлежащего нам, и не должны мы упражняться в вещах, слишком высоких для нас и вне нашей досягаемости, и не должны мы стремиться быть мудрее сверх того, что написано; последнее мы должны изучать и совершенствовать в нем знание каждой из истин и доктрин Евангелия, чтобы стараться познавать то, что отличается, и одобрять более превосходное; а также о воле Доброты или религиозных обязанностях, которые следует соблюдать, чтобы мы могли поступать достойно Бога во всем, что угодно. Следующее, что следует учитывать, это 2b. Во-вторых, причины этого знания и откуда оно возникает. Этого нельзя достичь с помощью света природы или того света, который дают произведения природы; ибо об этом знании можно сказать то же, что Иов говорит о мудрости и разумении, когда спрашивает: «Где найти мудрость?» и «Где место понимания?» на что он отвечает, оно не известно человеку, ни здесь, ни там, и невозможно дать ему какую-либо оценку, только «Бог знает путь его, и Он знает место его»; в каком месте его можно найти, каким образом и откуда он приходит (Иов 28:12,23).
Его также нет в законе Моисея; благодаря этому Бог может быть известен как святой, справедливый и праведный, но не как Бог милостивый и милосердный; через него происходит познание греха, но не познание Доброты как Спасителя от греха; посредством него можно узнать, какова воля Божья относительно того, что следует делать и чего следует избегать, но не знание
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дает ли оно Духа Божьего для помощи в исполнении долга или в проявлении благодати. И это не может быть достигнуто плотским разумом; глубины Божии, тайны Его благодати — это то, чего не видело плотское око человека, не слышало его ухо и не приходило ему в сердце помыслить. Когда Петр сделал это превосходное исповедание Божества, Сыновства и Мессианства Благости, наш Господь сказал ему: «Благословен ты, Симон Ионон, плоть и кровь не открыли это тебе»; не плотской разум и не плотские люди, «но Отец Мой, сущий на небесах» (Матфея 16:17). Этого нельзя добиться от мужчин; Знание апостола Павла о тайне Бога, Отца и Христа, а также о славных учениях Евангелия, он получил не от ног Гамалиила и не из его уст, но через откровение Иисус Христос (Гал. 1:11,12).
2б1. Действенной причиной этого знания является Бог; именно Бог учит людей знанию, и никто не учит так, как Он; и этому он учит людей, которым вряд ли удастся научиться, даже тех, кто «отлучен от молока и втянут от груди»; то есть только что отлученные от груди, которые еще вчера были младенцами и грудными детьми; это знание от Благости, Отца, Сына и Духа. Те, кто «слышал и познал Отца, придут на небеса»; то есть веруйте в него (Иоанна 6:45). Именно Отец знает Сына и открывает Его, как Он открыл Петру, и открывает то, что Он скрывает от мудрых и разумных, даже младенцам; и «никто не знает Отца, кроме Сына, и кому Сын откроет Его» (Мф. 11:27), лежащий на груди Его объявляет Его, Его разум и волю, Его любовь и благодать; и он «даёт разумение» «познать» самого себя, кто «есть истинный Бог и жизнь вечная» (1 Иоанна 5:20), и Дух, он есть Дух премудрости и откровения в познании Бога и Добра. ; он исследует глубины Божии и открывает их людям; и через Него они познают то, что даровано им от Бога (Еф. 1:17; 1 Кор. 2:10-12).
2б2. Импульсивная причина — это суверенная воля и воля Бога. «И так, Отче, ибо так угодно было пред очами Твоими» (Мф. 11:25,26), исключительно благодаря Его доброй воле и удовольствию открыть, кому Он хотел открыть тайны Своей благодати и Евангелия. относительно него самого, его Сына и Духа; (см. Кол. 1:27).
2б3. Инструментальная причина или средство – это слово Божие. «Вера», которую иногда называют знанием, «приходит от слышания, а слышание от слова Божия» (Рим.
10:17), то есть внешним служением слова, когда Господь признаёт и благословляет его.
Иоанн Креститель, предшественник Христа, был назначен, уполномочен и послан Богом.
«дать знание о спасении своему народу»; А апостолы и служители Евангелия помещали сокровища евангельских истин в свои глиняные сосуды, «чтобы светить светом познания Божия в лице Иисуса Христа». Служение слова назначено постоянным таинством в церкви, «доколе все придем в единство веры и познания Сына Божия» (Лк. 1:17; 2 Кор. 4:6; Еф. 4:13).
2в. В-третьих, заслуживают внимания природа и свойства этого знания: и, 2в1. Это знание практично; простая теория любой науки, если ее не привести к практике, принесет мало пользы; люди могут иметь все знания, которые являются умозрительными и умозрительными, и все же быть ничем; профессия познавать Бога и Добро, а в делах отрицать их, есть
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далеко не спасение знаний; те, кто поступает, как другие язычники, не по-настоящему познали Добро. Евангелие благодати Божией, когда оно приходит с силой, учит людей отвергать нечестие и вести трезвый, праведный и благочестивый образ жизни.
2с2. Оно имеет смиряющую душу природу; как показывают примеры Иова, Исайи и апостола Павла (Иов 42:6; Исаия 6:5; Еф 3:8), тогда как другое знание надмевает, делает людей тщеславными, гордыми, высокомерными и властными.
2с3. Это приятно, пикантно и сытно; «умножающий» природные «познания, умножает скорбь» (Еккл. 1:18), ибо чем больше он знает, тем обнаруживает, что знает меньше, чем он думал; и это причиняет ему боль, что его знания так малы; и его более обширные знания вызывают зависть других и вызывают сопротивление ему; но духовное знание и его приумножение доставляют ему радость, мир и утешение: мы читаем о
«запах познания» Христа и благоухание доброго мира Его; и что имя Его — как пролитое миро, издающее весьма благоуханный и приятный запах (2
Кор. 2:14; Песня Сола. 1:3).
2с4. Эти знания превосходны, да, супер превосходны; апостол «Павел все считал тщетой из-за превосходства его» (Флп. 3:8), его следует предпочесть золоту и серебру, драгоценностям и драгоценным камням и всем желанным вещам (Притч. 3:13, 14; 8:10,11), оно намного превосходит все другие виды знания. Что, если бы человек имел знание обо всех небесных телах и обо всем, что находится в недрах земли, или обитает на ней, или растет из нее, так что он мог бы говорить с Соломоном о деревьях и их природе, от кедра в Ливане — иссопу, растущему из стены; это было бы ничто в сравнении с познанием Христа и Бога в Господе, ибо познание их есть жизнь вечная.
2с5. Это знание действительно несовершенно в этой жизни; те, кто знает больше всего, знают лишь частично, но это прогрессивно; есть такая вещь, как возрастание в благодати и познании Христа; свет святых возрастает, путь праведных - как свет сияющий, который все более и более сияет до совершенного дня; те, кто знает Господа, последуют за ним, чтобы узнать Его, и узнают о Нем больше, как и слова в Осии 6:3.
должен быть отображен; «и мы узнаем, мы будем следовать, чтобы познать Господа», «если»
следует исключить, поскольку его нет в оригинале.
2с6. Существуют различные средства, которые следует использовать для увеличения этих знаний, например, чтение Священных Писаний, которые полезны для учения и для наставления в праведности; постоянно и прилежно всматриваясь в них, так как они свидетельствуют о Доброте, о его личности, и служении, и благодати; также и участие в служении слова, ожидание у врат мудрости и наблюдение у косяков дверей ее, что есть путь к обретению мудрости и обретению понимания; также частая и горячая молитва: если «взывать о познании», то «найдешь познание Божие» (Притч. 2:3,5), велико ободрение, даваемое к использованию такого метода; (см. Иак. 1:5; Матфея 7:6). Разговор с мудрыми и добрыми людьми и боящимися Господа, которые, совещаясь друг с другом, находят в этом пользу; они назидают друг друга на своей святейшей вере, укрепляют в ней друг друга и возрастают в познании; ибо «общающийся с мудрыми будет мудр», будет становиться мудрее и мудрее (Притч. 13:20).
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ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] Видео. Ватаблум в лок.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 4

ПОКАЯНИЯ ПЕРЕД БОГОМ
Покаяние – это еще одна часть внутреннего богослужения; это ветвь благочестия, заключающаяся в расположении души к Богу; ибо, осуществляя это, разумный грешник имеет много общего с Богом; он питает особое уважение к тому, против кого согрешил, и поэтому это с большим правом называется «покаянием пред Богом» (Деяния 20:21).
Что касается того, что можно наблюдать,
1. Его название, а также слова и фразы, которыми оно выражается как в Ветхом, так и в Новом Завете, а также у иудеев, греков и латинян, которые могут пролить некоторый свет на саму вещь.
1а. Во-первых, иудеи обычно выражают это как «обращение» или «возвращение», и в Ветхом Завете оно часто обозначается обращением человека от своих злых путей и возвращением к Господу; срок, от которого он обратится, — грех, срок, к которому он обратится, — Господь, против которого он согрешил; и что сильнее всего движет, ободряет и побуждает его обратиться, так это прощающая благодать и милость Божия по благости (Ис. 55:7), и поэтому в Новом Завете покаяние и обращение упоминаются вместе, а последнее как пояснение к первому; (см. Деяния 3:19; 26:20).
В еврейском языке есть еще одно слово, обозначающее покаяние, — Марк (Осия 11:8; 13:14), которое также означает утешение; потому что те, кто искренне кается в грехе и истинно смиряется за него, должны утешаться, чтобы, как говорит апостол, они не были «поглощены чрезмерной скорбью» (2 Кор. 2:7), а это обычное Божие способ привести Свой народ «в пустыню», в бедственное состояние, привести их к ощущению греха и унижения из-за этого, а затем говорить с ними спокойно (Осия 2:14), и Дух Божий сначала обличитель греха и обличитель в нем, а затем утешитель; Он сначала показывает людям злую природу греха и его справедливую заслугу и дает им благодать покаяния в нем, а затем утешает их прощением через кровь благости (Иоанна 16:7,8,14). ), и блаженны плачущие о грехе по-евангельски, ибо они утешатся (Матфея 5:4).
1б. Во-вторых, греческое слово, которое чаще всего используется в Новом Завете для обозначения покаяния, — это μετανοια, что означает «после понимания» или «после познания»; например, когда человек серьезно рассматривает факт после того, как он был совершен, и думает о нем иначе, и желает, чтобы он этого не делал, сожалеет об этом и решает, по милости Божией, оставить такие действия; это доказательство мудрости и понимания человека; теперь он начинает мудреть и показывать себя понимающим человеком; даже язычник[1] мог
29

скажите: «Покаяние — это начало мудрости, и избегание глупых дел и слов, и первая подготовка к жизни, в которой не нужно каяться».
Это изменение ума к лучшему, которое приводит к изменению действий и поведения: это, поскольку оно является выражением истинного покаяния, вытекает из понимания, просвещенного Духом Божьим, когда грешник видит грех в ином свете. так оно и было, даже будучи крайне греховным; и ненавидит его, и ненавидит его и себя за это. Есть еще одно слово, которое греки используют для обозначения покаяния, μεταμελεια, и хотя это существительное не используется в Новом Завете, глагол (Матфея 21:29,32) означает заботу и тревогу ума после совершения какого-либо события: тревога с сожалением о том, что это должно быть сделано, и забота о том, чтобы в будущем не делать этого снова; поэтому апостол среди подлинных плодов благочестивой скорби о грехе упоминает на первое место именно это: «Какую осторожность оно произвело в вас», чтобы не обидеть больше (2 Кор. 7:11). Это также означает перемену мыслей и поведения, как видно из (Мф. 21:29), кающийся грешник имеет иное представление о грехе, чем он имел; прежде это был сладкий кусок, теперь горькое и злое; прежде чем его сердце было сосредоточено на этом, теперь он решил по божественной благодати оставить это и всем сердцем прилепиться к Господу.
1с. В-третьих, латиняне обычно выражают покаяние посредством «poenitentia», от «poena».
наказание; отсюда наше английское слово «покаяние» и папское «покаяние», которое представляет собой своего рода телесное наказание за грехи, причиненные телу постами, бичеваниями, паломничеством и т. д. но истинное покаяние заключается не в этих вещах, а скорее является внутренним наказанием ума, когда человек так недоволен собой за содеянное и так строго размышляет о себе за это, что принимает как бы своего рода мести самому себе внутри себя, которые суть плети совести; [2] так апостол замечает о благочестивой скорби: «Какое негодование, да, какую месть» она произвела в вас, как в цитированном выше месте; и эта внутренняя месть иногда выражается внешними жестами, например, ударами по бедру и в грудь (Иер. 31:19; Лук. 18:13).
Есть еще одно слово, которое латиняне используют для обозначения покаяния, «resipiscentia», которое означает снова обретение человеком мудрости, возвращение в разум, в чувство. [3]
Лактанций[4] объясняет это восстановлением ума человека из состояния безумия; человек, пока он в необращённом и нераскаянном состоянии, не сам по себе, он не в своем уме; не только его глупое сердце помрачено, и он без разума, и делать добро не имеет знания, но «безумие» находится «в сердце его, пока он живет» в таком состоянии; всякий греховный поступок является не только безумием, но и безумием, как и должны быть все враждебные действия, совершенные против Бога, которыми являются грехи; «человек, живший среди гробов» (Марка 5:1-20), является подходящим символом таких людей: теперь, когда нераскаявшийся грешник раскаивается, о нем можно сказать, что он «приходит в себя», как это сделал блудный сын ( Луки 15:17), так и апостол Павел перед обращением был крайне зол на святых и думал, что ему надлежит делать многое против мира; но когда он обратился, он выздоровел от своего безумия, казался трезвым и в здравом уме и сказал: «Господь, что повелишь мне делать?» когда грешник по-настоящему убежден во грехе и полностью смирен за него, и ему дано покаяние к жизни, а также удобное применение к нему крови и праведности Христа для его прощения и оправдания, и его разум становится уравновешенным и безмятежным. и спокойный человек, который прежде был безумцем, является его символом, когда его видели «сидящим одетым и в здравом уме» (Марка 5:15).
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1д. В-четвертых, слово «раскаяние», или сокрушение духа, иногда употребляется для обозначения покаяния, и для него есть какое-то основание в слове Божием; мы часто читаем о сокрушенном сердце и духе; Давид говорит, что он был «немощен и разбит» (Пс. 38:8), что, по-видимому, находится под ощущением греха: сердце человека по природе ожесточено, так же твердо, как нижний жернов, и поэтому называется «каменным сердцем». , и такой человек нераскаян; следовательно, жестокосердие и нераскаянное сердце соединяются, как замышляя одно и то же (Рим. 2:5). Слово Божие используется для того, чтобы разбить его на куски: «Разве слово Мое не похоже на молот, чтобы разбить скалу на куски?» то есть сделать сокрушенным сердце, подобное скале, и благодаря чему оно станет мягким и нежным, как было у Иосии, подобно плотскому сердцу, восприимчивому к серьезным впечатлениям и истинному чувству вещей; и хотя это сокрушение сердца кажется делом закона, посредством которого познается грех и который вызывает гнев в совести из-за него, поражает, режет и ранит ее; однако тем самым он готов получить пользу от Евангелия, посредством которого Господь «исцеляет сокрушенных сердцем и перевязывает раны их» (Пс. 147:3; Ис. 61:1). Однако большое внимание уделяется людям с сокрушенными сердцами и духом; жертвы таких сердец приемлемы для неба; Он смотрит, близок и обитает с теми, кто имеет такой дух, и спасает их (Пс. 51:17; 34:18; Ис. 57:15; 66:2), кроме того, сердце может быть сокрушено, стал мягким и растаял в большей или большей степени под ощущением прощающей благодати, проявленной в Евангелии, чем под чувством гнева, вызванного угрозами и ужасами закона.
1е. В-пятых, покаяние выражается сожалением о грехе. «Печаль моя непрестанно предо мною», говорит Давид, «Я буду сожалеть о грехе моем» (Пс. 38:17,18), что обозначается не внешними жестами, не разрыванием одежд, но разрыванием сердца. (Иоиль 2:13), это ощущаемая боль и внутренняя скорбь сердца о грехе, и то, что апостол называет скорбью «по богоугодному роду», κατα θεον, «по Богу», которая по уму и воля Божья; и за грех, совершившийся против Доброты, Бога любви, благодати и милосердия, Который происходит от любви к небу и ненависти ко греху и сопровождается верой в Господа, как Бог, прощающий беззаконие, преступление и грех, ради Бога; но об этом позже.
2. Сущность и виды покаяния. Не обращать внимания на покаяние папистов, заключающееся в наказании их тел, как уже отмечалось; и в том, что люди создают себя или других, создавая таким образом публичный пример; хотя это и можно назвать покаянием перед людьми, оно не является покаянием перед Добром и не отвечает тщеславно намеченной цели, заключающейся в удовлетворении греха; и внешнее преобразование жизни и нравов не является покаянием перед Благим. Люди могут быть внешне преобразованы, как это было с фарисеями, и при этом не покаяться в своих грехах, чего они не сделали (Матфея 21:32; 23:28), и после такого внешнего исправления люди могут вернуться к своему прежнему греховному образу жизни. и последний конец их будет хуже начала; кроме того, может быть истинное покаяние в грехе там, где нет времени и возможности для исправления или для проявления изменения жизни и нравов, как у разбойника на кресте и других, которые приведены к покаянию на смертном одре; а преобразование жизни и нравов, когда оно является лучшим и наиболее подлинным, является плодом и следствием покаяния, а также принесением соответствующих ему плодов как свидетельства его и столь отличных от него самого.
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2а. Во-первых, есть естественное покаяние, или то, к чему направлен свет природы и веление природной совести; ибо, как было у язычников, так и у каждого естественного человека, было знание добра и зла, различие в некоторых отношениях между нравственным добром и злом, а также совесть, которая, исполняя свою обязанность, одобряет то, что является молодец, и обвиняет в том, что дурно; поэтому, когда совесть обвиняет человека в совершении дурного поступка, и он убежден в этом, свет природы и совести побуждают его пожалеть, что он этого не сделал, и покаяться в этом, и постараться в будущем избежать этого. ; как это можно видеть на примере ниневитян, которым грозило разрушение их города за их грехи, они объявили пост и издали приказ, чтобы каждый отвернулся от своих злых путей в надежде, что гнев Божий постигнет от них можно было отвратиться, хотя они и не могли быть в этом полностью уверены. Язычники придавали большое значение своему покаянию, чтобы снискать к ним благосклонность Бога; ибо они думали, что это дает полное удовлетворение за их грехи, и вытирали их начисто, так что они воображали, что они почти, если не совсем, чисты и невинны: [5] есть покаяние, к которому благость Божия в провидении могла или должна привести людей к , чего, однако, не делает, но по жестокости и нераскаянному сердцу копит гнев на день гнева и праведный суд Божий (Рим. 2:4,5).
2б. Во-вторых, существует национальное покаяние, к которому были призваны иудеи в Вавилоне, которому были обещаны временные благословения и избавление от временных бедствий; как, с одной стороны, жизнь на своей земле и комфортное пользование благами в ней; а с другой стороны, плен и все бедствия, связанные с ним, грозили;
«Покайтесь и обратитесь от преступлений ваших, чтобы нечестие не было вам погибелью»
(Иезек. 18:30-32), и которое не имеет никакой связи с особой благодатью Божией, а также с духовными и вечными вещами. Эти же люди были призваны покаяться в своем фарисействе, в своем неверии в Мессию и других злых делах; и им было сказано, что жители Ниневии восстанут на суд и осудят тех, кто покаялся в проповеди Ионы, и все же более великий, чем Иона, сама Доброта, призвал их к покаянию (Матфея 12:41). Эти же люди были призваны апостолами Христовыми покаяться в своем отвержении Доброго как Мессии, и обратиться к Нему, и спасти себя от временной гибели, которая по их нераскаянности и неверию постигла их народ, город и храм (Деяния 3:19).
2в. В-третьих, есть внешнее покаяние, или внешнее смирение за грех, какое было у Ахава, на которое, хотя и не более того, обратил внимание Господь: «Видишь ли, как Ахав смиряется предо Мною?» и хотя оно заключалось только в том, чтобы раздирать свои одежды, одеваться во вретища, поститься и скорбеть, все же Господу было угодно обещать, что грозящее зло не придет в его дни (3 Царств 21:29). И такое покаяние совершили бы Тир и Сидон, если бы они имели преимущества и привилегии, которые имели некоторые города, где Доброта обучала своим учениям и творила чудеса; и такого рода было покаяние ниневитян, которое считалось Богом (Матфея 11:21; 12:41).
2д. В-четвертых, есть лицемерное покаяние, подобное тому, которое было у народа Израиля в пустыне, который, когда гнев Божий разразился на них за их грехи, «возвратился»
к нему, или покаялись, но «сердце их не было благосклонно к Нему» (Пс 78:34-37), так сказано
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об Иудее она «не обратилась ко Мне всем своим сердцем, но притворно, говорит Господь»; а о Ефреме, или десяти коленах, «они возвращаются, но не к Всевышнему, они подобны лукаву лукавому» (Осия 7:16), которые отвернулись и поступили неверно.
2е. В-пятых, есть законное и есть евангельское покаяние.
2е1. Есть законный, который представляет собой просто действие закона и результат убеждений в грехе, вызванных им, которые со временем изнашиваются и сходят на нет; для, 2e1a. Может быть чувство греха и признание его, но при этом не может быть истинного покаяния в нем, как в случае с фараоном и Иудой, которые оба сказали: «Я согрешил».
(Исх. 9:27; Матфея 27:4), однако у них не было ни истинного ощущения крайней греховности греха, ни благочестивой скорби по нему.
2е1б. Может быть какая-то скорбь об этом, но не из-за зла вины в грехе, а из-за зла наказания за него, как это проявляется в некоторых случаях и у Каина (Быт.
4:13). 

2e1c. Может быть сильный ужас в душе из-за греха, сильный вопль по поводу него, боязливое ожидание суда за него, обилие слез, пролитых из-за него, как это было у Исава за благословение, но безуспешно; бесы верят и трепещут, но не каются; [6] В аду плачут и рыдают, а покаяния нет.
2е1д. Такое покаяние, даже если оно не более чем просто законное, приводит к отчаянию, как у Каина, чьи слова можно перевести так: «Грех мой больше того, чтобы он мог быть прощен»; это покаяние, в котором можно покаяться, и оно не к жизни, но заканчивается смертью, как это произошло с Иудой; это «печаль мира, производящая смерть» (2 Кор. 7:10).
2е2. Есть евангельское покаяние, которое лежит,
2е2а. В истинном виде и смысле сидит; с точки зрения его, как самого по себе считающегося чрезвычайно греховным по своей природе, а не просто как по своим последствиям и последствиям губительным и разрушительным; не только при взгляде на него через стекло божественного закона, но и когда его держат в руке и видят в свете благословенного Духа; и поскольку это противоречит чистой и святой природе Бога, а также противоречит Его воле и является нарушением Его закона; и в свете этого, как оно предстает в зеркале прощающей любви и благодати.
2e2b. В сердечной и непритворной скорби по этому поводу; эта скорбь о нем скорее потому, что он против Бога, и что не только как святого и праведного Существа, но и как доброго, милостивого и милосердного, чью доброту, как в провидении, так и в благодати, грешник ощущает; размышления об этом увеличивают его печаль, делают ее еще более интенсивной и сердечной.
2e2c. Это сопровождается стыдом и смущением лица, как в Ездре 9:6,8,10 и Луки 18:13.
этот стыд увеличивается тем больше, чем больше грешник осознает, что Бог «умиротворен по отношению к нему за все, что он сделал» (Иез. 16:63).
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2e2d. Такое покаяние сопровождается отвращением, отвращением и отвращением к греху как худшему из зол; истинно кающимся грешникам грех кажется самым гнусным и отвратительным; более того, они ненавидят не только свои грехи, но и самих себя за них, и тем более, когда они наиболее ощущают благость Божию, дарующую им как материальные, так и духовные благословения, и особенно последние (Иез. 20:40-44; 36:25-). 31), да, они ненавидят это, как самое отвратительное из всех вещей, когда они применяют эту благодать; так было и со святым Иовом, когда он удостоился особого видения величия и благости Божией (Иов 42:6; Ис. 6:5).
2е2е. Там, где есть это покаяние, есть простодушное признание греха, как это можно видеть у Давида (Пс. 32:5, 50:3 в Дан. 9:4,5) и у апостола Павла (1 Тим. 1:13). 15), и блудный сын, как только он пришел в себя, осознал свой грех и покаялся в нем, пошел к отцу своему и сказал ему: «Отче, я согрешил против неба и пред Тобою». (Лк. 15:21), и чтобы поощрить такое искреннее покаяние и простодушное исповедание, апостол Иоанн говорит: «Если исповедуем грехи наши, то Он, будучи верен и праведен, простит нам грехи наши и очистит нас от всякой неправды» (1 Иоанна 1:9).
2e2f. За этим следует решение, по благодати Благости, оставить грех; к этому грешник, как уже отмечалось, поощряется обилием прощения по милости Божией в Господе (Ис. 55:7), и действительно, только такие люди могут рассчитывать на участие в нем; «Кто исповедует (грехи) и оставляет их, веселится» (Притч. 28:13). Теперь такое покаяние кажется евангельским; поскольку
2e2f1. Оно от Духа Божия, обличающего за грех и обличающего в нем, просвещающего очи разумные, чтобы видеть крайнюю греховность греха; и как Дух благодати и моления производит эту благодать в сердце и побуждает ее оплакивать грех по-евангельски у престола благодати (Зах. 12:10).
2e2f2. Такое покаяние, при его осуществлении, следует за реальным обращением и божественным наставлением: «И после того, как я обратился, я покаялся, и после того, как я был наставлен, я ударил себя по бедру» (Иер. 31:19) при таком поворот, совершаемый мощной и действенной благодатью, и на основании такого наставления, которое ведет к истинной природе греха, следствием которого является стыд и смятение.
2e2f3. Поощряются ли и на что влияют евангельские обещания, подобные этим в (Ис.
55:7; Джер. 3:12,13), теперь, когда покаяние происходит не на ужасах закона, а на таких милостивых обетованиях, как эти, его можно назвать евангельским.
2е2ф4. Это то, что сопровождается верой и надеждой: покаяние перед Богом и вера в Господа нашего Доброту идут рука об руку как учения, и поэтому они действуют как благодать; что в упражнении первое, сказать непросто; Наш Господь говорит о фарисеях, что они «не покаялись, чтобы уверовать», что выглядит так, как будто покаяние было прежде и для того, чтобы поверить (Матфея 21:32), а в других местах вера представлена как в первую очередь обращенная к добру, и затем покаяние или оплакивание греха; покаяние, как выражаются некоторые, — это слеза, капающая из ока веры (Зах. 12:10). Однако это истинно евангельское покаяние, в котором присутствует вера в кровь Христа для прощения грехов; для покаяния и прощения
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грехов, поскольку они идут вместе как учения, а также как благословения благодати (Лк. 24:47; Деяния 5:31), ибо там, где есть истинное покаяние в грехе, должна быть вера в Господа для прощения его, при малейшей надежды на прощение через Его кровь, иначе такое покаяние вылилось бы в отчаяние и оказалось бы не чем иным, как скорбью мира, творящего смерть.
2e2f5. Это такое покаяние, которое вытекает не из страха наказания и страха перед гневом Божиим, но из любви к небу, и праведности и святости, и ненависти ко греху; любящие Господа ненавидят зло, и они любят правду и ненавидят зло, потому что Он делает; и когда возникает искушение согрешить, рассуждайте следующим образом: «Как я могу творить это великое зло и грешить против Бога», столь святого, праведного и доброго, и кто оказал мне такую любовь и доброту? (Быт. 39:9), именно любовь к небу, проистекающая из чувства прощающей благодати и милосердия, вызвала такой поток слез из глаз кающейся женщины у ног Благости, которыми она омыла их и отерла. их с волосами ее головы; и это заставило Петра под ощущением греха выйти и горько заплакать (Лк. 7:37,38,47; 22:61,62).
3. Объект и субъекты покаяния; объект — грех, субъекты — грешники.
3а. Во-первых, объектом покаяния является грех, поэтому называемый «покаянием в мертвых делах», которыми являются грехи; и от которого кровь Доброты очищает совесть кающегося грешника и возвещает ей мир и прощение (Евр. 6:2; 9:14). И 3а1. Во-первых, следует каяться не только в грубых грехах, но и в грехах меньшего размера; есть разница в грехах: одни большие, другие меньшие (Ин. 19:11), в обоих нужно каяться; грехи против первой и второй таблиц закона, грехи непосредственно против добра и грехи против людей; и некоторые против людей более гнусны и огромны, чем другие, так же как и те, что против Бога; не только поклонение дьяволам, идолам из золота и серебра и т. д. но убийства, чародейство, блуд и кражи, в которых надлежало бы каяться, а некоторые не каялись, хотя и имели избавления от язв, что было отягчением их нераскаянности (Откр. 9:20,21), и не только в этих грехах, а также в грехах меньшего рода следует покаяться; и даже греховные мысли, ибо глупая мысль – это грех, и в нем следует раскаяться; ибо неправедному надлежит покаяться и оставить помышления свои, а нечестивому — пути свои, и обратиться к Господу; и каяться следует не только в нечистых, гордых, злых, завистливых и мстительных помыслах, но даже в помыслах искать оправдания пред Богом собственной праведностью человека, что, возможно, имеется в виду в упомянутом тексте (Ис. 55:7). ).
3а2. Во-вторых, каяться следует не только в общественных, но и в личных грехах. Есть некоторые грехи, которые совершаются публично, перед лицом солнца и известны всем; и есть другие, более тайные; и истинно разумный грешник, каким он желает быть
«очищается от тайных пороков», или чтобы те были прощены ему, поэтому он сердечно раскаивается в них, даже в грехах, известных никому, кроме Бога и его собственной души; и это является доказательством искренности его покаяния.
3а3. В-третьих, есть грехи как бездействия, так и совершения, в которых следует каяться; когда человек пренебрегает теми религиозными обязанностями, которые следует исполнять, или совершает те
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грехи, которых ему следует избегать; или опускает более важные вопросы религии и занимается только меньшими, тогда как ему следовало бы сделать одно и не оставить невыполненным другое; и как Бог прощает и то, и другое (Ис. 43:22-25), так и в обоих видах грехов следует каяться; и чувство прощающей благодати привлечет к этому разумного грешника.
3а4. В-четвертых, есть грехи, совершаемые во время самых торжественных, серьезных, религиозных и святых действий народа Божьего, в которых следует покаяться; ибо нет человека праведного, который делал бы добро и не согрешил бы в том добре, которое он делает; есть не только несовершенство, но и нечистота в лучшей праведности святых, их собственного творения, и поэтому называемых запачканной одеждой; и как согласно закону было предусмотрено вознесение и устранение грехов святынь, как это было сделано первосвященником Аароном, так и предусмотрено условие для искупления этих, а также всех других грехов, по благости нашего Первосвященника. ; и поэтому в этом следует исповедоваться и оплакивать его, нашего антитипического козла отпущения.
3а5. В-пятых, необходимо покаяться в повседневных грехах жизни; ни один человек не живет без греха, его ежедневно совершают лучшие из людей, во многом мы все обижаем, и даже во всем; и поскольку нам нужно молиться и нам предписано молиться ежедневно о прощении грехов, мы должны ежедневно каяться в этом; покаяние должно совершаться не только после первого обличения и обращения грешника, не только из-за какого-то тяжкого греха или великого отступления, в которое он может впоследствии впасть, но и верующим следует совершать его постоянно, поскольку они постоянно грешат. против Бога в мыслях, словах и делах.
3а6. В-шестых, следует каяться не только в реальных грехах и преступлениях в мыслях, словах и делах, но и в первородном и постоянном грехе. Так, Давид, когда он впал в некоторые тяжкие грехи и пришел к истинному пониманию их и искреннему покаянию в них, он не только исповедал их в покаянном псалме, написанном им по этому случаю, но и был приведен к обратите внимание, признайте и оплакивайте первоначальную испорченность его природы, откуда вытекали все его греховные действия, говоря: «Вот, я в беззаконии зачат» (Пс. 51:5). Так и апостол Павел, хотя и прожил жизнь незапятнанную и с чистой совестью, свободную от всякого публичного, внешнего, известного греха, тем не менее признавал и оплакивал обитавший в нем грех, а также силу, могущество и преобладание его, как будто это мешало ему делать добро, которое он хотел, и побуждало делать зло, которого он не хотел (Рим. 7:18-24).
Теперь, когда разумный грешник исповедуется, сокрушается и оплакивает первоначальную испорченность своей природы и грех, который обитает в нем, это ясно показывает, что его покаяние является искренним и искренним, поскольку это то, что он сам только сознает. Все это относится к небу; грешник кается в грехе по отношению к небу и в том, что касается его, и поэтому называется «покаянием пред Богом», а скорбью о нем «по богоугодному роду» (Деян. 20:21; 2).
Кор. 7:11), и он кается в грехе, потому что против него совершен грех.
3а6а. Любой грех направлен против Бога в каком-то смысле, как и против Его воли, однако существует различие между грехами против Бога и против людей (1 Цар. 2:25). Грех, совершенный против Бога и рассматриваемый как таковой, является порезом. внимание к здравомыслящему грешнику, осознающему величие и благость Бога, и заставляет его печаль и раскаяние во грехе подняться еще выше, как это было с Давидом: «Против тебя одного я согрешил и сделал это зло пред очами Твоими». (Пс. 51:4).
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3а6б. Потому что грех — это нарушение закона Божьего (1 Иоанна 3:4), того закона, который сам по себе свят, справедлив и добр; о том законе, дарителем которого является Бог, и кто является тем законодателем, который способен спасти и разрушить, и на чью законодательную власть и власть презирается грех, и который поэтому причиняет боль и беспокойство кающемуся грешник.
3а6с. Потому что грех противоречит природе Бога, а также Его закону; у него более чистые глаза, чем смотреть на это с одобрением; он не Бог, который получает от этого удовольствие, но недоволен этим; это мерзость, которую ненавидит его праведная душа, и поэтому те, кто любит Господа, должны ненавидеть это, и это не может не беспокоить их и не вызывать скорби, когда они совершают это.
3а6д. И скорее, когда согрешение пренебрегает Его добротой, благодатью и любовью, и это вызывает суровые размышления о себе, а также много стыда и стыда за то, что они согрешили против такой доброты и против Доброты, которая показала им так много благосклонности, так сильно любил их и даровал им такие благословения благодати.
3а6е. Кажется, что грешник в покаянии имеет дело с Богом, исповедуя свой грех и свою скорбь о нем; а также другие прославляют Бога за дарованное Ему покаяние, как это делали иудеи-христиане от имени язычников (Деян. 11:18), и даже есть радость на небесах, и Бог прославляется там ангелами, хотя бы за одно кающийся грешник (Лк. 15:7,10).
3б. Во-вторых, субъектами покаяния являются грешники, и только таковые; Адам в состоянии невинности не был предметом покаяния, ибо, не согрешив, ему не было греха, в котором можно было бы каяться; и те, кто мнит себя совершенно праведными и безгрешными в своих собственных представлениях, не нуждаются в покаянии, и поэтому Доброта говорит: «Я пришел призвать не праведников, но грешников к покаянию» (Матфея 9:13). ; Луки 15:7). Теперь 3б1. Все люди — грешники, все произошли от Адама в результате обычного зарождения; все его потомство, находящееся в нем семя и представленное им, когда он согрешил, согрешило в нем, и им обоим вменен его грех, и от него произошла развращенная природа; так и грешники еще во чреве, и все виновны в действительных грехах и преступлениях; и поэтому все нуждаются в покаянии, даже те, кто уверен в своей праведности и презирает других как менее святых, чем они сами, и думают, что им не нужно покаяние. и не только они, но и те, кто в лучшем смысле праведны, нуждаются в ежедневном покаянии, поскольку они постоянно грешат во всем, что делают.
3б2. Люди всех народов, евреи и язычники, являются объектами покаяния; ибо все находятся под грехом, под его властью, виновны в нем и подлежат наказанию за него, и Бог повелел «всем людям повсюду покаяться» (Деяния 17:30). Во времена Иоанна Крестителя и пребывания нашего Господа на земле учение о покаянии проповедовалось только евреям; но по воскресении Доброты дал своим апостолам наставление и повеление, «чтобы во имя Его проповедано было покаяние и прощение грехов среди всех народов, начиная с Иерусалима» (Лк. 24:47), вследствие чего апостолы сначала увещевали евреям, а затем и язычникам покаяться, и особенно
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апостол Павел «свидетельствовал и иудеям, и грекам покаяние пред Богом», а также «веру к Господу нашему Благости» (Деян. 20:21).
3б3. Люди являются лишь предметом покаяния в настоящей жизни; когда эта жизнь закончится, и евангельское устроение закончится, и Добро придет во второй раз, дверь покаяния, как и веры, закроется, и для нее не найдется места; ни возможности, ни средств для этого; ни какие-либо субъекты, способные на это; что же касается святых на небесах, то они не нуждаются в этом, будучи совершенно безгрешными; а что касается нечестивцев в аду, то они находятся в крайнем отчаянии и не способны к покаянию к жизни и ко спасению, в котором нельзя каяться, и хотя там есть плач и плач, но покаяния нет; поэтому богач в аду так заботился о том, чтобы Лазаря послали к его живым братьям, надеясь, что посредством того, кто пришел к ним из мертвых, чтобы предупредить их о месте мучений, они покаются, зная, что никогда если бы не в настоящей жизни, а до того, как они пришли в то место, где он находился; и поэтому покаяние не следует откладывать.
4. Автор, причина и средство покаяния.
4а. Автором и действенной причиной этого является не сам человек, а Бог; «то и дал Бог покаяние язычникам» (Деяния 11:18), не во власти человека покаяться в самом себе, ибо он по природе слеп, не имеет зрения и чувства греха; разум его помрачен по отношению к этому, и он сам есть тьма, пока не станет светом в Господе; и пока он не увидит и не ощутит грех, он никогда не сможет по-настоящему покаяться в нем; сердце его ожесточено и упрямо, сердце его — сердце каменное, и он не может по-настоящему покаяться в грехе, пока это каменное сердце не будет отнято и не дано сердце плотяное; и всякий раз, когда он осознает свою потребность в покаянии, он молится об этом Богу, говоря: «Обрати меня, и я обращусь». поскольку они предназначены только для того, чтобы привести его к осознанию его потребности в этом и его обязательства перед ним, а также его бессилия перед ним из-за жестокости его сердца, и направить его искать это у Бога, Который только может дать это; ибо, 4б. Хотя Бог может дать людям возможность покаяться, однако, если Он не даст благодати покаяния, они никогда не покаются. Таким образом, он дал место старому миру, находящемуся под угрозой потопа, что, по мнению некоторых, означает отпущенные им сто двадцать лет, когда долготерпение Божие ожидало во времена Ноя, пока готовился ковчег, но безрезультатно. ; поэтому сказано, что Иезавели, или Антиблагости, было дано «пространство», чтобы «покаяться в своем блудодеянии, но она не покаялась» (Откр. 2:21), и это Бог иногда дает детям человеческим, чтобы показать свое владычество, что кого помилует, помилует, и кому пожелает, даст покаяние; и ради избранных Своих, не желая, чтобы кто-нибудь из них погиб, но чтобы все пришли к покаянию, и потому долготерпение Его по отношению к ним есть спасение; и это он также иногда дает, чтобы показать свое снисхождение к сосудам гнева и оставить их непростительными. Нет, 4в. Хотя некоторые люди имеют средства для покаяния, однако, не получив от Бога благодати, они не каются; слово, если оно не сопровождается силой, бесполезно; самые суровые приговоры, налагаемые на людей, недостаточны, как и казни фараона, чье сердце под ними было еще хуже и ожесточеннее (Исх. 11:10), и хотя дети Израиля
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были поражены голодом, мором и мечом, но они не покаялись и не вернулись к Господу (Амос 4:6-11), поэтому четвертая и пятая чаши вылились на людей, которые будут жечь и наполнять их. с болями и язвами, вместо того чтобы покаяться в делах своих, они будут хулить Бога Небесного и имя Его (Откр. 16:8-11). И, с другой стороны, величайшие примеры милосердия и благости к людям и исключительные избавления, совершаемые для них, которые должны были бы, и можно было бы подумать, привести людей к покаянию, но они этого не делают (Рим. 2:4,5). (Откр. 9:20,21), да, самое мощное и пробуждающее служение, под которым может сидеть человек, не имеет никакого влияния на умы людей, чтобы привести их к покаянию, без силы и благодати Божией; таким было служение Иоанна Крестителя, который был гласом вопиющего в пустыне, проповедовавшего громко, горячо и мощно крещение покаяния; и хотя некоторые мытари и блудницы уверовали, а фарисеи не покаялись впоследствии, чтобы уверовать (Матфея 21:32), Господь наш говорил как имеющий власть, однако немногие уверовали; и многие города, где он проповедовал и совершали великие дела, но не покаялись; и если бы кто-нибудь воскрес из мертвых и описал все счастье блаженного состояния святых на небесах, на которое он был способен, или изобразил все ужасы проклятых в аду, это не имело бы никакого эффекта, ни для привлечения, ни для напугать до покаяния или привести к нему людей без применения могущественной и действенной благодати (Лк. 16:31).
4д. Единственной действенной причиной и творцом покаяния является Бог, Отец, Сын и Дух. Бог Отец, «если, быть может, Бог даст им покаяние» (2 Тим. 2:25). Доброта, Сын Доброты, как посредник, превозносится, чтобы «дать Израилю покаяние и прощение грехов» (Деяния 5:31), а Дух Божий обличает грех, обличает в нем и производит в нем покаяние (Деяния 5:31). Иоанна 16:8).
4е. Движущей причиной этого является свободная благодать Божия; это дар и милость от него, дар Добра, который он, как князь и спаситель, дарует (Деян. 11:18; 5:31), и действие силы и благодати Духа Добра, и всецело вытекает из суверенной воли и милости Благости, «милостивый, кого хочет помиловать, а кого хочет, ожесточает» (Рим. 9:18), не давая благодати покаянию.
4ф. Обычными средствами и орудиями покаяния являются слово и его служители; как вера, так и покаяние приходит от слышания слова; три тысячи умилостились сердцами и были приведены к покаянию через служение апостола Петра; и поскольку всем апостолам было повелено Благостью проповедовать покаяние во имя Его среди всех народов, так они ходили повсюду, и Бог в их служении и через их служение повелевал всем людям повсюду покаяться; и когда и где команда сопровождалась силой, она производила эффект; и поэтому апостол Павел заявил иудеям и язычникам, что «они должны покаяться и обратиться к небу, и творить дела, достойные покаяния»; и рука Господня была с ним, и множество людей повсюду уверовали и обратились к Господу (Луки 24:47; Деяния 17:30 26:20).
5. Последствия и последствия покаяния; такие эффекты, которые являются свидетельством этого и показывают, что это подлинное; и с ним связаны такие последствия, которые являются спасительными и показывают благословения благодати.
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5а. Во-первых, последствия этого, доказывающие его подлинность; такие, о которых апостол упоминает как о плодах благочестивой скорби (2 Кор. 7:11).
5а1. «Бдительность», чтобы правильно совершать покаяние и приносить соответствующие плоды; осторожность, чтобы больше не грешить подобным образом и не вести греховную жизнь, но воздерживаться от всякого рода зла; и осторожность, чтобы не оскорбить снова Бога, который был так добр и милостив к ним.
5а2. «Очищение себя»; не отрицая этот факт, как Гиезий, и не смягчая и смягчая его, как Адам, но простодушно исповедуя его, молясь, чтобы это было прощено и чтобы они могли быть очищены от всякого греха кровью Иисуса; таким образом очистив себя от обвинений в жестокосердии, нераскаянности и неблагодарности, а также в пренебрежении покаянием, когда перед ними открылся грех.
5а3. «Возмущение»; против греха, выражая свое отвращение к нему и к себе из-за него, как это делал Иов, говоря: какое нам до этого дело в будущем? будучи исполнены отвращения к нему, а также стыда и смятения из-за него; (см. Осия 14:8).
5а4. "Страх"; не наказания за грех, гнева Божия, и истязания и осуждения, которое есть плод законного, а не евангельского покаяния; но страх оскорбить Добро, Его благодать и доброту в прощении их грехов и Его ради Его благости (Осия 3:5).
5а5. «Сильное желание»; быть сохраненными от греха, чтобы они не бесчестили Бога, не огорчали свои души, не оскорбляли и не спотыкались о народе Божьем и не навлекали позор на Его пути, учения и постановления; и чтобы они могли насладиться близостью к небу, общением с Ним и новыми открытиями Его любви к ним.
5а6. «Рвение»; для Бога и славы Его, для Его учений и постановлений, для порядка в доме Его и для совершения всяких добрых дел.
5а7. "Месть"; не на других, а на самих себя, и на свои греховные похоти и развращения, и на всякое непослушание, чтобы послушание их было исполнено; подвизаясь против греха, выступая в роли противника ему, противясь даже до крови, не щадя, но умерщвляя дела телесные, чтобы они могли жить святой жизнью и общением. Но хотя эти вещи более специфически применимы к коринфянам, тем не менее они в большей или меньшей степени проявляются и в значительной степени проявляются у каждого кающегося грешника.
5б. Во-вторых, последствия покаяния, даже блага благодати, которые следуют за ним и связаны с ним, обещаны ему и чем оно выливается; благодаря чему оно кажется полезным, отвечает некоторым ценным целям и имеет величайшее значение; как,
5б1. Прощение греха; ибо хотя это достигается не слезами покаяния, смирением во грехе и исповеданием его, но только кровью Христовой; еще тем, кто
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искренне раскаиваются в грехе и истинно смиряются за него, совершается проявление и применение прощающей благодати и милосердия; и эти два, покаяние и прощение грехов, соединены вместе в служении слова, чтобы побудить кающихся грешников надеяться на Господа для прощения их грехов, Который, давая одно, дает и другое (Лк. 24: 47; Деяния 5:31), никто из тех, кто когда-либо по-настоящему покаялся в грехе и исповедал его, не получил прощения своих грехов; тех, кто оставляет свои греховные пути и обращается к Господу, Он прощает и щедро прощает; Его справедливость к крови и жертве Своего Сына, а также Его истина и верность Своему слову и обещаниям не оставляют места для сомнений (Ис. 55:7; 1 Иоанна 1:9).
5б2. Истинное евангельское покаяние, которое является даром Божиим и даром Его благодати,
«покаяние в жизнь» (Деяния 11:18). Действительно, не покаянием живут люди духовно, то есть верой в Добро; однако люди начинают жить духовно, когда они оживлены Духом Божьим и имеют покаяние в данных им мертвых делах; и хотя люди покаянием не обретают вечной жизни, то есть безвозмездного дара Божия по Благости, но истинное, особое, духовное и евангельское покаяние исходит из вечной жизни и неразрывно с ней связано; хотя непременно погибнут все нераскаявшиеся грешники, которые своей жестокостью и нераскаянным сердцем копят гнев на день гнева и праведного суда Божия; однако из всех, пришедших к истинному покаянию, никто из них никогда не погибнет, но будет иметь жизнь вечную.
5б3. Евангелическое покаяние, дело благочестивой печали, есть «покаяние ко спасению, в котором не нужно каяться» (2 Кор. 7:10), оно не является причиной спасения; Доброта — это капитан, причина и автор спасения; но средства, посредством которых Бог спасает Свой народ; как они спасаются «через веру», так и через покаяние, и через то и другое, как «дар Божий», проистекающий из Его суверенной благодати (Еф. 2:8), как «верующий» сердцем к праведности, так тот, кто истинно покается в грехе, «спасен будет» (Марка 16:16).
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] η μετανοια αυτη φιλοσοφιας αρχη γινεται и т. д. Гиерокл в Кармине, Пифагор. п.
166. 

1[2] «Ultrices Curae», Вергилий. Энеида. 6.
1[3] «Caeteri autem resipiscere, id est, ad Priorem mentis status. vel ad meliorem mentem redire solent», Vallae Elegantiar. л. 5. в. 3.
1[4] Институт. л. 6. в. 24.
1[5] «Quem poenitet peccasse pene est innocens», Сенека Агамемнон; акт 2. т. 241.
Другой язычник называет покаяние «Omnium fortunatissimum factum» самым счастливым делом из всех, Терент. Эаутонт. акт 4. сбн. 7. т. 1.
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1[6] Климент Александрийский, Стромат. л. 1. п. 310, имел представление, что дьявол, обладая свободной волей, может быть приведен к покаянию, что, возможно, породило мнение Оригена о спасении дьяволов; но, по мнению Лютера, свободная воля является величайшим врагом праведности и спасения людей; а если так, то, несомненно, ко спасению бесов и не может быть для них ни другом, ни какой-либо услугой, Лютер de serv. Арбитр. в. 211.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 5

О СТРАХЕ БОЖЬЕМ
Страх Божий настолько важен в богослужении, что иногда его придают всему богослужению; и поклонник Бога часто описывается в Священных Писаниях как тот, кто боится Его; и в частности, в нем выражается внутреннее богослужение, или экспериментальная религия, в отличие от внешнего соблюдения божественных повелений; ибо, по мнению мудреца, вся религия, экспериментальная и практическая, заключается в этих двух вещах:
«бойтесь Бога и соблюдайте заповеди Его» (Еккл. 12:13), и поскольку само богослужение выражается страхом Божиим, так и способ его совершения направлен на то, чтобы быть в нем и с ним, ибо Бог следует служить «с благоговением и благоговением»; (см. Пс. 2:11; 5:7; 89:7; Евр. 12:28), относительно чего можно заметить:
1. Объект страха не тварь, а Бог-Творец. Есть страх перед мужчинами,
«бояться того, кого бояться»; то есть должно быть воздано тому, кому причитается (Рим. 13:7). Им было оказано почтение, и послушание дало им (Еф.
6:1,2), и отсюда сильный аргумент в пользу страха и благоговения перед Богом Отцом духов (Евр. 12:9; 1 Пет. 1:14,17), в супружеское состояние, причитающееся женам своим мужьям (Еф. 5:33; 1 Пет. 3:5,6), и эти отношения дают основание и аргумент, почему церковь должна бояться Господа Бога своего и служить ему, потому что Он — ее мужа (Пс. 45:11), есть страх и благоговение, которые рабы должны проявлять к своим господам (Еф. 6:5), и если таким господам нужно со страхом повиноваться, то тем более нашему Учителю, который на небесах; и это аргумент, который использует сам Господь: «Если я Мастер, где мой страх?» (Мал. 1:6), служители слова должны испытывать страх и благоговение со стороны тех, кому они служат (1 Цар. 12:18), это одна часть той двойной чести, которой они достойны. , чтобы их уважали очень высоко за их работу.
Ирод, хотя и был нечестивым человеком, «боялся Иоанна», то есть не боялся его, но уважал его, ибо охотно слушал его (Марка 6:20). К должностным лицам следует относиться со страхом и почтением (Рим. 13:7), и особенно к царю, главному должностному лицу (Притч. 24:21), а если земного царя следует бояться и почитать, то тем более Царь царей и Господь господствующих: «Кто не убоится тебя, царь народов?»
Но тогда народ Божий не должен настолько бояться людей, пусть они имеют свой характер, положение и положение в секрете, чтобы они могли удержать их от служения Богу; «Страх перед человеком слишком часто ставит ловушку» в этом отношении. Бога следует слушать, служить ему и повиноваться, а не людям высшего класса и ранга; им не следует бояться потерять их благосклонность и уважение и тем самым завоевать себе недоброжелательность, как фарисеи, которые, хотя и были убеждены, что Добро есть Добро, но не исповедовали Его, чтобы их не выгнали из синагоги, любя похвала человеческая больше, чем похвала Божья: и не следует
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они боятся поношений и поношений человеческих и устрашаются ими от служения Господу Богу своему, а вместе с Моисеем должны почитать поношение ради Господа большим богатством, чем сокровища Египта; и при этом они не должны бояться исповедания религии и внимания к ней, угроз и угроз со стороны людей, а также всех преследований, которые они могут перенести с их стороны. Не тех следует бояться, кто может убить тело, а следует бояться Бога, Кто может погубить и тело, и душу в аду; а те, кто боятся людей, чтобы пренебрегать поклонением Богу, являются «боязливыми», и им будет часть в озере огненном и серном (Матфея 10:28; Откр. 21:8), если Бог есть на стороне его народа, каким он, несомненно, и является, у них нет причин бояться того, что человек может с ними сделать.
Только Бог является объектом страха: «Бойся Господа Бога твоего и служи Ему»; то есть только его (Втор. 6:13; 10:20), это главное, чего Бог требует от Своего народа, и они обязаны воздать Ему; «Итак, Израиль, чего требует от тебя Господь, Бог твой, как не бояться Господа, Бога твоего?» это первое, за ним следуют другие (Втор.
10:12 поэтому, поскольку он так боится добрых людей, его называют «страхом».
сам; поэтому «страх перед Исааком» используется для обозначения Бога Исаака (Быт. 31:42), которым клялся Иаков (Быт. 31:53), Который не мог быть никем иным, как Богом его отца Исаака. В халдейском парафразе[1] слово alxr «страх» иногда используется для обозначения истинного Бога, а также для обозначения идолов; и с некоторыми θεος, греческое слово, обозначающее «Бог», у них происходит от δεος, «страх»; [2] а лакедемоняне «страху» поклонялись как божеству и имели для него храм; [3] как Павор и Бледность, боязливость и бледность, были у Тулла Гостилия у римлян; [4] Но никто, кроме истинного Бога, не является объектом страха. И, 1а. Во-первых, Его следует бояться из-за Его имени и природы; «Свято и почтенно его имя», особенно его имя Иегова, выражающее его сущность и природу; «чтобы ты боялся сего страшного и славного имени: Господь, Бог твой» (Пс. 112:9, Втор. 28:58). о чем следует говорить всегда с благоговением, а не в незначительных и тривиальных случаях и с большой непочтительностью, как это слишком часто бывает, и когда на каждом шагу люди склонны говорить: "О Господь! О Боже! Боже!" и т. д. Особенно людям, исповедующим страх Божий, следует остерегаться подобных высказываний, ибо это не что иное, как напрасное принятие мира.
1б. Во-вторых, следует бояться Бога не только по существу, но и лично в рассмотрении, Благости, Отца, Сына и Духа; об иудеях в последние дни сказано, что они «взыщут Господа благости своей и Давида, царя своего, и будут бояться Господа и благости Его в последние дни» (Осия 3:5), где Господь: кого и его доброту они будут бояться, так это Иегову-Отца, в отличие от Мессии, Сына Божьего, и Давида, их царя, которого они будут искать. Так и в (Мал. 4:2). «К вам, боящимся имени Моего», чье имя Иегова, Господь Саваоф, «восстанет Сын праведности с исцелением на крыльях Своих»; даже Сын Божий, который есть сияние славы Своего Отца и выражение Его личности, и поэтому отличается от того, чье имя боится. Иегова-Сын также является объектом божественного страха и почтения: «Пусть он будет вашим страхом, и пусть он будет вашим страхом»; то есть объект вашего страха и почтения; и дальнейшее показывает, о каком из божественных лиц имеется в виду; и «он будет святилищем» для поклонения и убежищем для своего народа во времена бедствий; "но за камень
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преткновения и камня соблазна» (Ис. 8:13,14), эти фразы применимы к небу и могут быть сказаны только о Нем (Рим. 9:32,33; 1 Пет. 2:7,8). Иегова-Отец, господин виноградника, послав многих своих слуг, с которыми плохо обращались, говорит: «Я пошлю Сына моего возлюбленного», что означает Доброту, единородного Сына Отца, «может быть, , они поклонятся Ему, когда увидят Его» (Лк. 20:13), им надлежало это сделать: следует оказать почтение Ему, наследнику виноградника, Его церкви, сыну в его собственном доме, в доме которого верующие Иегова Дух также есть и должен быть объектом страха; израильтяне в пустыне восстали против него и прогневали его, и они страдали за это, потому что «он стал их врагом, и воевал против них» (Ис. 63:10), лгал Святому Духу, что было самым непочтительным обращением с ним, был наказан смертью в Анании и Сапфире; и святые должны быть осторожны, чтобы «не огорчать» Святого Духа. своим недостойным поведением по отношению к нему, от которого они получают много благословений и милостей.
1с. В-третьих, Добро в своих совершенствах и из-за них является объектом страха; как его величество и величие вообще; Бог облачен в величие, и величие и честь пред Ним, и «у Него ужасное величие», которого достаточно, чтобы внушать трепет перед Ним; особенно его всемогущество, ибо «он превосходен в силе» (Иов 37:22,23), а также его всеведение, ибо ничто не может быть сокрыто от его взора; самые огромные действия, совершаемые во тьме, видятся тем, с кем тьма и свет подобны; и Его вездесущность, откуда невозможно убежать, ибо Он наполняет ею небо и землю; к этому можно добавить справедливость и святость Божию, которые делают Его величие еще более ужасным и почитаемым, поскольку Он не только превосходен в силе, но и «в суде и многом правде» (Иов 37: 23; 2 Лет 19:7), и страшно впасть в руки справедливого и мстящего за грех Бога, Бога живого, Царя вечного, гнева которого народы трепещут и не могут вынести. его негодование (Иер. 10:10).
1д. В-четвертых, дела Божьи делают Его достойным объектом страха и благоговения; дела его творения, говорит о них псалмопевец (Пс. 32:5-8). «Да боится Господа вся земля, да благоговеют перед Ним все жители мира»; который так продемонстрировал в них свое величие и доброту, что показал его достойным страха и почтения. Пророк приводит примеры того, что может показаться незначительным, но в то же время самым чудесным, и достаточно само по себе, чтобы вызвать трепет перед божественным существом; «Не бойтесь Меня, говорит Господь? Не трепещете ли вы пред лицом Моим? Который поставил песок за границу моря вечным постановлением, чтобы он не мог перейти его»; и в то же время наблюдается глупость людей, которые, несмотря на благость Бога в Его делах провидения по отношению к ним, все же недоставали в своем страхе и благоговении перед Ним: «И не говорят они в сердце своем: «Давайте теперь бойся Господа Бога нашего, дающего дождь ранний и поздний во время свое; Он оставляет нам назначенные недели жатвы» (Иер.
5:22,24), которые, хотя и являются обычными провиденциальными благословениями, тем не менее должны побуждать людей бояться Господа и Его благости; и особенно дела благодати Божией должны иметь такое воздействие на сердца Его народа, какое они оказывают, когда приходят с божественной силой; особенно прощающая благодать и милость Божья; «Прощение у тебя, так что ты можешь бояться» (Пс. 130:4; Осия 3:5).
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1е. В-пятых, суды Божии, которыми он угрожает, а иногда и налагает, а также обещания благодати, которые он дает и всегда исполняет, делают его объектом страха и благоговения. Суды Божии над грешниками ужасны и для самих святых, и поражают их разум страхом Божиим; говорит Давид: «Плоть моя трепещет от страха Твоего, и я боюсь судов Твоих» (Пс. 118:120), не как обрушивающихся на него самого, но как страшных для зрелища на других; и они страшны и грозны для грешников, когда они видят их приближающимися, которые заходят в расщелины и расщелины скал и в пещеры «из страха Господня и славы величия Его, когда Он воскреснет, сотрясутся ужасно». землю» (Ис.
2:19,21), и ничто не имеет большего влияния на сыновний и благочестивый страх святых и не побуждает их к его осуществлению, чем свободные, абсолютные и безусловные обещания благодати в завете; таким образом, после того как апостол соблюдал подобные обещания, он настоятельно призывает «совершать святыню в страхе Божием» (2 Кор. 6:16,18; 7:1).
2. Природа и вид страха.
2а. Есть страх, который ни хорош, ни похвален, и он бывает разных видов; есть идолопоклоннический и суеверный страх, который называется δεισιδαιμονια, «страх перед бесами», к которому сильно пристрастился город Афины, наблюдаемый им там апостолом, к их позору; «Я понимаю, что вы во всем слишком суеверны» или склонны бояться и поклоняться ложным божествам; Таково все поклонение, поклонение, не основанное на слове Божьем, которое наводит дух рабства страха; и все подобные ложные и тщетные фантазии, которые вселяют страх и ужас в умы людей и заставляют их «страховаться там, где нет страха» или там, где для него нет причины; такие как муки чистилища после смерти, изобретенные папистами для вымогательства денег у людей; и избиение тела в могиле, выдумка иудеев. Существует внешний страх Божий, его внешняя видимость и исповедание, которому учат по наставлению людей, как у мужей Самарии, которые притворялись, что боятся Господа, как наставлял их священник, и тем не менее служили своим собственным боги; и такой внешний страх перед истинным Богом, по мнению друзей Иова, был всем, что у него было, и что даже он отказался от него (Иов 15:4). Есть лицемерный страх, когда люди приближаются к небу устами и чтят Его устами, а сердце их удаляется от Него; и когда они боятся и служат ему ради какой-то зловещей цели и эгоистических целей, которые, как намекнул сатана, были в случае Иова: «Разве Иов боится Бога напрасно?» и, возможно, то же самое предполагает Елифаз: «Разве это не твой страх?» (Иов 1:9; 4:6). И есть рабский страх, какой бывает у некоторых слуг, которые служат своим господам не из любви, а из страха наказания; и такому «духу рабства страха» евреи во многом подвергались законному устройству; но теперь святые, «избавившись из рук» греха, сатаны и закона, они «служат» Господу «без страха», без рабского страха и с сыновним страхом (Рим. 8:15; Лк. 1:74). ,75). И возникает такой страх, 2а1. От чувства греха и вины за него на совести, без цели прощения; таким образом, как только Адам и Ева осознали свой грех и свою наготу из-за него, они в страхе бежали от присутствия Бога и скрылись среди деревьев в саду, еще не получив от них прощающей благодати; ибо сказал Адам на небо, зовя его: «Голос Твой я услышал в саду, и убоялся, потому что я наг, и скрылся» (Быт. 3:10). Так злой человек, сознавая свою вину, бежит
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когда никто не преследует и подобен Пашуру, Магормиссабибу, «страху вокруг», ужасу для себя и других.
2а2. От закона, вошедшего в совесть грешника, нарушившего ее и произведшего в ней гнев; ибо закон, когда он приходит с сильным убеждением во грехе и угрозой наказания за него, «производит», вызывая «гнев» или ощущение его в совести, и оставляет «страшное ожидание суда» придет и «ярость огненная», которая пожрет «противников» Божьих; когда люди в таком состоянии и обстоятельствах были бы рады, чтобы скалы и горы упали на них и скрыли их от гнева Божия, который кажется им нестерпимым.
2а3. От проклятия закона и его тяжести на совести. Голос закона ужасен, это голос слов, которые те, кто слышал, умоляли больше не слышать. Оно обвиняет грех, объявляет виновным в нем, есть служение осуждения и убийственное письмо; его язык таков: «Проклят всякий, кто не преисполняет всего, что написано в книге закона» (Гал. 3:10), что ужасно слышать, когда пробуждается совесть грешника; но насколько страшнее, когда грешник чувствует как бы в своем собственном предчувствии все проклятия закона, лежащие на нем, как он это делает, когда «гнев Господень и ревность Его / дымят против него» и все проклятия, написанные в логове, лежат на нем» (Втор. 29:20), каким же рабским страхом должен он исполниться тогда?
2а4. С точки зрения смерти как недостатка греха; «Возмездие за грех — смерть», справедливая заслуга за него; грех — это жало смерти, он придает ей яд и губительное влияние и делает ее такой ужасной вещью, какой она есть; а некоторые «из-за страха смерти всю свою жизнь подвергаются рабству» и находятся под постоянным рабским страхом перед ней.
2а5. От страха пыток и вечного осуждения. Этот страх подобен страху бесов, которые верят, что есть один Бог, и трепещут; трепещите перед нынешним гневом и будущими мучениями. Так нечестивым людям, которые со страхом предчувствуют вечное наказание, оно кажется им более тяжелым, чем они могут вынести, как это произошло с Каином.
2б. Но есть страх Божий, отличный от этого и противоположный ему, и его можно назвать сыновним страхом, как страх сына к отцу; Священные Писания называют это ευλαβεια, что переводится как «божественный страх» (Евр. 12:28), и то же самое слово используется для обозначения страха и благоговения перед своим божественным Отцом, Который «был услышан в том, что он боялся», или «из-за страха»
(Евр. 5:7) его сыновний страх перед Отцом, который заключался в почитании Его, в послушании Ему и подчинении воле Его, даже когда он мольбами осуждал смерть; и теперь такой страх возникает у святых,
2б1. От духа усыновления, избавляющего народ Божий от рабского страха и дающего ему сыновний страх, свидетельствуя им свое сыновство; «Не вы получили, — говорит апостол, — духа рабства страха снова, но получили духа усыновления, которым мы взываем: Авва, Отче», и таким образом освободились от духа рабства, вызывающего рабский страх (Рим. 8:17). Боящиеся Господа суть для Него как дети; поэтому их страх перед ним, на который он обращает внимание и уважает, должен быть
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детский, возникающий из-за того, что их поместили среди детей и из-за их восприятия этого; и что, по-видимому, подразумевается в (Пс. 103:13). «Как отец милует детей своих, так милует Господь боящихся Его», где боящиеся Господа в последнем предложении отвечают детям в первом.
2б2. От любви Божией, излившейся в сердце Духом, который снова производит любовь к небу; «нет страха», никакого рабского страха, «в любви, но совершенной любви», чувство совершенной, вечной и неизменной любви Божией «изгоняет» такой страх; ибо истинный страх Божий есть не что иное, как благоговейная привязанность к Богу, вытекающая из чувства Его любви; такие не страшатся Его гнева, но желают Его присутствия и общения с Ним и говорят: «Кого я имею на небе, кроме Тебя? и нет никого на земле, которого я желаю, кроме Тебя» (Пс. 72:25).
2б3. Этот сыновний страх сопровождается верой и доверием к Господу; это доверительный страх; следовательно, боящиеся Господа и надеющиеся на Него суть персонажи, сложенные вместе и описывающие одни и те же личности; и тех, кто боится Господа, призывают и поощряют доверять Ему (Пс. 31:19; 115:11). Иов был человеком, который боялся Доброты, и тем не менее его вера и уверенность в нем были таковы, что он мог сказать: «Хоть он и убьет меня, но я буду доверять ему»; и какое сильное выражение его веры в Доброту как в своего живого Искупителя мы имеем (Иов 19:25; 1:1; 13:15).
2б4. Это страх, соответствующий великой радости в Господе; «Служите Господу со страхом и радуйтесь с трепетом» (Пс. 2:11), и с величайшим мужеством и великодушием ума; это бесстрашный страх; у человека, который боится Господа, нет причин бояться чего-либо или того, что может сделать ему человек или дьявол; он может сказать, как Давид: «Господь — свет мой и спасение мое, кого мне бояться» и т. д. (Пс. 27:1,3).
2б5. Такому страху противостоит гордыня и самоуверенность; это смиренный страх, неуверенность человека в себе, возлагающего свое доверие и надежду только на Господа; «Не превозносись, но бойся»
(Рим. 11:20), это тот «страх» и «трепет», или та скромность и смирение, с которыми святых призывают трудиться или заниматься делами, сопровождающими «спасение»; как зная, что «и желать, и делать», расположение и способность правильно выполнять любой долг обусловлены действенным действием Духа Божьего, и что именно по благодати Божией они являются тем, чем они являются, и делайте то, что они делают; боящиеся Господа – это те, кто «радуются благости и доброте и не надеются на плоть», заявляя, что, сделав все, что могут, они всего лишь бесполезные рабы (Флп. 2:12,13; 3:3). .
3. В чем проявляется страх Божий и чем он проявляется.
3а. В ненависти ко греху. «Страх Господень - ненавидеть зло» (Притч. 8:13), так как нет ничего более противоположного добру, чем зло, нет ничего более отвратительного; его следует ненавидеть самой стигийской ненавистью, αποστυγουντες «отвращаться зла» (Рим. 12:9), и человек, боящийся добра, питающий к нему почтительную привязанность, будет ненавидеть его, как противоречащее ему. «Любящие Господа возненавидьте зло» (Пс. 97:10), такому человеку ненавистно все злое; как злые мысли, которые являются только злыми и то постоянно; сердце
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полон злых помыслов, и из него они ежедневно исходят, и это предмет ненависти доброго человека. «Ненавижу суетные помыслы», говорит Давид (Пс. 118:113), и теперь, как никто, кроме человека он сам сознает их и причастен к ним; ненависть к ним показывает, что страх Божий находится в его сердце. Злые слова также ему ненавистны; не только ругань, ругань, богохульство и всякая непристойность и сквернословие, но всякое пустое и праздное слово, глупое и пенистое выражение, выходящее из уст его, когда он не настороже, доставляет ему беспокойство, как неугодно добру, огорчающее своему Духу, и что нужно будет объяснить в день суда; как «во многих словах» бывает «различная суета», мудрый противопоставляет им «страх Божий» (Еккл. 5:7), и если злые мысли и злые слова ненавистны таковым, то непременно злые дела ; и не только чужие, как дела Николаитов, одежда, внешняя речь, одежда, запятнанная плотью, нечистая речь нечестивых, но и собственные действия, происходящие от развращенной природы, совершаемые Им вопреки закону его мнение; «Чего хочу, того не делаю, а что ненавижу, то делаю» (Рим. 7:15), злые люди и их общество отвратительны для боящихся Господа, и они избегают и избегают их; они предпочитают не иметь никакого участия в бесплодных делах тьмы и в делах их; общество с ними — горе и бремя для них, как это было для Лота, Давида, Исайи, Иеремии и других, более того, ненавистно им: «Разве я не ненавижу ненавидящих тебя? Я ненавижу их совершенной ненавистью».
(Пс. 139:21,22; Прит. 4:14,15). Все злые и ложные пути, не только безнравственные, но и суеверия и волевое поклонение, с отвращением отвергаются людьми, которые боятся Господа и делают Его слово правилом своей веры и практики. Сама Мудрость, или Доброта, подала пример, доказывая истинность утверждения (Притч. 8:13). «Гордость и высокомерие, и злой путь, и коварные уста ненавижу»; и мудрость оправдана в отношении детей ее; говорит Давид, который был одним из них: «Я ненавижу всякую ложь» (Пс. 119:128), да и все злые учения, которые отражают божественные личности в Божестве, свободную благодать Божию в спасении человека, Личность и служение Христа, а также действия Духа являются объектом ненависти и отвращения того, кто боится Бога; он не может ни сносить злых, ни принимать их в свой дом, ни желать им Божьей помощи. Короче говоря, все, что зло по своей природе, как грех во всяком виде превосходит греховность, нарушение закона Божия, противное его природе, то мерзость, которую ненавидит его праведная душа, ненавистно и доброму человеку, человек, боящийся Господа, и тем самым проявляется в нем страх Господень.
3б. Оно проявляется в удалении от зла; «Страхом Господним люди удаляются от зла»
(Притч. 16:6 3:7 не только от явных и публичных грехов, но и от личных и тайных; Иов был человеком, который боялся Бога и сторонился зла, избегал и удалялся от него, как это делает каждый мудрый человек; да, чтобы удалиться от зла есть разумение, это показывает человека и как мудрого человека, и как боящегося Господа (Иов 1:1; 28:28; Притч 14:16), да и такой человек будет воздерживаться от всякого рода зла, от всего, что похоже на него или ведет к нему, будет избегать всякой дороги, всякого обходного пути, который имеет тенденцию запутываться в нем, прислушиваясь к совету мудрого человека: «Не вступайте на путь нечестивых» и т. д. (Притч. 4:14,15).
3в. Страх Божий проявляется в людях в том, что они не позволяют себе делать то, что делают другие, и то, что они сами прежде делали; так и Неемия, говоря о некоторых дурных поступках, совершенных прежними правителями, говорит: «Я не сделал того же из-за страха Божия» (Неем. 5:15). Не то чтобы боящиеся Бога были без греха; Иов боялся Добра, но не был свободен от греха; он был
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осознав это, признал это и умолял о прощении; но они не могут дать себе той свободы грешить, как другие, и поступать, как поступают другие язычники, в суетности ума своего и греховным образом жизни; они не так научились Добра, и благодать Божия учит их иному.
3д. Страх Божий проявляется в старании не обидеть ни Бога, ни человека; такое стремление проявлять совесть, не оскорбляющую обоих, и не оскорблять ни иудея, ни язычника, ни церковь Божью; и перед Богом они заботятся о том, чтобы не соблазнять род детей Его ни словом, ни делом, и даже не ставить перед кем-либо камня преткновения, но боятся Господа Его благости, ибо поступать иначе было бы противно этому. (Лев. 19:14). Более того, такие люди не только остерегаются избегать греха и не оскорблять его, но и противостоят ему; духовная часть в них враждует с плотской частью; в них находится как бы компания из двух армий, сражающихся друг против друга; они борются против греха, выступая в роли противника ему, принимают на себя всеоружие Божие и употребляют его против него.
3е. Страх Божий в людях видится в постоянном посещении богослужения и строгом соблюдении Его воли и соблюдении ее; страх Божий, как уже было замечено, имеет столь большую долю и значение в богослужении, что иногда его придают всему богослужению, как внутреннему, так и внешнему; тем, кто боится Господа, не может быть легко пренебрегать поклонением Богу, но поскольку они желают наполниться познанием Его воли, чтобы их можно было найти в практике ее; и, как Захария и Елисавета, поступать во всех постановлениях и повелениях Господа непорочно; и бояться добра и соблюдать его заповеди — вот все, что требуется от человека; и те, кто имеет привычку оставлять собрания для поклонения добру, в толковании отбрасывают страх Божий.
3ф. Страх Божий виден и познан в людях по тому, что они ничего не удерживают от Доброты, хотя бы она и была так дорога им, когда бы Он ни потребовал от них; и Авраам, когда он с такой готовностью принес в жертву своего сына по повелению Бога, получил от него такое свидетельство:
«Теперь знаю Я», говорит Господь, «что ты боишься Бога» (Быт. 22:12); напротив, когда люди утаивают от Бога часть того, чего Он от них ожидает, как в случае с Ананией и Сапфирой, это является доказательством того, что страха Божия нет перед их глазами и в их сердцах.
4. Источники и причины страха Божия, или откуда он вытекает.
4а. Оно не от природы и не от природных людей; отсутствие этого является частью описания развращенной природы и людей в естественном состоянии; «Нет страха Божия пред очами их» (Рим. 3:18), можно сказать о сердце каждого природного человека то же, что Авраам сказал о Гераре: «Истинно, страха Божия нет на этом месте» (Рим. 3:18). Быт. 20:11), и какой вывод можно сделать из зла, которое в нем, и того, что из него вытекает; «Преступление нечестивого», обнаруженное его словами и делами, его жизнью и поступками,
«Говорит в сердце моем», подсказывает мне это, говорит настолько ясно, насколько это возможно, это наблюдение Давида, «что нет страха Божия пред очами его» (Пс. 36:1).
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4б. Оно происходит от благодати Божией, это дар и дарование благодати; «О, если бы было в них такое сердце, чтобы они боялись Меня», или «кто даст такое сердце?» (Втор. 5:29), никто, кроме Бога, не может дать этого, и Он обещал это в завете; это благословение Его благодати, которую Он в нем предусмотрел; «Я дам им одно сердце и один путь, чтобы они боялись Меня во веки. Вложу страх Мой в сердца их, и они не отступят от Меня» (Иер.
32:39,40). Вследствие этого обетования и завета,
4в. Он имплантируется в сердце при регенерации; она помещена Духом Божьим туда, где ее раньше не было и где она никогда не могла бы быть, если бы Он не поместил ее туда, и она проявляется в возрожденном человеке так же скоро, как и любая благодать; при первом обращении быстро обнаруживается нежность совести по отношению к греху и осторожность, чтобы не оскорбить Бога; и действительно «страх Господень — начало мудрости» (Пс. 111:10; Прит. 9:10). Ни один человек не может быть по-настоящему мудрым, пока не убоится Бога, а как только он убоится Господа, он начинает быть мудрым, и не раньше; да, страх Господень — это сама мудрость; это та мудрость и истина, которую Бог желает и вкладывает во внутренние и сокровенные части сердца (Иов 28:28; Пс. 51:6).
4д. Слово и молитва — средства достижения этого; страху Господню, поскольку это долг и выражение поклонения, необходимо научиться; «Придите, дети, послушайте меня, — говорит Давид, — страху Господню научу вас» (Пс. 34:11). Закон Божий, и особенно все учение, как юридическое, так и евангельское, есть средство познания его (Втор. 4:10; 17:19), и поэтому называется страхом Господним (Пс. 19:7, 9), но как благодать, которую Бог усердно ищет и настойчиво требует; сердце должно быть не только наставлено, но и объединено в страхе Господнем, о котором следует молиться (Пс. 86:11; Прит. 2:3-5).
4е. Оно поощряется, поощряется и увеличивается благодаря новым открытиям благодати и благости Добра: «Будут бояться Господа и благости Его»; благость Божья, явленная, дарованная и примененная, сильно влияет на страх перед Ним (Осия 3:5), особенно применение Его прощающей благодати и милосердия: «Прощение у тебя, так что ты будешь бояться» (Пс. 130). :4).
5. Блаженство боящихся Господа. Едва ли найдется какой-либо признак, под которым описывается народ Божий, под которым бы ему было дано больше обещаний добрых дел, чем этот.
5а. Во-первых, в отношении вещей временных. Благочестие вообще, и эта его часть, страх Господень, в частности, имеет обетование как этой жизни, так и будущей.
5а1. Обещано, что им не будет нужды ни во временных благах: «Бойтесь Господа, святые Его, ибо нет нужды у боящихся Его» (Пс. 34:9,10), ни в каком благе. вещь; то есть то, что для них подходит и удобно, и Бог в Своей мудрости считает нужным и подходящим для них; и вместо того, чтобы они испытывали нужду, Он сотворит для них чудеса и откроет источники облегчения, о которых они никогда не думали (Ис. 41:17,18; 43:19,20).
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5а2. Хотя у них может быть мало благ этого мира, но «лучше немногое по повелению Господню, чем великое сокровище и скорбь при нем» (Притч. 15:16), это со страхом Божьим и с праведностью. лучше большого дохода без права и лучше богатства многих нечестивцев (Притч. 16:8; Пс. 37:16).
5а3. Да, богатство и богатство обещаны в доме того человека, который боится Господа, и что от смирения и страха Господня будет богатство, и честь и жизнь (Пс.
112:1,3; Пров. 22:4), что может быть понятно лишь некоторым, а не всем боящимся Господа; если не предназначены духовное богатство, богатство, честь и жизнь, поскольку страх Господень сам по себе является сокровищем благочестивого человека (Ис. 33:6), то он является сокровищем сам по себе.
5а4. Сказано, что человек, боящийся Господа, будет питаться от труда своих рук, и он не только будет счастлив, и будет хорошо ему лично, но и в его семье; жена его будет, как плодоносная лоза при доме его, и дети его будут, как маслина вокруг стола его (Пс. 128:1-4).
5а5. Боящиеся Господа находятся в полной безопасности; в его страхе крепкая уверенность, и им нечего бояться чего-либо; их не посетит зло, да, Ангел Господень ополчается вокруг них и защищает, защищает и избавляет их от всех опасностей и от всех врагов (Прит. 14:26; 19:23; Пс. 34:7). .
5а6. Страх Господень продлевает дни или прибавляет их (Притч. 10:27), что всегда считалось великим временным благословением; Мудрый человек говорит о грешнике, «хотя дни его продлятся», какими бы они ни были, и он не счастлив, «но, конечно», говорит он: «Я знаю, что будет хорошо с боящимися добра, которые боятся пред Ним» (Еккл. 8:12), будь их дней больше или меньше.
5б. Во-вторых, что касается духовного, боящимся Господа обещано многое и о них говорят как о самых счастливых людях.
5б1. Сказано, что Господь находит удовольствие в тех, кто боится Его, поскольку испытывает к ним крайнее самодовольство и радость, будучи Его особым и особенным народом, Его Хефзивой, которой Он наслаждается, Его Беулой, на которой Он женится (Пс. 147:11). ).
5б2. Они приняты им и приемлемы для него; «Истинно, — говорит Петр, — я понимаю, что Бог нелицеприятен, но в каждом народе боящийся Его и делающий правду принимается у него» (Деяния 10:34,35), принимается его личность. с ним в Благости возлюбленный, и жертвы его молитвы и хвалы приемлемы ему по Благости.
5б3. Сердце Божие обращено к ним; он испытывает к ним сочувствие и чувство товарищества во всех их бедах, испытаниях и упражнениях; во всех их скорбях сокрушается, и утешает и поддерживает их; «Как отец милует детей своих, так милует Господь боящихся Его» (Пс. 103:13).
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5б4. Око Господне обращено на них во благо; «око Господне на боящихся Его» (Пс. 32:18), а не только Его око провидения, которое бегает взад и вперед по всей земле, чтобы показать Себя сильным ради них, защитить и защитить их, и отомстить своим врагам; но Его око особой любви, благодати и милости обращено к ним и никогда не отводится от них, но всегда радуется им и заботится о них (Пс. 103:11,17; Луки 1:50).
5б5. Его рука открыта и готова общаться с ними; он «дает пищу боящимся Его», духовную пищу, благословения Своего завета, о которых Он всегда помнит; утешения Его Духа, в которых ходят ходящие в страхе Господнем; он дает им благодать, свежие и обильные ее запасы и, наконец, дает им славу; и в то же время не удерживает от них ничего хорошего, чтобы поддержать их веру, ободрить их надежду и завоевать их доверие к Нему и зависимость от Него.
5б6. «Тайна Господня — с боящимися Его»; им открываются тайны его сердечной любви к ним и его милостивых замыслов по отношению к ним, благодаря чему он использует их как своих самых близких и близких друзей; и Он покажет им Свой завет, благословения и обетования его, а также их участие в них (Пс. 25:14). То, что сказано о Христе, главе завета, истинно для всех заветных в их мере (Пс. 25:14). Мал.
2:5), к чему можно добавить, что Господь удовлетворяет просьбы и исполняет желания боящихся Его, слышит их крики и спасает их (Пс. 145:19).
5б7. Он вспоминает их с благосклонностью, которую он оказывает своему народу, с его нежным милосердием и любящей добротой, которые были всегда издавна; он вспоминает о них, когда они находятся в низком положении, и выводит их из него; он помнит свои обещания, данные им, и выполняет их; «книга памяти», как сказано, «написана пред Ним для боящихся Господа» (Мал. 3:16).
5б8. «Боящимся имени» Господня обещано, что «к ним» «восстанет Сын праведности с исцелением в крыльях Своих» (Мал. 4:2). Благость Спасителя придет и явит Себя открытием и применением прощающей благодати и милосердия; более того, тот, кто «боится Господа», хотя он «ходит во тьме и не имеет света», тем не менее, он ободрен «уповать на имя Господне и пребывать на Боге Своем» (Ис. 50:10).
5б9. «Спасение», свежий взгляд на него, новое применение его, а также полное наслаждение им «близка к боящимся» Господа (Пс. 85:9), ибо это ближе к ним. чем тогда, когда они впервые уверовали, и им впервые внушили страх Божий, и они начали искать его и имели первую надежду заинтересоваться им.
5б10. Таковым людям уготовано великое и доброе в сердце Добра, в завете благодати, в руках Добра и на небесах; даже блаженная надежда, венец праведности и то, чего не видел глаз, не слышало ухо и не приходило в сердце человека помыслить; «О, как велика благость твоя, которую ты приготовил для боящихся тебя!» (Пс. 31:19).
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 6
ВЕРЫ В ГОСПОДА И В ГОСПОДА
Вера – это еще одна ветвь внутренней экспериментальной религии и благочестия, ибо «сердцем веруют к праведности»; и внутреннего богослужения, и без которого внешнее богослужение не может совершаться приемлемым для Добра образом, ибо «без веры угодить Ему невозможно»: без этого нет приближения к небу ни в какой части богослужения; если человек молится небу, он должен «просить с верою, ни в чем не сомневаясь»; ибо именно «молитва веры» приносит пользу и спасает; если человек слышит Евангелие, если только слово не «смешано с верой» слушающих его, оно бесполезно; и как исповедание веры, так и ее применение необходимы для должного подчинения таинствам Евангелия. Что касается крещения, «если ты веришь всем своим сердцем, то можешь», — сказал Филипп евнуху, желавшему крещения; Итак, для организации вечери перед вкушением необходимо предварительное исследование, есть ли у человека вера, и применение ее; а без этого человек не сможет распознать Тело Господне и не сможет ответить на цели и замысел этого таинства; в отношении которых можно наблюдать,
1. О каком виде веры следует говорить; ибо вера — это слово различного употребления и значения, и существуют различные виды веры.
1а. Иногда это означает правдивость и верность Бога; как когда апостол говорит:
«Сделает ли их неверие веру Божию бесполезной?» (Рим. 3:3,4), да, вера иногда означает правдивость и верность среди людей и является не чем иным, как добродетелью, принадлежащей моральному закону, и является одним из наиболее важных его вопросов (Матфея 23:23).
1б. Иногда оно употребляется для обозначения евангельского учения, слова веры, которое проповедовал апостол, хотя однажды он разрушил его настолько, насколько это было в нем заложено (Гал. 1:23), и является ли вера однажды переданной святым, в котором они должны искренне бороться и укреплять друг друга (Иуды 1:3,20), так называемого, потому что оно содержит вещи, во которые можно верить на основании кредита и свидетельства Бога; и потому, что оно направляет к великому предмету веры во спасение, Господу Благости Благости; и потому что это средство зарождения и возрастания веры в людях, ибо «вера приходит от слышания, а слышание от слова Божия»
(Рим. 10:8,17).
1с. Есть божественная и человеческая вера; божественная вера исходит из божественного свидетельства, из авторитета и правдивости Бога-Свидетеля; человеческая вера основывается на свидетельстве человека, а также на подлинности и истинности свидетельства, данного им; относительно того и другого апостол Иоанн говорит: «Если принимаем свидетельство человеческое, то свидетельство Божие тем больше», тем больше его правдивость и верность; «Ибо это есть свидетельство Божие, которое Он засвидетельствовал о Сыне Своем» (1 Иоанна 5:9), а именно, что
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жизнь и спасение в нем и через него; и поверить этому свидетельству и принять его внутри себя — это то, что обычно называют спасающей верой.
1д. Существует вера в чудеса, которая исходит из откровения, так или иначе данного Богом человеку, во что он верит; либо чудо должно быть совершено им, либо должно быть совершено для него, для его пользы и выгоды; Под первым видом, который называется «верой в Господа» (Марка 11:22,23), следует понимать апостола, когда он говорит: «Хотя я имею всякую веру, так что могу переставлять горы» (Мк. 11:22,23). 1 Кор. 13:2; Матфея 17:20; Луки 17:6), последней была вера сотника, женщины, имеющей потомство, Иаира и хананеянки (Матфея 8:8, 10; 9:18,20,22; 15:28) и хромого в Листре (Деян. 14:9,10). Одна называется активной, другая пассивной верой; и эта вера в чудеса в первые времена Евангелия была общей для хороших и плохих людей, для истинных учеников Христа (Мф. 10:1; Марк. 16:17-20), и для Иуды, и для лжеучителей. (Матфея 10:1,4; 7:22,23).
1е. Существует то, что называется исторической верой, не потому, что она отдает должное только исторической части Священного Писания, в которую следует верить так же, как и в другие части; ни потому, что Священное Писание читают и обращают на него внимание только как на общую историю или человеческое свидетельство; ибо люди с этой верой верят в это божественное свидетельство и считают его таковым; ее скорее можно назвать теоретической верой, умозрительной, воспринимающей все в теории, но ничего не сводящей к практике; или голое неприкрытое согласие с истиной того, что содержится в слове о Боге, Доброте и божественных вещах; это вера, общая для хороших и плохих людей; оно должно быть и есть там, где есть истинная вера, и без нее не может быть истинной веры; но если человек здесь остановится и не пойдет дальше, то это не соответствует духовной, особой вере или вере избранных Божиих, и есть не что иное, как вера бесов и плохих людей.
1ф. Существует также временная вера, которая сохраняется только на время, у некоторых людей, как у слушателей на каменистой почве, «которые на время веруют, и во время искушения отпадают» (Лк. 8:13), такого рода вера отличается от первой тем, что она не является простым согласием с истиной, но сопровождается любовью, радостью и веселием, как у Ирода, который с радостью слушал Иоанна и сделал многое внешнее (Марка 6:20 и в тех Апостол говорит о «вкусивших благое слово Божие и силы будущего мира» (Евр. 6:5), все естественного и поверхностного рода, происходящее из принципа себялюбия и из от новизны, гармонии и связи истин, и от ложной самонадеянной надежды на будущее счастье вследствие их согласия с ними, и тем отличается также от веры бесов, которые верят и трепещут, но не имеют радости; и она отличается также от истинной веры, потому что она лишена корня благодати в сердце и теряема, бывает лишь на время, ибо, когда настанет скорбь и гонение за слово, те, которые имеют его, оставляют свое исповедание его; тогда как там, где есть истинная вера, такие не «отступают», а продолжают «веровать» ко «спасению души» (Евр. 10:39).
1г. Существует особая вера, свойственная избранным небесным, и которую некоторые называют спасительной верой, хотя, строго говоря, спасение заключается не в вере, [1] ни в какой-либо другой благодати, ни в каком-либо долге, а только в Господе; нет другого имени, кроме Его под небом, которым надлежало бы нам спастись; только он является творцом вечного спасения; и все же в Писании есть кое-что
56

которые, кажется, одобряют такую фразу; как когда Доброта сказала женщине, которая покаялась в своих грехах и получила их прощение, любила Добро и верила в него:
«Вера твоя спасла тебя, иди с миром» (Лк. 7:50), если только не следует иметь в виду объект веры; и несомненно, что спасение обещано вере и связано с ней: «Кто будет веровать, спасен будет», и это то, из чего возникает вера; истинно верующие получают «конец веры своей, а именно спасение душ своих» (Марка 16:16; 1 Пет. 1:9), и именно об этой вере и следует говорить; и далее будет рассмотрено,
2. Его объекты и его действия на эти объекты. Объектами его являются не голые аксиомы или предложения; ибо, как отмечает д-р Эймс[2], действие верующего заканчивается не на аксиоме, а на вещи; ибо аксиомы формируются не для того, чтобы с их помощью можно было получить знание о вещах; главным термином, к которому стремится поступок верующего, является сама вещь, которая главным образом рассматривается в аксиоме; и поэтому обещания не следует рассматривать как объекты, если только в тропическом и метонимическом смысле они не относятся к обещанным вещам; так и ветхозаветные святые, «не получив обетованного», обещанного, «но увидев его издалека», то есть верою, «уверились в нем и приняли его» (Евр. 11:12) , ни даже блага Доброты, или благословения Его благодати, не иначе, как они являются «целью», которую вера имеет в виду при принятии Его; его рассматривают и обращаются с ним как с объектом веры, чтобы наслаждаться благами, которые приходят от него; или они могут рассматриваться как мотивы, побуждающие к действиям веры по отношению к нему, и являются ли плоды и последствия этого получены от него . Правильный и формальный объект веры двоякий: Бог и Добро; Бог как первый первичный и конечный объект веры, а Добро как посредник является ее опосредованным объектом: «Веруйте в Добро, веруйте и в Меня» (Иоанна 14:1).
Бог является основным объектом веры (Марка 11:22; Титу 3:8 1; Фес. 1:8), действие веры на Него заключается не просто в вере в существование Доброты, и только одной; что есть «credere Deum», и во что верят сами дьяволы; и это не просто верить всему, что он говорит в своем слове, например, пророчествам, обещаниям, доктринам и т. д. это «credere Deo», чтобы отдать должное небесам, верить тому, что он говорит; но «credere in Deum» [3] веруя прилепиться к небу, опереться на него и принять его как нашу вполне достаточную жизнь и спасение (Втор.
30:20), и поэтому нужно не просто верить, что есть три личности в Божестве, но действовать в делах веры и уверенности в них, в делах, касающихся нашего благополучия и счастья здесь и в будущем. И,
2а. Во-первых, о Боге Отце: «Веруйте в Господа», то есть в Господа Отца, Бога Израиля, в отличие от Благости, ибо отсюда следует: «В доме Отца Моего обителей много».
(Иоанна 14:1,2), и поэтому наш Господь дальше говорит: «Верующий в Меня», то есть не только на него, и вера его не останавливается и не прекращается там, «но на Пославшем Меня», то есть на Отца Христа (Иоанна 12:44, а также замечено, что Добро воскрес из мертвых и слава была дана Ему, чтобы «вера и надежда» народа Его «была в Боге», в Господь Отец Его, воскресивший Его (1 Пет. 1:21).
2а1. На него как на творца, хотя и не только на него как такового; так гласит первая статья символа веры, обычно называемого апостольским символом веры: «Верую в Господа Отца Всемогущего, Творца неба и земли»; верить в сотворение всего из ничего словом,
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даже из неявившегося есть действие той веры в Бога, которая есть суть ожидаемого и очевидность невидимого (Евр. 11:1,3), кроме того, истинно верующий в Господь ищет аргументы, чтобы укрепить свою веру в Господа, чтобы получить от него облегчение, помощь, поддержку и снабжение в отношении вещей духовных, а также временных, поскольку он является творцом и создателем всех вещей; «Помощь моя», говорит Давид, «приходит от Господа, сотворившего небо и землю» (Пс. 121:1,2), и это особый акт веры, к которому верующие обращаются в страданиях, «совершать сохранение души свои Богу, делая добро, как верному Творцу» (1 Пет. 4:19), и так же и Ему, как хранителю и спасителю людей, ибо Он есть «Спаситель всех человеков, а особенно тех, кто верующих»; и поэтому святые уповают на Него, на живую Доброту как таковую (1 Тим. 4:10).
2а2. Вера проявляется в Боге-Отце как в объекте веры, как в возлюбившем Свой народ в Господе еще до основания мира; что Отец, в отличие от Доброты, возлюбил свой народ свободной, суверенной, неизменной и вечной любовью, это несомненно;
«Боже же, Отец наш, возлюбивший нас и давший нам вечное утешение» (2
Фесс. 2:16), в чем они могут быть наиболее уверены и могут наиболее твердо верить, если Он явится им, как Он явился Своей церкви в древности, и сказал: «Я возлюбил Тебя любовью вечной» (Иер. 31). :3), когда его дух свидетельствует об этом их духу, изливает это в их сердца и дает им некоторые чувственные ощущения этого, чтобы вместе с другими святыми постичь высоту и глубину, длину и ширину этого. ; вспоминая им свою прежнюю доброту, благосклонность, которую он оказывает своему народу; и делами любви, совершаемыми в вечности, как будто они выбирают их в Господе и т. д. и тем, что вовремя отдал его за них, и похвалил Свою любовь к ним через смерть Доброты за них, когда они еще были грешниками; и оживляя их Своим Духом и благодатью, когда они умерли в преступлениях и грехах, и все из-за великой любви, которой Он возлюбил их; и привлекая их с любовью к себе, а также своим словом и клятвой, двумя неизменными вещами, в которых он не может солгать (Ис. 54:9,10). Так что есть хорошее и достаточное основание для действия и проявления веры в вечной любви Отца; и какое сильное действие и выражение веры было у апостола по отношению к этому; «Я убежден», я твердо верю в это, что ничто, «ни какое-либо существо», вообще,
«Сможет ли отлучить нас от любви Доброты, которая в Доброте Благости Господа нашего?»
(Рим. 8:38,39), это должно быть «укоренено и утверждено в любви» (Еф. 3:17).
2а3. Вера проявляется в Боге Отце, как избравшем Свой народ в Господе к благодати и славе от начала, от века, до начала мира (Еф. 1:3,4 2; 2).
Фесс. 2:13,14) это действие Отца Благости: «Избранные по предведению Бога Отца» (1 Пет. 1:2), и это избрание Божие должно быть познано пришедшим Евангелием. не только словом, но и силой, будучи действенным призванием, «кого Он предопределил, тех и призвал»; и имея веру избранных Божиих, ибо
«уверовали все, предназначенные к вечной жизни» (Рим. 8:30; Деян. 13:48), поэтому в это можно наиболее твердо верить, как это было у апостола Павла, как в отношении себя, так и других, ибо благословил Добро и возблагодарил Его (Еф. 1:3,4; 2
Фесс. 2:13), а наш Господь увещевает и призывает Своих учеников «радоваться, что имена их написаны на небесах» (Лк. 10:20), что предполагает знание этого и веру в него.
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2а4. Доброта, как заветный Бог своего народа, является объектом их веры; завет гласит: «Я буду их Благостью, и они будут людьми»; и это проявляется в действительном призвании, когда те, кто не были людьми Доброты, о которых не известно, являются таковыми открыто; тогда Бог выполняет свое обещание: «Я скажу: это народ Мой; и они скажут: Господь есть Бог мой» (Зах. 13:9), как это сделал Давид: «Я уповал на Тебя, Господи». Я сказал: Ты благость Моя» (Пс. 31:14), и так каждый верующий может сказать и быть уверенным, что этот Бог является их Богом и будет их Богом и руководителем даже до смерти, ибо интерес завета всегда сохраняется. ; это был благородный акт веры со стороны сладкого певца Израиля незадолго до его смерти: «Хотя дом и не таков по благости, но Он заключил со мной вечный завет, упорядоченный во всем и надежный» (2 Цар. 23). :5).
2а5. Благость, как Он Отец Христа, так Он Отец всех верующих в Него; «Восхожу, — говорит Доброта, — к Отцу Моему и Отцу вашему» (Иоанна 20:17). Итак, Доброта в завете Своей благодати заявила о себе: «И будет вам отцом, и вы будете Моими сынами и дочерями, говорит Господь Вседержитель» (2 Кор. 6:18), и поэтому вера нужно проявлять к нему с радостью и удивлением, говоря: «Вот, какую любовь дал нам Отец, чтобы нам называться сынами Божиими» (1 Иоанна 3:1), об истине которой водительство и свидетельство Духа являются очевидным доказательством, почему Он назван Духом усыновления; «ибо все, водимые Духом Божиим», сами от себя к небу, а через Него к Отцу, «они суть сыны Божии»; Сам Дух свидетельствует духу их, что они — дети Божии» (Рим. 8:14-16), так что их вера основано на хорошем авторитете, на божественном свидетельстве, истинном, надежном и прочном; это благословение усыновления открывается вере, свидетельство о нем принимается ею, и так верующие становятся открыто и явно «детьми Божиими по вере в Благость Доброту»; ибо «тем, кто примет Его, Он дает силу», власть, право, привилегию, «чтобы верующие во имя Его стали сынами Божиими» (Гал. 3:26; Иоанна 1:12). ), и впредь им предписывается, чтобы они, проявляя веру, называли Бога своим отцом и не «отворачивались» от Него, давая волю злому сердцу неверия, но говорили Ему: «Несомненно, Ты Отец наш». (Ис. 63:16), и во всех своих обращениях к Богу у престола благодати они направляются говорить: «Отче наш, сущий на небесах»
(Матфея 6:9).
2а6. Бог является объектом веры как Бог, прощающий беззаконие, преступление и грех ради благости; и в нем он провозгласил свое имя как таковое, и нет подобного ему в этом отношении; Он обещал прощение в завете, говоря: «Я буду милостив к неправде их и грехам их, и беззаконий их Я уже не вспомню» (Евр.
8:12). В своих целях Он изложил Доброту как умилостивление через веру в Его кровь для прощения грехов; и Он послал Его пролить свою кровь, чтобы получить это, и превознес Его как Спасителя, чтобы дать это, и дать Ему свидетельство всех пророков, что всякий верующий в Него получит это; и Он применяет это к ним, говоря: Сын или
«Дерзай, дочь, прощаются тебе грехи твои; Я изглаживаю беззакония твои за Себя, и не помяну грехов твоих» (Мф. 9:2; Ис.
43:25). Следовательно, благодаря таким действиям и заявлениям, как эти, верующий имеет достаточно оснований сделать Бога как прощающего Бога объектом своей веры и призвать свою душу и все, что внутри него, благословить свое святое имя (Пс. 103: 1-3), такой акт веры проявил Давид
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Бог как прощающий Бог, когда, признав свой грех и исповедав его пред Господом, добавил: «И Ты простил беззаконие греха моего» (Пс. 32:5).
2а7. Вера рассматривает Бога как оправдывающего; его язык таков: «Кто будет обвинять избранных Божиих? Бог оправдывает» (Рим. 8:33; 3:30), и вера проявляется в нем, как в «оправдающем нечестивца»; и, следовательно, не по делам и не по причине каких-либо хороших качеств и качеств в людях; и они приходят к Нему не как работники, но как нечестивцы и грешники, и верят в Него как в оправдывающего их без дел, и это вменяя им праведность Сына Своего; «Так и Давид описывает блаженство человека, которому Бог вменяет праведность без дел» (Рим.
4:5,6). Благость Божья стала для них праведностью; и они сделались в Нем праведностью Божией; то есть через Его милостивое вменение им праведности Христа: и таким образом Бог представляется справедливым Богом и Спасителем: справедливым, пока Он «оправдывает верующего в Господа»; и как таковой он является объектом веры; Какую доброту сказал федеральный глава своего народа, в котором все они оправданы, его верующие члены могут сказать: «Он близок к тому, кто оправдывает меня, кто будет спорить со мной?» (Ис. 50:8).
2а8. Бог и Отец Добра есть «Бог всякой благодати»; Ему, Отцу, было угодно, чтобы вся полнота его обитала в Доброте как Посреднике; он предусмотрел для него большие запасы и сохранил с ним завет благодати; и является автором, дателем и насаждающим всякой благодати в сердцах своего народа Своим Духом; и так как Он способен сделать так, чтобы всякая благодать изобиловала по отношению к ним, то Он дает им запас ее время от времени: теперь, как таковой, Он является объектом веры; вера имеет дело с ним как таковым, и верующий обращается к престолу Его благодати, чтобы он мог получить милость и обрести благодать, чтобы помочь ему во время нужды.
2а9. Наконец, Доброта, как многообещающий Бог, является объектом веры. Он дал много чрезвычайно великих и драгоценных обещаний, и все это да и аминь в Господе, и верен Бог, обещавший, и способный также выполнить ; и хотя, строго говоря, целью веры являются не сами обетования, а скорее обещанное, тем не менее, объектом веры является, прежде всего, обещанный Бог (Евр. 10:23).
2б. Во-вторых, Бог-Сын является объектом веры; эта вера заключается не только в вере в то, что Он есть Сын Доброты, во что, несомненно, следует верить; это было не только исповедание веры Петра: «Ты Благость, Сын Бога живого»; какая вера, или, скорее, ее предмет, является Скалой, на которой построена Церковь Христова и которую врата ада никогда не одолеют; но это была вера всех учеников, которую они выражали с сильнейшей уверенностью; «Мы веруем и уверены, что Ты есть та Благость, Сын Бога живого» (Матфея 16:16,18; Иоанна 6:69, и именно в отношении этого артикля евнух выразил свою веру в господина до своего крещение;
«Верую, что Доброта есть Сын Божий» (Деяния 8:37), и все, что относится к небу, его учениям и чудесам, было написано евангелистами, «чтобы люди поверили, что Добрость есть Доброта, Сын Божий; и чтобы, поверив, имели жизнь именем Его» (Иоанна 20:31), но истинная вера — это не просто вера в то, что Добро есть Сын Божий, но вера в Него как такового; по вопросу, заданному небом слепому; «Веруешь ли ты в Сына благости?» (Иоанна 9:35). «И это его
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заповедь», заповедь Божия, «чтобы мы веровали во имя Сына Его Благости». И еще: «Верующий в Сына Божия имеет свидетельство в самом себе» (1 Иоанна 3:23; 5:10). Вера в Него есть проявление в делах веры и упования и называется «верой в Господа нашего Благость Благость» (Деяния 20:28). Доброта, как Сын Божий, есть истинный Бог и жизнь вечная; он — Бог, равный Отцу, и как таковой в равной степени является основным объектом веры; это ярко выражено Фомой: «Господь мой и благость моя!», и поэтому наш Господь говорит: «Вы веруете в Господа» в Господь Отец,
«веруйте и в Меня» так же, как и в него, ибо он равен Ему по природе, совершенствам, силе и славе. Но Добро, как Посредник, Искупитель и Спаситель, является опосредованным объектом веры, или в котором и через которого люди верят в Господа; так апостол Петр, говоря о Христе как Посреднике, был предопределен прежде создания мира; но проявился в человеческой природе в эти последние времена ради Своего народа, описанного Им как такового, «верующего через Него в Господа» (1 Пет. 1:21). Как Доброта является Посредником, через которого вся благодать сообщается своему народу, так и через него всякая благодать проявляется к Доброте, и в особенности вера; «Такое доверие имеем мы по благости к Богу», — говорит апостол (2 Кор. 3:4). Поэтому верующие считают себя «живыми для Бога по благости Господа нашего» (Рим. 6:11). Вера же в Добро, как Искупителя и Спасителя, включает в себя следующее и выражается разнообразными поступками, показывающими ее природу.
2б1. Сначала я рассмотрю различные части веры в Добро или то, что необходимо для ее формирования.
2б1а. Познание добра необходимо для проявления веры в него, ибо «как поверят в Того, о ком не слышали?» и если они даже не слышали о нем, они не могут знать его и, следовательно, не могут проявлять к нему веру; и
«Как они услышат без проповедующего», чтобы открыть им Его? (Рим. 10:14).
Когда наш Господь задал вопрос слепому человеку: «Веришь ли ты в Сына Божия?», он ответил и сказал: «Кто Он, Господи, чтобы мне верить в Него?»
после чего Доброта открылась ему: «Благость сказала ему: Ты видел его, и это он говорит с тобой»; его глаза были открыты, чтобы видеть его, и его уши теперь слышали его, и, будучи истинными в духовном смысле, он сразу же выразил свою веру в него, сказав: «Господь, я верю», и в качестве доказательства и доказательства этого, «поклонились Ему» (Иоанна 9:35-38). Прежде чем поверить в Господа как в Спасителя, должно быть знание о том, что Он нужен; как таковой человек должен осознать греховность своей природы, крайнюю греховность греха и его справедливые недостатки, а также то жалкое состояние и условия, в которые он его привел, из которых нет ничего, кроме Доброты. Спаситель может избавить его; и поэтому он тогда обращается к нему, как это делали апостолы в беде, говоря:
«Господи, спаси нас, мы погибаем!» (Матфея 8:25), он должен осознать свою неспособность спасти себя; что его собственная десница, его дела и служения не могут спасти его; что если он когда-либо и будет спасен, то это произойдет по благодати Добра, через кровь и праведность Добра, а не через них; он должен иметь познание полноты и способностей Христа как Спасителя; он, должно быть, видел его полным благодати и истины, имеющим в себе всю полноту благословений благодати, соответствующим его нуждам, чье искупление обильно, его спасение завершено, он сделан всем для своего народа, которого они хотят, и способным сохраняйте до конца всех, кто приходит к Богу через него; и он просто такой
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Они нуждаются в Спасителе, и Его спасение так подходит им, что те, кто знает Его имя, Благость Спасителя, уповают на Него; и тем более они готовы это сделать, так как полностью убеждены, что другого Спасителя нет; что спасение в нем, и ни в ком другом; что напрасно ожидать этого откуда-либо от дел и служения творения, и поэтому принимать решение, что они не будут их спасителями; но скажите вместе с Иовом: «Хотя он и убьет меня, я все же уповаю на него, и он будет моим спасением!» (Пс. 9:10; Иов 13:15,16).
Следовательно, знание, так необходимое для веры и включенное в нее, вера иногда выражается через него (Ис. 53:11; Ин. 17:3), как в духовном познании, так и в особой вере, начинается жизнь вечная, и с которой она связанный; и таким образом знание и вера соединяются вместе как неразлучные спутники и как выражение одного и того же; «И мы познали и поверили любви Бога к нам», твердо убеждены в ней (1 Иоанна 4:16), и некоторые из самых сильных действий веры в святых были выражены словами знания; «Я знаю, что мой Искупитель жив, и т. д. Я знаю, в кого я уверовал»,
и т. д. (Иов 19:25; 1 Тим. 1:12).
2б1б. Принятие Доброты как Спасителя входит в истинную природу веры; не простое и неприкрытое согласие ума с истиной личности и служения Христа; что Он есть Сын Божий, Мессия, Пророк, Священник и Царь, какой был предан Ему людьми, лишенными истинной веры в Него, как Симон Волхв и другие, да и самими дьяволами (Лк. 4 :34,41).
«Из всего яда, — говорит д-р Оуэн, [4] — который в наши дни разлился в умах людей, отвращая их от тайны Евангелия, нет более пагубной части, чем это извращенное воображение, которое «верить в Добро» — это вообще не что иное, как
«верьте учению Евангелия!» что, по нашему мнению, включено в него».
Такое положение о том, что Добро является Спасителем главного из грешников или что спасение принадлежит только ему, не представлено просто под представлением о том, что оно «истинно», и с ним соглашаются как таковое, но под представлением о том, что оно существует. «добро», подходящее, приемлемое и предпочтительное добро, выбранное в качестве хорошей части, было Мэри; как «верное изречение», которое следует считать истинным, и как «достойное всякого принятия», которое следует принять и принять как высшее благо. Вера — это согласие с Добротой как Спасителем, но не на человеческом, а на божественном свидетельстве, на основании свидетельства, данного Богом о Своем Сыне и вечной жизни в Нем. Некоторые самаритяне уверовали в Добро из-за слов женщины; но другие, благодаря Его собственному слову, сами услышали Его и узнали, что Он действительно был Благость, Спаситель мира: истинная вера в разумных грешниках соглашается с небом и принимает Его не просто как Спасителя людей в общий; но как особый, подходящий Спаситель именно для них: оно происходит по явлении Добра «в»
им, а также «к ним» Духом мудрости и откровения, в познании Его как Спасителя, который становится им; оно приходит не просто через внешние учения, через слышание слова от людей; но «услышав и научившись от Отца», такие души приходят на небо, т. е. веруют в Него (Ин. 6:45), не в учение Его только, но и в Самого Его.
2б1с. Познание Христа как Спасителя и согласие с Ним как таковым сопровождается любовью и привязанностью к Нему; вера действует любовью, любовь всегда сопровождает веру, по крайней мере
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следует за ним; Добро драгоценно для верующих; они любят его, ценят его, предпочитают его всем другим как Спасителя; и всякая истина, касающаяся Добра, не «едва принимается», но, принимая Добро, они получают вместе с ним и «любовь к истине».
2б1д. Истинная, духовная, особая вера во Господа включает в себя зависимость от Него, доверие и уверенность в Нем одном для вечной жизни и спасения; это стремление души к Доброте, решившей, что если она погибнет, то погибнет у его ног; это смирение себя с небом, вручение своей души и ее важного благополучия и спасения в руки Добра, доверие Ему во всем, взирание на Него, упование на Него и согласие с Ним как с единственным Спасителем. Все это станет более полно понятным, если рассмотреть:
2б2. Во-вторых, различные действия веры в Добро, описанные в Священном Писании.
2б2а. Это выражается в видении Сына; это один из первых и один из самых низких актов веры, но к нему прилагается вечная жизнь; «Такова воля Пославшего Меня, — говорит Благость, — чтобы всякий, увидевший Сына и верующий в Него, имел жизнь вечную» (Иоанна 6:40), это зрелище славы и превосходства Человека благости, полноты благодати Его и праведности, а также полноты и целесообразности его спасения. Это взгляд на Добро, творца и совершителя веры, взгляд на него как на совершенно прекрасного, главного из десяти тысяч. Вера – это свет, проникший в сердце грешника, чье понимание было затемнено, да и сама тьма, пока Бог не повелел свету светить во тьме; посредством которого он, хотя сначала и лишь мерцает, видит себя грешником, несчастным и погибшим, без Спасителя, когда Доброта раскрывается в Евангелии, чтобы он мог посмотреть на него; это зеркало, в котором его следует видеть и где он открыто изображен распятым и убитым за грешников; и таким же образом перед ними лежит надежда на то, что они будут смотреть на них и держаться за них, прообразом которого был медный змей, поставленный на шест Моисеем, чтобы израильтяне, укушенные змеями, могли смотреть на них и жить (( Иоанна 3:14,15). И не только разумные грешники призваны увидеть Агнца Божьего, который берет на себя грех мира, как слушатели Иоанна были рядом с ним; и вдохновляются служителями слова, которые показывают людям путь спасения, чтобы они взирали на Господа Доброту и веровали в него и были спасены; но их ободряет само небо; который говорит: «Вот я, вот я» народу, не названному его именем: «обратитесь ко мне, и будете спасены, все концы земли, ибо Я — Добро, и нет иного!» (Это.
65:1; 45:22), вид которого наполняет их души любовью к нему, как к самому милому и дружелюбному человеку, с нетерпеливым стремлением к Нему и интересом к Нему, что обозначается алчением и жаждой Его праведности и жаждой Его праведности и жаждой Его праведности. спасение. И это видение Христа по вере близко, а не вдали; сейчас, а не в будущем; и для самого человека, а не для другого; он смотрит на него не просто как на Спасителя других, но на него как на Спасителя и Искупителя, подходящего для него самого.
2б2б. Вера есть движение души к добру; взглянув и всмотревшись в него с удивлением и удовольствием, оно движется к нему; это выражается в приходе к нему; «Приходящий ко Мне, — говорит Доброта, — никогда не будет голодать; и верующий в Меня», что объясняет, что подразумевается под пришествием, «не будет жаждать никогда» (Иоанна 6:35), что означает пришествие на небо. данное приглашение, поощряющее его; не только другими, Духом и невестой, говорящими «прииди» (Откр. 22:17), и служителями слова; «Хо, каждый
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жаждущий, придите к водам; и тот, у кого нет серебра, приидите!" и которые через евангельскую трубу, трубящую с силой и звук ее, сопровождаемый действенной благодатью, приходят "готовые погибнуть" (Ис. 55:1; 27: 13), но и самим небом, которое говорит: «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас!» (Мф. 11:28), такие души приходят под влиянием и силой по благодати Божией; «Все, что Отец дает Мне», говорит Доброта, «придет ко Мне»; действенная благодать приведет их к Нему, несмотря на все разочарования, трудности и возражения, и все это устраняется следующим: «и приходящего ко Мне не изгоню вон» (Иоанна 6:37). , наставления, и рисование; «Ни один человек не может прийти ко мне», — говорит Добро, то есть верь в него,
«кроме пославшего Меня Отца, привлеки Его», привлеки Его человеколюбием Своим, и силой благодати Его, и Божественного учения Его; «Итак всякий человек, слышавший и научавшийся от Отца, приходит ко Мне»; да, это чистый дар Его благодати,
«Поэтому Я сказал вам, что никто не может прийти ко Мне, если не будет дано ему от Отца Моего» (Иоанна 6:44,45,65), и такие души приходят на небеса ради благословений благодати, праведности и силы, мира и прощения, спасения и жизни вечной; это благость Господа, они текут к Нему с великим рвением, быстротой и радостью. Для
2б2с. Это движение веры к добру выражается бегством к нему; и такие души, которые верят в Него, описываются как «бежавшие в поисках убежища, чтобы ухватиться за предлежавшую им надежду» (Евр. 6:18), и «обращающиеся в твердыню, как узники надежды», то есть, чтобы Доброта, имя которой — «крепкая башня», куда «бегут праведники» и где они «в безопасности».
(Зах. 6:12; Прит. 18:10), бегство предполагает опасность и ощущение ее; Доброта — это город-убежище, крепость и башня, куда они направлены; придя туда, они находят убежище и безопасность от мстительного правосудия и всякого врага, удовлетворение потребностей и почву надежды на вечную жизнь и счастье; и, таким образом, придя на небо, на него возлагаются различные дела веры; например, следующее:
2b2c1. Отважный акт их душ и всего их спасения на нем, как Есфирь, которая отважилась предстать перед царем Артаксерксом, говоря: «Если я погибну, я погибну!» вера поначалу есть такое стремление души к добру, еще не знающей, как она с этим справится; да, «возможно», возможно, для него может быть спасение в Доброте; как сказали ему слуги Венадада; «Может быть, он» (царь Израиля) «сохранит тебе жизнь»; рассуждали так же, как четыре прокаженных, когда были готовы умереть от голода; «Впадем в войско Сирийское; если они спасут нас живыми, мы будем жить; а если они убьют нас, мы умрем»: так разумные грешники, видя свое гибельное состояние, решаются отважиться на Добро; если он их спасет, то хорошо, если нет, то они могут умереть, как и должны были бы умереть без него.
2b2c2. Бросание или бросок в объятия Христа, чтобы Он носил и носил их, как кормящий отец носит и носит на груди грудного ребенка; так и Благость носит на своих руках агнцев (Ис. 40:11), слабых верующих, которые возлагают на Него себя и все свое бремя, всю заботу о своей душе; это чувство имеет Нмах (Числ. 11:12), откуда происходит слово, которое во многих местах означает веру (см. Ис. 60:4).
по сравнению с Ис. 66:12). [5]
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2b2c3. Удержание Доброты, которая является «деревом жизни для держащихся за Него»
(Прит. 3:18), с какого дерева они могут срывать и есть все плоды благодати и жизни.
Доброта — надежда Израиля и Спаситель его народа; и есть великое ободрение разумным грешникам надеяться на Него, потому что с Ним милость и великое искупление; и в Евангелии, представленном им как основание надежды, «чтобы ухватиться» (Евр. 6:18), он есть тот Иудей, который произошел от семени Давидова и от колена Иуды; и его праведность «юбка», как говорят, к десяти мужчинам
«взять» (Зах. 8:23) одежду праведности Его; которое, будучи раскрыто и приближено к вере, ухватывается и надевает ее, как свою оправдывающую праведность, видя недостаточность своей и превосходство этой. Социн [6] рассматривает такое постижение Христа верой для оправдания как простое человеческое изобретение и самую пустую мечту; но истинно верующий находит в нем изобилие прочного мира и утешения. Когда Адония и Иоав убежали и в целях безопасности, сознавая свою вину, схватились за роги жертвенника; так и грешник, сознающий свой грех и вину, а также свою собственную неспособность искупить ее, бежит к добру, хватается за свою жертву, приносит это приношение в объятиях своей веры и умоляет Бога, чтобы он будет благосклонен к нему через это и снимет с него грех. Вера держится за завета благодати и Доброты, Посредницы его, и содержащихся в нем обетований, которые суть да и аминь в Господе, и его благословений, верных милостей Давида, искупления, оправдания, прощение, мир, примирение и спасение и заявляет о своей заинтересованности в них. Он опирается на Добро как на силу, так и на праведность; «Пусть он возьмет мою силу», чтобы дать ему возможность проявлять всю благодать, выполнять все обязанности, нести крест Христов и упорствовать в вере и святости до конца (Ис. 27:5,6).
2b2c4. Вера — это сохранение Доброты и удержание его; душа, пришедшая на небо и ухватившаяся за него, удерживает его: сказано о Мудрости или Доброте:
«счастлив всякий, кто удержит ее» (Прит. 3:18), поэтому церковь, потеряв своего возлюбленного и в поисках найдя его, она «держала его и не отпускала», как ангел Иаков, который боролся с его, пока он не благословил его (Песнь 3:4), что означает не только твердое исповедание веры Христовой, но и продолжение проявления на нем благодати веры; держась за него, за Главу, и получая от него питание, хождение в нем таким, каким он был принят; существо, сильное в благодати, которая в нем, твердо верящее в свою заинтересованность в нем. Это выражение силы веры в господина и великой привязанности к нему; ибо иногда ему с трудом удается удержать его, когда дела идут против, и Добро удалилось и скрылось из виду.
2b2c5. Вера иногда выражается в том, что мы опираемся на Господа и «пребываем» на Нем.
«Святый Израилев воистину»; и даже те, кто ходит во тьме и не имеют света, направляются и поощряются «надеяться на имя Господа и оставаться на своем Боге»
(Ис. 10:20; 50:10), где доверие к Господу и пребывание в Нем явно одно и то же; вера или доверие к Господу — это пребывание или опора на Него во всякой поддержке и всяком снабжении; поэтому говорится, что церковь, выходя из пустыни, «опирается на своего возлюбленного» (Песнь 8:5), что показывает сознание ее собственной слабости, зависимость от Его могучей руки и ожидание все поставки благодати и силы от него. Но,
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2b2c6. Величайшим и главным действием веры, или тем, в чем она чаще всего выражается, является получение Благости; «все, кто принял Его, даже верующие во имя Его»
(Иоанна 1:12), где получение Доброты интерпретируется как вера в Него. Добро принимается не в голову; ибо не все, говорящие «Господи, Господи», войдут в Царство Небесное; но в сердце; ибо именно сердцем человек верует в Сына Божия к праведности; и в нем обитает Добро по вере. Душа, осознавшая свою нужду во Христе и Его праведности, а также в спасении через Него, нисходит от самовозвышения и самоуверенности и «принимает Добро с радостью», как это сделал Закхей.
2б2д. Вера получает все Добро, не только частично, но и целиком, он «всего», или
«весь он прекрасен»; [7] Весь он приятен в глазах верующего и угоден ему. Как пасхальный Агнец должен был быть съеден израильтянами целиком, ни одной части от него не оставалось, так и вера питается всей Добротой, Добротой в Его личности, служениях, благодати и праведности. «Разделено ли добро?» Его нет, не в его личности; он всего лишь один, Бог, проявленный во плоти; ни в его доктринах; ни от его служителей, ни от его постановлений; где получено Добро, все получено.
2б2д1. Доброта во всех его кабинетах. Доброту воспринимают как великого Пророка в церкви, которого Бог обещал воскресить, и который воскресил и послал наставлять Свой народ; и через кого приходят благодать и истина, учения о благодати и истине, и тому нужно уделять внимание;
«слушайте его», не Моисея и не Илию, но возлюбленного Сына Божьего, через которого Он выразил все свои мысли и волю в эти последние дни; и который сам говорит: «Принимайте мое наставление, а не серебро, и знание, а не чистое золото»; то есть его изданное им Евангелие; и те, кто духовно просвещены в познании Его Духом Божиим, те получают любовь истины; правда, с сердечной привязанностью к ней; принимайте слово охотно, со всей готовностью и кротостью; они принимают служителей Христа, проповедуемые ими учения и послания; что интерпретативно воспринимает само Добро; «Принимающий Вас, Меня принимает, и принимающий Меня принимает Пославшего Меня» (Матфея 10:40). И вера принимает также Благость, как Священник, и искупление, которое он совершил; оно рассматривает его как милостивого, верного и достойного человека, который примирился с грехом, устранил его своей жертвой и полностью удовлетворил его, и одним Своим приношением навсегда сделал совершенными освященных. Вера смотрит на него и принимает его как ходатая пред Отцом, как всегда живущего, чтобы ходатайствовать; как всегда у золотого жертвенника, готовый вознести молитвы всех святых своим множеством благовоний; и через которого, как своего великого Первосвященника, святые приносят свои духовные жертвы молитвы и хвалы, которые через него становятся угодны Богу. И вера также принимает его как Царя Сиона; «Итак, как вы приняли Благость Благость Господа» (Кол. 2:6), кажется, здесь делается ударение на этом предложении τον κυριον, «Господь»; тот, кто принимает Добро, истинно верующий в него, признает Добро своим Господом и Главой и воздает Ему почтение как таковому, говоря, как это делала Церковь: «Господь — наш Судья, Господь — наш Законодатель, Господь — наш Законодатель. Царь наш, Он спасет нас» (Ис. 33:22).
Добро принимается и признается не только как Священник, но и как Князь; не только как Спаситель, но и как Законодатель; они берут на себя его иго, подчиняются его постановлениям и соблюдают его повеления; и поступайте, как Захария и Елисавета, во всех заповедях и постановлениях Господних непорочно.
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2б2д2. Добро, и все блага благодати вместе с ним принимаются верой; такие как усыновление; поскольку Доброта дает силу тем, кто верит в него, стать детьми Божьими, они верой получают от Него эту силу, права и привилегии; и поэтому мы читаем о «принятии усыновления детей» через искупление небес (Гал. 4:5).
и поскольку вера принимает это, верующие в Господа явно становятся детьми Божьими. Они также получают благословение от Господа, даже оправдывающую праведность от Бога своего спасения. Они получают обилие благодати и дар праведности посредством и от благости, которой они оправдываются от всего, и надевают ее как свою одежду праведности и славятся ею. Верой они получают прощение своих грехов; поскольку Доброта превозносится как Князь и Спаситель, чтобы «дать» покаяние Израилю, и
«прощение грехов», поэтому всякий, кто поверит в него, «получит прощение грехов».
(Деяния 5:31; 10:43), и это на основании совершенного им искупления; поэтому о них сказано, что они «принимают искупление» (Рим. 5:11), верою они «принимают» от полноты Христа «благодать за благодать», все необходимые им запасы благодати; поскольку они хотят больше благодати, и Бог обещал им это и обеспечил их в Господе; поэтому они обращаются к нему за этим и получают это из его рук; и поскольку Он дает и благодать, и славу, они получают и то, и другое; благодать как соответствие и как залог славы: они не только «принимают» прощение своих грехов, но и «наследие среди освященных верою» (Деяния 26:18), они получают благодать от Бог Отец, чтобы сделать их достойными этого; и поскольку Дух дается как залог, они принимают Его как залог наследства, пока не перейдут в полное владение им.
2б2д3. Добро принимается в дар; он — дар Божий; «если бы ты знал дар Божий» (Иоанна 4:10), и Он является неизреченным даром Его любви, даром, данным даром и незаслуженным; «Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего Единородного» (Иоанна 3:16), и Его принимают и признают таковым; «Сын дан нам» (Ис. 9:6), и все блага благодати даются, и даром даются вместе с Ним, и принимаются как таковые (Рим. 8:32).
2б2д4. Вера получает Добро лучше всех остальных; оно принимает Его, и только Его, как единого Господа и Главу, как одного Посредника между Богом и человеком и как одного и единственного Спасителя грешников; она выбирает Добро, ту добрую часть, которая никогда не будет отнята, превыше всего остального: вера действует любовью к небу сильнее, чем к какому-либо тварному объекту; чем самому дорогому и самому близкому родственнику и другу; чем отцу, матери, братьям и сестрам, домам и землям; да, тот, кто любит что-либо из этого больше, чем Добро, не достоин его. Более того, вера предпочитает худшее, принадлежащее небесам, лучшему в творениях; верующий готов сделать и потерпеть все и вся ради добра; ничто из этого, как скорби, узы и заточение ради Добра, не отдаляет верующего от Добра и его веры и надежды на Него; он почитает поношение ради Благости большим богатством, чем все сокровища в Египте, и радуется гонениям и бедствиям, терпимым из-за него; и даже считает свои лучшие вещи, свои высшие достижения в познании и праведности потерей и навозом по сравнению с превосходством познания Доброты, Доброты своего Господа и Его праведности, в которой и только в которой он желает быть найденным.
2б3. В-третьих, Бог Святой Дух также является объектом веры; хотя мы мало читаем и слышим о вере в Него, тем не менее, поскольку Он есть Бог, равный Отцу и Сыну, Он в равной степени есть и
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объект веры как он есть; следует верить не только в его существо, совершенства, божественность и личность, в его служение освятителя и утешителя, а также в его действия благодати на души людей; но есть определенные действия веры, доверия и уверенности, которые следует проявить к нему; поскольку он поистине Добро, он является объектом религиозного поклонения, и это невозможно совершать правильно без веры. Крещение совершается во имя Его, как и во имя двух других лиц, и это должно совершаться и подчиняться вере в Него; ему особенно следует молиться, и нет молитвы ни ему, ни в нем без веры в него; да, истинный верующий доверяет ему в помощи и содействии в молитве, как и при исполнении каждого религиозного долга и всякой благодати; и, кроме всего этого, на него, как и на двух других лиц, возложен особый акт веры в отношении спасения; ибо как мы должны доверять Господу Отцу, который сохранит нас Своей силой через веру ко спасению, и доверять Господу в спасении наших душ, так и мы должны доверять Святому Духу, чтобы он совершал и совершал действие благодати в нас, равное ей; мы должны доверить ему все это и быть «уверенными в этом самом», как и в любой вещи в мире, «что он», Дух Божий, «начавший доброе дело». в нас будет совершать это даже до дня Иисуса Христа» (Флп. 1:6).
3. Предметы благодати веры, которым дарована эта благодать, и в которых она, в одних больше, в других меньше, во всех подобна драгоценной вере.
3а. Во-первых, субъекты веры не являются ангелами, ни хорошими, ни плохими. Не добрые ангелы; они живут не верой в Бога и Добро, как верующие люди, а видением; они обладают блаженным видением Бога, всегда созерцают лик Отца нашего Небесного, постоянно находятся в Его присутствии, ожидая Его и поклоняясь Ему, и наслаждаются полным и невыразимым счастьем в своем доступе к Нему и причащении. с ним и на службе у него. Они — служебные духи небесам, всегда сопровождают Его, всегда созерцают славу Его личности и полноту Его благодати; Одна часть великой тайны благочестия, уважающей Добро, заключается в том, что он «видим от ангелов» и является
«вознесенные в славу» являются объектом их постоянного видения (1 Тим. 3:16), тем более злые ангелы являются объектами этой благодати. Им приписывают некую веру, веру в Бога, и что он только один; «веруешь, что есть единый Бог, хорошо поступаешь, и бесы верят и трепещут» (Иак. 2:19), но тогда у них нет веры в Бога или к Богу; никакого доверия к нему и зависимости от него; они отказались от верности ему и восстали против него; и тем более они не верят в Добро; ибо хотя они знают Его и не могут не согласиться с истиной того, что касается Его, однако не могут иметь веры в Него как в своего Искупителя и Спасителя; и поэтому они сами очень справедливо заметили: «Что нам до тебя, Благость? Ты, Сын Божий?» они не имели ничего общего с Ним как с Добротой Спасителем и могли желать, чтобы они не имели ничего общего с Ним как с Сыном Божьим, Которому вверены все суды, а также и их суды, и поэтому страшатся Его; но веру в Него как в Спасителя они не могли проявить, ибо Он не был им предоставлен как таковой; он не принял на себя их природу; он не был послан и не пришел искать и спасать их или умирать за них; когда они согрешили, Бог не пощадил их, не предоставил им благодати и не обещал ее им, но низверг их с небес в погибель и сохранил их в узах тьмы на суд великого дня, на вечный суд. гнев и осуждение; так что нет ни малейшего основания для веры и надежды на Господа относительно их спасения.
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3б. Во-вторых, только люди являются субъектами благодати веры; и не все мужчины; «ибо не все люди имеют веру» (2 Фес. 3:2), т. е. особую веру в Господа и Доброту; лишь немногие [8] имеют его; есть многие, кто никогда не слышал о Христе, о Его Евангелии и о пути жизни и спасения через Него; «И как они поверят в Того, о ком не слышали?» А из тех, кто слышал о нем и о благой вести о спасении через него, «не все повиновались Евангелию, ибо Исаия говорит: Господи! кто поверил благовествованию нашему?» (Рим. 10:14,16). Есть такие, кто не принадлежит небу, не принадлежит ему; и это причина, почему они в него не верят; и это причина, которую дает само Добро, а лучшего нельзя дать; «Не верите, потому что вы не из овец Моих»; овцы Христовы слышат Его голос, через который приходит вера; они знают его духовно и спасительно; они следуют за Ним и подчиняются Ему верой (Иоанна 10:26,27). Есть некоторые, о которых сказано: «они не могли поверить», потому что они были оставлены Богом по слепоте и жестокосердию; и чьи умы с позволения ослепляет бог мира сего, чтобы не светило им Евангелие, и поэтому они не верят (Ин. 12:39,40; 2 Кор. 4:4). Короче говоря, никто, кроме избранных Божиих, не становится истинно верующим в Господа, и все это происходит в назначенное Господом время и посредством действия Его благодати; так было и так будет всегда, пока все они не уверуют в Господа; «уверовали все, предназначенные к вечной жизни» (Деяния 13:48), ибо «истинная вера» в Христа, который есть истина, и в Евангелие истины, приходящее через Него, есть средства, с помощью которых Бог избрал людей для спасения; и это для них так же несомненно, как и сама вещь; ибо вера дается вследствие этого выбора и свойственна его объектам; поэтому она называется «верой избранных Божиих» (2 Фес. 2:13; Титу 1:1), таковыми являются только участники и подданные этой благодати, которые возрождены, призваны и освящены. Таких, которые принимают Добро и верят в него, называют «рожденными от Бога»; да, утверждается, что «всякий верующий, что Добро есть Добро, рожден от Бога» (Иоанна 1:12,13; 1 Иоанна 5:1), кого Бог призывает по Своей благодати святым призванием, тому дарует веру их; всякий, кто обратится и обратится к Господу, верует в Него; «вера» — один из «плодов» Духа в освящении (Гал. 5:22), никто, кроме тех, кто стал духовно живым, не верит в Добро; в то время как люди мертвы в преступлениях и грехах, они находятся «в неверии», в состоянии неверия, как и апостол до обращения, заключенные в нем до тех пор, пока не проявится милость, оживляющая и облегчающая их; прежде чем появится вера, должна быть первая духовная жизнь; поэтому говорит Доброта: «всякий, живущий и верующий в Меня, никогда не умрет» (Иоанна 11:26). С тем же успехом мертвый труп может летать, как и мертвый грешник верит в Господа или имеет к этому какую-либо волю и желание. [9] Только такие, кто жив, видят и слышат в духовном смысле, и верят в Господа особой верой, и никогда не погибнут, но будут иметь жизнь вечную.
3в. В-третьих, у тех, кто является подданными этой благодати веры, она различна по степени и проявлению ее, хотя во всех она является «одинаковой драгоценной верой» по своей природе, предметам и действиям; и в этом заключается «общая вера», общая для всех истинно верующих, которую они имеют взаимный опыт; поэтому апостол называет свою веру и веру верующих римлян «взаимной верой и вас, и меня»; однако что касается меры и степени, то у одних она больше, у других меньше; см. (2 Пет. 1:1; Титу 1:4; Рим. 1:12).
3в1. Для некоторых это великая вера; примеры которых мы имеем у центуриона и у ханаанской женщины (Матфея 8:10; 15:28), и приписываются многие великие и героические поступки.
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ему в (Евр. 11:1-40), хотя все его величие, сила и действенность должны быть приписаны его Объекту.
3в2. У некоторых это всего лишь маленькая вера или «маловерие»; в Господе и в Его провидении для удовлетворения их временных потребностей; в Господе, как в Его присутствии, так и в мощном сохранении и спасении их (Матфея 6:30; 8:26; 14:31).
3с3. У других его очень мало, «меньше всего»; оно подобно зерну горчичному, которое есть наименьшее из всех семян (Мф. 17:20; 13:32), и как апостол Павел называет себя меньшим из всех святых, так и сии есть наименьшие из всех верующих; малыши, как называет их Доброта, которые верят в него; ягнята, которых он носит на руках; курящийся лен и надломленную трость, день мелочей, которые он не презирает.
3с4. В них его, кажется, почти нет, и как будто его вообще не было; отсюда и эти слова Христа своим апостолам: «Как это вы не имеете веры?» и снова: «Где твоя вера?» (Марка 4:40; Луки 8:25), то есть в действии и упражнении; в противном случае в них была вера как принцип благодати, хотя они так мало проявляли ее, что ее едва можно было различить; однако малая вера, даже самая малая, отличается от отсутствия веры. Где нет веры, там нет и стремления ни к Богу, ни к добру, ни к спасению через Него и общению с Ним; такие не желают ни его, ни знания путей его; но там, где есть хотя бы малая степень веры, есть стремление к Богу, желание увидеть Добро и иметь общение с Ним, а также взгляд на интерес к Нему: где нет веры, там нет чувства недостаток этого, ни жалоба на это, ни желание этого, а увеличение; но там, где есть вера, хотя бы в малейшей степени, душа чувствует недостаток ее, жалуется на свое неверие и молится об увеличении веры; как сделал бедняк: «Верую, Господи, помоги неверию моему» (Марка 9:24).
3с5. В некоторых вера слаба; в других - сильный: об Аврааме сказано, что он был "тверд в вере" и не поколебался в обетовании неверием; но «верил в надежду вопреки надежде»; эти обстоятельства показали силу его веры. А о других сказано: «Немощного в вере принимайте, но не к сомнительным спорам» (Рим. 4:18,20; 14:1). См. пример сильной веры в (Авв. 3:17-19).
3с6. Вера, что касается ее проявления, различается у одних и тех же людей в разное время; как в случае с Авраамом, отцом всех верующих и который был столь выдающимся своей верой; и все же какое неверие и недоверие к силе и промыслу Божию обнаружил он относительно сохранения его в Египте и в Гераре, что заставило его прибегнуть к неправомерным методам обеспечения своей безопасности? и в Давиде, который иногда самым решительным образом выражает свою веру и заинтересованность в господине и в его благосклонности, а в другое время странно тревожится в душе и готов вообразить, что он отрезан от взора Божия: и в Петре, который не только твердо утверждал свою веру в Господа как Сына Божьего, но и был настолько уверен в себе, что, хотя все люди оставили Его, он не захотел; и все же в ту ночь ему трижды отказали, запуганный служанкой и другими!
3с7. У некоторых это проявляется в плерофории (уверенности), полной уверенности в вере; как это выражено в Евреям 10:22, что означает идти на всех парусах, намекая на корабли.
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когда они плывут с процветающим штормом; так и души, когда они полны веры, как Стефан, движутся вперед к Богу и добру, проявляя ее с великим духом и строгостью, снося всех, кто стоит на пути; будучи полностью убежден в любви Бога к ним и в том, что ничто не может отлучить их от нее, и в их заинтересованности в Господе, как возлюбивших их и отдавших себя за них; и поэтому могу сказать вместе с Фомой: «Господь мой и благость моя!» и с церковью: «Мой возлюбленный — мой, а я — его»; но это можно найти не у всех верующих; а где оно есть, то не всегда в одной и той же плерофории, без всякого сомнения, колебания и смеси неверия.
3д. В-четвертых, вместилищем этой благодати в ее субъектах является вся душа человека; это
«сердцем» человек верит в Господа ради праведности, жизни и спасения; говорит Филипп евнуху: «Если ты веришь всем своим сердцем» и т. д. Среди богословов был спор о том, находится ли вера в разумении, в воле или в чувствах; кажется, что она владеет всей душой, или вся душа владеет ею, и в зависимости от своих различных действий вера касается каждой способности; поскольку оно заключается в познании божественных вещей, представляет истину уму и является свидетельством невидимых вещей, оно имеет дело с пониманием; и апостол говорит об этом как таковом: «верою понимаем» и т. д. (Евр. 11:1-40; 1:3), а иногда самые сильные поступки веры, даже уверенность в заинтересованности в Господе как в Искупителе и Спасителе выражаются в познании Его; «Я знаю, что Искупитель мой жив» (Иов 19:25), поскольку это акт выбора, предпочитающий Добро как Спасителя всем остальным; а преданность, доверие и зависимость от него — это акт воли; «хотя он и убьет меня, но я уповаю на него: и он будет спасением»
(Иов 13:15,16), и ни одно из этих действий не может быть без любви к добру и сильной привязанности к нему, когда говорят: «Кому есть небо, кроме тебя?» и т. д. Вера действует любовью.
4. Причины веры, откуда она возникает и как происходит, что всякий, кто по природе находится в состоянии неверия и заключен в нем, должен обладать этой благодатью.
4а. Во-первых, действующая причина — Бог; поэтому это называется «делом Божьим» (Иоанна 6:29), которое Он совершает Своей силой и благодатью в сердцах людей; прямо сказано, что это
«действие Божие» (Кол. 2:12), это весьма значительная часть «доброго дела» благодати, которое начинается, совершается и совершается Духом Христовым; и из него все называется «делом веры», которое совершается и завершается
«сила» Божия (2 Фес. 1:11), а еще ее называют «даром Божьим», Который воздает каждому человеку «меру веры», как Ему угодно (Еф. 2:8; Рим. 12:3). В этом участвуют все три божественные Личности: Отец, Сын и Дух.
4а1. Бог Отец; как Он есть «Бог всякой благодати», так и об этом: «Ни один человек», говорит Доброта,
«может прийти ко Мне», то есть веровать в Него, как объяснено (Иоанна 6:35), «если не привлечет Его Отец, пославший Меня, и если не будет дано Ему от Отца»
(Иоанна 6:44,45,65; см. от Матфея 16:16,17).
4а2. Господь Благость, Сын Божий, имеет в ней заботу, ее молят и желают, как от Бога Отца, так и от Господа Доброты; и получается через
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праведность Божья и Доброта нашего Спасителя; более того, Доброта прямо названа «Начальником и Совершителем веры» (Еф. 6:23; 2 Пет. 1:1; Евр. 12:2).
4а3. Святой Дух, наряду с Отцом и Сыном, является содействующей причиной веры; не только вера дается Духом, так как подразумевает веру в чудеса, но и особая благодать веры причисляется к плодам Духа; и поэтому он назван «Духом веры», потому что это Его дар и Его действие (1 Кор. 12:9; Гал. 5:22; 2 Кор. 4:13).
4б. Во-вторых, движущей силой веры является свободная благодать Божия; оно не принадлежит самим людям, является продуктом их свободной воли и силы; но это «дар Божий»; дар Его чистой благодати, незаслуженный и не затронутый ничем в творении; поэтому о тех, кто верит, говорят, что они «уверовали по благодати»; это плод избранной благодати, и он вытекает из нее; та же самая благодать, которая побудила Бога посвятить любого из сынов человеческих к вечной жизни, в результате этого дарует им благодать веры (Деян. 18:27; 13:48), и это происходит благодаря суверенной и отличительной благодати, согласно которому одним дается, а другим нет, как угодно Богу (Мф. 11:25,26).
4в. В-третьих, слово и его служители являются обычными средствами и орудиями веры в руке Доброты и используются Им; в конце написанного слова говорится, что мужчины
«могут поверить, что Добро — это Добро, Сын Божий» (Иоанна 20:31), а проповедуемое слово — это слово веры; и названо так, но по другим причинам, потому что через него приходит вера (Рим. 10:8,17), это часто было результатом и последствием слышания проповеди слова (Деян. 17:4; 18:8), и служители это инструменты, посредством которых и через чье слово, учение и служение верят другие (Иоанна 1:17,20; 1 Кор. 3:5), но это только тогда, когда этому сопутствует сила и Дух Божий. (1 Кор. 2:4,5).
5. Эффекты ее или различные вещи, которые ей в том или ином смысле приписываются, которые показывают полезность и важность этой благодати. Как, 5а. Во-первых, к нему приписываются различные благодатные блага; и с чем оно тем или иным образом связано; благодаря этому к ним открывается доступ, наслаждение ими и утешение от них.
5а1. Обоснование; поэтому мы читаем об «оправдании верою» (Рим. 3:30; 5:1; Гал. 2:16; 3:8), а не ею или через нее, как о деле праведности, совершаемом людьми, ибо тогда они будут оправданы и спасены делами, противоречащими Писанию (Рим. 4:2,6; Титу 3:5). Ни как благодать Духа Божия, действующая в людях; ибо это часть и ветвь освящения; и будет иметь тенденцию смешивать оправдание и освящение, которые представляют собой две разные вещи; одно — действие благодати Божией к людям, другое — действие благодати Его в них, а не причина его; ибо «оправдывает» «Бог», а не вера (Рим. 8:33), ибо хотя и говорится, что люди оправдываются верою, однако никогда не говорится, что вера оправдывает их: ни как условие оправдания; ибо Бог «оправдывает нечестивого» (Рим. 4:5), а не как мотив; ибо это даровая благодать Божия; «оправдавшись даром по благодати Его» (Рим. 3:24), ни по существу; в этом заключается праведность Христа: вера и праведность — две разные вещи, и их часто различают; то, чем люди оправдываются, — это послушание и кровь Христа (Рим. 5:9,19), но вера не является ни тем, ни другим; вера принадлежит человеку, но
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оправдание праведности принадлежит другому; «не имея собственной праведности» (Фил. 3:9), вера несовершенна; но праведность, которой оправдываются люди, совершенна, иначе она не может быть признана праведностью (Втор. 6:25), это не το «credere», или акт веры, но


, 

возражайте, во что или во что верят, что вменяется в праведность; это Добро и Его праведность, предмет веры, которой оправдываются люди; вера объективная, или предмет веры, Доброта, которую иногда называют верой (Гал. 3:23), он стал для них праведностью; вера лишь относительно рассматриваемая, по отношению к небу, получает от него благословение своей оправдывающей праведности, открываясь от веры в веру, и даруясь ему, и отдаваясь в его руки; которую вера одевает, как одежду праведности, и радуется и прославляется ею.
5а2. Принятие; вера, как уже было замечено, получает усыновление детей от Благости, силу, которую Он дает, чтобы стать детьми Божиими; и поэтому говорится, что они «сыны Божии по вере в Господа Доброту» (Гал. 3:26), то есть явно; вера не делает их детьми Божьими, но заставляет их казаться таковыми.
5а3. Отпущение грехов; «Бог избрал благость умилостивлением через веру кровью Своей для прощения грехов» (Рим. 3:25). ради веры, что Бог прощает грехи; но ради имени своего, ради Добра, кровь которого за него проливалась; но вера получает прощение грехов, как проистекающее от благодати Божией через кровь Доброты (Деян. 10:43).
5а4. Освящение и очищение приписываются вере. Так и о тех, кто получает прощение грехов, сказано, что они получают и наследие «из освященных верою во Меня», в Господа (Деян. 26:18), и еще, «очищая сердца свои». верою» (Деяния 15:9), а не в том, что вера имеет такую силу, чтобы освящать и очищать от греха; но это связано с кровью Христа, очищающей от всякого греха.
5а5. Вечная жизнь и спасение связаны с верой; да, это жизнь вечная – знать Добро, то есть верить в него; более того, тот, кто верит в Него, «имеет жизнь вечную» (Иоанна 17:3; 6:47), а не то, что вера является обеспечивающей и похвальной причиной этого; ибо «жизнь вечная есть дар Божий по благости Господа нашего», и вера ожидает для нее милости Христа (Рим. 6:23; Иуды 1:21).
5б. Во-вторых, верою души имеют общение с Богом, с Добром и с Его народом, в Его слове и таинствах.
5б1. Они имеют доступ к небесам у престола благодати и могут использовать свободу, смелость и доверие к Нему, спрашивая Его о том, в чем они нуждаются; «в Котором», говорит апостол, «мы имеем дерзновение и уверенный доступ по вере Его»; то есть верой в Господа (Еф. 3:12). Доброта — это путь к небесам; к нему нельзя прийти иначе, как через Благость Посредника и веру в него; вера дает свободу и смелость говорить с Богом; вера представляет праведность Добра, взывает к Его крови, приносит Его жертву на своих руках и благодаря этому смело входит в святейшее из всех; и уходит в Добро,
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даже до места его, и ухватится за него, и претендует на него, и не пойдет без благословения.
5б2. Вселение Добра в сердца его народа происходит через веру; Апостол молился за ефесян, чтобы, говорит он, «верою вселилось добро в сердцах ваших» (Еф.
3:17), а не в их головах по фантазиям и представлениям; но в сердцах их по вере: взаимно обитает Добро и верующие друг в друга; он обитает в них верою, и они обитают в нем верою; «ядущий Мою плоть и пиющий Мою кровь, обитает во Мне, и Я в нем» (Иоанна 6:56, то есть тот, кто верою питается им; Добродетель и верующие не только обитают в одном доме и живут под одна и та же крыша, но они взаимно обитают друг в друге верой, которая выражает великую близость, близость и общение.
5б3. Верующие питаются и живут Добротой верой; «тот», говорит Доброта, «ядущий Меня», его плоть и кровь по вере, «даже он будет жить Мною», жизнь благодати, которая выльется в жизнь вечную; да, те, кто таким образом питаются Добротой, «имеют вечную жизнь» (Иоанна 6:54,57), и это самая комфортная жизнь, которую верующий живет верой в Доброту, и поэтому очень желанная; «жизни, которой я ныне живу во плоти», говорит апостол, «живу верою Сына Божия» (Гал. 2:20), и иного не желал; в этом мире невозможно прожить лучшую и более комфортную жизнь; «праведный верою жив будет»; не на его вере; но верою в Добро (Рим. 1:17).
5б4. Именно верой верующие стоят, ходят и спокойно идут вперед в своем христианском поприще; «ты стоишь верою», в государстве евангельской церкви, в исповедании Христа и наслаждении Его словом и таинствами: «верою стоишь»; сохраняйте свою позицию; не отступайте и не отступайте от надежды на Евангелие (Рим. 11:20; 2 Кор. 1:24). «Мы ходим верою, а не видением»; так поступал и апостол, и так же он направляет других; «Итак, как вы приняли Благость Благость Господа, так и поступайте в Нем» (2 Кор. 5:7; Кол. 2:6), продолжайте верить в Него, пока не получите конец вашей веры, спасение вашей души.
5б5. Вера делает Добро драгоценным для душ; «Для верующих Он драгоценен» (1 Пет.
2:7). Вера созерцает славу личности Христа; богатство его благодати; сокровища и чудеса его любви; что делает его совершенно очаровательным и лучшим среди десяти тысяч.
5б6. «Вера действует любовью» (Гал. 5:6), как любовью к небу, так и любовью к своему народу; чем яснее представление души о Христе верой, тем больше она любит Его; и чем крепче она прижимается к нему, опирается на него и обнимает его верой, тем больше ее привязанность тянется к нему; и чем больше она питается им верой и чем больше она вкусит того, что он милостив, тем больше ее желаний к нему и к воспоминанию о нем; и оно не может не любить всех, носящих его образ и причащающихся его благодати; Драгоценны эти драгоценные сыны Сиона, для которых драгоценна Доброта, и они являются лучшими на земле, в которых радость таких, даже тех, кто является Хефцивой Добра и его драгоценностями.
5б7. Именно вера делает слово полезным, а таинства приятными и восхитительными.
Там, где недостает веры, слово бесполезно: «слово проповеданное не принесло им пользы, ни
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принесите смешанное с верою в слышавших его» (Евр. 4:2), слово сравнивается с пищей, которая хотя и принимается условно, но, если не переваривается сердечно верой, не питает; это происходит только тогда, когда проявляется Добро. и виден на галереях, и показывает себя сквозь решетки к вере, что таинства приятны и прекрасны, или когда он питается верой в них; как израильтяне верою соблюдали Пасху, прообраз Христа, Пасхи нашей. , принесенный в жертву за нас, поэтому верующие отмечают праздник Вечери Господней в память об этой жертве, и когда они делают это с верой, то это с радостью и утешением и с великой пользой. приписывают вере как ее последствия: как,
5с1. Это заставляет не стыдиться. Сказано: «верующий не будет торопиться» (Ис. 28:16) за другим Спасителем или закладывать другое основание, довольствуясь Благостью. В некоторых местах Нового Завета переводится фраза «не постыдится» и «не постыдится» (Рим. 9:33 10:11; 1 Пет. 2:6), верующие не постыдятся. их веры и надежды на Добро; или их профессии о нем; ни об упреках, страданиях и гонениях, которые они терпят ради него; и не будут они сбиты с толку ни одним из своих врагов; и не разочароваться в своих ожиданиях ни здесь, ни в будущем (Пс. 22:5).
5с2. Оно наполняет душу радостью при слышании слова, благой вести о спасении небесами; так и тюремщик, услышав проповедь слова спасения, «радовался, веруя в Бога»
(Деяния 16:31-34), и действительно, вид Добра по вере наполнит душу «радостью неизреченной и полной славы» (1 Пет. 1:8), поэтому мы читаем о «радости веры» ; ибо по мере того, как возрастает вера, увеличивается и радость; поэтому апостол молится, чтобы римляне исполнились «всякой радости и мира в вере» (Фил. 1:25; Рим. 15:13).
5с3. Именно верой святые одерживают победу над сатаной, миром и каждым врагом; вера поддерживает Добро, щит, которым она отгоняет все раскаленные стрелы сатаны, да, угашает их; хотя он, как рыкающий лев, ходит, ища, кого поглотить; однако истинно верующий настолько противится ему, будучи стойким в вере, что не может получить преимущества над ним, а вынужден бежать от него (Еф. 6:16; 1 Пет. 5:9), и хотя мир есть очень сильный враг, однако «это победа, побеждающая мир, и вера наша; кто побеждает мир, как не тот, кто верует, что Добро есть Сын Божий?»
(1 Иоанна 5:4,5).
5с4. Именно верой святые сохраняются ко спасению и спасаются благодатью через нее.
«Спасение» — это «конец» их «веры» и то, к чему она приводит; и они «соблюдаются силой Божией через веру»; сила Божия поддерживает их веру, чтобы она не подвела, пока они не будут приведены «ко спасению», к полному наслаждению ею (1 Пет. 1:5,9), и это нисколько не умаляет благодати Божией; поскольку сама вера есть дар благодати и воздает ей всю славу (Еф. 2:8,9).
6. Свойства или дополнения веры, которые могут лучше раскрыть ее природу и превосходство и служить подтверждением того, что было сказано о ней.
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6а. Это первая и главная благодать, она стоит на первом месте и имеет преимущество над другими благодатью; «ныне пребывает вера, надежда, милосердие», которые продолжаются, хотя и величайшие, но не по качеству и использованию, а по количеству или продолжительности; вера имеет не только величайшее значение в долге, служении и поклонении, без которых невозможно угодить Богу; но оно имеет величайшее влияние на другие благодати, оно заставляет их всех действовать, и по мере того, как оно осуществляется, они более или менее
6б. Это чрезвычайно драгоценная благодать, даже в малейшей ее степени; поскольку она в малейшей степени верующая, она «подобна драгоценной вере» по своему предмету, природе и действиям с таковой в величайшей; оно драгоценнее гибнущего золота по богатству, блеску, великолепию и славе; он обогащает бедняков и является более ярким и славным, чем жемчуг, рубины и все желанные вещи; оно ценнее золота, потому что то гибнет, а это нет; и это делает Добро драгоценным или показывает Его таковым для верующих (2 Пет. 1:1; 1 Пет. 1:7; 2:7).
6в. Это всего лишь «один»; поскольку есть только один Господь, в которого можно верить и которому можно подчиняться, так и
«одна вера»; как одно учение веры, однажды переданное святым, так и одна благодать веры; хотя существуют разные виды веры, есть только одна, особенная, духовная и спасительная, вера избранных Божиих; хотя у нее много субъектов, и ее действий много, и степень ее проявления различна, но сама благодать одна и та же во всех (Еф. 4:5). 2 Пет. 1:1).
6д. Хотя вера и называется «общей» верой, общей для всех избранных Божиих, тем не менее у каждого человека есть своя вера; «Праведный будет жить своей верою», а не чужой (Авв. 2:4). Вера одного человека не может помочь другому в деле спасения; и для другого нет никакой пользы, кроме как для подражания и поощрения к вере; поэтому мы читаем о «вере Твоей» и «вере Моей» как отличных друг от друга (Иак. 2:18). Доброта сказала Петру: «Я молилась за тебя, чтобы вера твоя не ослабела» (Лк. 22:32), имея в виду его особую, личную веру; дело не только в том, что Добро одинаково относится ко всем своим людям и одинаково ходатайствует за них по одному и тому же поводу.
6е. Это истинно, реально и непритворно (1 Тим. 1:5; 2 Тим. 1:5). Есть лицемерная вера, которая заключается только в исповедании, когда говорят, что человек верит, хотя он не верит, как Симон Волхв; и есть вера сердцем, даже всем сердцем, как это делал евнух (Деян. 8:13,37; см. Рим. 10:9,10).
6ф. Это благодать, которую невозможно потерять; оно вытекает из твердого и неизменного указа и цели избрания и обеспечивается им; оно дается вследствие этого и благодаря этому остается надежным; это дар Божий, и один из тех даров Его, которые без покаяния, необратимы и невозвратны; оно подтверждается преобладающим заступничеством Добра, Автором и Совершителем которого Он сам является.
6г. Оно действительно несовершенно; еще может быть увеличено; поскольку знание несовершенно; «Мы знаем лишь частично»; так и вера несовершенна; у него есть свои τα υστερηματα, «свои недостатки», или что-то «недостаточное» в нем, что нужно совершенствовать молитвой к небу, говоря: «Господи, увеличь наше
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верой»; служением слова и постоянным соблюдением таинств; а иногда «вера весьма возрастает» (1 Фес. 3:10; 2 Фес. 1:3).
6ч. По словам апостола, «она есть суть ожидаемого и уверенность в невидимом» (Евр. 11:1), она осуществляет вещи, дает им существование и делает их видимыми твердыми и существенными. ; оно приближает отдаленное, а будущее – настоящее; оно делает сложные вещи ясными и легкими, а невидимые — видимыми и придает всем им уверенность.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 7
ДОВЕРИЯ И УВЕРЕННОСТИ В

БОГ
Доверие и доверие означают одно и то же, как по отношению к небу, так и по отношению к людям: доверять людям — значит доверять им или доверять им; и поэтому доверять Богу — значит доверять Ему; и вообще во всех местах, где упоминается доверие к Богу, латинские версии означают довериться Ему; и это, так близкое к вере, если не часть, то, по крайней мере, плод ее, заслуживает следующего рассмотрения. И: 1. Что означает уверенность и в каком смысле ее иногда понимают и о чем здесь следует говорить.
1а. Во-первых, иногда оно используется для исповедания религии, принятого во имя и силу Христа, со святой решимостью продолжать ее и твердо придерживаться ее с мужеством и бесстрашием; который, если его поддерживать и поддерживать, принесет хорошие результаты; поэтому не рекомендуется «отбрасывать его» (Евр. 3:6,14; 10:35), исповедовать религию нельзя поспешно, без должного рассмотрения ее природы и важности, а также о трудностях, которые его сопровождают, и о расходах, которые приходится нести человеку, чтобы его поддерживать; на что можно ссылаться (Лк. 14:27-33), и его следует принимать не собственными силами человека, а силой Доброты, на которую должно быть постоянное доверие и зависимость в снабжении. благодати, чтобы поддерживать его; и это должно быть сделано открыто, перед многими свидетелями, без стыда и страха; не стыдясь Христа и Его Евангелия; и без страха перед людьми: и когда его берут, следует крепко держаться со святым мужеством и уверенностью; к чему побуждают многие вещи; как размышление о Христе, великом Первосвященнике нашего исповедания; и верность Бога в Его обетованиях (Евр. 4:14).
10:23). 

1б. Во-вторых, иногда это означает ту готовность, с которой люди занимаются любой отраслью религиозного служения и продолжают его со смелостью и бесстрашием, проявляя веру и надежду на Господа, что Он будет с ними в этом и проведет их через это; особенно в смелой проповеди Евангелия Добра, как и следует говорить; так говорит апостол:
«Многие из братьев в Господе, укрепляясь узами покоя, становятся гораздо смелее говорить слово без страха» (Флп. 1:14); смелость в служении слова — необходимое качество проповедника; Апостол Павел настолько осознавал это, что желает, чтобы ефесяне молились за него, чтобы ему было «дано слово», и чтобы он мог «смело открыть уста свои, чтобы возвещать тайну Евангелия»; и это он делал, куда бы он ни пошел, в Фессалониках и других местах (Еф. 6:19; 1 Фес. 2:2). Петр и Иоанн, хотя и были необразованными людьми, привлекли внимание своей смелостью и мужеством; ВОЗ,
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несмотря на угрозы правителей, говорил людям слова жизни; заявляя, что они должны повиноваться Богу, а не людям (Деяния 4:13,18-20; 5:20,28,29), и поэтому частные христиане в каждой отрасли религиозного служения должны проявлять смиренную смелость и святая уверенность и стойкость во всех религиозных обязанностях, зная, что, хотя они ничего не могут сделать сами, тем не менее, через укрепляющую их Доброту, они могут сделать все; доверяя и уповая на Господа Иегову, в котором сила вечная, и не боясь льва на дороге и на улице; не заботясь о том, каков будет результат и последствия их упорства в исполнении своего долга; примером чего были доверие и уверенность Даниил и его товарищи.
1с. В-третьих, иногда создается уверенность в отношении неба в молитве. «В Котором», то есть в Благости, «имеем дерзновение и уверенно доступ по вере в Него»
(Еф. 3:12), благодаря Доброте Посредника и вере в Него души могут прийти на небеса с великой свободой и свободой, рассказать Ему все свои мысли, излить перед Ним свои души; особенно они могут это сделать, когда находятся под влиянием и получают помощь Его Духа; ибо «где Дух Господень, там свобода»; иначе бывает теснота души, и святые заключаются в затворничество, так что не могут выйти наружу в живом проявлении благодати; но они могут со смелостью и бесстрашием прийти к престолу благодати и просить у Бога то, в чем они нуждаются, могут посмотреть вверх и поднять свое лицо и показать свое лицо, как им разрешено и действительно желательно делать. ; более того, они могут иметь «такую уверенность» в Господе, что «если они попросят чего-нибудь по воле Его, Он услышит их» (1
Иоанна 5:14), все, что возникает от веры в Личность, Кровь и праведность Христа: именно через Кровь Христа святые имеют дерзновение войти во святилище всех и в Его праведности предстать перед Богом с принятием. и с верой жди успеха; и какая святая смелость и уверенность согласуются с благоговением перед Богом и подчинением Его воле.
1д. В-четвертых, можно учитывать доверие или доверие к Господу, поскольку оно связано с благодатью веры; вера иногда выражается в этом; «Такое доверие» или уверенность «имеем мы по благости к Богу» (2 Кор. 3:4), это, по крайней мере, плод и действие того, что за этим следует; ибо когда благодать веры действует в душе, она проявляется в доверии и уверенности в Господе, даже если она не имеет полной убежденности в интересе к Нему; «Хоть он и убьет меня, но я уповаю на него»: некоторые считают это формой веры и ее сущностью; и эта вера в Господа состоит из этих трех частей: познания Его как Спасителя, согласия с Ним как таковым и доверия к Нему, или доверительного применения и присвоения Его как собственного Спасителя человека; поэтому некоторые обычно говорят: «fides est fiducia»; вера — это уверенность; кажется, вера сильно укрепилась; сильное упражнение в этом; например, в (2 Тим. 1:12). «Я знаю, кому я поверил» или «доверился»; если не плерофория, то полная уверенность в ней; и о таком доверии или доверии, которое так близко к вере и которое должно казаться ее сильным действием, и следует говорить; и поскольку об этом так много говорится в Священном Писании и так много рекомендуется, и есть такие примеры и так много счастливых последствий и последствий, оно заслуживает отдельного рассмотрения. В частности, 2. Объекты этого.
2а. Во-первых, отрицательно; что не является объектом этого и от чего отрекается в Священном Писании.
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2а1. Идолы; доверие к которым и к вещам, принадлежащим им, можно назвать идолопоклоннической и суеверной уверенностью; иметь других богов, кроме Господа, как идолов, поклоняться им и оказывать им богослужение — противоречит первой и второй заповедям; и полагаться на них – верх безумия и тщеславия (Пс. 115:4-8; Ис. 42:17). Такие молятся, служат и поклоняются и доверяют тому, что не может ни увидеть их, ни услышать их, ни помочь, ни спасти их. И столь же тщетно и суеверно доверие и уверенность тех, кто помещает их в религиозные здания, в рукотворные храмы; как иудеи в Иерусалимском храме; которые, поскольку оно было названо именем Господа, доверяли ему, поскольку это было место, где они встречались и поклонялись, и в котором они доверяли нынешнюю безопасность и будущее счастье (Иер 7:4,14). Так язычники хвалились в своих храмах; как в храме Дианы в Эфесе; и других идолов в других местах. Подобным же образом все суеверные обряды и церемонии, которые, хотя и использовались, теперь отменены; тем не менее, если их практиковать и особенно доверять, они осуждаются, как надеющиеся на плоть; как обрезание и т. д. среди евреев; а также множество плотских и мирских постановлений у язычников, которые имели проявление мудрости в богослужении.
2а2. Люди; доверие к тому, кого можно назвать человеческой уверенностью; и которое нельзя отнести ни к величайшему из людей (Пс. 118:8,9), ни даже к целым народам, сильным и могучим.
В этом заключался грех израильтян, заключавшийся в том, что они «надеялись на тень Египта», чтобы укрыться и оградить себя от врагов, и который был для них напрасным и бесполезным; посему, говорит Господь: «Надежда на тень Египетскую будет смущением вашим» (Ис.
30:2,3), все внешние средства для обеспечения безопасности во времена скорби и опасности бесполезны и являются ложью, на которую можно положиться; «Кто надеется на колесницы, а кто на коней, а мы будем помнить имя Господа Бога нашего»; это крепкая башня, где безопасность и безопасность; лошади и армии, замки и крепости — бесполезные вещи для безопасности; им нельзя доверять (Пс. 20:7; 33:16,17; Прит. 21:31), а в некоторых случаях нельзя доверять самым близким друзьям ради тайны; «Не надейтесь на друга, не надейтесь на наставника» (Михей 7:5). Мужчинам нельзя доверять ни в вопросах здоровья тела, ни в вопросах защиты жизни и имущества; врачами можно пользоваться, но нельзя им доверять; Грех Асы заключался в том, что он «не обратился к Господу» за исцелением своей телесной болезни, «но к врачам»; только на них он возлагал свою надежду, вопреки пренебрежению великого Врача души и тела (2 Пар. 16:12).
2а3. «Я» — еще один объект, которому нельзя доверять, причем по многим причинам, а не по одному; и доверие, которое можно назвать уверенностью в себе; как когда люди полагаются на свое богатство, делают золото своей надеждой и говорят чистому золоту: «Ты моя уверенность»; надейся на непостоянное богатство, а не на живого Бога; не обращайте внимания на божественное провидение и не зависьте от него; но по глупости воображают, что у них есть товары, запасенные на многие годы, и обещают себе большие удобства и удовольствия; когда в ту же ночь у них могут потребовать души; и очень верно мнение мудрого человека; «Надеющийся на свое богатство падет» (Притч. 11:18; см. Иер. 9:23). И при этом человек не должен доверять своей мудрости; поскольку путь человека не в нем самом; ни в гражданском, ни в религиозном: и не в человеке, идущем, чтобы направлять шаги свои; добр совет Соломона: «Надейся на Господа всем сердцем твоим и не полагайся на разум твой» (Притч. 3:5). И человек не должен полагаться на свою силу; не в своей природной силе, как Самсон; ни в своей нравственной силе, чтобы совершить то, что нравственно хорошо, чтобы сделать то, что он хочет и познания, и силы самого себя; ни даже хорошего
80

человек не должен полагаться на свою духовную силу; так как без Доброты он ничего не может сделать: и человек не должен доверять своему сердцу; поскольку тот, кто надеется на него, «безрассуден» (Притч. 28:26), поскольку это настолько обманчиво и крайне нечестиво, и из которого происходит так много зла.
Люди также не должны полагаться на свои собственные праведные дела, совершенные в послушании закону Моисея; это значит полагаться на Моисея и полагаться на закон, как это делали иудеи; от дел которых нет оправдания и спасения; такая уверенность в себе, что они праведны; но доверие такого человека есть не что иное, «как паутина» (Иов 8:14,15).
2б. Во-вторых, положительно, истинными и надлежащими объектами доверия и доверия являются Иегова, Отец, Сын и Дух, истинный Бог, Бог нашего спасения; кто является или должен быть
«уверенность», то есть предмет доверия «всех концов земли» (Пс. 65:5).
2б1. Во-первых, Иегова Отец; и как Бог природы и провидения, и как Бог всякой благодати: как и первый, люди должны доверять Ему, чтобы он поддерживал их в своем существе, давал им все необходимое для жизни, сохранял их в жизни и защитить их от всех врагов и опасностей и дать им возможность выполнять работу своего поколения по его воле. И как последний, чтобы снабдить их Своей благодатью, дать им больше благодати, чтобы помочь им во всякое время нужды, быть их Богом и руководителем в жизни даже до смерти, и через нее, и привести их в целости и сохранности в Его вечное Царство. и слава; и, удовлетворенные своей заинтересованностью в Нем как в своем заветном Боге и Отце в Господе, они могут быть уверены; 2б1а. О его любви к ним и о ее продолжении; как Бог милостиво явился им и сказал им, что возлюбил их вечной любовью, и заверил их, что Его «милосердие не отступит от них»; они могут доверять многообещающему Богу и быть уверенными, «что Он успокоится в Своей любви к ним»; и быть «убежденным», как это было с апостолом Павлом, или иметь твердую уверенность, как он, в том, что ничто не сможет
«отлучить их от любви Божией»; поскольку Он дал слово и клятву за это, что, хотя Он и сокрушает и наказывает их за их преступления, «но милости Своей не отнимет у них совершенно» (Ис. 54:10; Соф. 3:17; Рим. 8). :38,39; Пс.89:33).
2б1б. О верности Бога в исполнении Его обещаний; верен тот, кто обещал, и никогда не допустит, чтобы его верность пошатнулась; ни одно из хороших дел не может быть исполнено, как он обещал; и в этом они могут быть уверены, поскольку они проистекают из Его любви и благодати, заключены в завете, упорядоченном во всем и надежном, который Он никогда не нарушит; и поскольку все они да и аминь в Господе, несомненно, совершаются в Нем и через Него и ради Него; и так как исполнение их зависит не от веры людей, а от верности Божией; неверие людей не делает веру, то есть верность Божию, бесполезной; ибо, хотя они и не верят, Он остается верным
2б1с. Благодати Божией, восполняющей все их нужды; в чем они могут быть уверены; поскольку Он есть Бог всякой благодати, автор и податель ее, источник и источник ее и всякого ее обеспечения; и поскольку Он способен вызвать к ним изобилие всякой благодати, и Его благодати достаточно для них; и поскольку Он обещал им больше благодати, сколько им нужно; и поставил престол благодати, чтобы приходить за ним; и так как это порадовало
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Ему Отец Христов и Отец наш в Нем, чтобы обитала в Нем всякая полнота благодати, чтобы оттуда могла быть принята благодать на благодать; и который есть солнце и щит, и дает и благодать, и славу.
2б1д. О Его силе сохранить и сохранить их для вечной славы и счастья: и в этом они могут быть уверены, поскольку Он способен удержать их от падения; и рука его не укоротилась до того, чтобы он не мог спасти; его сила вечна, и она никогда не угаснет; и поскольку несомненно, что возрожденные люди «соблюдаются силой Божией через веру ко спасению»; к спасению, славе и счастью они призваны, и поэтому могут быть уверены, что они насладятся этим; «верен Призывающий тебя, Который и сделает это» (1 Пет. 1:5; 1 Фес. 5:23,24).
2б2. Во-вторых, Иегова-Сын является объектом доверия и доверия святых: сказано:
«Поцелуй Сына», Сына Добра, рожденного Сына Божия; кому сказано в контексте: «Ты Сын Мой, ныне Я родил Тебя»; которому должны оказывать поклонение, почести и почтение цари и судьи земли; и добавлено: «Блаженны все, кто уповает на Него», Сына Добра, объекта поклонения и обожания ангелов и людей; он дает «благодать и славу народу Своему, и не откажется ни в чем добром от ходящих непорочно»; а затем, как и раньше, следует: «Блажен человек, надеющийся на Тебя» (Пс. 2:12; 84:11,12), в Таргумах или халдейских парафразах которого местами являются: «Кто надеется на Слово Его, или в Слове Господнем», Его сущностном Слове; так же (Пс. 34:8,22; Иер. 17:7; см. Еф. 1:12). Теперь доверие и уверенность должны проявляться к добру не просто как второй и инструментальной причине счастья, как говорит Социн, [1] но как к первой и единственной причине его, которую он отрицает: будучи Автором, Причиной и Капитан вечного спасения; следует положиться на доверие, 2b2a. Во спасение Благости, или в Нем для спасения: о израильтянах сказано, что
«Они не веровали в Господа и не надеялись на спасение Его» (Пс. 78:22), но истинные верующие в Доброту уповают на Него как на Спасителя и на Его спасение, поскольку Он является способным и желающим Спасителем, и Его спасение подходящее, полное и совершенное; и нет спасения ни в ком другом; и поэтому они говорят, как Иов: «Хоть он и убьет меня, но я уповаю на него: и он будет мне спасением» (Иов 13:15,16).
2б2б. В Его праведности: в этих словах церковь осуществляет сильный акт доверия и уверенности в Доброте и Его праведности; «Истинно, кто скажет», истинно или только: «В Господе имею я правду и силу» (Ис. 45:24,25). Доброта с великой уверенностью и силой веры называется «Господь праведность наша» (Иер 23:6), и апостол Павел, отказываясь от всякой уверенности в плоти и уповая на свою собственную праведность, желал, чтобы его «нашли в» Добродетель и в Своей праведности; «праведность от Бога по вере, то есть праведность, которую произвела Благость и которую Бог вменяет без дел и открывает от веры в веру» (Флп. 3:4-9).
2б2с. В благодати Христа и полноте ее в Нем для восполнения всех нужд; вся благодать и ее полнота обитают в нем; благодаря чему святые во все века получали обилие благодати; и все же в нем есть переполняющая полнота этого; и они могут быть
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уверены, что их Бог оттуда удовлетворит все их нужды; и проявлять такую уверенность — значит «укрепляться в благодати Господа Благости» (2 Тим. 2:1).
2б2д. В силе, мощи и силе Добра. Верующие в Добро готовы признать свою слабость; да, даже чтобы прославиться этим, «чтобы сила Добра могла покоиться на них», осенить и защитить их; ибо когда они «слабы», каковы они сами по себе, и осознают это, тогда они сильны, то есть «в Господе и в силе силы Его»; и верьте в Него, что Он поможет им устоять на своем и одержать победу над всеми своими врагами; их поощряют, как им указано, «уповать на Господа во веки веков, ибо в Господе Иегове сила вечная»; помогать им в проявлении всякой благодати и в исполнении всякого долга; нести крест Христов, вести Его «брани и претерпеть» в вере и святости до конца (2 Кор.
12:8,10; Еф. 6:10; Это. 26:4).
2б3. В-третьих, Иегова Дух также является объектом доверия верующих; как Дух благодати и моления; как Дух благодати, они надеются на Него, чтобы сообщить им больше благодати, увеличить то, что в них, и привлечь это в живое упражнение: и как Дух моления , которому они доверяют его помощь и помощь в молитве и его преобладающее ходатайство за них, по воле Божией: и как Дух совета и силы, чтобы направлять и вести их и укреплять их всеми силами. во внутреннем человеке: и вера и упование на Дух благости, ибо осуществление и завершение Его собственного дела благодати в сердцах Его народа выражаются уверенностью в нем (Филимону 1:6).
3. Воодушевлением является доверие к Господу, и это во всем и во все времена.
3а. Во-первых, это поощрение доверять Господу во всем.
3а1. Все от Него; то есть все хорошее в природе, провидение и благодать: все хорошее в природе; «Он дает всему жизнь и дыхание и все» (Деяния 17:25), и все в провидении находится в Его распоряжении; «ибо все из Него, Им и к Нему» (Рим. 11:36). И все в благодати; все блага благодати; как примирение, мир, прощение, праведность, жизнь и спасение; «Все от благости, Который благостью благостью примирил нас с Собой» (2 Кор. 5:18), и все дары благодати, даже «всякий дар добрый и всякий дар совершенный, находится вверху и нисходит». от Отца светов»; как возрождение, которое здесь присутствует, со всеми включенными в него благодатью Духа и пришедшими вместе с ним; как вера, надежда, любовь и т. д. (Иак. 1:17,18).
3а2. Все хорошее обещано небесами его народу; завет благодати «устроен во всем» и полон чрезвычайно великих и драгоценных обетований, соответствующих случаям и обстоятельствам добрых людей; благочестие и благочестивые люди имеют «обещание жизни настоящей и будущей»; и ни одно из благ, обещанных Богом, никогда не подведет; они всегда исполняются; обетования – да и аминь в Благости; они и благословения в них — настоящие милости Давида.
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3а3. Бог не удерживает ничего хорошего из того, что Он обещал и в чем нуждается Его народ и что, как Он знает, предназначено для его благополучия; «Ничего доброго не удержит Он от ходящих непорочно»; поэтому следует: «О Господь Саваоф, блажен человек, надеющийся на Тебя!» то есть обо всем добром (Пс. 84:11,12) им предлагается просить, и обещано, что оно будет дано; Бог «близок» ко всем, кто «призовет» Его, и «исполнит желание боящихся Его, услышит вопль их и спасет их» (Пс. 145:16,18,19).
3а4. Бог дает все даром Своему народу; они не могут ничего от него заслужить; «Кто первый дал ему, и воздастся ему опять?» Ни один человек не может быть заранее пред Богом: у него нет ничего, кроме того, что он получил от Него; и нет никаких
«достойны наименьшего из всех милосердий и всей показанной им истины»; все, что они имеют, Бог дает им щедро, не обращая внимания на их заслуги или заслуги; будь то мирское или духовное, и особенно последнее; поскольку с благостью Он «все даром дает» (Рим. 8:32).
3а5. Бог дает все в изобилии, даже с избытком благости; чтобы святой вместе с Иаковом мог сказать: «У меня достаточно», или у меня есть все; для Бога; живой Бог,
«дает обильно все для наслаждения»; то есть широко и либерально; ибо он «богат» или изобилует своей благостью «для всех призывающих Его» (1 Тим. 6:17; Рим. 10:12). Так что будет обильное ободрение доверять Господу во всем.
3а5а. Во-первых, что касается временных вещей, то это внешние милости жизни.
3а5а1. Что касается еды: обещание таково: «Надейся на Господа и благотвори, и истинно ты будешь сыт» (Пс. 36:3), пищей удобной и достаточной; хоть и не с лакомствами, но с необходимым; «Итак, не заботьтесь», говорит наш Господь, никаких тревожных и смущающих мыслей, «ибо душа ваша, что вам есть и что пить, не больше ли жизнь, чем пища?» И кто дал жизнь, тем большую милость даст пищу для поддержания этой жизни тем, кто надеется на Него и ожидает ее в зависимости от Него (Матфея 6:25; Пс.
37:25). 

3а5а2. Для одежды: и то, и пища — от Господа; и необходим для поддержки и комфорта жизни; Иаков дал обет и пообещал, что если Бог «даст ему хлеб в пищу и одежду для одежды, то, говорит он, «будет Господь благостью моей» (Быт.
28:20,21), и действительно, имея их, святой имеет достаточно и должен быть этим доволен (1 Тим. 6:8), и для этого следует доверять Богу; ибо если он так «оденет траву полевую», как он это делает, «не тем ли более он оденет вас, маловеры?»
(Матфея 6:30).
3а5а3. Для сохранения жизни; от всякого несчастного случая, как обычно это называют; от всякой опасности; и от всякого врага: и поскольку Бог не только дает жизнь, но и сохраняет ее, Он особенно является Спасителем и Охранителем тех, кто верует и уповает на Него; он их хранитель день и ночь; с величайшей уверенностью они могут вверить себя небесам и надеяться на Его защиту от всякого зла (Пс. 122:5,8; 3:5; 4:8).
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3а5а4. Об этом верующие могут молиться Богу со святой уверенностью, полагая, что они получат просьбы, которые они просят у Него; Кто воскликнул: «Когда бедные и нищие ищут воды, а ее нет, и язык их устает от жажды, Я, Господь, услышу их», их крики и молитвы и восполню их нужды; да, если понадобится, скорее отойдут от общего хода природы и провидения, чем того, чего они захотят (Ис. 41:17,18; 43:19,20), и если земные родители, «которые злы», умеют «давать добрые дары» своим детям, которые просят их у них, наш Господь научил верующих в Него рассуждать таким образом: «сколько еще Отец ваш Небесный даст Духа Святого просящим у Него?» И если Он даст им Духа и духовное, то тем более они могут ожидать от Него земного и мирского, в чем они нуждаются (Лк. 11:13).
3а5а5. Доверять и доверять Богу в отношении этих вещей их может поощрять собственный опыт и опыт других. Добрый старый Иаков в минуты своей смерти очень сильным языком выразил свое переживание божественной благости на протяжении всей своей жизни; «Бог, питавший меня всю мою жизнь до сего дня —
Ангел, искубивший меня от всякого зла, благослови отроков» (Быт. 48:15,16). Давид часто обращает внимание на благость Божию к нему в провидении, чтобы ободрить свою веру в него и веру других. «Ты моя надежда, Господи Боже, Ты мое упование с юности моей!» И из того, что он испытал в прошлом, даже с самого начала жизни, он твердо заключил так: «Несомненно, добро и милосердие последуют за меня во все дни жизни моей» (Пс. 71:5,6; 23:6), и каждый верующий может оглянуться на прошлую милость Божию к нему и утешить себя Господом Его Благостью, в ожидании и уповании будущих милостей, ибо Отец их Небесный знает, что они нуждаются в этом, и поэтому дарует им это (Матфея 6:32,33).
3а5б. Во-вторых, есть большое ободрение доверять Господу в духовных вопросах; то есть после получения благодати; ибо вера уважает нынешние блага благодати, которыми пользуются, но доверяет и уверена в будущих; и на что можно положиться; поскольку Бог есть Бог всякой благодати, благодати Которой достаточно для Его народа сейчас и в будущем; кто обещал дать больше благодати, сколько они хотят; и установил престол благодати, к которому они призваны приходить с дерзновением, чтобы они могли обрести благодать и милость, которые помогут им во время нужды. Завет благодати наполнен всеми духовными благами и обетованиями о них, которые верны всему духовному семени Христову; Добро держит их всех в Своих руках для Своего народа и даст им все необходимое для жизни и благочестия.
3а5с. В-третьих, есть ободрение доверять Господу в вопросах вечности; для, 3a5c1. Бог избрал своих по благости для наслаждения ими; они предназначены к вечной жизни; назначен ко спасению; избраны через освящение Духа и веру в истину; и цель Божия, согласно избранию, твердо стоит не на основании дел, а на воле Призывающего; его цели никогда не могут быть расстроены и разочарованы; и потому избранные могут быть уверены в вечной славе и счастье.
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3а5с2. Бог обещал Своему народу вечное; кому дано обещание будущей жизни, а также той, которая есть сейчас; Доброта, которая не может лгать, обещала вечную жизнь еще до сотворения мира, и это обещание никогда не может быть аннулировано ничем, что произойдет во времени; а потому наследники обетования имеют основания доверять господину в исполнении обещанного им вечного блага.
3а5с3. Бог приготовил и обеспечил вечное счастье Своему народу; непостижимо, что приготовил Бог любящим Его; невозможно сказать, насколько велика благость, которую Он заключил в завете для боящихся Его; венец славы, жизни и бессмертия сложен в целости и сохранности в руках Добра, Которым сокрыта их жизнь; наследие вечное, нетленное, непорочное и неувядающее, сохранено для них на небесах, и поэтому на него можно с уверенностью положиться.
3а5с4. Бог призвал их в Свое Царство и славу, даже в вечную славу по Доброте; и призвание его без покаяния, кого он призывает, того и прославляет; их он сохраняет в безопасности до пришествия Христа; ибо «верен Призывающий тебя, Который и сотворит то» (1 Фес. 5:24).
3а5с5. Вечные вещи дарованы Богом; как даром дается благодать, так и слава; вечная жизнь есть дар Божий через Доброту; и поэтому есть стимул доверять ему в этом; поскольку это не заслуга святых, а благоволение их Отца дать им Царство. Добро, как Посредник, имеет власть дать вечную жизнь, и Он дает ее всем Своим овцам; «Это свидетельство того, что Бог дал нам жизнь вечную, и жизнь сия в Сыне Его», надежная и надежная, и на нее можно положиться (1 Иоанна 5:11).
3б. Во-вторых, это ободрение всегда доверять Господу; «Надейтесь на Него во всякое время, люди» (Пс. 62:8).
3б1. Во времена тьмы и дезертирства; святому, ходящему во тьме и не имеющему света, сказано: «Да уповает на имя Господне и пребудет на Боге Своем» (Ис. 50:10), и уповает на Господа, скрывающего лицо свое. из дома Иакова; поскольку свет сеется для праведных, в целях и постановлениях, совете и завете Божием, и радость для праведных сердцем, в Евангелии и учениях его; и рано или поздно оно возникнет; отсюда доверие и уверенность церкви; «Когда я сижу во тьме, Господь будет светом для меня» (Михей 7:8,9).
3б2. Во времена искушений святые могут доверять Господу и быть уверенными, что Его благодати будет достаточно для них; и что его сила будет совершена в их слабости; что Он поддержит их и не допустит, чтобы они утонули под их тяжестью; но в свое время освободит им путь к бегству от них и избавит их от них; и как Добро пострадало, испытывая искушение, то может помочь искушаемым; и хотя он сочувствует им, будучи во всем искушен, как и они, поэтому он молится за них, чтобы их вера не ослабела; и поэтому у них есть веские основания доверять ему.
3б3. Во времена невзгод и скорбей Бог оставляет среди Своей церкви «народ страждущий и бедный»; и о них сказано: «И будут полагаться на имя Господне».
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Господь» (Соф. 3:12), веря, что, когда они пройдут через воды невзгод и огненных испытаний, Господь будет с ними и сохранит их, и проведет их через них, и не допустит, чтобы они были побеждены им; содействует всему ко благу им и избавит их от всех скорбей их.
3б4. В час смерти им предлагается довериться Господу и поверить, что, когда силы и сердце иссякнут, Господь будет крепостью их сердца и их уделом навеки; что Он будет не только их Богом и Проводником до смерти, но и через нее; и что даже когда они пройдут долиною смертной тени, они не убоятся зла; Бог будет с ними, и Его жезл и посох утешат их (Пс. 72:26; 48:14; 23:4).
3в. В-третьих, что именно в Господе дает ободрение доверять Ему; и это все, что принадлежит господину и принадлежит ему; его природа и ее достоинства; все его совершенства и качества; различные имена, под которыми он заявлял о себе; его завет и обещания; его слово и клятва; его Евангелие и его учения; методы его благодати; и устроения его провидения: в частности.
3в1. Он — Эль-Шаддай, Бог вседостаточный; и поэтому ему можно доверять во всем, что нужно для души и тела, на время и вечность. Существа недостаточны, и поэтому на них нельзя положиться; друзья часто хотели бы помочь, оказать помощь и оказать помощь, но не могут; но Бог — помощь во всякую нужду, и никогда не иссякающий запас, неиссякаемый источник всякой благости; он имеет достаточно себя и для себя, и для всех своих созданий, которые все ему служат, и которых он удовлетворяет своими благами; и Его благодати достаточно для Его народа во все времена, во всех местах и во все времена; и поэтому у них всегда есть стимул доверять Ему.
3в2. Он — Иегова, скала веков, вечная сила тех, кто уповает на Него; «Доверьтесь Господу навсегда, ибо в Господе Иегове» (в Ях-Иегове) «сила вечная» (Ис. 26:4), которая поддержит Свой народ во всех его испытаниях и упражнениях; провести их через все трудности и невзгоды; выдерживать их во всех искушениях и невзгодах; дать им возможность делать и страдать то, что он хочет и желает; чтобы провести их в путешествие через пустыню этого мира и выйти из него: Он обещал, что, каков их день, их сила будет; и которое они постоянно испытывают; и поэтому у них есть основания доверять Ему.
3с3. Милосердие, благодать, милосердие и жалость Доброты дают великое ободрение доверять Ему; «Как превосходна милость Твоя, Боже! посему сыны человеческие уповают под сенью крыл Твоих» (Пс. 36:7) – провозглашение Господа о Себе как о милостивом и милосердом, долготерпеливом и долготерпеливом. изобилующий добротой и истиной (Исх 34:6), этого достаточно, чтобы вызвать к нему доверие и доверие; говорит Давид: «На милость Божию уповаю во веки веков» (Пс. 52:8).
3с4. Его истина и верность в завете и обетованиях сильно побуждают доверять ему; он «не позволит своей верности потерпеть неудачу, не нарушит своего завета и не изменит того, что вышло из его уст»; к чему он добавил свою клятву для подтверждения этого (Пс. 89:33-35).
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3с5. Опыт святых всех времен и собственный опыт человека побуждают его довериться Господу; «На Тебя надеялись отцы наши, надеялись, и Ты избавил их; воззвали к Тебе, и избавились; на Тебя надеялись, и не постыдились!» (Пс.
22:4,5), и имея перед собой такое облако свидетелей; и такие милостивые переживания благости Божией к ним в прошлые времена, они ободряют себя в Господе, Боге своем.
4. Счастье надеющихся на Господа: часто говорят: «Блаженны надеющиеся на Господа!» (Пс. 2:12; 34:8; 84:12; Иер 17:7).
4а. Они живут в великом мире и будут в еще большем; «Того, чьи мысли обращены к Тебе, сохраняй в совершенном мире, потому что он на Тебя надеется» (Ис. 26:3), они имеют мир с Богом через Благость; они мирят в Нем, когда в мире у них скорбь; мир, который мир не может отнять; великий мир у любящих Господа и надеющихся на Него; даже совершенный мир, по крайней мере, в будущем; ибо конец такого человека – «мир», вечный мир.
4б. Они в полной безопасности; «Надеющиеся на Господа будут, как гора Сион, которая не может быть смещена, но пребывает вовек»; они подобны горе Сиону, хорошо укрепленной башнями, стенами и оплотами спасения; и столь же непоколебимы, как и они, утверждены в любви к добру, утверждены в завете благодати и мира и закреплены в руках Христа, и никогда не могут быть удалены ни от того, ни от другого; но пребудут в состоянии благодати, пока не придут в состояние неизменной славы; Господь вокруг них, как горы вокруг Иерусалима; Огненная стена вокруг них, и они сохраняются силой Божией через веру ко спасению.
4в. Им не нужно бояться какого-либо врага: «Вот, Бог — спасение мое», — говорит церковь, — «Уверую и не убоюсь» (Ис. 12:2), а не людей, величайших и могущественных. и многочисленны; ни дьяволы, ни сатана, и все другие враги не побеждены Добротой; он уничтожил имеющего власть смерти, диавола, и испортил его начальства и силы; он упразднил смерть и положил конец греху; он искупил свой народ от смерти и проклятия, чтобы они не пострадали от второй смерти, и спас их от грядущего гнева; и поэтому им нечего бояться ни сейчас, ни в будущем; счастливые люди, которые надеются на Господа.
4д. Они не хотят ничего хорошего и никогда не будут; «Вкусите, и увидите, как благ Господь», — говорит псалмопевец; «Блажен человек, надеющийся на Него! Ищущие Господа не будут нуждаться ни в каком благе» (Пс. 34:8-10), ни одно добро не удерживается теперь от надеющихся на Господа; и великая благость, непостижимая и неизреченная, приготовлена для них, чтобы ими можно было наслаждаться в будущем (Пс. 84:11,12; 31:19).
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] Контр. Вуекум, гр. 4. с. 559.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 8

БЛАГОДАТЬ БОЖЬЮ
После разговора о вере в господина и о доверии к нему, следующим пунктом, который следует рассмотреть, является Благодать Надежды; для этого они стоят в таком порядке: «вера, надежда: Вера есть суть вещей, на которые надеются», и поэтому идут вместе; и одно и то же слово иногда переводится как «упование», а иногда как «надежда», настолько близки эти благодати: так в (Еф.
1:12 то, что мы переводим: «Кто первым надеялся на Господа», находится в греческом тексте, так и на полях: «Кто первым надеялся на Господа». В отношении этой благодати можно отметить следующее:
1. Объект, основа и основание этого: Иегова, Доброта, Отец, Сын и Дух. Ни какое-либо существо, ангел или человек; а не Дева Мария, мать нашего Господа, как нечестиво и богохульно обращаются к ней паписты: «Salve regina, spes nostra; Спаси нас, о
царица, наша надежда!" Ни на какое-либо тварное наслаждение; "Если бы я сделал золото своей надеждой", - говорит Иов, - то есть, он не имел этого; хотя некоторые и сделали это, возлагая на него свою надежду на будущее благо, в этом жизнь, пренебрегая зависимостью от божественного провидения (Иов 31:24), и даже зашли так далеко, что надеялись и воображали, что именно они являются людьми, которых Бог будет рад почтить в мире грядущем. со счастьем и блаженством, принявшим в этом столь большую долю, забывая или не зная, что «немногих благородных зовут». Ни заслуг существа, которых нет: существо не может заслужить ничего из рук Бога; он не заслуживает от него ни малейшего временного милосердия, согрешив против него; и он не может дать ему ничего, что могло бы наложить на него обязательства перед ним или на что Бог не имеет предшествующего права; тем более он не может заслужить от него вечное счастье и поэтому иметь на него какую-либо надежду, ибо это «дар Божий через доброту». все постановления закона с юности их, и что в отношении праведности закона они непорочны и не таковы, как прочие люди; а потому надежда на вечную жизнь и счастье; но такая надежда подобна «паутине», сплетенной из их собственных недр и не имеющей в себе ни силы, ни прочности, ни содержания; если на него опереться, «он не устоит»; и если они попытаются удержать его, «он не выдержит»
(Иов 8:14,15), ни каких-либо предполагаемых привилегий рождения и образования, а также исповедания религии; как рожденные от религиозных родителей, получившие христианское образование и имеющие некоторые представления о принципах христианства; идя еще дальше, исповедуя веру в Господа, подчиняясь постановлениям Христа, крещению и Вечере Господней и продолжая заниматься религиозными упражнениями, но все же лишенный благодати Божией в истине. «Какова надежда лицемера, хотя он и приобрел» место и имя в церкви Добра, «когда Бог заберет его душу?» (Иов 27:8). Но Иегова, Создатель и Господь всего, и Бог завета Своего народа, является главным объектом надежды и единственным достаточно прочным основанием и основанием для нее; как сказал Давид: «Ты
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надежда моя, Господи Боже; Ты мое упование от юности моей!» (Пс. 74:50). «Блажен человек, который надеется на Господа и у которого есть надежда – Господь!» (Иер. 17:7; Пс. 146:5).
1а. Во-первых, Добро, по существу, является объектом надежды; «Надейтесь на благость, – говорит псалмопевец, – ибо Я еще прославлю Его» (Пс. 42:11). Так говорит о нем церковь; «О Надежда Израиля, Спаситель его во время скорби!» (Иер. 14:8). Основаниями надежды на Господа являются Его благодать, милость и благость; он провозгласил свое имя: «Господь Благость, человеколюбивый, милосердый, многомилостивый»; и именно обилие Его милости, благодати и благости закладывает в Нем прочное основание для надежды и побуждает к ней; «Да надеется Израиль на Господа, ибо у Господа милость!» изобилен он в нем, богат милостью, множество щедрых милостей у него; он берет
«удовольствие» в тех, кто «надеется на Его милость», и Его взор направлен на них, чтобы сделать им добро; и поэтому существует великое ободрение сделать Господа Бога объектом их надежды (Пс. 130:7; 147:11; 33:18).
1б. Во-вторых, рассматриваемая личность Бога является объектом надежды, Добротой, Отцом, Сыном и Духом: Богом Отцом, которого называют «Богом надежды»; не только потому, что он является автором и подателем этой благодати; но потому, что объектом этого является Он (Рим. 15:13), через которого Доброта, как сказано, воскресает из мертвых, чтобы «вера и надежда были в Господе»; то есть на Господа Отца (1 Пет. 1:21) и Благости Сына Божия названа «надежда наша», а «Благость в вас — упование славы»; то есть объект, основа и основание его; которые суть Его кровь, праведность и жертва (1 Тим. 1:1; Кол. 1:27). Дух Божий также является в равной степени объектом как надежды, так и веры и уверенности; что он будет способствовать проявлению всякой благодати и исполнению всякого долга; и особенно, что он продолжит и завершит дело благодати в душе.
1с. В-третьих, менее принципиальные объекты надежды, связанные с божественными личностями, — это обещания Добра и то, что в них обещано; поэтому слово Добра, слово обетования представлено как предмет надежды; говорит псалмопевец: «На слово Его надеюсь».
(Пс. 130:5), основание и основание которой надежды – в верности и силе Божией. Верность Бога; «ибо верен Обещавший»; и он не «допустит, чтобы его верность пошатнулась»; и поэтому можно надеяться на исполнение его обещаний; кроме того, он «умеет еще и выступать»; и на этом основании Авраам верил «в надежде против надежды»: рука Господня не укорачивается до того, что не может спасти; он может сделать гораздо больше всего, о чем мы просим или о чем думаем; и поэтому можно надеяться, да, верить, что все, что Он говорит и обещает, будет исполнено.
1с1. Сначала в общих чертах: представлены вещи, на которые стоит надеяться, 1c1a. Как невидимое, о чем свидетельствует вера; и поощряет надежду на них; «Надежда, которая видна, не есть надежда; ибо то, что человек видит, на что он еще надеется?» (Рим. 8:24,25), слава иного мира — это нечто невидимое, чтобы ее можно было полностью понять и постичь, однако надежда насладиться ею по божественному обетованию сознательна с ней, которая входит в то, что находится внутри покрывало (евр.
6:19). 
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1c1b. Это вещи будущего, которые еще впереди, и поэтому на них надеются; поэтому святых призывают «до конца надеяться на благодать, которая будет дана им в откровении Иисуса Христа», когда Он откроется с небес и явится во второй раз; и потому направлены «искать той блаженной надежды», надежды, хранящейся на небесах, надежды на блаженство, которым можно наслаждаться, «в славное явление великого Бога и Спасителя нашего Благости» (1 Пет. 1: 13; Титу 2:13).
1с1с. То, на что надеются, трудно достичь и овладеть; много скорбей лежит на пути к Царству, через которое людям предстоит войти в него; праведники по причине многих скорбей, испытаний и искушений «едва спасаются», хотя наконец спасаются наверняка; и так как «прямы врата и узок путь», ведущие в жизнь вечную; следовательно, должен быть труд и стремление войти внутрь; на что есть надежда: и поэтому,
1с1д. Надежда на возможное, иначе она обернулась бы отчаянием, как у Каина и у тех, кто сказал: «Надежды нет, но будем ходить по своим замыслам» (Иер. 18:12), но «есть надежда в Израиле на это, вечную жизнь и блаженство, а также на все, что ведет к нему; и что, несомненно, приведет к этому; и поэтому
«хорошо, чтобы человек и надеялся, и спокойно ждал спасения Господня»
(Ездра 10:2; Плач 3:26), по крайней мере, у него есть ободрение «предать уста свои праху, если бы была надежда» (Плач 3:29), или видеть надежду на спасение — значит развлекаться.
1с2. Во-вторых, предметами надежды или на что следует надеяться, являются, в частности, спасение небесами, прощение грехов через Него, все благословения благодати и ее обеспечение для настоящей жизни; и вещи после смерти, как воскресение тела и жизнь вечная.
1с2а. Спасение добротой: как только душа осознает свое потерянное состояние и состояние по природе, ее вопрос звучит так: «Что мне делать, чтобы спастись?» и когда небеса указывают путь спасения и указывают на него тому, у кого он совершенен, совершенен и во всех отношениях пригоден, то поощряется надеяться на него и говорить, как это делал Давид: «Господи! Я надеялся на спасение Твое» (Пс. 119:116). Спасение, хотя и осуществилось, тем не менее, полное обладание им еще впереди; и трудности на пути к наслаждению этим многочисленны; и все же это возможно, и поэтому надежда осведомлена о нем.
1с2а1. Это было продумано, изобретено и исправлено; мысли Бога были заняты этим в вечности; он решил спасти некоторых сынов человеческих; он назначил их к спасению и избрал их к нему определенными средствами; он придумал план этого самым мудрым образом, утвердил и утвердил его в завете благодати: все это служит укреплению надежды на это.
1с2а2. И поскольку Бог назначил некоторых ко спасению, Он назначил одного Спасителем для них, и великого, даже Своего собственного Сына, равного Ему и своего ближнего, во всех отношениях и во всех отношениях способного на такое дело; он обещал ему, он послал его, и он пришел искать и спасти заблудших грешников; и стал он творцом спасения вечного, и наречется имя ему
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Добродетель, потому что Он спасает свой народ от грехов их, и поэтому у них есть основания надеяться на Него.
1с2а3. Спасение действительно совершается Добротой; оно полностью закончено, работа сделана, и полностью сделана; это полное спасение, и ничто не желает сделать его совершенным; а потому: «Да надеется Израиль на Господа, ибо у Него великое искупление» (Пс.
130:7), которая включает в себя и закрепляет все блага благодати; как оправдание, прощение грехов, усыновление и вечную жизнь.
1с2а4. Поскольку спасение совершается небесами, оно находится в нем, и оно должно быть получено только им, а не кем-либо другим; так сказал апостол Петр: «Нет спасения ни в ком другом» (Деян. 4:12), но, поскольку есть спасение в Нем, то можно и от Него надеяться; хотя нет никакой надежды на это в другом месте; «Воистину напрасно надеются на спасение от холмов и от множества гор: истинно в Господе Боге нашем спасение Израиля» (Иер. 3:23), и в нем одном; и поэтому те, кто знаком с этим, надеются только на него и не будут иметь другого Спасителя.
1с2а5. Небеса дают великое ободрение разумным грешникам надеяться и ожидать от Него спасения; «Ко Мне обратитесь, — говорит он, — и будете спасены, все концы земли».
люди во всех ее частях и в самых отдаленных частях ее, любого ранга, качества и характера: «Ибо Я Бог, и нет иного»; и таким образом способный полностью спасти (Ис. 45:22) всех «трудящихся и обремененных грешников», отягощенных сознанием греха и вины за него, Он приглашает прийти к Нему и обещает им воздать упокаивают их души (Мф. 11:28,29) и уверяет их, что Он «ни в коем случае» ни за что не отвергнет и «изгонит их», но примет их самым добрым и нежным образом. манера; и чтобы они пришли к нему с ободрением и проявили к нему веру и надежду, можно заметить: «Он принимает грешников и ест с ними» (Луки 15:2).
1с2а6. Спасение на небесах и на небесах должно быть получено бесплатно; это всецело по благодати, а не по делам; Бог спасает и призывает людей по Своей благодати, и они спасаются благодатью, а не делами; не по делам праведности, совершаемым ими, но по обильной милости и богатой благодати Божией в благости: если бы со стороны грешников требовались какие-либо условия, приготавливающие их и дающие право на спасение, они могли бы отчаяться в нем; но поскольку все это происходит по даровой благодати, их можно вдохновить надеяться на это.
1с2а7. Спасение на небесах предназначено для грешников, даже для главного из грешников; как Добро пришло призвать грешников к покаянию, так и умереть за них, и умирая, чтобы спасти их: в этом заключается высшая похвала любви Божией к нам; что «когда мы были еще грешниками, Добро умерло за нас» (Рим. 5:8), и это немалое ободрение для тех, кто видит себя оскверненными, виновными грешниками, надеяться на спасение через умирающего Спасителя; и тем более, поскольку он
«пришел в мир спасти грешников, даже первых» (1 Тим. 1:15).
1с2а8. Евангельская декларация дает грешникам великую поддержку надежды на спасение от Господа; что тот, кто поверит, спасётся; что увидящий Сына и верующий в Него не погибнет, но будет иметь жизнь вечную. Душе, вопрошающей о спасении,
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Евангелие таким образом направляет: «Веруй в Господа Доброту, Доброту, и будешь спасен!» (Марка 16:16; Иоанна 6:40; Деяния 16:31).
1с2б. Прощение грехов кровью Христа: вот чего немедленно ищет и о чем молится душа, убежденная в грехе, праведности и суде; у Давида говорится: «Ради имени Твоего, Господи, прости беззаконие мое, ибо оно велико!» (Пс. 25:11), настолько великий, что грешник не может вынести бремя своей вины; настолько велико, что никто, кроме Бога, не может простить этого; и если бы он заметил беззаконие и стал бы настаивать на удовлетворении его, перед ним не было бы никакой силы; но «есть у него прощение», с ним прощающая благодать и милость; и поэтому есть ободрение надеяться на Него (Пс. 130:3,4,7) и предстать перед Ним, хотя и так, как это сделал мытарь; говоря: «Боже, помилуй меня грешного!» (Луки 18:13 или умилостивительно; и есть основание и причина надеяться на прощающую милость через умилостивительную жертву Христа.
1c2b1. Потому что Бог есть грех, прощающий Бог; он может простить грех, и никто, кроме него, не может этого сделать; и он «милостиво прощает!» прощает и множество грехов, и множество грешников; и все свободно; грехи упущения и совершения, грубые и тяжкие (Ис.
43:25), и в этом отношении нет подобного ему (Мих. 7:18). Иегова в завете обещал прощение грехов: «Я прощу их беззакония и больше не буду вспоминать их грехи!» (Иер. 31:34, и Он провозгласил имя Свое, человеколюбивый и милосердый,
«прощающий беззаконие, и преступление, и грех», даже грехи любого рода и размера (Исх 34:7), поэтому величайшие грешники могут надеяться на Его прощение.
1c2b2. Кровь Добра пролита за грех и за его прощение. Бог
«поставил» его «вперед» в своих целях и постановлениях, в своем совете и завете, чтобы он был
«умилостивление через веру в Его кровь для прощения грехов»; совершить примирение и искупить грех своей кровью, чтобы люди, верующие в него, могли получить прощение; и Бог послал его в назначенное время, чтобы пролить кровь свою ради этой цели; «И кровь Его пролита за многих, для прощения грехов»; и, следовательно, удовлетворение за грех, получаемое через него: «Бог верен и праведен, чтобы простить нам грехи наши и очистить нас от всякой неправды» (1 Иоанна 1:9).
1c2b3. Когда пролита кровь Добра и через нее получено прощение грехов, Добро превозносится как «Князь и Спаситель, дающий Израилю покаяние и прощение грехов».
(Деяния 5:31), и кому дает одно, дает и другое; так что у кающихся грешников есть все основания надеяться на Его прощение, и они могут ожидать, что получат от Него даром; он дает, и он дает это бесплатно; прощение грехов происходит по богатству благодати и благодаря нежной милости Божией и ее множественности.
1c2b4. Провозглашение этого в Евангелии дает большое ободрение надеяться на это.
Доброта повелела своим апостолам перед своим вознесением на небо, «чтобы во имя Его проповедовалось покаяние и прощение грехов среди всех народов»; ко всем видам людей в них, «начиная с Иерусалима», где жили некоторые из главных и величайших грешников; даже те, которые недавно были вовлечены в пролитие своей крови (Лк. 24:47), и согласно этому поручению, данному им, куда бы они ни приходили, они возвещали людям, что «через» Доброту «было проповедано им прощение» о грехах»; и в этом
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и они, и пророки согласились и засвидетельствовали, что «именем Его», именем Доброты, «всякий верующий в Него получит прощение грехов» (Деяния 13:38; 10:43).
1c2b5. Случаи прощения, записанные в Священных Писаниях, а также случаи прощения некоторых известных грешников также во многом укрепляют надежду на прощение; как Манассия, виновный в тягчайшем из преступлений; Мария Магдалина, из которой Доброта изгнала семь бесов; женщина грешница, которая слезами своими омыла ноги Добродетели и отерла их волосами головы своей, и возлюбила много, потому что многое было ей прощено; Саул богохульник, гонитель и обидчик, получивший милость; и многие коринфяне, описанные как худшие из грешников, тем не менее были прощены и оправданы во имя Господа Доброты.
1с2с. Благословения благодати и ее снабжение в нынешней жизни и через нее являются объектами надежды, о которых они знают и в применении которых они получают большое ободрение; ибо доколе стоит престол благодати и Бог всякой благодати сидит на нем, приглашая души приходить к нему за благодатью и милостью, чтобы помочь им во всякое время нужды, повелевая им просить, и будет дано, есть хорошее и достаточное основание и причина надеяться на него на это; и до тех пор, пока в Господе есть полнота благодати и ее связь не прервана, чего никогда не будет с Его народом, они могут с уверенностью надеяться, да, быть уверенными, что их Бог в Доброте будет " восполнит всю нужду их по богатству Своему в славе небесной» (Флп. 4:19). И видя, что есть такие чрезвычайно великие и драгоценные обещания благодати и силы от Господа, что их сила будет обновлена; что они будут набирать силу в силу; и что, каков их день, такой же будет и их сила; есть много оснований надеяться на его слово на его исполнение.
1с2д. Есть блага, которыми можно наслаждаться после смерти, которые являются объектами надежды не только души на ее немедленное пребывание с Добром, в состоянии счастья и блаженства; но и о воскресении тела; и вечной жизни в душе и теле во веки веков.
1c2d1. Воскресение тела является предметом надежды и часто так изображается; «О надежде и воскресении мертвых», то есть о надежде на него, «я подвергаюсь сомнению»,
говорит апостол; и еще: «Имейте надежду на Добро, которое и сами допускают, что будет воскресение мертвых, как праведных, так и неправедных»:
еще раз: «И ныне я стою и судим за надежду на обетование, данное Богом отцам нашим: ради этой надежды, царь Агриппа, меня обвиняют иудеи»; а затем добавляет: «Почему вам кажется невероятным, что Бог воскрешает мертвых?» (Деяния 23:6; 24:15; 26:6-8), и описание предмета надежды полностью с ним согласуется, ибо это будущее, еще впереди, то, что невидимо плотскому чувству и разуму, и трудно, как должен быть; и все же возможно, учитывая всеведение и всемогущество Бога, и не следует считать невероятным; на это можно надеяться, и для этого есть веское основание и причина, исходя из свидетельств об этом в Священных Писаниях; от воскресения Христа и от соединения с Ним Его народа; и они представлены «ожидающими усыновления, то есть искупления тела» (Рим. 8:23), которого они имеют основание ожидать и которого стоит ожидать, и счастья, которое последует за ним.
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1c2d2. Вечная жизнь, которой можно наслаждаться и душой, и телом, является великой целью надежды; и поэтому называется надеждой вечной жизни и надеждой славы, блаженной надеждой и надеждой, хранящейся на небесах; все стремятся к ожидаемому счастью (Титу 1:2; 2:13; Рим.
5:2; Кол. 1:5), и для чего есть веские основания и причины, 1c2d2a. Потому что это бесплатный подарок; не может быть получено заслугами людей или делами творения; но всецело благодаря даровой благодати Божией; «Дар Божий — жизнь вечная через благость, благость Господа нашего» (Рим. 6:23), если бы его можно было приобрести делами, от него можно было бы отчаяться; но поскольку нашему Небесному Отцу угодно было дать нам Царство, на него можно надеяться.
1c2d2b. В руках Христа дать это; у него есть власть дать это всем, кого Отец дал Ему, и Он дает это всем Своим овцам; он — солнце и щит, дающий и благодать, и славу; и поэтому от него можно ожидать этого; да, он сам является причиной этого; и поэтому называется «наша надежда» и «Благость в нас, упование славы» (1
Тим. 1:1; Кол. 1:27), чья праведность дает на это право; и Его благодать оправдывает это.
1c2d2c. От обетования в Господе, называемого «обетованием жизни, которое в Господе Благости» (2 Тим. 1:1), и которое было отдано в Его руки, как только оно было создано, где оно безопасно и безопасно. , прочный и стабильный; и который был сделан очень рано; «В надежде на вечную жизнь, которую Добро, которое не может лгать, обещало прежде начала мира»; кто верен, кто обещал, и поэтому на него можно надеяться, ожидать и полагаться на него; и такова провозглашенная воля Добра: «всякий, кто увидит Сына и поверит в Него, сможет иметь жизнь вечную» (Иоанна 6:40), поэтому все такие люди могут твердо надеяться и ожидать ее.
1c2d2d. От приготовлений и молитв Христа о нем; он ушел, чтобы приготовить рай и счастье для своего народа своим присутствием и посредничеством; и обещал прийти снова и взять их к себе, чтобы они могли быть с ним, где он находится; и за это он молится и ходатайствует, и что всегда преобладает, и он всегда услышан (Ин. 14:2,3; 17:24).
1c2d2e. От работы Духа в сердцах людей, Который творит их для того же самого, вечной славы, чья благодать есть источник живой воды, текущей в жизнь вечную; и между благодатью и славой есть неразрывная связь, и кому благодать дана, тому и слава; кого Бог призывает, оправдывает и освящает, того и прославляет; поэтому те, кто являются участниками одного, могут надеяться на другое.
2. Подданные благодати надежды или кто являются ее участниками.
2а. Не ангелы, хорошие или плохие; не добрые ангелы, они находятся в полном наслаждении Богом и всяким блаженством, видят Добро, и то, что видно, не есть надежда; они в настоящее время обладают счастьем; и это не будущее; и нет ничего вокруг них и не сопровождает их, что могло бы сделать их счастье трудным или сомнительным: ни злых ангелов, ни дьяволов; им приписывается своего рода вера, вера в Бога, в единого Бога, перед которым они трепещут; но не имейте надежды; у них нет ни малейшего основания и причины надеяться на выздоровление из своего отступнического состояния или на то, что они когда-либо будут восстановлены в благоволении Божием;
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ибо, как только они пали, они были низвергнуты с небес и брошены на погибель, и заключены в цепи тьмы, предназначенные для великого и последнего суда, когда они получат свой окончательный приговор и полное наказание, которого они ожидают, и не иметь надежды спастись; поэтому они сказали Доброте во дни его плоти: «Неужели Ты пришел сюда, чтобы мучить нас прежде времени?» (Матфея 8:29), у них нет основания надежды на спасение на небесах; он не принял на себя природу ангелов, не повиновался, не пострадал за них и не искупил никого из них своей кровью; это были всего лишь люди из всякого рода, языка, народа и племени; им не было послано ни Евангелия, ни благой вести о спасении с небес, ни каких-либо вестей благодати; им не было дано никакого покаяния; и поэтому им не следует надеяться на прощение грехов.
2б. Только мужчины, и это не все мужчины; некоторых описывают как «тех, у кого нет надежды», кто живет и умирает без нее; и все люди находятся «без надежды», находясь в естественном состоянии и невозрождении (1 Фес. 4:13; Еф. 2:12), ибо, как бы они ни питались тщетной надеждой, у них нет твердой, хорошо обоснованной надежды. ; и умирая в таком состоянии, они умирают без надежды; а некоторые из-за силы своей собственной развращенности и силы сатанинских искушений впадают в отчаяние и предаются порочному образу жизни, говоря: «Нет надежды» (Иер. 18:12).
2в. Только возрожденные люди подлежат благодати надежды. При возрождении в душу вселяется всякая благодать, а также и все остальное; да, к этому и к осуществлению этого они особенно возрождаются; ибо, «по великой милости Благости», души через Него «возрождаются к живому упованию» (1 Пет. 1:3), следовательно, когда они впервые оживляются Духом и благодатью Божией и видят себя погибающими. и уничтожены, в плену и как бы пленники греха, сатаны и закона; они все еще являются «узниками надежды» и имеют возможность надеяться на избавление; и направлены «обратиться к твердыне» Добра, где они обретут спасение, безопасность и утешение.
2д. Верующие в Господа являются причастниками этой благодати, и только они; вера и надежда всегда идут рука об руку; они имплантируются одновременно, растут и процветают вместе; хотя один может тренироваться раньше другого; и в одно время можно заниматься больше, чем в другое; тем не менее, они всегда вместе и помогают друг другу; Авраам «верил в надежду вопреки надежде»; а «опыт» веры действует или осуществляет «надежду»; поэтому мы читаем о них вместе; «Чтобы ваша вера и надежда были на Бога: ныне пребывают вера, надежда, милосердие» или «любовь» (1 Пет. 1:21; 1 Кор. 13:13), вера есть основа надежды, лежит на нижняя часть его и является его опорой; «Вера есть осуществление ожидаемого» (Евр.
11:1). 

2е. Они — Израиль Господень, упование которого — Господь; и которые ободрены надеяться на Него и действовать, даже весь Израиль Божий; его духовный Израиль, иудеи и язычники рано или поздно уповают на Господа; Израиль, которого Бог избрал своим особым сокровищем, которого Он искупил от всякого беззакония и действенно призвал Своей благодатью, и который в свое время окажется действительно израильтянами; и даже все разумные грешники, которые оживлены и рождены свыше, подпадают под этот характер и ободряются надеяться на милость и спасение от Господа; «Да надеется Израиль на Господа» (Пс. 130:7), поэтому Он назван «Надежда Израиля» (Иер. 14:8).
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2ф. Отдельные души святых после смерти на небесах, по-видимому, обладают благодатью надежды и пользуются ею, особенно в отношении воскресения своих тел; как сказано, что «плоть» Христа по образу покоилась в надежде на свое воскресение, то есть душа Его покоилась или ждала в надежде на воскресение тела Его, находясь во гробе, будучи уверенной в нем (Пс. 16:9), так и души святых, находясь в отдельном состоянии на небесах, и во время пребывания тел их во гробе, почивают, ждут и надеются на воскресение их; и, возможно, именно об этом имеет в виду Иов, когда говорит: «Если человек умрет, оживет ли он снова?» Он будет в утро воскресения; «Во все дни назначенного мне времени» лежать в могиле, «буду ждать, пока придет перемена Моя», пока Добро не изменит мерзкие тела Своего народа и не сделает их подобными Своему славному (Иов 14:14), и нечто подобное можно наблюдать в ответе душам под жертвенником, взывающим:
«Доколе, Господи» и т. д. которым было сказано, что им следует «отдохнуть еще немного», помолчать и помолчать, надеяться и ждать, «пока не исполнятся сослужители их и братья, которые будут убиты, как и они» (Отк 6). :9-11).
3. Причины благодати надежды или откуда она исходит; и тем более это следует исследовать, потому что все люди в естественном состоянии лишены этого.
3а. Действенной причиной этого является Бог; поэтому Он назван «Богом надежды» (Рим. 15:13) не только потому, что Он является ее объектом, но и потому, что Он — ее автор; даже Добро, Отец, Сын и Дух. Именно Бог и Отец нашего Господа Доброты вновь рождает в людях живую надежду на славное наследие; и это благодаря силе воскресения Доброты из мертвых (1 Пет. 1:3), и действительно это дар и Отца, и Христа; «ныне Сам Господь наш Благость и Бог Отец наш, даровавший нам добрую надежду благодатью» (2 Фес. 2:16), и так как «силой Духа Святого» святые «изобилуют надежда», в проявлении благодати надежды; вполне можно подумать, что именно этой же силой оно впервые производится в них (Рим.
15:13). 

3б. Движущей причиной этого является благодать и милость Божия; поэтому она называется «доброй надеждой по благодати»: она не от природы; ибо это не свойственно мужчинам; но происходит по благодати Божией, а не по заслугам людей или каким-либо побуждениям в них; но всецело по благодати Божией оно «дано»; это дар свободной благодати, и иногда его приписывают
«многомилосердие» Божие, как источник ее (1 Пет. 1:3), происходит по милости и по изобилию милости.
3в. Евангелие является средством его осуществления, поощрения и утверждения и поэтому называется «надеждой благовествования» (Кол. 1:23), его учения очень воодушевляют его, благая весть и радостная весть, которую приносит Евангелие, о свободном и полном спасении небесами, о полном прощении грехов Его кровью, о мире, примирении и искуплении через Его жертву, а также о полноте благодати, которая в Нем, дают великое ободрение надейтесь на Господа, как и на многие чрезвычайно великие и драгоценные обетования, содержащиеся в нем; посредством которых «наследники обетования имеют сильное утешение» (Евр. 6:18), это то, «на что Бог дает надежду народу Своему», что является основанием и основанием его, поддерживает его и побуждает к его применение (Пс. 118:49).
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3д. Есть много вещей, которые способствуют его развитию и увеличению; все Писание имеет тенденцию к этому, и написано, что люди «через терпение и утешение Писания могут иметь надежду» (Рим. 15:4), особенно содержащиеся в нем обетования; и доброта, сила и верность Бога проявились как в их создании, так и в их исполнении; и особенно когда они открываются и применяются обетованным Святым Духом, они очень помогают лелеять благодать надежды; все сказанное о личности, чинах и благодати Христа, Его воскресении из мертвых, вознесении на небо, служении одесную Бога, ходатайстве за Его народ и прославлении Его на небесах - все подчинено этому. конец, «чтобы наша вера и надежда были на Бога» (1 Пет. 1:21), опыт святых во все века, опыт благодати, благости и т. д. Бога, и особенно собственный опыт святых в прошлые времена, значительно укрепляет благодать надежды и побуждает к ее осуществлению; «опыт, надежда»; то есть действует, упражняет и стремится увеличить его (Рим. 5:4).
4. Эффекты надежды; которые производятся через него и следуют за ним.
4а. О ней сказано, что она «не постыжает» (Рим. 5:5), причина этого в том, что любовь Божия излилась в сердца имеющих ее, которая поддерживает ее и дает это жизнь и энергия; чтобы душа, обладающая им, не стыдилась предстать перед Богом и людьми; не стыдится своих нынешних обстоятельств; и не постыдятся в пришествие Христа: эта благодать не постыжает, потому что она не разочаровывает имеющих ее, которые наверняка насладятся ожидаемым; не нужно этого стыдиться; как молится Давид: «Да не постыжусь я надежды моей» (Пс. 118:116), когда надежда хороша, у того, у кого она есть, нет причины стыдиться ее; и он не будет.
4б. Оно отлучается от мира и вещей, связанных с ним, и заставляет человека относиться к ним легкомысленно, когда он знает, что на небесах у него есть лучшая и более прочная субстанция, и он может радоваться надеждой на славу Божию; когда он ищет горнего и надеется насладиться им, его привязанность отвлекается от земного и сосредоточивается на небесном; и он желает быть раздетым, чтобы облечься в свой небесный дом, и предпочитает скорее отсутствовать в теле, чтобы он мог присутствовать с Господом.
4в. Он с радостью преодолевает все трудности этой жизни и облегчает трудные дела; тогда как, если бы «в этой жизни только святые имели надежду», они были бы «из всех людей несчастнейшими»; но надежда на будущее загробное блаженство поддерживает их при всех бедах настоящего состояния и с комфортом проводит через них, так что они хвалятся в скорбях (Рим. 5:3-5).
4д. Оно дает поддержку в смерти; ибо «праведный имеет надежду на смерть свою» (Притч. 14:32), основанную не на своей праведности, но на праведности Доброты; надежда навсегда быть с Добром и наслаждаться вечной жизнью и счастьем с ним; и которая дает ему мир и радость в его последние минуты и заставляет его ликовать при виде смерти и могилы. Есть много других плодов и последствий доброй надежды; некоторые из них можно почерпнуть из следующего пункта.
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5. Свойства и эпитеты благодати надежды; который полнее покажет его природу, превосходство и полезность.
5а. Во-первых, это называется доброй надеждой; «и дал нам добрую надежду по благодати» (2
Фесс. 2:16).
5а1. В отличие от плохого и в противоположность ему. Плохо то, что является надеждой моралистов и законников, которая основана на их собственных праведных делах и поступках, совершенных в повиновении закону; и это всего лишь песчаный фундамент, на котором можно построить надежду на вечное спасение; и такова надежда плотского и внешнего проповедника религии, которая возлагается на привилегии по рождению, принципы образования, простое исповедание религии, подчинение внешним постановлениям и выполнение круга обязанностей; и надежда нечестивого грешника, основанная на абсолютном милосердии Божием, без всякого уважения к заслугам, крови и праведности Христа.
5а2. Добрая надежда — это та, которая имеет Бога, Его благодать и обетования своим предметом, Добро и Его праведность своим основанием, Дух благодати своим творцом, и является частью доброго дела благодати, начатого в душе, и есть надежда на грядущие блага, первосвященником которых является Добро: в этом надежда отличается от ожидания; надежда – это ожидание хороших вещей; и тот, кто боится, ожидает, но не ожидает добра, ибо страх есть ожидание зла; но надежда – на хорошее; нечестивцы ожидают вещей, в которых нет никакой субстанции и прочности, и их надежда погибает. [1]
5а3. Хорошая надежда – это то, что приносит большую пользу как в жизни, так и в смерти; это якорь христианского моряка и шлем христианского солдата; оно переносит все жизненные невзгоды, как уже было замечено ранее, и поддерживает в час смерти; а надежда лицемера подобна испусканию духа и угасает вместе с ним; это продолжается, и человек, имеющий это, спасается навечно; ибо «мы спасаемся надеждою» (Рим. 8:24).
5б. Во-вторых, оно еще и «живое», или «живое» (1 Пет. 1:3). Так называемый, 5b1. Потому что речь идет о живом человеке, духовно живом: человек, мертвый в преступлениях и грехах, лишен надежды; но человек, возрожденный и оживленный Духом Божьим, снова рождается к живой надежде.
5б2. Потому что его целью является вечная жизнь: тот, кто оправдан благодатью Божией, становится «наследником по надежде вечной жизни» (Титу 3:7).
5б3. Имеет своим основанием и основанием живую Доброту, а не мертвые дела; как вера живет распятой Добротой, так и надежда получает свою силу и строгость от воскресения Христа; Добро, как воскресшее, и по правую руку Добра, весьма побуждает искать и надеяться на горнее, где он находится.
5б4. Оно носит ободряющий и оживляющий характер; «Надежда, медлительная, томит сердце; а когда придет желание, то она — древо жизни» (Притч. 13:12), она доставляет веселие и радость; следовательно
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мы читаем о «радовании надеждой» и «радовании в надежде» (Евр. 3:6; Рим. 5:2; Прит. 10:28).
5б5. Это постоянная, вечно живая благодать, которая всегда более или менее проявляется; как вода, которая всегда течет и течет, называется «живой водой»; эта благодать жива или жива, когда другие кажутся готовыми умереть; и хотя иногда оно само находится в униженном состоянии, и человек опускает уста свои в прах, «если бы была надежда», тем не менее надежда все же есть; а когда он в худшем случае, святой не может отказаться от своей надежды; и он не расстанется с ним ни за что на свете; это одна из постоянных милостей (1 Кор. 13:13).
5в. В-третьих, оно представлено как имеющее очищающую природу; «всякий человек, имеющий такую надежду на то, что он явится с Добротой, уподобится Ему и увидит Его таким, какой он есть, «очищает себя, как он чист» (1 Иоанна 3:3), то есть как Доброта чист: все люди по природе и по греху нечисты: ни один человек не может очистить себя ничем, что он может сделать; Кровь Иисуса имеет свойство очищать от греха. Ни вера, ни надежда, ни какая-либо другая благодать не имеют в себе такой силы, которая могла бы сделать человека чистым от греха его; ничем иным образом они не могут очиститься от него, как только поступая кровью Христа; и тот, кто имеет надежду на кровь и праведность Доброты для оправдания и спасения и выражает ее, тем самым объявляет себя праведным, как праведна Доброта (1 Иоанна 3:7), становясь в нем праведностью Божией.
5д. В-четвертых, надежду иногда сравнивают с якорем из-за ее огромной полезности для христианина в этой жизни; «которую надежду мы имеем как якорь души надежный и непоколебимый» (Евр. 6:19), этот мир есть море; церковь, а значит и каждый верующий, подобны плывущему по ней кораблю; Доброта — это пилот, который его направляет; надежда – это якорь этого; а добрая надежда подобна якорю, брошенному на доброе основание, где, оставаясь неподвижным, она надежна и непоколебима; и как земля, на которой заброшен якорь, скрылась из виду; так и Добро, на которое возлагается надежда, невидимо; как и слава будущего государства, о котором он заботится; и как якорь без троса бесполезен; так что не надейся без веры; что является его субстанцией и опорой: корабль, стоящий на якоре, удерживается им; так и душа по надежде: ничто из встречающихся ей скорбей, бед и искушений не может отвратить ее от надежды Евангельской, от служения и дела Добра; но он остается стойким и непоколебимым, всегда изобилующим в деле Господнем. В некоторых вещах надежда и якорь расходятся; якорь не так полезен во время штормов и бурь на море, как в штиль или в опасности вблизи скал и берегов; но надежда полезна, когда душа в буре печально взволнована, расстроена, обеспокоена и мечется с грехом, искушением и бедой; поэтому Давид в такой духовной буре выбросил якорь надежды; «Почему ты удручена, душа моя? И что тревожишься во мне? Надейся на Господа!»
(Пс. 42:11), и говорит пророк Иеремия (Иер. 17:17). «Ты моя надежда в день зла». Трос может быть перерезан или сломан, и якорь станет бесполезным; но вера, то есть надежда, как трос к якорю, никогда не подведет, никогда не может быть разрушена; якорь брошен на то, что внизу, на землю внизу; но надежда имеет своей целью то, что выше того, где находится Добро; когда судно стоит на якоре, оно продолжает оставаться на месте, а не движется вперед; но душа, когда она изобилует проявлением благодати надежды, через силу Святого Духа, она движется вверх, радуясь надежде славы Божией, и входит в нее за завесу; и что дает ему предпочтение, так это то, что это «якорь души»,
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и его эпитеты, уверенные и стойкие, служат его рекомендацией; и какая уверенность и устойчивость ее вытекают из ее автора, объекта, основания и основания.
5е. В-пятых, надежда на спасение небесами сравнивается со шлемом; «а шлем — надежда спасения» (1 Фес. 5:8), это доспех, являющийся защитой головы, покровом ее в день битвы и устроителем ее: такое использование есть надежда на спасение небесами; оно служит для защиты головы от ложных учений; человек, чья надежда на спасение устремлена на Доброту, не может впасть в заблуждения, противоречащие собственному Божеству и вечному Сыновству Добра, к оправданию своей праведностью и искуплению и удовлетворению своей жертвой; ибо они подрывают основание его надежды; и поэтому тот, чья надежда надежна и непоколебима, не сможет легко увлечься различными и странными учениями, а также любым ветром учения. Надежда на спасение с небес подобна шлему, закрывающему голову в день битвы; оно делает человека мужественным, чтобы сражаться в битвах Господних и не бояться врагов; вступать в бой даже с начальствами и властями, имея всеоружие Добра, щит веры, шлем спасения и меч духовный, и в особенности имея такой шлем, враг не может ни поранить ему голову, ни дать ему на нем смертельная рана. Надежда, как шлем, возводит или поднимает голову; среди трудностей надежда удерживает голову над водой, над страхом опасности; чтобы надеющаяся и верующая душа могла хвалиться и в скорби (Рим. 5:3).
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] Suidas in voce, ελπις.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 9

БЛАГОСТИ ЛЮБВИ
За верой и надеждой следует любовь; ибо в таком порядке они стоят: «ныне пребудут вера, надежда, милосердие» или любовь «эти трое» (1 Кор. 13:13), «но большее из них есть милосердие», или
"любовь;" не то чтобы оно приносило больше пользы, чем другое; вера полезнее самому верующему, и ей приписывается такое, чего нельзя приписать любви; но любовь более распространяет свои блага на других и длится дольше. Любовь по своей природе следует за верой и надеждой, как следствие своей собственной причины, как замечает доктор Эймс; ибо так как верою и надеждой мы вкусим, как благ Господь, то и любим Его. Вера принимает и принимает обещания вечной жизни; и надеется на то, что он сможет насладиться им, и ждет его; отсюда течет любовь к добру, обещавшему ее и дающему надежду на нее; вера замечает это в обетовании, и надежда радуется этому; и то, и другое привлекает привязанность к небесам, дающим ее. Из этой благодати любви выделяются три основные ветви, о которых следует говорить: любовь к небу, любовь к небу и любовь к святым.
1. Любовь к небу, Иегове, Богу нашему, единому Господу; «Слушай, Израиль, Господь, Бог наш, есть Господь единый; и возлюби Господа, Бога твоего, всем сердцем твоим, и всей душой твоей, и всеми силами твоими», — вот чего Бог требует от Своего народа, и повелевает как приказ, которому нужно подчиняться; и это всего лишь разумная услуга; «Чего требует от тебя Господь, Бог, как не любить Его?» и говорит Моисей от его имени: «Я повелеваю тебе сегодня возлюбить Господа Бога твоего» (Втор. 6:4,5; 10:12; 30:16), и это есть главный и главный, первый и величайшее повеление, полностью соответствующее закону и свету природы и разума.
В ответ на вопрос адвоката; «Учитель, какая самая великая заповедь в законе?» Сказал наш Господь: «Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, всей душой твоей и всем разумением твоим; это первая и великая заповедь» (Матфея 22:36-38), поэтому апостол говорит: «любовь есть исполнение закона» (Рим. 13:10). Что касается любви как благодати, то, хотя это повеление любить, но соблюдать ее – по благодати, можно заметить:
1а. Во-первых, за что нужно любить Бога и любят Его святые.
1а1. Для него самого; из-за его собственной природы и ее совершенства, которые делают его дружелюбным и прекрасным и достойным нашей самой сильной любви и привязанности; поскольку они проявляются в делах творения и провидения, и особенно благодати, искупления и спасения; всему, чему псалмопевец уважает, когда говорит: «О Господь, Господь наш, как превосходно имя Твое», природа и совершенства «на всей земле!» (Пс. 8:1), ибо Бог велик Сам по себе и достохвален! великий, и его следует опасаться; такой великий и заслуживающий огромной любви за то, какой он есть сам по себе; и это самая чистая и совершенная любовь твари к Богу; ибо если мы любим его только за его доброту к нам, то это любовь
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мы, а не он; по крайней мере, любить его для себя; и поэтому мы любим себя больше, чем его; действительно, наша слабость и несовершенство таковы, что мы не можем прийти к взгляду на божественные совершенства иначе, как через те средства, посредством которых они, и особенно Его благость и доброта, открываются нас, и с которыми мы в первую очередь и главным образом затронуты; тем не менее, тем самым мы приходим к взгляду на его природу и совершенства и любим его ради него самого; эта любовь, хотя и не является первой по порядку, но является главной и высшей и ближе всего приближается к любви, которую божественные Личности несут друг к другу, и к той любви, которой Бог любит Свой народ; которое возникает не от какого-либо добра, проявленного к нему или полученного им.
1а2. Его святые должны любить Бога как свое «sumum bonum», свое главное благо; да, их единственное благо, их все во ВСЕМ; и поэтому быть только любимым: «нет добра, кроме одного, то есть Бога»; Добро, Отец, Сын и Дух, единый Господь Бог, объект любви Своего народа; о ком говорят: «Кто у меня на небе, кроме Тебя?» (Пс. 72:25), и они могут любить Его как свою долю сейчас и в будущем, и как их щит и весьма великую награду; и все же их любовь к нему не корыстна.
1а3. Бог должен быть любим Своим народом за переданные ему благословения Его благости; он для них источник благости; он добр и делает добро, и поэтому его хвалят и любят даже за щедроты его провидения; он следует своей добротой и ежедневно одаривает своими благами; но особенно за благодати своей благодати, которой он благословляет избранных своих в Господе Доброте; как избирающий в нем благодать; предрасположенность к усыновлению им детей; принятие с Богом, в Нем, возлюбленном; искупление через Его кровь; прощение грехов по богатству благодати Своей; возрождающая, оживляющая, призывающая и освящающая благодать, а также все, что относится к жизни и благочестию.
Какие блага даруются, хотя по своему качеству они не являются главными мотивами любви к Богу, как отмечалось ранее; тем не менее, они в первую очередь в порядке и главным образом возбуждают чувства и возбуждают их к Господу.
1а4. Различные отношения, которые Бог поддерживает со своим народом, вызывают и должны вызывать у них привязанность к Нему; ибо Он не только их верный Творец и добрый Благодетель по природе и промыслу; но в благодати их завет Бог и Отец; и указание любить его обычно такое: «Возлюби Господа Бога Твоего»; и Давид придумывает множество титулов и персонажей, под которыми и на основании которых он исповедовал любовь к Господу; «Я буду любить Тебя, Господи, моя сила!» и т. д. (Пс. 18:1-3).
1а5. Что сильно влияет на любовь народа Господня к Нему и обязывает их любить Его, так это Его великая любовь к ним (1 Иоанна 4:19), которая проявилась в избрании их у Господа к вечному блаженству, Его собственная свободная благосклонность и добрая воля; в предоставлении Доброты как умилостивление за их грехи; в миссии его в мир с этой целью; в свободном и полном прощении всех своих грехов ради Него; привлекая их к себе, действенно призывая, Своей любящей добротой, имея великую любовь, с которой Он любил их, оживляя их, когда они умерли в преступлениях и грехах; и открыто обручив их себе в обращении, называемом «любовью» их
«обручения»; со всеми последующими проявлениями своей любви к ним.
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1а6. Примеры святых во все времена можно было бы назвать мотивом любить Господа; как Енох, Ной и другие до потопа; после него патриархов Авраама, Исаака, Иакова и Иосифа; с Иисусом Навином, Самуилом, Дэвидом и другими; но особенно Господа нашего Благости, в человеческой природе, Который в употреблении этой благодати, как и в других, является для нас примером (Ин. 14:31).
1б. Во-вторых, субъекты этой благодати любви, в ком она есть, кем возлюблен Господь и каким образом они приходят к этой благодати.
1б1. Оно не принадлежит мужчинам и не находится в мужчинах по своей природе; его нет ни в одном природном человеке, находящемся в естественном состоянии и невозрожденном; таковы «любители удовольствий», греховных похотей и наслаждений, «более боголюбивые»; да, некоторые из них описаны как «ненавистники Бога»; и действительно, плотской разум в каждом человеке есть вражда против Добра, не только враг неба, но и сама вражда; что означает, насколько велика и сильна, и какая укорененная и непримиримая вражда есть в плотском человеке к небу и всему добру: и нет никакой любви в самом народе Божием до обращения; они «без добра»,
без всякого познания Бога и любви к Нему; они отчуждены от Бога и от жизни добра, не имеют ни стремления к Нему, ни общения с Ним; но есть
«враги в уме», в их характере и расположении; и это показано их «злыми делами»; и в таком состоянии они находились, когда Доброта умерла и пролила за них кровь Свою, чтобы совершить для них мир и примирение (Кол. 1:20,21; Рим. 5:10), и это обстоятельство прекрасно иллюстрирует любовь Божию в дар им Сына Своего (1 Иоанна 4:10).
1б2. Благодать любви от Бога; он является действенной причиной и творцом этого, поскольку Он обладает всякой благодатью; апостол Иоанн прямо говорит: «любовь от Бога», от Бога Отца, Сына и Духа; оно от Бога Отца, Который есть Бог всякой благодати, и поэтому (1 Иоанна 4:7), и
«любви с верою» желают «от Бога Отца и Господа Благости» (Еф.
6:23), и оно стоит на первом месте среди плодов Духа (Гал. 5:22), оно совершается в душе при возрождении, когда есть другие благодати, и является свидетельством этого; для
«всякий любящий рожден от Бога» (1 Иоанна 4:7), и человек не может любить Бога, пока не возродится и не обновится в духе ума своего и не станет причастником духовного обрезания сердца. что ему необходимо и что обещано (Втор.
30:6), эта благодать появляется только вместе с другими благодатью и когда они появляются; не может быть любви к небу, где нет знания о нем; согласно этой известной фразе, «ignoti nulla cupido»; где есть познание Его, особенно Его в Доброте, как милостивого и милосердого, там будет и любовь к Нему (1 Ин. 4:7,8), где неведение, там нет любви; но оно появляется там, где знание, и оно сопровождает веру: то и другое происходит от одной и той же обильной благодати (1 Тим. 1:14), вера, надежда и любовь идут вместе (1 Кор. 13:13), как предмет любви. является возрожденным человеком, его местопребыванием является сердце, а не голова и не язык, но сердце; оно лежит не на слове и языке, но на деле и истине; и истинная любовь к небу — это любовь к нему всем сердцем, душой и силой.
1с. В-третьих, как, каким образом и образом проявляется любовь к небу.
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1с1. В желании быть похожим на него; тот, кто любит другого, старается подражать ему; и те, кто любят Господа, являются последователями Его, как дорогие дети, возлюбленные, и ходят в любви, и являются послушными, и желают быть святыми, как Он свят, во всех отношениях; и они не смогут быть полностью удовлетворены и удовлетворены, пока не пробудятся по Его подобию.
1с2. Сделав свою славу высшей целью всех своих действий; поскольку это цель Бога, все, что Он делает в провидении, Кто делает все для Себя, Своей славой; так и во всем, что происходит в благодати, все они направлены к ее славе; он не отдаст и не допустит, чтобы его слава была отдана другому; а потому, подражая Ему, любящие Господа делают все, что они делают, будь то в естественном и гражданском смысле, или в религиозном и духовном смысле, молятся ли, или читают, или слушают, или проповедуют, их цель такова: «чтобы Бог во всем прославлялся благостью» (1 Кор. 10:31; 1 Пет. 4:11).
1с3. Желая и наслаждаясь общением с Богом; стремление предстать перед Богом и насладиться Его присутствием в Его дворах; жаждут Его, как в сухой и жаждущей земле, где нет воды, чтобы увидели силу Его и славу Его в святилище Его; это единственное, о чем они думают больше всего и чего они ищут наиболее настойчиво, чтобы они могли созерцать красоту Господа в Его храме; если Бог лишь возведет на них свет лица Своего, то это вселит радость и веселие в их сердца больше, чем может это сделать от изобилия всего земного; а если допускаются к общению с Ним, то превозносят и хвалят, говоря: «истинно наше общение с Отцом и с Сыном Его благость» (1 Иоанна 1:3).
1с4. В осторожности, чтобы не обидеть его, согрешив против него; «Любящие Господа возненавидьте зло» (Пс. 96:10), и они проявят свою ненависть к нему и будут стараться избегать его и даже воздерживаться от всякого проявления его; и когда появляется возможность и они склоняются к искушению согрешить, спорьте, как Иосиф; «Как я могу творить это великое зло и грешить против Бога?» (Быт. 39:9), против Бога, который возлюбил меня, и на мне лежит такая великая обязанность полюбить Его снова?
1с5. В горе, когда он удалился, и в прилежных поисках его, пока он не будет найден; когда он скрывает свое лицо и удаляет свое милостивое присутствие, душа, любящая Бога, смущается и жалуется на это, как это делала церковь; «Сион сказал: Господь оставил меня, и Господь мой забыл меня!» и поэтому такая душа, как и Иов, выражает свою заботу о том, где она могла бы его найти, и выбирает для этого путь, подобный его, идет вперед и назад, вправо и влево, где она привыкла работать и имела обыкновение быть видимым (Иов 23:2,8,9).
1с6. Расставаясь и терпя все ради него, оставляя свой народ и отцовский дом, страну и родных, как это сделал Авраам, идти туда, куда он повелит; говоря, как Руфь сказала Ноеминь: «Куда ты пойдешь, я пойду, где ты поселишься, я поселюсь, народ твой будет моим народом, а ты, Бог, будешь моим Богом». ради него терпеть поношения, преследования и всякого рода страдания, вместо того чтобы отказаться от своего исповедания и наслаждения им.
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1с7. Что касается его дома, богослужения и таинств; любящие Господа любят жилище дома Его, место, где обитает слава Его; его скинии приятны и прекрасны; день в его доме лучше, чем тысяча в другом месте; По их мнению, это не что иное, как врата небесные, и, подобно ученикам на горе, они считают, что им хорошо находиться здесь, и предназначены для того, чтобы строить скинии для пребывания в них.
1с8. Ценностью своего слова, своего Евангелия и его истин. Любящие Господа получают любовь истины; не только истина, но и любовь к ней, привязанность к ней; оно для них более желанно, чем золото, и для них дороже, чем тысячи золота и серебра; они ценят его больше, чем необходимую пищу; они находят его и едят, и это радость и веселие их сердец; ноги благовествующих о нем прекрасны для них.
1с9. В любви и привязанности к народу Божьему; которые вместе с любящими Господа являются лучшими на земле, в которых вся их радость; как любят Родившего, так любят рожденных от Него и носящих образ Его; и он учит их делать это при их возрождении, и это является доказательством того, что они перешли от смерти к жизни и родились свыше.
1с10. Из-за неуважения ко всему по сравнению с Богом: неумеренная любовь к миру и вещам в нем несовместима с любовью Отца или с исповеданием любви к Нему; ибо дружба с миром есть вражда с Богом; и человек не может быть другом мира и любящим Бога; ни один человек не может служить двум господам Богу и маммоне; ибо либо он будет ненавидеть одно и любить другое, либо придерживаться одного и презирать другое.
1д. В-четвертых, природа и свойства любви Божией; что это такое или должно быть.
1д1. Оно является или должно быть универсальным; любовь ко всему, что есть в Господе и принадлежит Ему; всех его качеств и совершенств, одного как другого; не из-за его доброты, благодати и милосердия, а только из-за него; но о его святости, справедливости и истине; и обо всех Его заповедях, которые следует соблюдать, соблюдать и соблюдать (Пс.
119:127,128), и это любовь ко всем истинам и учениям Евангелия, ко всему, что содержится в Писании; всякое слово Божие чисто для любящих Господа; и все слова уст его ясны и правильны, и в них нет ничего непристойного или извращенного.
И эта любовь распространяется на всех людей Добра, любого класса, ранга, степени или деноминации (Еф. 1:15).
1d2. Оно является или должно быть превосходной степенью: то, что превосходит всю другую любовь или любовь ко всем другим людям и вещам; как нет подобного Господу по величию и благости, так нет никого, кого можно было бы любить так, как Он, ни на небе, ни на земле, ни ангелов, ни человеков; не самые великие персонажи, а люди с самыми приятными качествами и характерами; ни те, кто находится в ближайшем родственнике, например, отец, мать, муж, жена и т. д.
1д3. Оно является или должно быть сердечным и искренним; любовь без притворства; не словом, ни языком, но делом и истиной; требуется быть «от всей души», в самом
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сердечная манера; и «всей душой», ее силами и способностями, чувства полностью поглощены и поглощены любовью к Богу; и «со всей силой», или
"сила;" со всей силой благодати или духовной силы, которой обладает человек.
1d4. Должно быть постоянным; такова любовь Бога к Своему народу, Он покоится в Своей любви к ним; такова любовь Христа к ним; который, "возлюбив своих, сущих в мире, любит их до конца", непреложно и неизменно: любви народа Божия недостает этого; оно изменчиво и непостоянно в своих действиях и упражнениях, хотя его принцип остается.
1d5. Оно несовершенно в нынешнем состоянии, как и всякая благодать: знание несовершенно; «мы знаем лишь частично»; а вера несовершенна, и потому желательно увеличение ее; Так и любовь, иногда она охладевает из-за преобладания развращения, силы искушения и сетей мира; и бывает теплохладность и равнодушие, пока не произойдет оживление ее свежим потоком любви от Бога.
12d6. Ее можно увеличить, а иногда и так, апостол молится об увеличении ее и благодарит Бога за то, что ее было в изобилии (1 Фес. 5:12; 2 Фес. 1:3), что, хотя и относится к любви к святым, то же самое относится и к любви к небу, которая увеличивает то и другое.
1d7. Эта благодать любви, как и другие, никогда не может быть утрачена; хотя оно может и охладеть, но не опуститься в ничто, и хотя оно может уменьшиться, утихнуть и ослабнуть в отношении пылкости и пылкости своего, оно не потеряется; да, пребудет, когда другие благодати прекратят свое действие, и это одна из причин, почему ее называют «величайшей» (1 Кор. 13:13, она никогда не перестает (1 Кор. 13:8).
1е. В-пятых, счастье любящих Господа.
1е1. Они любимы им; «Я люблю тех, кто любит меня»; не то чтобы их любовь была причиной любви Бога к ним; его любовь предшествует их любви и является причиной этого; но те, кто любит Господа, получают больше проявлений Его любви и показывают больше примеров ее; им открываются тайны любви его сердца, которая изливается в их сердца Духом, и они направляются к ней и в большей степени приводят к заинтересованности в ней; наслаждаться которым – великое благословение; ибо «милосердие Его лучше жизни»
(Пс. 63:3).
1е2. Они известны Богу; «Если кто любит Бога, то и о нем известно» (1 Кор.
8:3), принимается им во внимание, принадлежит ему и признается его; и кому он открывает себя, использует его фамильярно, и благоволит общением с самим собой, и знает душу его в невзгодах, поддерживает его в ней и избавляет от нее; знание, которое он имеет о нем, является особенным, своеобразным и отчетливым и соединено с любовью и привязанностью к нему;
«Господь знает Своих» (2 Тим. 2:19).
1е3. Они сохранены им; «Господь хранит всех любящих Его» (Пс.
145:20), и то же самое используется как аргумент в пользу любви к Нему (Пс. 31:23), поскольку
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Господь берет их под свою особую опеку и сохраняет их от всякого врага, от обид и опасностей, от греха, сатаны и мира, а также от окончательного и полного отступления от него посредством любого из них; он сохраняет их в Господе и сохраняет их в целости и сохранности до пришествия Христа, Его Царства и славы.
1е4. Им было проявлено много проявлений милосердия, доброты и уважения; ибо «Господь есть Бог, милующий тысячи любящих Его» (Исх 20:6), поэтому Давид таким образом молится за себя; «Взгляни на меня и помилуй меня, как прежде поступаешь с любящими имя Твое» (Пс. 119:132).
1е5. Все, что происходит с ними в настоящей жизни, идет им на благо и содействует к нему (Рим. 8:28), даже все скорби и неблагоприятные устроения провидения, как и более благополучные; либо для их временного блага, как в случае с Иаковом, который думал, что все идет против него, хотя все они работали на него; или для духовного блага; для испытания и возрастания благодати, веры, терпения и т. д. (Рим. 5:5; 1
Домашний питомец. 1:7; Варенье. 1:2) и всегда для их вечного блага (2 Кор. 4:17).
1е6. Для тех, кто любит Господа, приготовлены и сохранены великие вещи, чтобы ими можно было наслаждаться в будущем, даже вещи непостижимые, которые выражаются высшими наслаждениями в этой жизни и которые значительно превосходят их; благодаря «венцу» и «царству» они теперь стали «наследниками» (1 Кор. 2:9; Иак. 1:12 2:5).
2. Любовь к добру — еще одна выдающаяся ветвь благодати любви; ибо он не только является отдельной божественной Личностью в Божестве, но и занимает должность Посредника, Искупителя и Спасителя своего народа; и дал им различные удивительные доказательства и примеры своей любви; и поэтому неудивительно, что он представлен в Священном Писании столь выдающимся образом как объект их любви; и поскольку он так хорошо известен как объект любви святых и настолько заслуживает ее, церковь описывает его только перифразом: «Тот, кого любит душа моя»; не называя его имени; полагая, что все, с кем она разговаривала, знали, кого она имеет в виду (Песн. 3:1-3), и очень часто она называет его: «Возлюбленный Мой», без какого-либо другого описания его (Песн. 1:13,14 2:16) . Не мочь. Апостол Петр, упомянув о явлении Иисуса Христа, добавляет: «Кого не видев, любите» (1 Пет.
1:8), а в отношении самого себя он мог обратиться к Доброте, как к всеведущей Доброте, и сказать: «Господи, Ты знаешь все, Ты знаешь, что Я люблю Тебя» (Иоанна 21:17). Что касается любви к небу, можно рассмотреть следующие вещи:
2а. Во-первых, почему Добро должно быть любимо и любимо теми, кто знает его и верит в него: и есть много вещей в нем и принадлежащих ему, которые вызывают их любовь и привязанность к нему. И его нужно любить,
2а1. По превосходству Его Личности: как Сына Божия, Его слава есть слава Единородного от Отца; он — сияние Его славы и выражение Его Личности; равен небу и находится в славном и прекрасном образе Бога; вся полнота Божества обитает в нем; каждое совершенство Божества можно найти в нем; и поэтому имеет все, чтобы привлечь к себе любовь своего народа; следовательно, один из древних
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сказал: «Est aliquid in Christo formosius salvatore»; есть что-то в Доброте более любезное, более милое и более прекрасное, чем Спаситель.
2а2. Потому что он возлюбленный своего Отца, его дорогой Сын, сын его любви, любимец и отрада его души, всегда рядом с ним, рядом с ним, как воспитанный с ним, носимый на груди, в которой он лежал и был ежедневно его отрадой, всегда радуясь перед ним; все это выражает его нежную привязанность к нему и невыразимое удовольствие, которое он испытывал к нему еще до сотворения мира; и что он далее заявил, отдав все в его руки и показав ему все, что он сделал; какие примеры наш Господь упоминает о Себе в доказательство любви Своего Отца к Нему (Иоанна 3:35 5:20), и когда Он был здесь, на земле, в человеческой природе, как при крещении, так и при преображении на горе , он заявил голосом с небес, сказав: «Это Сын Мой возлюбленный, в котором Мое благоволение» (Матфея 3:17; 17:5), да, он возлюбил его, потому что он положил душу свою за Его овцы (Иоанна 10:17), все это наиболее сильно волнует и побуждает святых любить Его.
2а3. По причине полноты в Нем благодати для удовлетворения их нужд; это очень значительная часть славы Христа как Посредника, которая свидетельствует о том, что Он «полон благодати и истины»; поскольку полнота Божества в нем делает его объектом, достойным высочайшей любви, как божественную Личность; так что полнота благодати, которую Отцу было угодно, чтобы обитать в нем, как в Человеке и Посреднике, не могла не рекомендовать его как подходящего для неимущих грешников и вызывать у них высокое уважение к нему как к самой прекрасной Личности и привлекать их привязанность к Нему (Пс. 45:2; Пес. 5:10).
2а4. Из-за его драгоценных имен и титулов; его «имя» в целом «подобно пролитому миру», распространяющему сладостнейшее благоухание, намекающее на его имя, Мессия, которое означает «помазанник»; и от которого святые получают «помазание», благодать Духа, которые являются Его «малями», добрыми и вкусными, «и потому любят Его девы» (Песн. 1:3), которые получают всю свою благодать и красота от него, которая делает их милыми и милыми для него. Его имя Добродетель, Спаситель, названное так потому, что Он спасает Свой народ от грехов их, звучит в их ушах восхитительным звуком; как и «Господь, праведность наша», праведностью Которой они оправдываются перед Благостью и становятся совершенно приятными в Его глазах (Матфея 1:21; Иер. 23:6), а также всякое другое имя и титул Его в (Мф. 1:21; Иер. 23:6). Ис. 9:6).
2а5. Из-за занимаемых им должностей, столь полезных и выгодных для его народа; он
«Посредник» между Богом и людьми, дневной человек между ними обоими, который свел их вместе и примирил; «Поручитель» лучшего Завета, который обещал быть выкупом за них, выплатить их долги, понести их грехи, и удовлетворить их, и привести их на небеса, и поставить их перед собой; их «Пророк», чтобы учить и наставлять их, и просвещать в познании спасительных истин; их «Священник», чтобы искупить их грехи и ходатайствовать за них; и их «Король», чтобы править ими, защищать и защищать их; и кто бы не боялся и не любил такого великого и почтенного человека!
2а6. Благодаря отношениям, которые Он поддерживает с ними: Он их вечный Отец, который самым нежным образом заботится об их благополучии; он самый нежный «Муж», который
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питает церковь, как свою плоть, за которую отдал себя в жертву; он самый добрый и любящий Брат, рожденный для невзгод своих братьев и для того, чтобы вывести их из них, и не стыдится своего отношения к ним; он самый верный «Друг», друг, который любит во все времена, который остается ближе, чем брат; неудивительно, что церковь, после того как она описала его в целом, разразилась таким ликующим и нежным напряжением; «Это мой Возлюбленный и это мой Друг, о дочери Иерусалима!» (Песнь 5:16).
2а7. Потому что у Него в руках все блага для них; мир, прощение, праведность и жизнь вечная; и Бог благословил в нем народ Свой всеми духовными благами; дал им благодать в Себе и все блага благодати прежде начала мира; и сделал Его им мудростью, праведностью, освящением и искуплением; так что он для них ВСЕ во ВСЕМ, и поэтому неудивительно, что он должен быть объектом их высшей любви.
2а8. В особенности потому, что Он — их Спаситель и Искупитель, принявший их природу, чтобы умереть в их комнате и вместо них, и ставший для них творцом вечного спасения, и Который спас их и отдал Себя за них, чтобы искупить их от всякое беззаконие, и от руки всякого врага, и кровью Своею приобрёл им вечное искупление, и возлюбил их, и омыл их от грехов их Кровию Своею, и добыл им прощение, и очищение от них; и во всех отношениях у них есть основания любить его и петь его новую песнь искупительной благодати: «Достоин Агнец!» и т. д. (Откр. 1:5; 5:9).
2а9. Здесь не прекращается ни его любовь, ни обязательства его народа любить его; ибо Он является за них пред Богом и всегда жив, чтобы ходатайствовать за них, и является их ходатаем перед Отцом, вследствие чего на них нисходят различные благословения благодати.
2а10. Он явится во второй раз, без греха, для спасения ищущих Его; и внешний вид его заслуживает внимания, поскольку он славен; и сам должен быть любим; и тем более Личность, которая явится в такой великой славе и принесет такую пользу тем, кто любит Его; ибо венец праведности уже готов и будет дан «любящим явление Его» (2 Тим. 4:8).
2б. Во-вторых, весна и причины любви к небу.
2б1. Оно не возникает из природы; люди в естественном состоянии лишены Доброты, без всякого знания о нем и привязанности к нему; они не видят в нем ни формы, ни благообразия, ни красоты, а потому они должны желать его: и это касается не только откровенно нечестивых и плотских грешников, но даже и некоторых, имеющих какое-то представление о религии и священных вещах; и все же спросите: «Чем твой возлюбленный больше другого возлюбленного?» какие особенные прелести, достоинства и красота есть в нем, которые дают ему преимущество перед всеми другими? Но это выдает их незнание Христа и недостаток истинной привязанности к Нему (Песн. 5:9).
111

2б2. Но это происходит благодаря обильной благодати Божией в возрождении; невозрожденный человек лишен этого; «Если бы Бог был вашим Отцом, — говорит Доброта евреям, Отцом их через усыновление, свидетельством которого является возрождение, — вы любили бы Меня, ибо всякий, любящий Родившего, любит и рожденного от него» ( Иоанна 8:42; 1 Иоанна 5:1). Кто любит Бога, Который по Своей доброй воле и великой милости родил Его вновь к живой надежде на славное наследие, тот любит и Добро, рожденное от Него, хотя и в высшем смысле, и являющееся первенцем среди много братьев. Вера в Господа и любовь к нему начинаются вместе; и то и другое проистекает из одной и той же благодати и благодати (1 Тим. 1:14), искренне любит его только истинно верующие в Добро; «вера действует любовью; для верующих Он драгоценен» (Гал. 5:6; 1 Пет. 2:7), и никто, кроме тех, кто очами веры увидел Его славу, полноту и пригодность, поистине люби его; ибо, 2б3. Любовь к нему обусловлена особым откровением его в действенном призвании; когда Бог призывает человека Своей благодатью, Он открывает Своего Сына в нем и ему, в славе Его личности и богатстве Своей благодати; когда он видит Царя в его красоте и влюбляется в него, он представляется ему белым и румяным, совершенством красоты, лучшим среди тысячи тысяч, нет подобного ему ни среди всех людей на земле, ни среди всех ангелов. в раю; он в его уважении «совершенно прекрасен», вне всякого сравнения, вне всякого выражения; все вещи считаются потерей по сравнению с знанием о нем.
2б4. Любовь к небу возникает не только от вида его красоты; но и от чувства своей любви, превосходящего познание, от чувственного ощущения ее, излившегося в сердце, которое снова вызывает любовь. Так было с упомянутой в Евангелии грешной женщиной, которая много любила, потому что много любви было явлено ей в прощении ее грехов через кровь Доброты; и это опыт всех святых; «мы любим его, потому что он первым возлюбил нас», заботясь и заботясь о нас, принимая на себя нашу природу и умирая в нашей комнате и вместо нас.
2б5. Эта любовь все более и более обостряется и увеличивается через познание соединения с ним и через общение с ним; Церковь, сидевшая под сенью Добра с великим наслаждением, и его плоды, сладкие для ее вкуса, и принесенная им в его банкетный дом, с поднятым над ней знаменем любви, во многом послужила привлечению ее любви к нему, и сделать ее даже больной этим; и особенно то, что он привел его «в его комнату», наполнило ее радостью и весельем и заставило ее помнить о его любви больше, чем о вине; и она заметила это как результат: «праведные любят Тебя» (Песн.
1:4; 2:3-5). Таким образом, Иоанн, любимый ученик, склонившись к груди Иисуса, не только имел большее проявление любви Христовой, но и сильнее выражал свою любовь к небу.
2в. В-третьих, как, каким образом и образом или в каких случаях проявляется любовь к добру.
2с1. Что касается всего, что принадлежит ему и принадлежит ему; «Его уста самые сладкие» для таких, и он «в целом» или «весь он прекрасен» в своей личности, в своих должностях и в своем народе; его обещания подобны золотым яблокам на серебряных изображениях; слова его уст,
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учения Его благодати слаще меда и сот; служители Евангелия, приносящие благую весть о спасении, красивы и очаровательны; его святые — драгоценные сыны Сиона, сравнимые с чистым золотом; пути его — пути приятные, скинии его — приятные, а таинства его — восхитительные.
2с2. В соблюдении своих заповедей; «Если вы любите меня, — говорит Доброта, — соблюдите мои заповеди». это самое сильное и ясное доказательство любви; тот, кто из принципа любви «хранит их, тот», говорит Доброта, «любит Меня»; другие могут говорить о своей любви к небесам; но он человек, который искренне любит его (Иоанна 14:15,21).
2с3. Из осторожности, чтобы не обидеть его и не заставить его отступить от них; такой заботливой была церковь и поэтому боялась, чтобы не было нанесено какого-либо оскорбления и не стало причиной его удаления от нее (Песн. 2:7).
2с4. В ревности к своей любви, чтобы он вообще не любил их; или не должен любить их так сильно, как другого, или другого больше, чем они; «Ревность жестока, как могила»
боязливый, [1] угнетающий и ненасытный (Песн. 8:6).
2с5. В желании и наслаждении его обществом; это наслаждение очень велико; «Я сел под тенью Его», под сенью Его таинств, наслаждаясь Его присутствием в них,
«с великим наслаждением» (Песн. 2:3), причем это желание очень сильное, сильно выраженное с великим пылом и пылом, и настойчиво ищут присутствия Добра (Ис.
26:9). 

2с6. В горе и беспокойстве, когда он удалился. «В его благосклонности», в его милостивом присутствии и под улыбками его лица «есть жизнь», душа жива и спокойна; но если он удалится и от проявлений своей благосклонности, то это смерть, это убивает, это невыносимо; «Душа моя изнемогла, — лишилась чувств, — когда он говорил», или при напутственном слове (Песн. 5:8). Мария у гроба Господа нашего, не найдя Его там, с сердцем, полным скорби и готовым разорваться, страстно разразилась слезами: «Они забрали Господа моего!» (Иоанна 20:13).
2с7. В строгом розыске и дознании его до тех пор, пока не нашли; так и церковь, когда она потеряла своего возлюбленного, искала его сначала на своей постели, в своей спальне и в уединенном уединении; затем в городе, в собраниях святых, на «улицах» и «площадях», в общественном служении слова и таинств; и затем «сторожей», лично служителей Евангелия; и на протяжении всего поиска вопрос звучал так: «Видел ли ты того, кого любит душа моя?» и в послеподобном случае; когда из-за ее сонливости, лени и неблагодарности он удалился от нее; который, когда она заметила, она искала его, но не могла его найти; она позвала его, но не получила ответа; она встретила плохое обращение со стороны сторожей, но это не помешало ей отправиться на его поиски; она наткнулась на дочерей Иерусалима, искавших его, которым поручила, что если они найдут возлюбленного ее, то скажут ему, что она устала от любви к нему (Песн. 3:1-3; 5: 6-8).
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2с8. В выражениях радости, обнаружив его; как церковь в приведенном выше случае; «Мало, — говорит она, — я прошла от них, но я нашла того, кого любит моя душа; я держала его и не отпускала его», а в другом случае, как она ликует в конце о ее счете, когда она нашла его; «Это мой любимый, и это мой друг!» (Песнь 3:4
5:16). После смерти Господа нашего, от учеников Его, когда Он воскрес и явился им, сказано: «Тогда ученики возрадовались, увидев Господа» (Иоанна 20:20), и так именно когда Добро удалилось от своего народа, и они снова увидели Его верой, они наполнились «радостью неизреченной и полной славы!» и есть веская причина для такой радости, когда он нашел его; ибо тот, кто найдет его, «найдет жизнь и получит благодать от Господа» (Притч. 8:35).
2с9. Преодолевая все трудности, чтобы насладиться Им, как это делала церковь; которая в поисках Христа подвергла себя оскорблениям, ударам, ранам и грабежам стражей: так и души при первом обращении, когда их первая любовь, Голубь их обручения с небом, горяча и пылка, как Израиль старый, идти за Ним «в пустыню, в землю незасеянную», при весьма обескураживающих обстоятельствах, через многие поношения, скорби и скорби, от мира и других.
2с10. Расставаясь и терпя все ради добра; в том, чтобы оставить родственников, друзей и прежних товарищей, дома, земли и все дорогое и ценное, стоя в соревновании с ним: в отрицании себя во всех отношениях, греховного «я», праведного «я» и гражданского «я»; радостно взяв крест и последовав за Ним; и даже не любя своей жизни до смерти ради Него; Доброта является для них драгоценной жемчужиной, и они готовы расстаться со всем и потерпеть потерю всего, чтобы насладиться ею.
2д. В-четвертых, природа этой любви.
2д1. Универсальный; вся доброта, как уже отмечалось; ибо он весь прекрасен; его личность, его народ, его слово и постановления, его повеления и его обещания.
2д2. превосходная степень; «Тот, кто любит отца или мать больше, чем меня, — говорит Доброта, — не достоин меня» и т. д. (Матфея 10:37), и то же самое справедливо в отношении любого другого человека или вещи; нет никого на небе и на земле, которого можно было бы любить так, как он; он — главный среди десяти тысяч.
2д3. Душевный и искренний; истинно любящие Добро, любят Его «в искренности», или «в нетлении» (Еф. 6:24), любовью неиспорченной, любовью нелицемерной и без притворства; такова была любовь Петра к небу, которое могло обратиться к нему как к всеведущему за истинностью этой истины.
2д4. Теплый и пылкий; например, «многие воды» греха, «искушение и скорбь не могут угасить»; наводнения того же, более сильного, «не могут утонуть»; и из чего,
«Скорбь, бедствие, гонение, голод, нагота, опасность и меч не могут разлучить»
(Песн. 8:7; Рим. 8:35).
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2д5. Оно должно быть постоянным, как у Добра, любящего всегда и до конца: но, увы! присутствуют и другие объекты, и какое-то время за другими любовниками следят; однако настоящая любовь не потеряна полностью и окончательно; первая любовь, хотя и оставленная на время, возрождается и восстанавливается; и первый муж возвращается и остается с ним.
2d6. Это весьма благодарно и угодно небесам; «Как прекрасна твоя любовь, — говорит он, — моя сестра, моя супруга; насколько твоя любовь лучше вина!» (Песн. 4:10), он помнит первую любовь своего народа, любовь их супругов, доброту их юности, когда они были забыты: что заставляло его так часто задавать Петру вопрос: любишь ли ты Меня?
Одна из причин, среди прочих, могла заключаться в том, что ему было приятно слышать, как он говорит и так твердо заявлял об этом, что любит его.
2е. В-пятых, счастье любящих Добро.
2е1. Они любимы Им: «Я люблю любящих Меня», — говорит Премудрость, или Благость (Притч.
8:17), то есть он продолжает любить их и еще больше проявляет себя и свою любовь к ним; и так он сам объясняет это, говоря о тех, которые проявляют к нему свою любовь, соблюдая его заповеди; он говорит: «Я полюблю его и явлюсь ему»; и это он показывает своими частыми любовными визитами к ним, своими молитвами и приготовлениями для них, чтобы они могли быть с ним там, где он есть, и видеть его славу.
2е2. Блаженны любящие Добро; как проклятие, «анафема, маранафа» желается тем, кто его не любит; так и «благодать», лучшее из благословений, желательна для тех, кто искренне любит Его (1 Кор. 16:22; Еф. 6:24).
2е3. Это выражается в молитве о том, чтобы это могло быть, и это молитва веры о том, чтобы это было;
«Пусть любящие Его будут, как солнце, восходящее в силе своей» (Суд. 5:31) ради света, великолепия и славы; какими они будут, когда облечены в солнце, и когда над ними взойдет Солнце праведности с исцелением на крыльях Своих, и какими они будут, когда воссияют, как солнце, в Царстве Отца их.
2е4. Тех, кто любит Добро, он, как и обещал, «Дарит наследовать сущность».
(Прит. 8:21), даже лучшее и более прочное, чем можно наслаждаться в этом мире, богатство благодати и богатство славы, вечное богатство и праведность.
3. Другая ветвь благодати любви — любовь к людям.
3а. Во-первых, цели этого; Мужчины.
3а1. Ангелы действительно являются объектами любви; не злые ангелы, из-за их злобы и отступничества от Бога, а также из-за их вредной природы, постоянно стремящихся причинить вред личностям людей, их душам и телам, их имуществу и имуществу, сколько бы в них ни заключалось, и насколько у них есть отпуск; но добрые ангелы, которые очень дружелюбны из-за превосходства своей природы, своей святости, мудрости и силы, в которой они превосходят; они принадлежат к небесной семье и приносят огромную пользу святым на земле; являются
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служение; духи наследникам спасения; хотя добрые люди не должны поклоняться им, поскольку они являются их сослужителями; однако их следует любить, дружелюбно относиться к ним, желать их благополучия и радоваться ему: они выражали свою радость благоволению Божиему к людям, явленному в воплощении для них Добра; и среди них бывает радость всякий раз, когда грешник обращается и кается; кроме того, святые будут подобны им в воскресении и присоединятся к ним в поклонении Богу и в общении с Ним навеки. Но,
3а2. Именно мужчин касается рассматриваемая отрасль любви; и действительно, всех людей следует любить; ибо это вторая великая заповедь: «Возлюби ближнего твоего, как самого себя»; и все человечество — соседи; все они — потомки Божии и близки друг другу, будучи все от крови одного человека; более того, надо любить не только добрых и ближних, но и самых врагов; так научило нас Доброта своим наставлением; «Я говорю вам: любите врагов ваших»; и по его примеру, в молитве своему Отцу: «Прости им, ибо не знают, что делают!» (Матфея 22:39,40; 5:44; Луки 23:34), более того, нам дано указание проявлять к ним доброту, осыпать их милостями и тем самым побеждать их зло добром (Рим. 12:19-21). ).
3а3. Особыми объектами этой отрасли любви, о которых сейчас пойдет речь, являются добрые люди, святые и народ Божий; кто,
3а3а. Призваны братьями; не в природном, а духовном отношении братья Добра и братья друг другу; которые являются братьями и участниками одного и того же небесного звания или находятся в одном церковном состоянии и называются «братством», и поэтому должны любить как братьев (1 Пет. 2:17 3:8). Поэтому эта любовь имеет название Филадельфии, или братской любви (Рим. 12:10; Евр. 13:1).
3а3б. Ученики и последователи Христа; такие, которые научились Доброте и научились отвергать себя, брать крест и следовать за Ним; сии, как должны любить Добро, так и друг друга (Ин. 13:35), и малейший пример любви и доброты, проявленный к таковым по причине того, что они есть, весьма угоден Доброте (Мф. 10:42).
3а3с. Верующих в Господа, которые называются домом веры, участниками благодати веры, принимают и исповедуют одно и то же учение веры, их следует любить и проявлять к ним особую доброту (Гал. 6:10; Титу). 3:15), дети, которые верят в Господа, к которому Он так нежен и к которому относится с таким особым уважением, что Он не потерпит никакого оскорбления в их адрес; но означает, что это будет плохо для тех, кто должен будет дать это (Матфея 18:6).
3а3д. Дети Доброты, которые являются таковыми по усыновлению, которым они предопределены и которых они получают через и от Доброты, и свидетельством которых является возрождение, а свидетель - Дух Божий; и которые, по-видимому, становятся таковыми по вере в Господа Доброту и, будучи детьми одного и того же Отца, должны любить друг друга (1 Иоанна 5:1,2).
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3а3е. Их описывают как святых, являющихся объектами этой благодати любви; которые призваны быть святыми, призваны святым призванием или освящены Духом Божьим, в них действуют принципы благодати и святости, и они живут святой жизнью и беседами; и часто апостол хвалит церкви за их «любовь ко всем святым» (Еф. 1:15; Кол. 1:4).
3б. Во-вторых, о природе этой благодати любви, проявленной по отношению к святым.
3б1. Это происходит в возрождении. Люди в состоянии невозрождения лишены этого; «мир ненавидит» тех, кто «избран» из него и призван; и это потому, что они такие; да, одна часть характера избранных Божьих до обращения — это «ненависть и ненависть друг к другу»; в возрождении, а не раньше, люди «научены Богом любить друг друга»;
и это является свидетельством их возрождения (1 Фес. 4:9; 1 Иоанна 3:14).
3б2. Эта благодать описана очень подробно (1 Кор. 13:1-13), ибо, хотя наши переводчики повсюду передали слово «милосердие», по какой причине оно не появляется, оно должно быть
"любовь;" ибо оно явно отличается от дел милостыни или помощи бедным и страждущим, которые, по мнению апостола, могут быть, и все же этой благодати недостает; под этим он, кажется, понимает любовь к святым; без которого, как он предполагает, величайшие дары знания ничто, и все претензии на религию и ее исповедание тщетны: те, кто обладает ею, «долготерпят», терпят и терпят многое, «добры» к своим собратья и собратья-христиане; «не завидуйте» превосходным дарам и милости других;
«не хвастайтесь» над теми, кого считают ниже их; и не «возмущаются» своими достижениями; «не поступайте неприлично», высокомерно, высокомерно и презрительно по отношению к тем, кто с ними связан; не «искать» «своих» вещей, удовольствий, выгод, почестей и превозносить себя над другими; не «легко раздражаются» на гнев против тех, кто их оскорбляет; «не думайте зла» о других, не давайте места беспочвенной зависти и догадкам; «не радуйтесь беззаконию», ни совершая его сами, ни видя, как его совершают другие; не во лжи и не в каких-либо ложных представлениях о вещах; но «радуйтесь истине», слушая и говоря правду других; «все сноси», все упреки, обиды и унижения с терпением и кротостью; «верьте всему» доброму слову соверующих, не придавая должного дурным словам, сказанным о них, без достаточной причины;
«на все надейтесь», на лучшее, что касается их, и что то, что вызывает дурную славу, не относится к ним; «Все переносите», дурное обращение и дурные манеры других, с великой кротостью и кротостью.
3б3. Оно должно быть универсальным; «Любовь ко всем святым»; за что некоторые церкви хвалят еще до того, как их заметили; будь они слабыми или сильными верующими, более или менее знающими христиан, они должны быть сердечно «приняты» в любовь и привязанность святых; и какими бы они ни были по имени и вероисповеданию, они могут это делать, при условии, что они кажутся представителями Доброты и несут Его образ; и пусть их мирские обстоятельства будут такими, какими они хотят, никакого уважения к людям нельзя проявлять в отношении привязанности; тот, кто находится в христианском собрании с золотым перстнем и в хорошей одежде, не должен быть предпочтен бедному брату в бедной одежде, как указывает Иаков (Иак. 2:1-3).
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3б4. Оно должно быть пылким (1 Пет. 1:22; 4:8), и следует использовать все методы и средства, чтобы раздуть пламя любви и поддерживать его; это признак плохих времен и плохого состояния религии, когда «во многих охладевает любовь» (Матфея 24:12).
3б5. Так должно быть, и там, где это правильно, это будет непритворно и искренне; так апостол называет «нелицемерной любовью к братиям» ту любовь, которая исходит из сердца, очищенного под действием Божественных истин, Духом (1 Пет. 1:22), это любовь без притворства, настоящая и сердечная; не только «словом» и «на языке», но «делом» и «истиной» (1 Иоанна 3:18).
3б6. Это деятельная и трудолюбивая благодать, которой святые «служат друг другу» как в мирских, так и в духовных делах (Гал. 5:13), поэтому мы читаем о «деле и подвиге любви»
(1 Фес. 1:3; Евр. 6:10), оно не только трудится и занято и постоянно упражняется в добрых делах, но и трудится над ним, и при этом не утомляется делать добро.
3б7. Способ или образец, согласно которому это должно осуществляться, таков: Доброта возлюбила Свой народ; это то, что он сам повелел, то есть аргумент и мотив, побуждающие к соблюдению этого (Иоанна 13:34; 15:12), да, апостол Иоанн доводит этот образец любви до такой степени, что как Доброта показал свою любовь к своему народу, положив за него свою жизнь; они должны проявить свою силу, положив душу свою за братьев (1 Иоанна 3:16).
3б8. Это превосходная благодать; после того как апостол увещевал «ревновать лучших даров», он добавляет: «но показываю вам путь более превосходный» (1 Кор. 12:31), нечто более превосходное, чем лучшие внешние дары, как обычные, так и необычайный, о котором он уже говорил раньше; и, судя по связи этих слов со следующей главой, это кажется благодатью любви, которая
3б8а. Является величайшей из всех благодатью (1 Кор. 13:13), потому что она более распространяет благость и доброту и поэтому более полезна для других, хотя другие благодати могут быть более полезны для самого человека; и из-за его длительности, даже в отношении его применения, которое будет длиться бесконечную вечность; ибо «милосердие» или «любовь никогда не перестает» (1
Кор. 13:8).
3б8б. Это свидетельство рождения человека свыше; «Всякий любящий рожден от Бога» (1 Иоанна 4:7; 3:14), и это главный критерий истинного ученика Христа (Иоанна 13:35). Во времена Тертуллиана язычники узнавали христиан по их любящему отношению друг к другу на публике, указывали на них и говорили: «Посмотрите, как они любят друг друга!» [2] таких времен сейчас следует желать.
3b8c. Она называется «узами совершенства» (Кол. 3:14), которые совершенно скрепляют и соединяют святых, сохраняя единство духа в союзе мира; это совершенная связь церкви и ее членов; святых друг другу и их различных благодатей.
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3б8д. Без этого исповедание религии — пустое и бесполезное дело; и самые сильные проявления уважения к нему, умозрительные представления о нем и хвастовство им незначительны (1 Кор. 13:1-3). Насколько превосходной должна быть эта благодать! Напрасно говорить о любви к небу и любви к небу, где этого недостает (1 Иоанна 4:20).
3б8е. Именно проявление этой благодати делает общение святых друг с другом восхитительным; «Вот, как хорошо и как приятно братьям жить вместе!» псалмопевец сравнивает его за его ободряющую и освежающую природу с драгоценным миром, возлитым на голову Аарона, и с росой Ермона, и с тем, что упало на горы Сиона (Пс. 133:1-3), а также очень стремится к их назиданию в церковном общении; «Милосердие» или «любовь назидает»; тело, Церковь, соединенная с небом, Глава и члены ее, соединенные вместе, «производят рост тела для созидания самого себя в любви» (1 Кор. 8:1; Еф. 4:16). ).
3b8f. Это одна часть духовного оружия святого; «Нагрудник веры и любви» — хорошая защита от врага, которому нелегко получить преимущество там, где этот доспех тщательно и постоянно используется; оно делает церковь Христову такой же ужасной, как войско со знаменами; любовь и союз святых друг с другом являются их великой защитой от общего врага; как связка палочек в басне, которые, будучи связаны вместе, не могли быть сломаны, но, будучи разделены, легко ломались.
3в. В-третьих, как, каким образом и в чем проявляется эта благодать любви друг к другу.
3в1. Молясь вместе и друг за друга; поэтому, когда наш Господь учил Своих учеников молиться, Он велел им молиться Богу как их общему Отцу; говоря: «Отче наш, сущий на небесах»; тем самым уча их, что нужно молиться друг за друга, даже и за всех святых, и то постоянно и горячо (Еф. 6:18), что много помогает и ведет к богоугодному созиданию.
3в2. Нося бремена друг друга (Гал. 6:2), а это делается путем помощи и облегчения друг другу в беде, насколько это в нас лежит, сочувствуя друг другу в беде, как это делают члены природного тела, радуясь с радующимися и плача с плачущими.
3с3. Терпя и прощая друг друга; как Благость, ради Доброты, и как Благость и простила им (Кол. 3:13; Еф. 4:31,32; Лук. 17:3,4).
3с4. Обличая и увещевая друг друга в любви. Если известен грех, нельзя допускать, чтобы он лежал на брате, не упрекая за него; это не доброта к нему; «Открытый упрек лучше тайной любви» (Притч. 27:5,6), но тогда такой упрек следует давать с любовью и с большой нежностью; который, скорее всего, будет принят доброжелательно и будет иметь успех; «Пусть праведники ударят меня, это будет милость» и т. д. (Пс. 141:5), когда застигнутые в грехе восстанавливаются в духе кротости, это показывает умиление и братскую любовь.
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3с5. Стремясь утвердить друг друга в доктринах Евангелия и увеличить свет и знание; что называется, «созидать себя в святейшей вере своей»; это делается путем совместной молитвы и беседы, часто говоря друг другу о божественных вещах; не гнушаясь получать наставления даже от нижестоящих; так Акила и Прискилла в частном порядке более подробно разъяснили путь Божий Аполлосу, публичному учителю; которым он занимался.
3с6. Увещевая и побуждая друг друга к различным обязанностям религии, как общественным, так и частным (Евр. 10:24,25).
3д. В-четвертых, существуют различные аргументы и мотивы, которые можно использовать, чтобы побудить к проявлению этой благодати любви.
3д1. Это новая заповедь Добра; поэтому он говорит: «Заповедь новую даю вам, да любите друг друга»; однако, как говорит апостол Иоанн, это была и старая, и новая (Иоанна 13:34; 1 Иоанна 2:7,8), старая заповедь, основанная на первоначальном законе Божием; новая заповедь, будучи не только превосходной, особенно в том виде, в котором она изложена теперь, поскольку превосходные вещи в Писании часто называются новыми, как новая песнь и т. д. но из-за нового издания его при евангельском устроении и того, что он был заново издан небесами, Законодатель в своем доме назвал его «Законом Христовым», который есть закон любви; и имея новый образец и образец, а также добавленный к нему новый ход и аргумент, упомянутый самим Добром; «Как Я возлюбил вас, так и вы любите друг друга» (Иоанна 13:34; 15:12).
3д2. К этому должна привлечь любовь Бога и Доброты; любовь Бога в миссии и даре Его Сына умереть за нас и стать умилостивлением за наши грехи; «Возлюбленные, — говорит апостол, — если Бог так возлюбил нас, то и мы должны любить друг друга» (1 Иоанна 4:11), и любовь Христа, отдавшего Себя за нас в приношение и жертву небу, искупить наши грехи; «Поступайте в любви, как возлюбила нас Доброта» и т. д. (Еф. 5:2).
3д3. Отношения, в которых святые находятся друг с другом, являются причиной, по которой им следует любить друг друга; они являются членами одного тела и должны испытывать привязанность и симпатию друг к другу; как члены в природном смысле, так и они в духовном; они дети одного Отца, принадлежат к одной семье и все братья; это аргумент, который Моисей использовал в споре с израильтянами (Деяния 7:26).
3д4. Утешение и радость служителей должны быть аргументом со святыми к взаимной любви; они с тем большим удовольствием продолжают учебу и трудятся в своем служении на благо душ, когда среди них культивируются мир и любовь; но когда дело обстоит иначе, это их сильно обескураживает и огорчает, и они упорно продолжают свою работу; ибо где зависть и сварливость, там неустройство и всякое злое дело; что очень неприятно и доставляет дискомфорт; да, утешение самих святых и их назидание этим сильно пострадали; поэтому и в отношении служителей, и людей апостол призывает к любви и единству (Филимону 2:1,22; Кор.
13:11), и чтобы «братская любовь продолжалась»; ибо любовь Бога и Добра продолжается; ничто не может отделиться от него; они любят до конца: отношения святых продолжаются; существование
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однажды дети Божии, и братья Христовы, и друг друга, они всегда остаются таковыми, и в семье, в доме Божием, где они пребывают и откуда никогда не удаляются; и если братская любовь не будет продолжаться, церкви не смогут существовать долго; дом, разделившийся сам в себе, не устоит; церкви в Ефесе грозило удалением светильника или церковного государства, если они не покаются, потому что оставили свою первую любовь.
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] «Res est soliciti plena timoris amor». Овидий.
1[2] Извинения. в. 39.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 10

ДУХОВНОЙ РАДОСТИ
Радость – это плод Духа, следующий за любовью; «Плод духа — любовь, радость» (Гал.
5:22), оно сопутствует вере и надежде; и по мере того, как эти благодати проявляются и возрастают, растет и духовная радость; поэтому мы читаем о «радости веры» и «ликовании надежды» (Флп. 1:25; Евр. 3:6), это во многом отражается в характере и опыте христианина и свойственно святым и верующим. в господине. Что касается того, что можно отметить: 1. Объекты этого.
1а. Во-первых, ни тварь, ни тварные наслаждения, ни внешние привилегии, ни долг; но сам Иегова, Господь и Бог всего; поэтому и назван Давидом: «Благость, Его великая радость»; то есть предмет Его великой радости и веселия (Пс. 42:4). Хвалиться богатством, мудростью и силой и хвалиться ими — неправильно; и радоваться такому хвастовству,
«Всякая такая радость есть зло» (Иак. 4:16), радоваться чему-либо подобного рода — значит «радоваться ничтожному», ничтожеству и тому, что не имеет значения (Амос 6:13). ), и так радоваться юношеским удовольствиям и суетам и предаваться им в высшей степени; такая радость не является духовной и не является плодом Духа; но плотский и чувственный, и только на время; и хвалиться, и хвалиться, и надеяться на плотское происхождение, на привилегии рождения, на обязанности религии, на собственную праведность человека и доставлять себе удовольствие такими вещами - это только радость невозрожденного человека, и лицемер, который лишь на мгновение, но Сам Господь является достойным предметом радости; радоваться Ему — вот к чему призывают и Ветхий, и Новый Завет (Пс. 32:1; Филимону 4:4). Так поступил и решил поступить пророк Аввакум в худшие времена, когда всякая милость творения иссякла; «А я буду радоваться в Господе, буду радоваться в Боге спасения моего!»
(Авв. 3:17,18), а не только в Нем как в Творце, от Которого произошли бытие, жизнь и дыхание и все, что еще есть радость (Пс. 149:2; Иов 35:10). ), а не просто как Бог провидения и добрый благодетель, хранитель людей, дающий им все обильное наслаждение, так что у них есть повод радоваться «всякому благу», о котором Господь в Своем провидение дает им; но особенно святые радуются Ему как своему заветному Богу; «Вечно возрадуюсь о Господе», — говорит церковь; «Веселится душа моя о Боге моем!» (Ис. 61:10), как ее заветный Бог, который является суммой и сущностью завета, включает в себя и закрепляет все его благословения и всегда продолжается; Который, как таковой, есть Бог всякой благодати, и благословляет всеми духовными благословениями, и дает и благодать, и славу, восполняет все нужды Своего народа из Своего богатства во славе, на небесах; и дает им изобиловать всякой благодатью, и никогда не допустит, чтобы они испытывали недостаток в чем-либо хорошем; он их доля сейчас и будет ею навеки; и поэтому они радуются Ему; и особенно,
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1а1. В атрибутах Бога; которые все на стороне своего народа, и упражняются для его блага, и получают от него пользу и выгоду; и не только его сила, мудрость, истина и верность, его доброта, благодать и милосердие являются предметом радости; но даже его справедливость и святость, которыми он так славен; «Радуйтесь о Господе, праведные, и благодарите при воспоминании святости Его» (Пс. 96:12).
1а2. Вечная любовь Божия радует святых; как Господь почивает в Своей любви и радуется о них радостью, так и они радуются Его любви к ним; это та река, потоки которой и благословения, вытекающие из нее, радуют их сердца; (см. Иер.
31:3), интерес к этому приносит больше радости и веселия в сердца народа Господня, чем самое большое увеличение мирских благ; это делает то, что они делают, поистине благословением; ибо нет проклятия в их благословениях; немногое, по милости Божией, лучше богатства многих нечестивцев; скудная еда, обед из трав, где наслаждается любовью Божией, предпочтительнее самых вкуснейших лакомств без нее; и у человека есть больше оснований хвалиться и радоваться тому, что он знает Господа, проявляющего любящую доброту на земле и наслаждающегося ею, чем радоваться и хвалиться величайшими внешними достижениями тела, разума и имущество; чувство любви Божией, излившейся в сердце Духом, поддерживает при всех испытаниях и упражнениях этой жизни; и даже заставляет хвалиться в скорбях и радоваться надеждой славы Божией; ибо ни скорбь, ни бедствие, ни гонение, ни голод, ни нагота, ни опасность, ни меч не могут отделиться от него; да, любящая доброта Божия лучше самой жизни, дороже которой для человека нет ничего; да, когда люди находятся под влиянием этой любви, они не любят свою жизнь до смерти; для них смерть, когда они лишены чувства этой любви; но «в благоволении Божием» и наслаждение ею есть «жизнь», она оживляет и утешает (Пс. 30:5), и что делает любовь Божью большей причиной радости, так это то, что она вечна. и неизменяемый; хотя Бог может быть недоволен Своим народом и наказывать его из-за его грехов; однако Он никогда не отнимает у них Своей любящей доброты; и хотя на мгновение скрывает от них лицо Свое, но с вечной милостью милует их; и никогда не отступит от них; он более непоколебим, чем холмы и горы, и утвержден как обетованием, так и клятвой Божией; и нет ничего на небе, на земле и в аду, что когда-либо могло бы отделиться от него; каждая мысль о нем, размышление о нем и открытие его наполняют невыразимой радостью; мысль об этом вызывает величайшее удовольствие и восторг; медитация на это сладка; и пока размышляешь об этом, огонь божественной любви воспламеняется, горит внутри и вспыхивает в выражениях радости и веселья; и ничто не может принести большего удовлетворения, чем помнить о милости, которую Бог оказывает Своему народу; и о любви Божией следует помнить больше, и она более волнует душу, чем вино — для животных (Песнь Песней 1:2,4; Зах. 10:7).
1а3. Избрание святых Богом является для них радостью; что «имена их написаны на небесах» (Лк. 10:20), в книге жизни Агнца, в книге божественного предопределения к усыновлению детей и к вечной жизни; и потому это не может быть такой мрачной и меланхоличной вещью, как представляют ее некоторые незнакомые и несведущие в ней люди; но, как это выражается в XVII статье англиканской церкви, «полон сладкого, приятного и невыразимого утешения для благочестивых людей». Так, Кальвин[1] отмечает, что «те, кто исследуют это правильно и в должном порядке, как это содержится в слове, получают выбор».
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утешение от этого». И даже сам Арминий говорит: [2] «Оно служит утешению сокрушенной совести».
Это основополагающее благословение благодати и стандарт, согласно которому распределяются все остальные; Бог благословляет народ Свой всякими духовными благами в Благости, по мере того, как Он избрал их в Нем прежде создания мира; это стоит у них во главе, это первое звено в цепи спасения, к которому прикреплены и им обеспечены остальные; «Кого Он предопределил, того и прославил»; оно всегда «получает»; или избранные непременно наслаждаются всеми благословениями благодати, жизни, праведности и спасения (Еф. 1:3,4; Рим. 8:30; 11:7), отсюда проистекает вся благодать Духа, дарованная Им. в возрождении и освящении; освящение Духа зафиксировано и установлено в указе об избрании как средство и столь же верно, как и цель – спасение; святость сердца и жизни — это то, к чему избираются люди, и что непременно следует за их избранием Богом; и поэтому вера в истину или вера в Добро; и все, предназначенные к вечной жизни, веруют; поэтому истинная вера называется «верой избранных Божиих»: ею обеспечивается вечная слава и счастье; избранные избраны для обретения славы Христовой; и чем они, следовательно, наверняка наслаждаются; они не могут окончательно и полностью обмануться и лишиться этой славы; им не могут быть предъявлены никакие обвинения; а если бы таковое было, это не повлекло бы за собой их осуждения; записанные в книге жизни Агнца войдут в новый Иерусалим; и предопределённые прославляются. Это прочное основание; печать которого гласит: «Господь знает Своих»; люди избраны по предвидению Добра, и это предвидение никогда не подводит; и поэтому цель Добра, согласно избранию, остается неизменной; не на воле и делах людей, но на суверенной воле, достоверном знании и вечной любви Божией; все это закладывает прочную основу для радости и веселья.
1а4. Завет благодати, который Бог заключил со Своими избранными в благости, — это еще одна вещь, которая приносит верующему изобилие радости как в жизни, так и в смерти; Учитывая это, с какой радостью и ликованием выражает себя сладкий певец Израиля среди последних слов, которые он произнес (2 Цар. 23:5), то, что делает этот завет таким желанным, приятным и радостным, состоит в том, что он «вечный»; от вечности к вечности; от вечности, ибо так рано Доброта была поставлена Посредницей этого; благословения благодати были даны и дары благодати избранным в Господе еще до основания мира; и жизнь вечная была обещана еще до начала мира; и он никогда не будет сломан, не станет недействительным; не быть устаревшим и сменяться другим заветом; но всегда останется в полной силе; и таким образом дарите постоянную и вечную радость участникам завета. Также «приказано во всем», чтобы обеспечить славу божественных личностей; и для проявления божественных совершенств; и для блага и счастья тех, кто в этом заинтересован; он полон благословений благодати, милосердия и благости, называемых «верными милостями Давида», которые гарантированы всему семени; и о чрезвычайно великих и драгоценных обетованиях, которые все да и аминь в Доброте и подходят к случаям и обстоятельствам народа Господня; которые, правильно сказанные и примененные, так же приятны и восхитительны, как золотые яблоки на серебряных картинах, и доставляют невыразимую радость и наслаждение; «Радуюсь слову Твоему, — говорит Давид, слову обетования, — как нашедший великую добычу» (Пс.
119:162), что предполагает большую степень радости. К этому можно добавить, что это
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завет свободен, абсолютен и безусловен: его обещания не зависят от условий, которые должны выполнять люди; но бегите так: я «хочу», а они «будут»; «Я буду их Богом, и они будут Моим народом; Я вложу страх Мой в их сердца, и они не отступят от Меня» и т. д. Этот завет также называется «надежным», его суть, его благословения и его обещания; оно «подтверждено Богом в благости»; оно установлено клятвой Доброты и подтверждено кровью Христа, кровью вечного завета; он так же непоколебим, как холмы и горы, и даже более того; их можно удалить, но завет мира никогда не будет отменен; это то, что Бог повелел навеки; чтобы не было страха, что он когда-нибудь выйдет из строя; и дает недостаточный источник радости: «все» или все «спасение».
в нем содержится и им обеспечивается спасение духовное и вечное; в нем Добро назначено и установлено автором его; благословения спасения обеспечены, и люди, для которых они предназначены, отданы на небо в нем, Израиль, который будет спасен Им вечным спасением. Так что у Давида было серьезное основание сказать: «Это все мое желание»; как содержащее в нем все, что было ему желательно, приятно ему и что могло доставить ему радость и удовольствие.
1б. Во-вторых, Добро и вещи, относящиеся к нему, являются предметами духовной радости святых; это входит в самый характер истинных христиан и верующих в Господа, которых описывают как тех, кто «радуется о Господе Благости радостью неизреченной и полной славы» (Филимону 3:3; 1 Пет. 1:8). . То, что относится к нему, то есть материя и основа радости, относится как к его личности, так и к его работе.
1б1. Во-первых, которые относятся к Его личности, как Слову и Сыну Божию, равно божественной личности со своим Отцом, «сиянию славы Его и выражению образа Личности Его» (Евр.
1:3). Как,
1б1а. Величие его личности; великий Благодетель, Бог над всем благословенный во веки, считавший не грабежом быть равным Доброте, имеющий все совершенства Божества, рассмотрение которых доставляет радость верующим в Него; следовательно, они знают и могут заключить, что все, что он сделал и выстрадал в человеческой природе, соединенное с его личностью, отвечало целям, ради которых они были сделаны и выстраданы; его праведность — это праведность Божия, и так по отношению ко всем верующим; его кровь — это кровь Сына Божьего, и поэтому она обладает способностью очищать от всякого греха; его жертва - это жертва самого себя, и поэтому она имеет приятный аромат, благоухающий добру, и действенную для искупления греха; и Его спасение — великое спасение, обильное и полное, ибо Он — великий Бог и наш Спаситель; поэтому они также удовлетворены тем, что должны быть в безопасности в его руках, из которых никто не может их вырвать; что он способен удержать их от падения и до конца спасти всех, кто приходит к Богу через него.
1б1б. Приспособленность его личности; объединив человеческую природу, он желает своей божественной личности, ему вполне уместно быть посредником между Богом и человеком, быть человеком, который может возлагать свои руки на обоих, заботиться о вещах, касающихся закона и справедливости Бога. , и честь их; и совершить примирение за грехи народа; работа, для которой ни ангелы, ни люди не были пригодны и не способны; но Бог в своей бесконечной мудрости нашел Доброту подходящим человеком, чтобы дать Себя выкуп за свой народ и избавить его от гибели, что является для них великой радостью.
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1б1с. Полнота его личности; и полнота Божества, которая существенно обитает в Нем, и полнота благодати, которую Отцу было угодно, чтобы обитать в Нем, для удовлетворения нужд Его народа; в какой благодати они сильны, и от которой они получают благодать за благодатью и «с радостью черпают воду из источников спасения» в Нем (Ис. 12:5).
1б1д. Красота его личности; кто прекраснее детей человеческих, белый и румяный, совершенная красота, лучшая среди десяти тысяч и совершенно прекрасная; Видеть его, короля, в его красоте — восхитительное зрелище, наполняющее радостью невыразимой и полной славы; «это», — говорит церковь после того, как она описала его в целом с видом радости и удовольствия, — «это», этот любезный, милый человек, «мой возлюбленный и мой друг» (Песнь Сол.
5:10-16). Я не обращаю внимания на чины Христа, пророка, священника и царя; ни об отношениях, которые он поддерживает со своим народом: отцом, мужем, братом, другом, хотя они являются источником радости для истинно верующих.
1б2. Во-вторых, есть и другие вещи, относящиеся к делу Христа, которые радуют милостивые души; как спасение Им вообще, вечную праведность, совершаемую Им в частности, и искупление грехов Его жертвой.
1б2а. Спасение вообще; это дело, предназначенное для Доброты, которое было дано ему и которое было с ним, когда он пришел в мир, и которое он пришел совершить и автором которого стал; церковь призвана радоваться тому, что Он вот-вот осуществит это; и о тех, кто будет на месте, когда Он приступит к этой работе, пророчески сказано, что они скажут: «Мы возвеселимся и возрадуемся спасению Его» (Зах. 9:9; Ис. 25:9). и святые как Ветхого, так и Нового Завета радовались этому, видя его несомненное свершение, его полноту и пригодность для них, а также славу Божию, явленную в нем; «Мы возрадуемся спасению Твоему», — говорит Давид (Пс. 20:7), и в таком расположении духа была Мария, мать Господа нашего, когда она говорила: «Веселился дух Мой о Господе Спасителе моем; " и есть веская причина для проявления духовной радости по этому поводу, поскольку:
1б2а1. Это спасение душ людей, не тел их от временных зол, но души их от вечной погибели (1 Пет. 1:8,9), это спасение души, благороднейшей части человека. , который более ценен, чем мир, искупление которого драгоценно, требует великой цены для выкупа и должно было бы прекратиться навсегда, без всякой надежды на его достижение, если бы Добро не предприняло это.
1б2а2. Это для грешников, для главного из грешников, отчего звучит радостный звук; и по этой причине он носит имя Добродетель, потому что Он «спасает людей Своих от грехов их», чем что не может быть большей радостью для разумных грешников (1 Тим. 1:15; Матфея 9:13; 1:21). ).
1б2а3. Это спасение их от греха, даже от всякого греха, первородного и действительного; и от вины за него, и от наказания за него, и от всякого будущего гнева, которого он заслуживает; ибо Доброта избавила их от этого, выдержав в своей комнате; и, оправдавшись Его кровью, они спасутся через Него от гнева; и действительно они есть
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спасены Им от всякого врага и от всего, чего они могут опасаться: греха, сатаны, закона, черта и смерти.
1б2а4. Это спасение совершенно бесплатно; это по благодати, а не по делам; по великой милости, а не по делам праведности, творимыми людьми. Благословения спасения, обозначаемые золотом, виссоном и т. д. их действительно можно купить, но без денег и без цены; то есть их можно иметь свободно; все они дарованы благодатью; каждая часть и ветвь спасения бесплатны; это всего лишь взгляд на небеса и спасение; «Ко Мне обратитесь, и будете спасены, все концы земли» (Ис. 45:22), и какая это радостная новость!
1б2а5. Это великое спасение, обильное и полное; это великолепно: «Как нам спастись, если мы пренебрегаем столь великим спасением?» совершено великим Спасителем для великих грешников; добытая большой ценой кровь Христа; и выражающий величайшую любовь; он велик и обилен, включает в себя все блага благодати и славы; оно полное, оно от всякого греха и скорби и от всякого врага; те, кто спасаются, сохраняются в
«совершенно» и навсегда; для,
1б2а6. Оно вечно; Израиль Доброты, все избранные, искупленные и призванные, спасены в Господе «спасением вечным»; Доброта является творцом «вечного спасения» своего народа; и Своей кровью Он приобрел для них «вечное искупление»; а потому «искупленные Господом придут на Сион с песнями и вечной радостью на головах своих» (Евр. 5:9; 9:12; Ис. 45:17; 35:10).
1б2а7. Оно чрезвычайно подходит к случаю и обстоятельствам грешников и содействует славе Божией; такой Спаситель, каким является Доброта, становится человеком потерянным и погибшим в себе; и такое спасение, совершенное им, в точности отвечает их потребностям и потому не может не радовать их; и тем более они радуются этому из-за славы Божией, всех божественных совершенств, которые велики в нем; если ангелы радовались благоволению Божию к людям в нем и прославляли небо за это, то насколько больше оснований иметь к этому люди, надеющиеся на интерес к этому?
1б2б. В частности, одна из отраслей работы Добра, которую Он должен был совершить и которую совершил, — это вечная праведность; это, как поручитель своего народа, он был обязан исполнить, даже всякую праведность; он был послан и пришёл в мир, и был подчинён закону, чтобы праведность его могла быть исполнена через Него; и он стал завершением этого для верующих; и те, кто увидит свою нужду в Его праведности, сможет взглянуть на нее и ухватиться за нее, как за свою праведность перед Благостью, будут радоваться ей, как это делала церковь (Ис. 61:10), и там Есть много вещей, касающихся этой праведности, которые являются материей и основанием радости для верующей души.
1б2б1. Это «правда Божья», которая «открывается от веры в веру» в Евангелии; праведность, творимая тем, кто является не только человеком, но и Богом; что одобрено Добром и приятно Ему; и которую он вменяет без дел: и, будучи праведностью Божией, а не твари, она принадлежит всем и всем верующим; и имеет в себе достаточную добродетель, чтобы оправдать весь народ Господень; «все семя Израиля» (Ис.
45:25). 

127

1б2б2. Это соответствует закону и справедливости Бога; оно соразмерно всем требованиям закона; что «заповедь» действительно «превышает широту»; оно очень обширно и касается каждого долга, уважая Бога и человека; но праведность Христа столь же велика и широка и точно соответствует ей; и таким образом защищает от всякого осуждения с его стороны; и, будучи столь совершенным, справедливость вполне удовлетворена и удовлетворена им, не замечая в нем ни изъяна, ни изъяна; посему и народ Господень представлен небесами в нем Отцу Его, «непорочный и безупречный в очах Его» (Кол. 1:22).
1б2б3. Оно оправдывает и освобождает от всякого греха; через него верующие в Господа «оправдаются от всего», от всех грехов; от чего нет оправдания законом Моисея, поскольку существуют некоторые грехи, за которые этим законом не предусматривалась никакая жертва; но когда душа облачается в эту «сменную одежду», одежду праведности Доброты, все ее «загрязненные одежды» снимаются с нее, и все его беззакония отходят от него, и он стоит «непорочный перед престолом». », пред Богом, Судьей всех.
1б2б4. Это делает приемлемым в глазах Бога; те, кто верят в праведность Христа, «приняты в возлюбленных»; Бог доволен им и ими в нем, и это ради Его праведности; они совершенно красивы благодаря Его привлекательности, наложенной на них; все они прекрасны, и нет в них пятна; совершенство красоты 1b2b5. Эта праведность Христа совершенно бесплатна; оно было добровольно совершено небесами и свободно вменено людям; это дар, дарованный им, и как таковой они их принимают; да, вера, принимающая его, есть дар Божий; и поэтому об оправданных говорится, что они «оправданы даром благодатью Божией» (Рим. 3:24).
1b2b6. Оно дает много покоя и утешения тем, кто видит в нем свою заинтересованность; «Это дело праведности есть мир»: «Царство Божие», или царствующая благодать в сердцах Его народа, заключается в «праведности и мире»; в праведности Доброты, открытой им и принятой верою; следствием чего является мир души и спокойствие ума (Ис. 32:17; Рим. 14:17; 5:1).
1b2b7. Эта праведность является «вечной»; он всегда продолжает оправдывать и быть постоянной основой мира и радости; она никогда не может быть потеряна: праведность Адама была потеряна, как и праведность согрешивших ангелов; но это всегда останется и будет на виду перед Добром как оправдывающая праведность Его народа; «Правда Моя, — говорит Господь, — будет вовек» (Дан. 9:24; Ис. 51:6,8).
1b2b8. Оно дает право на вечную жизнь; без праведности никто не может «наследовать Царство Божие»; и только праведность, превосходящая собственную человеческую, может дать человеку вход в Царство Небесное; но, оправдываясь этим, люди «делаются наследниками по надежде вечной жизни»; поэтому оправдание праведностью Христа называется «оправданием жизни» (Титу 3:7; Рим. 5:18).
1б2с. Другая часть работы Христа, и очень важная, заключалась в искуплении греха; это была работа, назначенная ему на совете и завете и объявленная в пророчестве; а именно: «Чтобы примирить беззаконие» (Дан. 9:24), и для этой цели
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он стал человеком, «чтобы примирить грехи народа»; и в конце мира явилось в человеческом естестве «чтобы уничтожить грех жертвою своей» (Евр.
2:17; 9:26), и этой единственной жертвой Он совершил совершенное искупление грехов Своего народа, и это является для них чрезвычайно великой радостью; «Мы радуемся Господу, через Господа благость, через Которого мы ныне получили искупление», примирившись с небом через смерть Его Сына (Рим. 5:10,11), и для этого есть веская причина. так как на него исходит полное и совершенное прощение греха; Добрость ради добра и подножие своей искупительной жертвы прощает все преступления; применение которого прощение вызывает радость и веселье и заставляет радоваться кости сокрушенные; чувство прощающей благодати наполняет душу благодарностью небу и доставляет обилие духовного утешения; и таким образом Бог хотел, чтобы Его служители утешали Свой народ (Ис.
40:1,2). 

1с. В-третьих, кроме личности и дела Добра, есть и другие вещи, либо предшествующие ему, либо вытекающие из него; которые радуют верующих в Него. Как, 1с1. Его воплощение, чтобы выполнять свою работу; об этом говорит евангельский пророк, как будто бы это уже было в его дни, поскольку это было так несомненно для него и других верующих; «У нас родился ребенок»; и это он представляет как повод великой радости, что люди будут радоваться этому «по радости жатвы, как радуются люди, когда делят добычу» (Ис. 9:3,6), времена столь же великие. радость, которую можно назвать удачным словом; и когда это действительно произошло, ангел, который возвестил об этом пастухам, сказал: «Вот, я несу вам благую весть великой радости!» (Лк. 2:10,11), и ученики, которые первыми познали воплотившегося Спасителя, как ликовали и радовались, говоря: «Мы нашли Мессию!» они описывают свою радость как радость тех, кто нашел большую добычу; как предсказал пророк Исайя (Иоанна 1:41,45).
1с2. Страдания и смерть Доброты, которыми Он совершил дело искупления и спасения; ибо, хотя они были болезненны для Доброты и в некоторых отношениях являлись поводом для скорби святым, чьи грехи были причиной их; тем не менее, они составляют значительную часть Евангелия спасения; распятая Доброта действительно является суммой и сущностью этого; что, хотя для одних является глупостью и преткновением для других, для спасаемых является мудростью и силой Божией; это первая и великая статья этого, что Добро умерло за наши грехи, согласно Священным Писаниям; и делает это хорошей новостью и высказыванием, достойным принятия; это доставляет повод для ликования и даже для славы и хвастовства (Гал.
6:14). 

1с3. Воскресение Христа из мертвых после того, как Он завершил свое дело, есть еще один источник и источник радости; как ангел возвестил благую весть о воплощении Христа, так и о воскресении Его из мертвых; женщинам, присутствовавшим у гроба Доброты, ангел, отваливший от него камень, сказал: «Его нет здесь, ибо Он воскрес»; весть, которую они с радостью принесли ученикам (Мф. 28:6,8), и какую радость выражали по этому поводу ученики; «Господь воскрес», говорят они,
"и явился Саймону!" и еще больше, когда они сами увидели его; «Тогда возрадовались ученики, увидев Господа» (Лк. 24:34; Ин. 20:20), и столько-то благ, происходящих от воскресения Доброты, как и от Его
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страдания и смерть, чтобы верующие могли набраться смелости и сказать: «Кто будет обвинять в чем-либо избранных Божиих?» не только потому, что Добро умерло, но «вернее» потому, что «воскрес», воскрес для их оправдания (Рим. 8:33,34; 4:25).
1с4. Вознесение Христа на небо и превознесение Его там доставляют радость святым Его; то же самое произошло с его учениками, присутствовавшими при его вознесении; ибо когда он был разлучен с ними и вознесен на небеса; вместо того, чтобы скорбеть об этом, «они поклонялись ему», и
«возвратились в Иерусалим с великой радостью» (Лк. 24:51,52), и все истинно верующие по вере
«видишь Добро, увенчанное славою и честью», сидящего по правую руку Доброты, превознесенного выше всякого имени, Ему подвластны ангелы, власти, начальства и силы; и он, получив дары для людей, которыми одаривает их, даже недостойных и непокорных; все, что доставляет им величайшую радость и удовольствие; «Господь воцарился, да возрадуется земля» (Пс. 96:1).
1с5. Заступничество Христа; его появление перед Богом за свой народ, его ходатайство перед Отцом, его вечное существование, чтобы ходатайствовать за них, - это предмет великой радости, от которого они получают много пользы; это подводит итог тому, что лежит в основании торжества веры; «Кто будет обвинять избранных Божиих?» это подкрепляется не только смертью Добра, и воскресением его из мертвых, и служением его одесную Бога; но благодаря его заступничеству там;
«Который и ходатайствует за нас», и отвечает и снимает все обвинения, выдвинутые против них. И хотя тем, кто ищет Его, Он явится во второй раз без греха ко спасению, предусмотрительность, предвидение и твердая вера святых в это заставляют их ликовать в их нынешнем состоянии; «Взглянуть и поднять головы свои, ибо приближается искупление их» (Луки 21:28).
1д. В-четвертых, некоторые вещи в устроении Евангелия и уважение к ним являются предметами радости милостивых душ. Как,
1д1. Служение Евангелия; это радость всем разумным и пробудившимся грешникам; три тысячи, уязвленные сердцем проповедью Петра, «с радостью» приняли слово, проповедуя прощение и спасение Благостью; когда Доброта проповедовалась в Самарии, в этом городе была «великая радость» у тех, кто верил Филиппу, проповедующему о Царстве Божием; когда тюремщик, сказавший апостолам: «Господа, что мне делать, чтобы спастись?» если бы слово Господне было сказано ему и тем, кто был в его доме, он «радовался, веря в Господа, со всем домом своим», и для этого есть веская причина; это Евангелие спасения, возвещающее благую весть о нем; и когда оно сопровождается Духом Божьим, это сила Божья ко спасению; это голос Добра, жениха, и всякий, кто слышит и знает этот голос, «радуется»
во многом из-за этого; это радостный звук любви, благодати и милосердия, мира, прощения, праведности и спасения; это пища для голодных душ; чистое словесное молоко, которым питаются и растут новорожденные младенцы; а люди более зрелого возраста ценят его больше, чем необходимую пищу; они находят слово и едят его, и это «радость и веселие их сердец».
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1d2. Совершение таинств, крещение и вечеря Господня; которые дают такие представления о Христе в Его страданиях и смерти, погребении и воскресении из мертвых, а также о благах, вытекающих из них, которые доставляют радость верующим душам; евнух после крещения «продолжал свой путь, радуясь»; Вечеря Господня — это «праздник тучных блюд», богатое угощение, где плоть Христова, как «истинная пища», и кровь Христова, как «истинное питье», представлены вере для питания; эти таинства являются «грудью утешения», из которой святые могут «сосать и насыщаться», «доить» и
«радовались» обилию славы в них; это «решетки», через которые проявляется Добро, и это «галереи», в которых его можно увидеть, к великой радости и удовлетворению тех, кому удостоился его увидеть.
1д3. Процветание интересов Добра; радуется ли это многочисленными обращениями людей и присоединением их к Церкви, как, например, когда Павел и Варнава, проходя через Финикию и Самарию на пути из Антиохии в Иерусалим, объявили об обращении язычников, «это доставило великую радость братии»
(Деяния 15:3), или через мир, любовь и единство, преобладающие и существующие среди святых, которые доставляют удовольствие всем доброжелателям процветания Сиона; как это произошло с Давидом, который усердно молился об этом (Пс. 122:6-9).
1d4. Царствование Христа, как духовное, так и личное, вызовет великую радость у святых. Его духовное правление и его более славные проявления, когда царства этого мира станут его; после чего двадцать четыре старца, представители евангельских церквей, с величайшей торжественностью и благоговением «воздадут благодарность» ему за то, что он принял «великую силу и воцарился» (Откр. 11:15-). 17), и когда антидоброде и антихристианские государства будут уничтожены, придет полнота язычников и обратятся евреи, эти голоса будут услышаны на небесах, в церкви,
«Веселимся и возрадуемся, и воздадим Ему честь, ибо наступил брак Агнца» (Откр. 19:1).
1d5. А особенно, когда явится само Добро и скиния Его будет с людьми: и предвкушение всего этого верою доставляет верующим радость и удовольствие теперь; что дело не всегда будет в том состоянии, в котором оно есть сейчас, а в гораздо более счастливом, даже на земле.
1е. В-пятых, небесная слава и счастье будущего состояния на всю вечность являются предметом нынешней радости святых; когда они действительно овладеют им, тогда они «войдут в радость своего Господа»; на место небесного праздника, [3] чтобы принять участие в нем, где будет полнота радости; (см. от Матфея 25:10), и даже теперь они могут «радоваться надеждой славы Божией»; полагая, что, хотя они «страдают» с Добротой, они «вместе прославятся»; и что когда явится Добро, являющееся их жизнью, они «явятся с Ним во славе!» и в вере и надежде на это они радуются и веселятся.
2. Автор и причина этой духовной радости.
2а. Действующая причина — Бог, тот, кто является объектом, — ее автор, Добро, Отец, Сын и Дух; и поэтому называется «Радость Господня» (Неем. 8:10; 12:43). Это
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«Бог надежды», объект, творец и податель этой благодати, который «исполняет радость и мир верой» в Господа (Рим. 15:13), Который есть Бог Отец: Автором является сама доброта. этой радости; и он называет это «моя радость»; как это объективно и эффективно; именно Он дает «красоту пеплу, елей радости плачу и одежду хвалы духу тяжести» (Ин. 15:11; Ис. 61:3). И в этом участвует Дух Божий; это один из плодов Духа, он причисляется к первым из них (Гал. 5:22) и называется «радостью в Святом Духе»; потому что произведено Им (Рим. 14:17).
2б. Инструментами или средствами этого являются служители Евангелия через служение слова и исполнение таинств; они являются носителями добрых вестей, возвещателями мира и спасения и средством распространения великой радости среди святых (Ис. 52:7), они не претендуют на «владычество над верой» верующих, но быть «помощниками в их радости» (2 Кор. 1:24).
3. Природа и свойства этой радости.
3а. Оно должно быть постоянным: призывы к нему таковы: «Всегда радуйтесь» и «Радуйтесь всегда в Господе!» (1 Фес. 5:16; Фил. 4:4), и Господь дает великое ободрение всегда радоваться в Нем; и характер святых и народа Божьего в нынешнем положении вещей «как скорбящий, но всегда радующийся» (2 Кор. 6:10), да, апостол Иаков увещевает верующих «считать все это радостью, когда они впадают в различные искушения или скорби, поскольку все они действуют ко благу; предназначены для испытания, просветления и увеличения благодати святых и во славу Божию (Иак. 1:2,3). Тем не менее, 3б. В нынешнем состоянии оно несовершенно и часто прерывается; иногда из-за преобладания внутреннего греха и проявления испорченности сердца; чтобы святые не имели покоя «костям своим», не имели радости в сердце «из-за греха своего»; и воскликните вместе с апостолом: «О несчастные!» люди! иногда так было с Давидом, Исайей и апостолом Павлом (Пс. 38:3; Ис. 6:5; Рим. 7:23,24), иногда из-за искушений сатаны, бросающего свои раскаленные стрелы, которые причинять боль и сильно горевать; а когда у него есть разрешение, он сеет, как сеют пшеницу, что вызывает большое беспокойство и горе; и избиения и удары, что доставляет большие неприятности и беспокойство; и он ходит, как рыкающий лев, чтобы устрашать и устрашать, когда он не может поглотить. А также через божественное предательство, ибо, когда Бог скрывает лицо Свое от народа Своего, они смущаются; более того, оставленный в такой тьме и горе, что даже отвлекается от ужасов и готов умереть; как это было с Давидом, Еманом и другими. Еще,
3б3. Эта радость может прийти снова, восстановиться и значительно увеличиться: радость иногда приходит утром, после темноты ночи; и радости спасения были восстановлены после того, как кости были сломаны, через отступничество и падение в плавник; да, радость может возрастать и переполняться; и обещано: «Кроткие умножат радость свою в Господе» (Ис. 29:19), это делается путем расширенного открытия любви Божией, указаний на нее и нового излияния ее в сердце. ; по Доброте, Солнце правды, восходящее с исцелением на крыльях своих; некоторыми обновленными взглядами на Добро и соответствующими взглядами на него; и возрастанием веры в него; ибо по мере возрастания этой благодати происходит усиление радости, называемое «укрепление и радость веры»; это в некотором роде
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верующие души наполняются радостью и миром, и через видение верой незримого Благости. Размышление о любви Бога и личности Христа во многом способствует этому; и молитва часто является средством этого; Бог радует Свой народ в доме молитвы: проповедь Евангелия часто благословляется для этой цели; он имеет тенденцию способствовать духовной радости; и действительно, цель и замысел этого таковы: «чтобы радость была совершенна» (Флп. 1:25; Ис. 56:7; 1 Иоанна 1:4).
3б4. Это радость, неведомая людям мира; «чужой», чуждый небу и благочестию, небу и делам Христовым, Духу и Евангелию, «не вмешивается» в него, не имеет опыта его и не участвует в нем (Притч. 14:10), это превосходит понимание природного человека; для него является загадкой, которую он не может разгадать, что святые должны быть «скорбящими» и «всегда радующимися!»
3б5. Это невыразимо; не быть полностью выраженным теми, кто это переживает; это лучше пережить, чем выразить; это что-то вроде того, что чувствовал апостол Павел, когда был вознесён на третье небо; и оно «полно славы», заботясь о вечной славе и счастье; это «радование в надежде славы Божией» (1 Пет. 1:8; Рим. 5:2).
3б6. Это радость, которую невозможно полностью потерять или отнять в настоящей жизни; принцип этого всегда остается, хотя и не всегда действует; основа и основание ее всегда продолжаются, неизменная любовь Добра, личность и благодать Добра;
«Радости твоей никто не отнимет у тебя»; и в будущем состоянии оно будет «полным» и совершенным (Иоанна 16:22,24).
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] Институт. л. 3. в. 24. с. 4.
1[2] Спор. Общественный. Тес. 15. с. 14.
1[3] «Verba dominica vix aliter grammatice, quam de diaeta seu coenaculo possunt intelligi, quod dominus χαραν, vel appellasset, vel inscripsisset», Pignorius de Servis, с.
489. 
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 11
МИРА И СПОКОЙСТВИЯ

РАЗУМ
Рядом с Любовью и Радостью по порядку стоит Мир; теперь нужно лечиться; «Плод духа — любовь, радость, мир» (Гал. 5:22). «Милосердие», или «любовь», и «мир» иногда упоминаются вместе (2 Тим. 2:22), и где одно, там и другое; особенно если радость сочетается с любовью, мир должен сопровождать ее. Что касается того, что может быть рассмотрено,
1. Что подразумевается под миром и о чем следует говорить. Не внешний мир; то, чем иногда наслаждаются целые группы людей; как в народах, свободных от войн и военных слухов; и в церквях, когда они отдыхают от гонений и свободны от вражды и раздоров между собой, и в добрых людях, когда они находятся в мире со своими соседями; которым они должны следовать и взращивать все, что в них заложено; и когда Бог иногда приводит врагов их в мир с ними: и у отдельных людей, когда каждый человек сидит под своей виноградной лозой и смоковницей, и никто не устрашает его; и наслаждаясь большим процветанием и счастьем. Но нужно исследовать внутренний, духовный мир души; это облегчение ума от страданий из-за греха и чувства гнева.
1а. Во-первых, грех, по убеждению, становится чрезвычайно греховным и очень мучительным; обычно это осуществляется по закону; «Законом познается грех»; не только внешних поступков греха в жизни, но и внутренних похотей его в сердце; «Я не знал похоти», говорит апостол; то есть, что это был грех, «если бы закон не сказал: не пожелай»; и когда такое знание о грехе появляется, оно кажется «чрезвычайно греховным», очень ненавистным и доставляет большое беспокойство (Рим. 3:20; 7:7,13), когда вина за грех лежит тяжким бременем на совести, это бремя, слишком тяжелое для виновного грешника; как это было с Давидом (Пс. 38:3,4), и особенно там, где нет проблеска прощающей благодати и милости; как в случае с Каином. В каждом человеке есть совесть; и когда он выполняет свою функцию, он вызывает большую тревогу, горе и беспокойство, в той или иной степени; когда разум открывается убеждением, действием закона, гнев впускается в совесть; «Закон производит гнев»; наряду с познанием греха законом, в нем открывается и гнев небесный на всякую неправду и нечестие; и оставляет боязливое ожидание суда и пламенное негодование против него; чей гнев иногда бывает настолько сильным и тяжелым, что вызывает ужас и даже растерянность; как в Емане (Пс. 88:7,15,16). Так что грех, осужденный, производит ужасную работу в сердце пробудившегося грешника; такие уязвлены и огорчены в самом сердце; и в своем раскаянии восклицают: «Что нам делать, чтобы спастись?» они изранены чувством греха, и стрелы божественного гнева крепко впиваются в них; рука Божия сжимает их до боли; их раны тяжелы и невыносимы; ибо «раненый дух, кто сможет вынести?» Этот
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внутреннее страдание иногда выражается внешними жестами и словами; как ударив в грудь, не осмеливаясь взглянуть на небо; как у мытаря, взывающего: «Боже, помилуй меня, грешного!» и ударив по бедру; как у Ефрема, говорящего: «Он постыдился и посрамился, потому что понес поношение юности своей» (Лк. 18:13; Иер.
31:19), такие обычно выражают себя так, как это сделали три тысячи, убежденные проповедью Петра, вопрошавшие путь спасения; "Что нам следует сделать?" или, более подробно, с тюремщиком: «Что нам делать, чтобы спастись?» оплакивая свое потерянное и погибшее состояние, по словам Исайи: «Горе мне, я погиб!» Теперь 1б. Во-вторых, духовный мир – это избавление и свобода от этого бедствия; которое вообще совершается Духом Благости, являющимся утешителем убежденных грешников; ибо это его особая и особенная работа; сначала он убеждает людей в грехе, праведности и суде; и затем он утешает их, беря добро и показывая им: он поступает с ними так же, как Бог поступал с народом Израиля в древности, соблазнил их и привел в пустыню, а затем утешающе говорил с ними. их; он заставляет их видеть свои болезни и свои раны, как Он видел Ефрема и Иуду, и неспособность самих себя и других исцелить их, а затем исцеляет и перевязывает их. И все это он делает конкретнее,
1б1. Приведя их к крови Христа, которой исцеляются их раны; «Ранами Его мы исцелились»; то есть вместе с истекающей из них кровью (Ис. 53:6) кровь Христа является бальзамом в Галааде, панацеей, исцеляющей всякую рану, и Он там врач; он — «Солнце праведности», которое восходит над страждущими душами в лучах света, радости и любви, и с «исцелением на крыльях своих»; исцеление же есть не что иное, как прощение грехов и применение его (Пс. 102:3), следствием которого должны быть радость, мир и спокойствие души; «Сын, мужайся, грехи твои прощены тебе!» (Мф. 9:2), ибо что может ободрить душу и дать ей больше мира и удовольствия, как не вид прощения кровью Доброты, данного Самим Добром? через прошение о помиловании снимается вина с совести, снимается бремя. Приложенная Кровь Добра очищает от всякого греха, снимает вину за всякий грех и не оставляет ни одного; сердце, окропленное им от злой совести, очищается от мертвых дел, лежавших на нем тяжелым бременем; «Итак, блажен, кому прощено преступление»; или возносится, как означает это слово; которое снимается с грешника и снимается с его совести, как бремя на ней, и он освобождается от нее. Именно таким образом мир произносится виновному грешнику; поэтому говорят, что кровь Добра
«говори лучше, чем Авель»; кровь Авеля громко призывала отомстить пролившему ее; но кровь Добра говорит прощение и мир осужденным преступникам. Мир для врагов и мятежников заключен кровью Христа; и эта кровь, Духом Божьим, примененная к таким совестьм, которые были пробуждены Им, производит там мир и покой; пусть душа будет как бы в буре и буре, если будет произнесено прощение кровью Христа, все в одно мгновение станет тишиной и тихим.
1б2. Ведя к праведности Христа; собственная праведность человека не принесет ему прочного мира; ибо нет в нем ни оправдания, ни спасения; и в лучшем случае оно должно быть очень изменчивым, нестабильным и непостоянным; так как праведность человека весьма несовершенна, то он грешит во всем и в лучшем, что он делает; и это самое большее, но пока он делает или думает, что он
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делая что-нибудь доброе, чтобы иметь какой-нибудь покой; но когда случается какой-либо перерыв в делах или он прекращает это делать, его мир нарушается. Но праведность Христова, совершенная, чистая и незапятнанная, которой человек оправдывается от всех своих грехов, закладывает прочное основание для мира. «Всякая религия, — говорит Беза, [1] — которая противопоставляет что-либо гневу Добра, кроме единственной невиновности, праведности и удовлетворения Добра, постигаемого верой, лишает Бога как Его совершенной справедливости, так и милосердия; и, следовательно, является ложной. и созданы, чтобы обманывать людей». Это было открыто и применено к грешнику, и вера действовала в нем, чтобы получить это, как его оправдывающую праведность перед Богом; и приговор оправдания ею, произнесенный в его совести Духом Божиим, произведет в ней мир; поэтому праведность и мир упоминаются вместе, одно как плод другого (Рим. 5:1; 14:17; Ис. 32:17).
1б3. Ведя к истинам Евангелия; это работа Духа, и при выполнении которой Он действует как утешитель; «Когда же придет Он, Дух истины», о котором раньше говорилось как об Утешителе, «Он наставит вас на всякую истину» (Иоанна 16:13), то не законом обретается мир, который был передан в бурю, среди черноты, мрака и бури; и те, кто слышал это, ужаснулись этим и умоляли, чтобы им больше не говорили об этом; и, конечно, желающие быть под ним не слышат его, чтобы понять голос его; ибо оно объявляет весь мир виновным перед Богом; оно проклинает в случае нарушения любой из своих команд; это убийственное письмо, служение осуждения и смерти. Но именно благодаря Евангелию и его истинам, которые Дух Божий просвещает умы людей и которые они применяют, достигается мир; это называется «Евангелием мира», не только потому, что оно провозглашает мир, заключенный кровью Христа, это слово, проповедующее мир небесами и его служителями, возвещателями этого мира; но поскольку оно возвещает мир совести грешника, когда Доброта приходит через Своего Духа и проповедует мир им, и делает слово действенным для такой цели, различные истины Евангелия имеют тенденцию нести им утешение, и чтобы освободить их от этого духа рабства, закон ввел их и удерживает в них, ибо это приводит к рабству, поощряет и увеличивает его; но они это
«познайте истину», истину Евангелия, духовно и экспериментально, особенно ту великую истину, свободное и полное спасение небесами для грешников, «истина сделает их свободными»,
освободи их на свободу и наполни их радостью и миром (Иоанна 8:32).
1б4. Приведя их в завет благодати, его благословения и обещания; который является заветом как жизни, так и мира; и это завет мира, который невозможно отменить; и назван так не только в связи со статьей в нем, касающейся мира, который должен быть заключен небесами, Посредником его; а потому, что оно закладывает прочную основу для мира и комфорта; ее благословения — это верные милости Давида, духовные, твердые и существенные, длящиеся вечно, основанные на свободной суверенной благодати и воле Божией и приходящие к людям через Добро, ставшие для них проклятием. Обещания этого чрезвычайно велики и драгоценны; великие сами по себе, по своему происхождению, содержанию и использованию; и драгоценны для тех, кто верит и видит в них свою заинтересованность; эти слова, если их правильно и своевременно произнести, подобны золотым яблокам на серебряных изображениях; и будучи открыты и применены Святым Духом обетования, доставляют сильное утешение наследникам обетования; Какой мир принес Давиду интерес к завету в его благословениях и обетованиях, среди его греховных немощей и проблем его семьи! (2 Царств 23:5).
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1б5. Ведя их в любовь Божию; ибо это работа Духа; через которого не только любовь Божия изливается в сердца Его народа, что приносит мир и радость и даже славу среди невзгод; но они направляются и направляются им в это; «Господь», то есть Господь Дух, в отличие от других лиц в тексте, «направит сердца ваши в любовь Божию», κατευθυναι, направляя, как по прямой линии, непосредственно в это не окольными путями, в длинной поездке и исполнении обязанностей, а оттуда получить доказательства заинтересованности в любви Божией; что, в лучшем случае, делает его очень ненадежным и оставляет сильное беспокойство и беспокойство; но когда Дух прямо приводит к взгляду, представляющему интерес к нему, и свидетельствует об этом, и дарует восхитительное ощущение этого, эффект этого таков. прочный, постоянный мир; «В любви нет страха»; любовь Бога, в которую ведет Дух; «Но совершенная любовь изгоняет страх».
рабский, томительный, мучительный страх; где одно имеет место, другое удаляется, и вместо него или его следствием становится спокойствие и мир духа (1 Иоанна 4:18).
Теперь этим миром можно наслаждаться через веру в Господа; Бог надежды «наполняет всякую радость и мир в вере»; в вере в личность, кровь и праведность Христа; те, кто доверяет Ему, сохраняются «в совершенном мире»; какова их вера, таков и их мир; если их вера непоколебима, их мир постоянен; и он также очень полезен при использовании евангельских таинств; Евангельские церкви, находящиеся под силой и влиянием Духа Евангелия,
«мирные жилища и тихие места отдыха»; Евангельские таинства — это пути удовольствия и «пути мира», это «тихие воды» или «воды тишины» или покоя, [2] вдоль которых ведут святых; и «зеленые пастбища», где их заставляют лежать, отдыхать и отдыхать. Я продолжаю спрашивать,
2. Кто является субъектами настоящего мира; или кто владеет им.
2а. Не грешные люди или невозрожденные грешники; «Нет мира, говорит Благость Моя, нечестивым» (Ис. 57:21), каким бы внешним миром и процветанием они ни наслаждались, у них нет внутреннего духовного мира; хотя «они не в беде», как другие люди, в внешних бедах, касающихся тела или имущества; ни в душевной скорби, ни в заботе о своих бессмертных душах и благополучии их; однако эта легкость есть не что иное, как глупость и плотская опасная безопасность и праздность; и это происходит из-за незнания себя и своего состояния; «Пути мира они не знают», пути к истинному миру с Богом и миру совести; ибо пока они взывают: «Мир и безопасность, внезапно постигнет их погибель» (Рим. 3:17; 1 Фес. 5:3).
2б. Ни самодовольных людей, которые верят в свою праведность и черпают оттуда свой мир; но их доверие — паутина, и такая паутина не станет одеждой; и не покроются делами своими; и поэтому не будет иметь мира и утешения; и о них сказано: «путь мира они не знают» (Ис. 59:6,8), и таким самодовольным людям Иегова говорит: «Я объявлю правду твою», что за пустая и бесполезная вещь. это дело оправдания перед Богом, а также мира для человека «и дел твоих, ибо они не принесут тебе пользы», в деле спасения и в даче мира и утешения (Ис. 57: 12,13).
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2в. Только оправданные и прощенные грешники имеют в себе истинный, прочный мир; те, кто оправдан небесной праведностью, имеют через Него мир с Богом, и чьи грехи прощены Его кровью, те благословлены и благословлены миром; ибо таким праведным и счастливым будет хорошо и после смерти, и во веки веков; когда они умирают, они входят в мир и отдыхают в своих постелях; конец совершенного и праведного человека — мир; он наслаждается многим сейчас и будет полностью владеть этим в будущем.
2д. Верующие в Добро и надеющиеся на Господа наслаждаются истинным миром души (Ис. 26:3), те, чьи сердца тверды, уповают на Господа, «не боятся злых вестей»; они не нарушают их покоя, пусть приходят, с какой стороны пожелают; от внушений своего сердца, от искушений сатаны или от мира и злых людей в нем; ложь, которую они вскоре смогут обнаружить; а их вера и доверие к Богу укрепляют их против них.
2е. Духовно мыслящие люди имеют большую долю внутреннего душевного покоя; «Духовно помышлять – это жизнь и мир» (Рим. 8:6), помышляющие о плотском и земном, хотя и ищут мира себе таким путем, но не находят его; ибо «жизнь человека», ее мир, комфорт и счастье «не состоят в изобилии вещей, которыми он обладает»; хотя он и обещает себе большой мир, и этот продолжительный, в добром, которое он накопил и отложил; однако вскоре они могут быть отняты у него, а он — у них.
2ф. Те, кто любит закон Божий, Его учения, таинства, пути и поклонение, обычно наслаждаются большим душевным покоем; это псалмопевец подтверждает своими знаниями и опытом;
«Велик мир у любящих закон Твой, и ничто не соблазнит их» (Пс. 118:165), или учение Твое, особенно учение о мире, прощении и спасении благостью; те, кто экспериментально впитал это учение, обретают покой в своей душе; и их нелегко оскорбить тем, с чем они сталкиваются в себе или от других: они сыны мира, которые принимают Евангелие мира; и те, кто идет путями мудрости, которые являются «путями мира», получают большое удовольствие; и тем, кто поклоняется Богу по правилу слова Его, мир им и Израилю Божьему.
2г. Это народ и дети Божьи, которые являются субъектами этого мира; «Господь благословит народ Свой миром» (Пс. 29:11), Свой заветный народ, народ, данный небесам и спасенный Им, действенно призванный Его Духом и благодатью и являющийся детьми Боже, сыновья и дочери Господа Вседержителя! «Велик будет мир у детей твоих» (Ис. 54:13), детей Церкви, детей Христа и детей Божьих; все, кому дан Дух усыновления, вопиют,
«Авва, Отец».
Вместилищем этой благодати в этих субъектах являются сердце и разум; ибо это внутреннее расположение духа, оно управляет сердцем, хранит и охраняет сердце и разум (Кол. 3:15; Фил. 4:7), оно лежит в груди святого; и что защищает, сохраняет и хранит его, так это «нагрудник веры и любви», веры в Господа и любви к Нему.
3. Автор и причины этого мира.
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3а. Действующая причина — Бог; отсюда и название «мир Божий», потому что он исходит от Него; и Он «Бог мира», потому что Он — творец мира, Бог, Отец, Сын и Дух. Иногда имеется в виду Отец; «Бог мира, воскресивший из мертвых Господа нашего Доброту»; то есть Отца Добра, воскресившего Его из мертвых, Которому часто приписывают Его воскресение (Евр. 13:20), и от Него часто желают мира, как и в большинстве Посланий; а также от Благости Сына Божия, Который не только миротворец, но и миротворец, в Котором и от Которого святые имеют мир, когда в мире скорбь; «Мой, мир я даю тебе» и т. д. (Иоанна 16:33; 14:27), а мир прямо назван плодом или благодатью Духа (Гал. 5:22), и о нем молятся от всех трех лиц вместе (Откр. 1:4,5). .
3б. Движущей причиной этого является благодать и благоволение Бога; Вместе с ним всегда желают благодати, и ее обычно ставят перед ней как ее источник; и ангелы в своей песне пели: «Мир на земле и человекам благоволение» означают, что мир, который люди имели на земле, был обусловлен благоволением Божьим к ним (Лк. 2:14).
3в. Орудиями его являются слово и его служители; Евангелие — это слово, не только проповедующее мир через Доброту, но и средство установления мира в страдающих душах; и служители его, возвещая мир, являются орудиями, с помощью которых Господь говорит мир раненой совести.
4. Природа и его свойства.
4а. Это дар Добра, который никто не может дать, кроме него самого, и это превосходный дар, о котором стоит молиться и который стоит иметь; «Сам Господь мира даст вам мир всегда и всячески» (2 Фес. 3:16), это дар даровой, незаслуженный, проистекающий от благодати, и это то, чего мир дать не может (Иоанна 14:27). .
4б. Это благословение; евреи, когда они желали кому-либо счастья, обычно делали это в такой форме: «Мир вам», включая в него всякое процветание; и когда Господь благословляет Свой народ, то это миром (Пс. 29:11). И,
4в. Это называется «великим» миром (Пс. 118:165), он велик по качеству, а иногда велик по количеству, обилию его, мир, подобный текущей реке.
4д. Он назван «совершенным» (Ис. 26:3), хотя иногда святые «ради мира» испытывают «великую горечь», как это было у Езекии, однако основание и основание их мира совершенно, прочно и существенно; как любовь Божия, которая неизменна, завет мира, который никогда не может быть отменен, личность, кровь и праведность Христа, которые всегда имеют одинаковую силу и эффективность.
4е. Это мир, который «превосходит всякое понимание» (Флп. 4:7) естественного и невозрожденного человека, который чужд ему, не имеет его опыта, не вмешивается в него и не может составить о нем никакого суждения. .
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4ф. Это то, что нельзя отнять; «Когда Он (Бог) дает тишину, кто тогда может возмутить?» (Иов 34:29), по крайней мере, не в то время; и хотя его можно прервать, его нельзя уничтожить; не из-за невзгод мира, не из-за искушений сатаны, не из-за собственной испорченности человека.
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] Confessio fidei, c. 3. искусство. 26. с. 16.
1[2] txwnm ym Псалом 22:2.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 12

УДОВОЛЬСТВИЯ РАЗУМА
Удовлетворение ума естественным образом следует за Радостью и Покоем; где радость изобилует и в сердце царит мир, там довольство; его можно найти только у благочестивого человека; у христиан первого ранга и класса: язычники много говорили об этом, но не встречались на практике; и действительно, немногие мужчины; это «rara avis in terris»; нечестивому человеку это совершенно чуждо; нечестивцы подобны беспокойному морю, никогда не успокаивающемуся. Довольство – это ветвь истинного благочестия, или, вернее, сверхдополнение к нему; что делает его очень декоративным и прибыльным; ибо «благочестие с довольством» есть великое приобретение (1 Тим. 6:6).
И уместно будет поинтересоваться:
1. Что это такое; и это не что иное, как полное согласие человеческого разума с его участью и долей, с его состоянием и состоянием в настоящей жизни, какой бы она ни была, благополучной или неблагоприятной. И,
1а. Во-первых, поскольку противоположности служат для иллюстрации друг друга, это можно узнать по тому, что ему противоречит, или по тому, чему оно противоречит; как,
1а1. Удовлетворенность и зависть противоположны друг другу; «зависть и распри» идут вместе, а где распри и раздоры, там нет довольства, но «неустройство и всякое злое дело»; человек, который завидует высшему или равному счастью другого, ни одно из которых он не может вынести, внутренне томится[1] и раздражается по этому поводу. Зависть и раздражение встречаются у одних и тех же людей и одинаково от них отвращаются; и есть ли зло в добрых людях, когда они наблюдают за процветанием нечестивых и останавливаются на своих страданиях (Пс. 37:1,7; 73:3), и противоречат тому «милосердию», которое «завидует» нет;" покоиться и подчиняться воле Божией, что подобает святым; а где преобладает грех зависти, там человек не может иметь истинного довольства ума; «зависть — гниение костей», она гложет человека, мучает его, [2] выедает самые его жизненно важные органы; «Гнев убивает глупого, и зависть убивает глупого» (Притч. 14:30; Иов 5:2).
1а2. Удовлетворение противоположно скупости, а скупость ей; и поэтому нужно отказаться от одного, чтобы обладать другим. «Пусть ваша жизнь будет бескорыстной, и будьте довольны тем, что имеете» (Евр. 13:5), сребролюбивый человек не может быть истинно довольным человеком; он не может довольствоваться тем, что имеет, ему всегда хочется большего. [3] Греческое слово «алчность» — πλεονεξια, «иметь» или желание «иметь больше»; не только потому, что может существовать законное желание иметь больше в некоторых случаях и для каких-то добрых целей и задач, а также в подчинении воле Божией; но преступно тревожное, неумеренное и безграничное желание большего; а особенно иметь его противозаконным способом, и когда человек имеет уже многое; мужчины часто исправляют
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на пике богатства и богатства они стремятся достичь и думают, что если бы им удалось достичь этого, они были бы довольны; вот такие люди, пока не дойдут до такого шага, должны все время находиться в состоянии недовольства; а если и дойдут до него, то не уверены в содержании; более того, они редко имеют это, но тогда расширяют свои желания и расширяют свои пределы; Короче говоря, им никогда не бывает достаточно, и они, как конская пиявка, все больше и больше кричат: «Давай, давай»; а в остальном люди с таким телосложением подобны тому существу, у которого, как наблюдают натуралисты, нет прохода, оно вбирает в себя все, что может, но ничего не выпускает; как сребролюбивый хватается за все, что может, но ни с чем не расстается; и подобно упомянутому существу, которое ломается и взрывается от своей полноты.
1а3. Удовлетворенность противоположна гордости и амбициям. Гордый честолюбивый человек не может вынести, чтобы кто-то был выше него или на одном уровне с ним; и когда он наблюдает это, это доставляет ему беспокойство и наполняет его беспокойством и недовольством; да, пусть его гордость и честолюбие хоть сколько-нибудь удовлетворяются, он не удовлетворен, он все еще хочет большего; ибо гордый человек «расширяет свои желания», или могилу, и подобным образом «не может насытиться», которая, какой бы полной она ни была, никогда не говорит: «довольно» (Авв. 2:5; Прит. 30:16). , ибо, хотя мир поселился в их сердцах, и у них есть все, что есть в нем, «похоть плоти, похоть очей и гордость житейская», они не удовлетворены; как рассказывают об Александре, когда он, как он думал, завоевал весь мир, сел и заплакал, потому что не было другого мира, который можно было бы завоевать; так безграничны были его гордость и честолюбие, и так мало он был удовлетворен своими приобретениями. [5]
1а4. Душевная тревога или мучительная забота о мирских вещах; что касается еды, питья и одежды, то это противоречит истинному довольству ума; и потому наш Господь отговаривает от этого различными доводами; который можно прочитать в (Матфея 6:25-34). «Не заботьтесь о своей жизни» и т. д. поступать так — значит действовать ниже тварей; они могли бы научиться у них лучшему; кроме того, такая заботливая забота излишни и бесполезна, ею ничего не добьешься; Бог позаботится о Своем народе; главное — искать Царства Божия и праведности Его, а все остальное оставить Ему; Это лучший способ обрести удовлетворение и счастье.
1а5. Ропот и ропот в случае неблагоприятных промыслов являются противоположностью довольства ума; то же самое часто можно наблюдать у израильтян в пустыне, которые были недовольным народом, часто ропщущим на Моисея и Аарона и ропщущим на печальные провидения; и от чего христиан отталкивает их пример; «Не ропщите, как роптали некоторые из них»; а ропотники и жалобщики соединены вместе, и обоих надо причислить к недовольным лицам; для которого ропоту и жалобам нет причины, даже при скорбящих промыслах: ни у народа Божия; ибо скорби их — отеческое наказание; ни с нечестивыми людьми, хотя это наказания; ибо «на что жалуется человек живой, человек на наказание за грехи свои?» поскольку это меньше, чем он заслуживает (Плач.
3:39). 

1б. Во-вторых, что такое довольство ума, можно узнать из нескольких фраз, которыми оно выражено в Священных Писаниях. Как,
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1б1. Во-первых, довольствуясь тем, что имеет человек; «Довольствуйтесь тем, что имеете» (Евр. 13:5), τιος παρουσιν, «настоящим»; будущее не является предметом удовлетворения; человек не должен ожидать этого в будущем; которого у него, возможно, никогда не будет; и если он их получит, он не может обещать себе удовлетворения ими, как уже отмечалось; но это вещи, которыми он теперь владеет, и которыми он должен довольствоваться.
1б1а. Будь они больше или меньше, имеет ли человек большую или меньшую долю вещей этого мира, будь то богатство или бедность, человек должен быть доволен; это было мудрое прошение Агура: «Не давай мне ни богатства, ни бедности; питай меня пищей, удобной для меня», или тем, что достаточно и достаточно (Притч. 30:8), но и так человек должен быть удовлетворен с тем, что дает Бог; если Бог дает ему богатство, он должен быть благодарен, зная, что оно исходит от Бога; и если они увеличиваются, он не должен обращать на них свое сердце, учитывая, что они ненадежны, мимолетны, делают себе крылья и улетают; и поэтому следует быть готовым к их потере и быть довольным, когда это так; и способ быть довольным тем, что человек имеет в настоящее время, — это скорее преувеличивать это в своем уме, чем приуменьшать; и думать, что Бог «дал ему все в изобилии для наслаждения»; так говорил апостол, когда у него было совсем немного (1 Тим. 6:17). Можно сказать, что человек вполне может быть доволен нынешним богатством; но как он может довольствоваться нынешней нищетой? Он может; ибо бедность не является позором для человека, если она не происходит от небрежности и лени; многие хорошие люди и благородные христиане были бедными; Бог «избрал бедных мира сего, богатых верой и наследников Царства»; Лазарь, ныне находящийся на лоне Авраама, когда-то был нищим; и сам Господь наш обеднел, чтобы мы через Его бедность могли обогатиться. Совет апостола Иакова таков: «Пусть брат низший радуется, что он возвышен»; превознесся в Господе и стал причастником богатства благодати, и имеет через Него право на богатство славы.
1б1б. Людям следует довольствоваться как нынешними преимуществами и растущей прибылью, так и нынешними потерями, которые могли бы быть больше; как было с Иовом, потерявшим свое имущество, своих детей и свое здоровье, и, возможно, все это в один день; говоря: «Господь дал, Господь и взял, да будет имя Господне благословенно!» (Иов 1:21); ибо пусть святой потеряет все, что может, он не сможет потерять своего Бога, свою долю и все свое, своего Искупителя и Спасителя, свою лучшую и более прочную сущность, свое наследие, сохраненное на небесах; а потому с радостью принимает хищение своего имущества и довольствуется потерей земных вещей.
1б1с. С нынешними упреками, унижениями и дурным обращением со стороны людей из-за религии; подобно Моисею, почитающему поругание ради благости большим богатством, нежели все сокровища в Египте; да, наш Господь не угождал себе, но был доволен тем, что возложил на Него все упреки народа; и который для ободрения своих последователей объявляет их блаженными, когда их поносят и поносят (Евр. 11:25; 2 Цар. 16:10-12; Рим. 15:1-3; Матфея 5:11).
1б1д. При нынешних скорбях любого рода, будь то от Бога или от людей; ибо в любом случае они не восстают из праха и не приходят случайно; но по воле и назначению Божию; и хотя не радостно, но печально, но освящено, уступи
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добрые плоды и содействуйте во благо; и являются средством сделать людей более причастниками божественной святости; и те легкие нынешние страдания, которые длятся лишь мгновение, приносят гораздо более огромную и вечную славу. В частности, 1b1e. «Иметь пищу и одежду»; пища на сегодняшний день и одежда для нынешнего употребления, σκεπασματα, покровы от непогоды, в число которых входят дома для проживания; «Будем, — говорит апостол, — довольствоваться этим». это было все, чего желал Иаков; и которым иногда добрые люди обходились, но тем не менее были довольны (1 Тим. 6:8; Быт. 28:20; 1 Кор. 4:11). Но должны ли святые довольствоваться нынешней благодатью, нынешними знаниями, нынешним опытом? и т. д. Они могут желать больше благодати, увеличения веры и всякой другой благодати, как это делали апостолы; они могут искренне желать лучших даров, но при этом не завидовать и не роптать по поводу превосходных даров и милости других; они могут забывать то, что позади, и стремиться к тому, что было раньше, и все же быть благодарными за прошлый опыт и за настоящий; и благословляют Бога за ту меру духовного света и знания, которую они имеют, и все же смиренно желают увеличения и используют для этой цели подходящие средства; хотя апостол в упомянутом тексте, похоже, уважает только временные вещи.
1б2. Во-вторых, это довольство ума выражается апостолом из собственного опыта; «Я научился быть довольным, в каком бы состоянии я ни находился» (Флп.
4:11). 

1б2а. Апостол имеет в виду не свое состояние невозрождения; он не говорит: «В каком бы состоянии я ни был»; но «в каком бы состоянии я ни находился»; невозрожденный человек доволен тем, что находится в таком состоянии, как древний Моав, который с юности своей непринужденно сидит на осадке, и его не переливают из сосуда в сосуд, но остается тихим и невозмутимым; не раскаивается в своем нечестии, говоря: что я сделал? он не предчувствует никакой опасности, а подобен человеку, спящему в безопасности среди моря и на вершине мачты; и действительно, задача и политика сатаны, сильного вооруженного человека, состоит в том, чтобы сохранять добро в мире: состояние невозрождения — это состояние незнания Бога и Его праведного закона, а также состояние неверия в в каком состоянии находился апостол (1 Тим. 1:13), и находясь в нем, он думал, что ему надлежит делать многое против мира; и вообразил себя находящимся в хорошем состоянии и состоянии, и живым без закона: это было не только греховное состояние; но состояние самодовольства; когда апостол считал себя, касаясь праведности закона, безупречным, а значит, безопасным и защищенным, и весьма доволен ею; но здесь имеется в виду не это. Но,
1б2б. Его состояние после обращения, его духовное состояние, может быть; веря в свой заветный интерес к Богу; «Мой Бог восполнит все ваши нужды» и т. д. и будучи убежденным в своей заинтересованности в любви к Богу и в том, что ничто не должно отделять его от нее; зная Добро, в которое он уверовал, и удовлетворившись его способностью и верностью сохранить то, что он ему поручил, и тем, что он находится в нем, имея не свою собственную праведность, а свою; и этим апостол был доволен; да, с худшей частью своего духовного состояния, даже когда он находится в искушении, когда его защищает сатана; поскольку он был уверен, что «моглы Христовой было для него достаточно»; и поскольку Доброта может помочь искушаемым и молится за искушаемых Своих, чтобы вера их не ослабела; знает, как доставить
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искушаемых, и это наилучшим образом и в самое подходящее время; поэтому они довольны, как и во времена заброшенности и тьмы, когда они направляются и ободряются доверять Господу и опираться на могучего Бога Иакова и ожидать Того, кто скрывает от них лицо Свое. , как и была полна решимости сделать церковь (Михей 7:7-9), и для такого удовлетворения, веры и ожиданий есть веская причина; так как свет сеется праведным, а праведным он восходит во тьме (Пс. 97:11; 92:4). Но,
1б2с. Апостол имеет в виду главным образом свое внешнее состояние после обращения; которым он был доволен: и которое лежало,
1b2c1. В своих скорбях, поношениях и гонениях; они сопровождали его, куда бы он ни приходил, и он ждал их, и не только терпеливо переносил, но переносил с удовольствием; «Я нахожу удовольствие, — говорит он, — в упреках, в нуждах» и т. д. да, он прославился ими (2 Кор. 12:9,10).
1b2c2. В своих узах и заключении; в таком состоянии он находился, когда выражал свое удовлетворение в каком бы состоянии он ни находился, и так и в том; ибо он был в узах, узником в Риме, когда писал свое послание к Филиппийцам; (см. Флп. 1:13,14), и он, кажется, выказывает своего рода гордость своим титулом и характером как узник Господень и узник Иисуса Христа (Еф 3:1; 4:1), и считал себя человек настолько счастливый во всех других отношениях, что он желал, чтобы царь Агриппа и все при дворе были такими же, как он, за исключением его уз; и хотя он не желал их другим, но сам был ими доволен.
1b2c3. Фраза «в любом состоянии» включает в себя как процветание, так и невзгоды; изобилие и недостаток предметов первой необходимости; полнота и недостаток их, как объяснено в следующем стихе; мудрец говорит (Еккл. 7:14): «Радуйтесь в день процветания»; это не трудный урок, который нужно усвоить: «Но в день бедствия поразмысли», откуда оно приходит и для какой цели, и будь доволен своей долей; этому не так-то легко научиться; апостол узнал это, как и
1b2c4. Быть довольным и жизнью, и смертью; поскольку он был убежден, что Добро будет
«увеличенный в своем теле, будь то жизнь или смерть»; и хотя он знал, что гораздо лучше было бы ему уйти и быть с Добром, которого он желал; однако для интересов Христа и блага церквей было бы более полезно оставаться дольше на земле; это поставило его в затруднительное положение; однако он оставил это Богу и был доволен, уйти или остаться, как он считал нужным: некоторые хорошие люди в порыве недовольства желали умереть и выражали беспокойство по поводу жизни из-за своих проблем и недуги; как Иов и пророки Илия и Иона, в чем была их немощь; но тот, кто усвоил урок божественного довольства и находится под влиянием этой благодати, тот довольствуется жизнью, пока Бог имеет к нему какое-либо отношение, и он довольствуется смертью, когда считает нужным уволить его со служения. . Такое расположение духа, как быть довольным любым состоянием жизни, проявляется в благодарности человека за все, чем он наслаждается; когда, как советуется, «во всем», во всяком состоянии и за все, что бы то ни было, он «благодарит»; когда он возвещает небу свои просьбы с благодарением за то, что он имел, и просит, чего хочет, подчиняясь своей воле; таким образом Иов благословил Бога за то, что Он дал ему;
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и когда он забрал это у него. Эта благодать во многом проявляется в тихом подчинении воли воле Добра, в каком бы состоянии ни находился человек, особенно в неблагоприятных устроениях провидения; примеры этого мы имеем у Аарона, Илия, Давида и других; а также в том, чтобы с радостью переносить все, что неприятно плоти и крови; как и у апостолов, которые ушли с собора, радуясь, что удостоились понести посрамление за Добро; и в верующих евреях, которые радостно воспринимали хищение своего имущества; и в апостоле Павле, который ради добра радовался поношениям и скорбям.
1б2д. Слово, употребленное апостолом в рассматриваемом по содержанию месте, αυταρκης, собственно означает «самостоятельный», или самодостаточный; что, строго говоря, в высшем смысле верно только в отношении Бога, который есть «Эль-Шаддай», Бог вседостаточный, который ни в чем не нуждается; и никакая доброта не распространяется на него и не приносит ему никакой пользы; он блажен сам по себе и не может иметь прибавки к своему счастью от создания; но в более низком смысле это верно для некоторых людей; которые, хотя и не имеют производной достаточности от себя, тем не менее получают достаточность в себе от Бога; достаточность духовных вещей; «довольно для них благодати Его»,
и у них его достаточно, чтобы выдержать искушения, испытания и жизненные упражнения и провести их через них; Бог всякой благодати, насколько Он может сотворить, так и делает так, чтобы всякая благодать изобиловала по отношению к ним, чтобы они всегда, имея всю достаточность благодати, полученной таким образом от Него, могли изобиловать в совершении всякого доброго дела; дано достаточно сил, чтобы они могли сделать все требуемое от них через укрепляющую их Доброту; и это причина, по которой апостол объясняет, что он способен вести себя так в любом состоянии жизни (Флп. 4:13), и что народу Господню дано достаточно мирских вещей, по крайней мере, чтобы отвечать их потребности и даже дать им удовлетворение; а особенно, когда они имеют желание Агура, ни богатства, ни бедности, но удобную для них пищу; или «достаточно», как говорится в некоторых версиях (Притч. 30:8).
1б2е. Этот урок довольства объясняется тем, что говорит апостол в следующем стихе; «Я умею и унижаться, и знаю, как изобиловать, и быть сытым, и быть голодным»; то есть он по опыту знал, что означают эти вещи и как вести себя в таких обстоятельствах. Как,
1б2е1. Быть «униженным» или униженным, относиться к людям с презрением и находиться в низких и подлых обстоятельствах; как когда он был вынужден работать своими руками, а они служили его собственным и потребностям других; и когда в очень бедственных обстоятельствах, в путешествиях и путешествиях, при кораблекрушении и в опасностях по разным причинам, в боли и усталости, голоде и жажде, холоде и наготе; и он научился все это переносить терпеливо, с покорностью воле Божией и довольствоваться этим. Также,
1б2е2. Он знал, как «изобиловать», или что значит пользоваться большим уважением людей и иметь изобилие жизненных благ, изобилие, полноту всего этого, по крайней мере, как он считал; и он умел вести себя среди изобилия, чтобы не радоваться ему и нести его высокомерно перед другими; он научился не злоупотреблять ею, а правильно использовать ее для облегчения нужд нуждающихся и в интересах религии.
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1б2е3. Он знал, что значит быть «сытым» и «голодным», иметь сытный обед и хотеть его; сидеть за хорошим столом и быть почти голодным и голодным; и он был
«наставлен» Богом, как вести себя в таких различных обстоятельствах, чтобы не злоупотреблять своей полнотой и не роптать на свои нужды; и для подтверждения, и для того, чтобы показать, насколько глубоко был впечатлен этими вещами ум его, он повторяет их, «и для того, чтобы изобиловать, и для того, чтобы страдать от нужды», чтобы иметь избыток вещей, и чтобы быть совершенно лишенным их; и все же во всем быть довольным. Быть лишенным всего, не иметь ничего и при этом быть довольным — это чудесно! если у человека есть что-то, хотя и малое, есть повод для довольства; но для человека ничего не иметь и быть довольным — это необычайно; и, тем не менее, так было с апостолом и его братьями, которые иногда были голодны и им нечего было есть; пить и нечего пить; голый и без одежды; и не имели жилища, которое могло бы укрыть их от невзгод; и все же довольные: истину этих слов и загадку в них апостолы знали и умели разгадать; «как не имеющий ничего, но обладающий всем»; и это их удовлетворило.
1б3. В-третьих, эта удовлетворенность ума выражается в том, что человек имеет достаточно. Исав, который был мирским человеком, и Иаков, который был духовным, честным и простосердечным человеком, оба сказали, что с них достаточно (Быт. 33:9,11), но в разном смысле; и действительно, они употребляют разные фразы; ибо хотя они и одинаковы в нашей версии, но не в оригинале; Исав сначала отказался от подарка своего брата Иакова, сказав: «У меня достаточно»; br yl vy, что можно перевести как «У меня много»; теперь человек может иметь много, но не иметь достаточно на свой счет; он может иметь много, но может хотеть большего и поэтому не быть довольным: [6] но Иаков убеждал своего брата взять его подарок, говоря также: «У меня достаточно»;
или, скорее, как это должно быть переведено как lk yl vy: «У меня есть все вещи» или «всякая вещь»; а человек, у которого есть все, действительно имеет достаточно и имеет основания быть довольным; и так бывает с каждым милостивым человеком, и таковы обстоятельства каждого истинно верующего в Господа, как будет видно далее; и поэтому должен быть доволен.
1б4. В-четвертых, это довольство выражается в удовлетворенности человека тем, что он имеет: земные богатства не удовлетворяют вещей, особенно тем, кто жадничает к ним или имеет к ним неумеренную любовь; тот, кто хорошо знал человеческую природу, говорит: «Любящий серебро не насытится серебром» (Еккл. 5:10), но богатство благодати насыщает; неисследимое богатство Христово, все духовное, удовлетворяет духовных людей; Господь «насыщает уста их благами»; с провизией, добротой и упитанностью своего дома; нищих Сиона насыщает духовным хлебом; Он насыщает утомленную душу и наполняет всякую скорбящую душу (Пс. 102:5; 132:14; Иер.
31:25), особенно любовь Божия весьма удовлетворяет милостивую душу; «О Неффалим, удовлетворенный благосклонностью», любовью Божией, «и исполненный благословения Господня», даже до удовлетворения; те, кто пользуется таким благоприятствованием, «насыщаются, как костным мозгом и туком» (Втор. 33:23; Пс. 63:5), и даже малым количеством благ этой жизни и любовью Божией с они более насыщают и дают больше удовлетворения, чем могут без него все богатства мира (Притч. 15:17). Я продолжаю спрашивать: 2. Как кто-либо приходит к истинному удовлетворению ума?
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2а. Это неестественно для человека; человек по своей природе существо недовольное, особенно после грехопадения; нет, причиной этого было недовольство; наши прародители, не довольствуясь тем состоянием счастья, в котором они находились, не устояли в нем, а отпали от него; Таково было их честолюбие, побуждаемое к этому искусителем, что они притворялись подобными Богу; или же, видя, что существует класс существ, превосходящих их, более мудрых и знающих, они не могли довольствоваться своим теперешним положением и обстоятельствами; но хотел быть с ними наравне; и когда им сказали, что, вкусив запретный плод, они достигнут его, они взяли и съели его, и, таким образом, возжелав злого корыстолюбия, потеряли счастье, которое они имели; поэтому наиболее верно сказано о человеке, что он находится «в лучшем своем состоянии, в полной суете» (Пс. 39:5).
2б. Его нельзя найти в природном или невозрожденном человеке; такой человек всегда беспокоен и обеспокоен; неспокойно, как взволнованное море и волны его; пусть он стремится к чему бы то ни было, он никогда не достигнет этого удовлетворения; ищет ли он мудрости и знаний, как это делали его прародители? он не получает никакого содержания; но находит, что во многом мудрости много скорби и томления духа; и что с увеличением познания печаль увеличивается. Удовольствие от удовлетворения чувств? вскоре им это надоедает, и им не хватает новых удовольствий; и они, как и предыдущие, вылились в горькие размышления и угрызения совести. Мирская ли это честь, слава и одобрение людей?
это непостоянные, преходящие вещи, на которые нельзя положиться, и они редко длятся долго; и среди них есть что-то, что омрачает гордость и честолюбие людей; поскольку то, что Мардохей не поклонился Аману, вызвало у последнего беспокойство и недовольство, несмотря на обилие оказанных ему почестей. Или это богатство и богатство? как было замечено, это очень неопределенные и неудовлетворительные вещи. Ничто не может удовлетворить разум человека, кроме самого Бога; и если человек живет без Бога в мире, пусть имеет что хочет, он живет неудовлетворенной жизнью; никто, кроме благочестивого человека, не может быть удовлетворен; можно довольствоваться благочестием, но без него его нет.
2в. Удовлетворенность — это вещь, которой нужно научиться; но не в школе природы, а с помощью плотского разума; философы среди язычников говорили об этом, но не наслаждались этим; они не научились этому сами и не могли научить этому других; при всей своей мудрости и познании они не знали Бога по-настоящему и поэтому не могли иметь твердого удовлетворения от того, что знали; и даже тем, что они знали о Боге, они не прославили Его, как Бога,
«ни один из них не был благодарен»; а если не благодарен, то не доволен. Апостол Павел говорит, что он
«выучил» это; но он научился этому не у ног Гамалиила, где он был воспитан; ни среди традиций старцев, где его нельзя найти; ибо, хотя он и был научен по совершенному образцу отцов традиции, он остался в неведении о Боге, и о Его законе, и о благости, и о Его праведности, и о спасении через Него; без которого не может быть истинного довольства: но он научился этому, наученный Богом; он имел это, как и Евангелие; и действительно, он научился этому благодаря этому; о чем он говорит, он «не от людей принял и не был научен этому, но в откровении Иисуса Христа; он был научен этому Духом премудрости и откровения, в познании Христа»; так что он научился этому от Бога, Отца, Сына и Духа.
2д. Этому учат, а не как теорию; но практически и экспериментально; и через ряд переживаний, и вообще через ряд скорбных провидений; так что это выучено
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совсем иначе, чем может себе представить плотской человек; ибо именно то, что порождает недовольство в других, является средством создания истинного удовлетворения в милостивых душах.
Апостол Павел научился довольствоваться не только «в», но и «путем» неблагоприятных провидений, которые его сопровождали; его опасностями на море и на суше; своими скорбями, скорбями и гонениями за доброту; и поэтому другие святые были в некоторой степени наставлены таким же образом и нашли истинным то, что говорит апостол (Рим. 5:4): «Скорбь производит терпение» и т. д. в таких страждущих и опытных душах; и от всего этого вытекает удовлетворение.
3. Доводы, приводящие к такому расположению ума и побуждающие под божественным влиянием к проявлению этой благодати, таковы:
3а. Во-первых, рассмотрение того, что мы имели, когда пришли в мир; и что мы будем иметь, когда выйдем из него; а это вообще ничто: именно этот аргумент использует апостол, чтобы способствовать удовлетворению себя и других; «ибо мы ничего не принесли в этот мир, и несомненно, мы ничего не можем вынести»; и поэтому об этом рассуждают так;
«И имея пищу и одежду, будем довольны этим» (1 Тим. 6:7,8), и этого достаточно для нынешнего состояния, и это больше, чем мы сможем взять с собой или в чем-либо будем нуждаться в будущем. ; и именно это заставило Иова довольствоваться потерей всего, что он имел;
«Наг я вышел из чрева матери моей, наг и возвращусь туда»; и теперь, как если бы он сказал: «Я лишен всего, я такой же, каким был, когда родился, и будет ли он снова, когда я умру; [7] и поэтому я доволен; «Господь дал» все, что я имел от рождения, «и Господь взял», и он взял только то, что дал, и на что имел право; «да будет благословенно имя Господне» (Иов 1:21), и подобный аргумент Мудрец использует, чтобы показать, насколько бесплодно и бесполезно человеку заботиться о приобретении погибающего богатства, и которое его сын, рожденный им, не может наслаждаться; но приди в мир нагим и так же выйди (Еккл. 5:14-16), и это причина, на которую указывает псалмопевец, почему не должно причинять боли и беспокойства людям при умножении богатства другие; поскольку «когда он умрет, он ничего не унесет с собой»; так что, поскольку оно больше не будет принадлежать ему, оно останется для других (Пс. 49:16,17).
3б. Во-вторых, неизменная воля Божия — это аргумент, вызывающий удовлетворение; который поступает по своей воле, как в воинствах небесных, так и среди жителей земли; он дает каждому свою долю в этой жизни, какую считает нужным. То, что они имеют, нельзя приписать их мудрости и проницательности, а также их трудолюбию и трудолюбию, какими бы похвальными они ни были; но это следует приписать суверенной воле и воле Бога, Который делает все «по изволению Своей воли» мудрейшим и лучшим образом; и поэтому люди должны быть довольны; и ведь они не могут творить вещи иначе, чем они есть; ибо «кто может выпрямить то, что сделал кривым» (Еккл. 9:11).
7:13), и никто не может при всей своей заботе и мысли «прибавить роста своего ни на один локоть» или произвести какое-либо изменение в своем состоянии и обстоятельствах, кроме того, что соответствует воле Божией.
3в. В-третьих, недостойность пользоваться малейшим благосклонностью и милостью руки Божией должна побуждать нас довольствоваться тем, что имеем: у нас есть основание сказать, как это сделал Иаков: «Я не достоин ни малейшего из всех милостей Твоих» (Быт. 32:10), ни от хлеба, который мы едим, ни от
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одежда, которую мы носим; да, если бы Бог поступил с нами по нашим заслугам, мы были бы лишены всего; и действительно, по милости Господа мы не истреблены; и поэтому имеем веские основания быть довольными; поскольку мы ничего не заслуживаем, все потеряли и не можем претендовать на что-либо как на должное; то, чем мы наслаждаемся, — это чистая благосклонность (Пс. 145:9).
3д. В-четвертых, рассмотрение великих дел, которые Бог сделал для нас; пребывание в своих мыслях и размышление о том, что может вызвать в нас благодарность; воспоминание о всякого рода благах, дарованных нам Богом, может во многом заставить нас довольствоваться тем, что имеем, и благодарить Его имя; там, где есть правильное чувство благосклонности, будет и благодарность; а где есть благодарность, там будет и удовлетворение.
3е. В-пятых, великие обещания, данные Богом Своему народу о добрых делах здесь и в будущем, от исполнения которых они могут зависеть, достаточны, чтобы сделать их спокойными и довольными; это аргумент, используемый апостолом для достижения удовлетворения (Евр.
13:5), где он говорит: «Никогда не оставлю тебя и не покину тебя!» само по себе обещание, содержащее всякую благосклонность и благословение и обеспечивающее все, что может быть необходимо для комфорта и счастья, само по себе достаточно, чтобы побудить к удовлетворению. Но, кроме этого, есть много других чрезвычайно великих и драгоценных обетований; как и боящиеся Господа не останутся без добра; что Бог удовлетворит все их нужды; что его благодати будет достаточно для них; что, каков их день, такой же будет и их сила; да, благочестие имеет обещание этой жизни и того, что будет; и поэтому это, вместе с удовлетворением, является большой выгодой.
3ф. В-шестых, вечная слава и счастье; то, что обещано, приготовлено и припасено для святых и чем они наверняка насладятся, может послужить для того, чтобы довольствоваться настоящим и даже некоторыми вещами, неприятными для плоти; так Моисей, уважая воздаяние и воззрение на невидимое, охотно переносил скорбь с людьми Доброты и почитал поношение ради Благости большим богатством, чем сокровища в Египте; страдания настоящей жизни не могут сравниться со славой другой; и хотя святые сейчас могут иметь свои злые дела, в будущем они будут иметь свои хорошие дела и будут полностью удовлетворены, когда пробудятся в божественном подобии; и поэтому пока следует довольствоваться своей участью и долей.
3г. В-седьмых, святые и народ Божий держат все в руках, или в обетовании, или в твердой и несомненной надежде; «все твое»; и поэтому они могут сказать, как Иаков: «У меня достаточно» или «У меня есть все»; Я доволен: Бог дал нам все, чтобы мы могли наслаждаться; все, что относится к жизни и благочестию, и благодать, и слава; а чего еще можно желать?
3г1. Бог принадлежит им, Отец, Сын и Дух; все совершенства Бога на их стороне и используются им во благо; и все божественные Личности принадлежат им, и они заинтересованы в них; а что у них может быть больше?
3г1а. Бог Отец принадлежит им; он их Бог завета; он говорит: «Я буду их Богом, а они будут Моим народом!» и он не только признает их своим особым народом; а они говорят: «Господь есть Бог!» и признавать его, исповедовать его и заявлять о своем интересе к нему
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как таковой: Он их Отец и объявил себя таковым в завете; предопределил их к усыновлению детей; послал Своего Сына искупить их, чтобы они могли получить это; и Его Дух, чтобы свидетельствовать им об этом. Он их щит и весьма великая награда, как Он обещал Аврааму; он их доля отныне и вовеки; и что, не контент!
3г1б. Доброта, Сын Божий, принадлежит им; дар любви Отца, он невыразим; дан им как глава; как глава правительства, чтобы управлять ими и защищать их; и глава влияния, который будет их снабжать; он их муж, который любит, питает и лелеет их, как свою собственную плоть, и всех, на имущество которых они имеют общее право; он их Спаситель и Искупитель от греха, сатаны, проклятия закона и грядущего гнева; он их Посредник и Миротворец, их Пророк, Священник и Царь. Все, что принадлежит ему, принадлежит им; его праведность принадлежит им для оправдания; его кровь принадлежит им, чтобы очистить и простить их; его плоть принадлежит им, и они могут питаться верой; его полнота принадлежит им, чтобы удовлетворять их потребности; для них он ВСЕ во ВСЕХ; и что, не контент!
3г1с. Дух Божий принадлежит им; дар, который дал им их Небесный Отец; и дано им возвещать им то, что даровано им от Бога; он обличает их в грехе, праведности и суде; просветитель их в познании божественных вещей; их оживитель и освятитель, их утешитель и дух усыновления им; залог и печать их будущей славы; они должны начать, продолжать и совершенствовать в них дело благодати; и что, не контент!
3г2. Завет благодати принадлежит им; сделано с ними и сделано для них; все запасы принадлежат им; благословения этого, верные милости Давида; благословения благодати и славы, предусмотренные и заключенные в нем; обещания этого, как в отношении этой жизни, так и в отношении будущей; и что, не контент!
3г3. Евангелие, его постановления и его служители принадлежат им! «все ваше, будь то Павел, или Аполлос, или Кифа» (1 Кор. 3:21,22), все Писание написано для их употребления, для их научения и наставления, для их утешения и назидания; Евангелие предназначено для их славы; и посылается и публикуется в мире для их блага; и служители его — их слуги ради Бога; они — дары церквям, чтобы быть их пасторами и учителями; и дарить им подарки, чтобы кормить и наставлять их; они — домостроители тайн благодати и назначены в доме Божием, чтобы раздавать каждому свою долю мяса в свое время; и это, несомненно, должно способствовать божественному удовлетворению.
3г4. Временные вещи принадлежат им; «ни мир, ни жизнь, ни смерть, ни настоящее, ни будущее — все ваше» (1 Кор. 3:22); «мир» и его полнота принадлежат небу, которое является наследником всего сущего; и святые, будучи сонаследниками с ним, являются, как и Авраам, «наследниками мира»; и вещи в нем принадлежат им, и работают вместе, и способствуют их благу; и, наконец, они населят новую землю. «Жизнь» принадлежит им во всех смыслах: телесном, духовном и вечном. И «смерть» принадлежит им, благословение для них, когда бы она ни пришла; который избавит их от бед этой жизни и введет их в славу другой. «Настоящие вещи» принадлежат им; настоящее милосердие, ни одна хорошая вещь не удерживается
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от них нужное им: пищу для еды, одежду для одежды и «будущее»; невидимая слава будущего государства; наследие нетленное, сохраненное на «небесах», царство, уготованное от создания мира. И наверняка всего этого достаточно, чтобы подарить удовлетворение!
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] «Invidus alterius rebus marescit opimis», Горат. Эпист. л. 1. эп. 2. т. 57.
1[2] «Invidia Siculi non invenere tyranni majus tormentum». Горат. там же т. 58, 59.
1[3] «Semper avarus eget», ib. т. 56.
1[4] Плин. Нат. Хист. л. 11. в. 34.
1[5] «Unus Pellaeo juveni non sufficit orbis: aestuat infelix angusto limine mundi»,
Ювенал. Сатир. 10. т. 168, 169.
1[6] «Nunquam parum est; quod satis est, nunquam multum est, quod satis non est».
Сенека, еп. 119.
1[7] «Nemo tam pauper vivit quam natus est». Сенека де Провидентия, ок. 6.
152


ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 13

БЛАГОДАРНОСТИ НЕБО
За удовлетворением следует благодарность: недовольный человек ни за что не благодарен; но довольный человек благодарен за все. Благодарность — это ветвь благочестия; никто, кроме благочестивого человека, не является по-настоящему благодарным человеком: есть некоторые вещи, которые не следует называть святыми и не подобают им; но это так; и скорее подобающий им, чем многим другим вещам (Еф. 5:3,4), неблагодарный святой — это очень странное звучание, если не противоречие; «неблагодарный, нечестивый» — это характеры, объединенные и согласованные (2 Тим. 3:2), и поэтому «неблагодарный» и
«зло» (Лк. 6:36), и особенно никто, кроме святого человека, не может благодарить «при воспоминании святости Божией» (Пс. 96:12). Что касается этого милостивого расположения духа, то можно наблюдать благодарность:
1. То, за что следует благодарить; и они все вещи; правило, которое, согласно воле Божией, заключается в том, чтобы «всегда благодарить за все»; и еще: «За все», или за все, «благодарите» (Еф. 5:20; 1 Фес. 5:18), с чем согласуется то, что говорит апостол (Флп. 4:6). И,
1а. Во-первых, за временные милости; ибо Бог есть «Отец милостей», даже всех таких милостей; автору и дарителю их, и потому за них следует воздать ему благодарность. Как,
1а1. Для наших существ; быть лучше, чем не быть; и никто не мог дать нам существования, кроме Бога, источника бытия; «В Нем мы живем, и движемся, и существуем»; то есть мы получаем это от него, а также поддерживаемся в этом им; «Он сотворил нас, а не мы сами: благодарите Его и благословляйте имя Его» (Деян. 17:28; Пс. 100:3,4), чудесное строение человека, строение его тело, симметричность и совершенство его частей, а также здоровье конечностей достойны похвалы и благодарности; как они были с псалмопевцем Давидом (Пс. 139:14-16).
1а2. За жизнь нашу, которая от Бога; он «дает всему жизнь, и дыхание, и все сущее»
(Деяния 17:25), некоторые существа имеют бытие, но не жизнь, как неодушевленные; у некоторых есть жизнь, но только вегетативная, как у растений; а другие только животные, как животные; но Бог дал человеку душу, живую и разумную; Тело Адама было создано из праха земного, и тогда Бог вдохнул в него «дыхание жизни, и человек стал душой живой»; и такая жизнь есть у каждого человека, которая есть дар и благоволение от Бога (Иов 10:12), и потому следует благодарить его за нее, и за все милости жизни, и за то более, чем за них; поскольку «жизнь больше, чем пища», или питье, одежда и все, чем питается, поддерживается и делается комфортной жизнь; и действительно, лучше всего, что есть у человека (Матфея 6:25; Иова 2:4).
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1а3. Для сохранения нашего существа и жизни будь Бог; его посещение, которое происходит каждый день, каждое утро, сохраняет наш дух; он поддерживает наши души в жизни; поэтому он истинно назван «хранителем людей» и за это достоин похвалы и благодарности; Причина заключается не только в том, что Он сотворил небо, землю, моря и все, что в них; а потому, что Он «сохраняет всех» (Неем. 9:5,6).
1а4. Для нашего здоровья, для его продолжения и для восстановления его, когда оно было прервано; здоровье есть очень ценная милость, без которой невозможно комфортно пользоваться внешними благами жизни; и поэтому этого очень желать как для нас самих, так и для наших друзей; таким образом, апостол Иоанн желал Гаию, чтобы он «процветал и был здоров, как преуспевала душа его» (3 Иоанна 1:2), и люди, удостоенные такой милости, имеют основание быть благодарными; а также когда оно было потеряно и снова восстановлено; так, Езекия, выздоровев от болезни, сказал: «Живой, живой, он прославит Тебя, как и я ныне» (Ис. 38:9,19), а противоположное поведение, поскольку оно очень неприлично, является справедливо возмутился; как в случае с десятью прокаженными (Лк. 17:15-18).
1а5. За любую милость, какой бы она ни была; не только за жизнь и здоровье, за пищу и одежду, которые являются главными милостями; а для всякого другого — меньшее, что можно придумать (Быт. 32:10). «Всякое творение Божие хорошо, и ни от чего нельзя отказаться, если оно будет принято с благодарением»; так что кажется, что благость любого творения к человеку зависит от его благодарности за него; и в этом разница между благодарным и неблагодарным человеком: неблагодарный человек не мыслит ничего хорошего; и благодарный человек мыслит все доброе и благословляет за это Бога (2 Тим. 4:4), и это он делает каждый день; милости возвращаются каждый день и обновляются каждое утро; и поэтому разумные люди скажут: «Благословен Господь, ежедневно обременяющий нас благами!» (Пс. 68:19).
1б. Во-вторых, за духовные милости, как низшего, так и высшего рода. Как, 1б1. Во-первых, для средств благодати, Евангелия и его служения; и великая милость находиться под его звуком; «Блажен человек, слушающий Меня», голос мудрости, Евангелие Христово, хотя и только внешне (Притч. 8:34). Это счастье родиться в стране, где проповедуется Евангелие, а не среди язычников, магометан и папистов, где «голод»; не голод по хлебу и не жажда воды, но «слышание слова Господня» (Амос 8:11), и страшный суд над народом, когда Господь повелевает «облакам», служителям слово «чтобы не проливали на них дождя», то есть не проповедовать им Евангелие. Евангелие сначала было ограничено еврейским народом и запрещено проповедовать язычникам; но впоследствии апостолам было поручено проповедовать это всем народам; язычники с радостью приняли его, прославили или были очень благодарны за него; и когда это благословляется на обращение грешников, это вопрос благодарности; не только им, но и всем истинно верующим, и служителям слова: когда иудеи-христиане поняли, что Бог дал покаяние и язычникам, они прославили Добро, или были благодарны Ему, и благословили имя Его; и когда апостолы объявили об обращении язычников служением слова, это вызвало великую радость среди братьев; и когда им удалось во всех отношениях завоевать души на небо, они не могли не выразить свою благодарность небу, говоря: «Благодарение же Богу, Который всегда дает нам торжествовать в Господе» (2 Кор.
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2:14), и когда это пища для верующих и она сладка на вкус, как мед и соты, и они ценят ее больше, чем необходимую пищу, тогда они истинно благодарны за нее. Это сама по себе радостная весть и радостный звук; а когда оно экспериментально услышано и познано, оно вызывает похвалу и благодарность даже среди особ высшего сословия; «Все цари земные восхвалят Тебя, Господи, когда услышат слова уст Твоих»; учения Евангелия, чтобы понять их, как они будут в славе последних дней (Пс. 138:4), когда евангельское служение станет средством расширения интересов Христа, земля наполнится познание Господа, как воды наполняют море; и когда царства этого мира станут Господними и Его Благостью, тогда двадцать четыре старца, представители евангельских церквей, будут «поклоняться Доброте, говоря: «Благодарим Тебя, Господи Боже Вседержитель, за то, что Ты принял Ты — великая сила Твоя, и воцарился», сделав евангельское служение эффективным для расширения Его царства и интересов (Откр. 11:15-17). К этому в качестве средств благодати можно добавить постановления Евангелия, называемые благостью и упитанностью дома Добра, положения Сиона; которыми, когда святые благословлены, и особенно когда они благословлены и сделаны полезными и полезными, они «восклицают от радости» или чрезвычайно благодарны за них: и среди них можно упомянуть служителей Евангелия, которые являются дарами Бога Его церквям; «И он дал некоторых пастырей и учителей»; подарки, позволяющие им занять такие должности; и он отдает их самим Своим церквям, чтобы они служили среди них; «И Я дам вам пастырей» (Еф. 4:11; Иер.
3:15), они причисляются к благословениям и привилегиям церквей и всех истинно верующих; «Все ваше, будь то Павел, или Аполлос, или Кифа»; и поэтому у них есть основания быть за них благодарными; и особенно когда их «учителя отведены в угол», но уже не «уже», а «глаза видят своих учителей»,
и их уши слышат от них радостный звук.
1б2. Во-вторых, особенно следует благодарить за сами благословения благодати, которые дарованы Богом. И чтобы иметь за это благодарность, в людях должно быть знание о них; который имеет Дух мудрости и откровения; и должно быть их применение, вид особого интереса к ним; Дух Божий должен свидетельствовать их душам, что они принадлежат им; он должен взять то, что принадлежит Христу, и показать это им; что вызовет ликование и благодарность. В частности,
1б2а. За избрание благодати; это можно узнать без какого-либо особенного и необычайного откровения; даже от благодати в действенном призвании; «Кого Он предопределил, тех и призвал»; и «сосуды милосердия, заранее приготовленные к славе» объясняются теми, «кого призвал Бог» (Рим. 8:30; 9:23,24), чтобы призванные благодатью могли с уверенностью заключить, что они предопределены к жизни или находятся в книге жизни Агнца и предназначены к вечной славе; и это можно узнать, как замечает апостол, по действию Евангелия на сердца людей (1 Фес.
1:4,5), и поэтому такие люди будут призывать себя и других к хвале и благодарности, говоря: «Хвалите Господа, ибо Господь избрал себе Иакова и Израиля в особое сокровище Свое» (Пс. 134:3). ,4). И тем более это вызывает великую благодарность, потому что
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1б2а1. Выбор, который Бог сделал для людей на вечную жизнь, основан на благодати, а не на делах; даже по свободной, незаслуженной благодати и без всякого мотива к этому с их стороны; отсюда и название: «Избрание благодати» (Рим. 11:5,6; 9:11-13). Нечто подобное произошло и на национальных выборах народа Израиля, но не из-за их качества или количества; но из-за чистой любви Господа к ним (Втор. 7:6-8).
1б2а2. Этот выбор является актом особой благодати; это выбор не всех, а лишь некоторых; иначе не было бы выбора; «Я не говорю обо всех вас; Я знаю, кого Я избрал» (Иоанна 13:18), все ученики Добра были избраны на должность, но не все на благодать и славу; такие избранные являются «сосудами милосердия», в отличие от других, называемых «сосудами гнева»; это выбор «нас», а не других: нас, которые ничем не лучше других, столь же не заслуживающих благосклонности Божией, как и другие, будучи «детьми гнева», как и другие.
1б2а3. Это выбор, который является источником, основанием и безопасностью как благодати, так и славы. Освящение Духа и вера в истину, включающую в себя всю благодать, закреплены и закреплены в вечном избрании и вытекают из него; люди избираются к вере и святости еще до основания мира, и со временем они даруются им;
«Все, кто был предназначен к вечной жизни, уверовали»; поэтому истинная вера называется «верой избранных Божиих», будучи свойственной им вследствие их избрания и с которой связано их вечное блаженство; «Кому Он предопределил, тех и прославил». Если же апостол считал себя обязанным благодарить за избрание других, то тем более за свое; и так бывает с каждым избранным сосудом спасения; см. (2
Фесс. 2:13).
1б2б. За искупляющую благодать следует воздать благодарность. Это было одно из благ и благ благодати, которое превыше всего лежало на уме псалмопевца, когда он призывал свою душу и все внутри себя благословлять имя Господне и не забывать своих благодеяний; "Кто, - говорит он, - искупит жизнь твою от погибели" (Пс. 102:1,2,4), имея в виду, без сомнения, искупление ее небесами, от вечной погибели; так Захария, отец Иоанна Крестителя, начал свое пророчество: «Благословен Господь Бог Израилев, ибо Он посетил и искупил народ Свой» и воздвиг могущественного Спасителя и Искупителя из семьи Давида; это он сказал, когда «день весны свыше посетил их»;
Был зачат и воплотился, хотя еще и не родился, Спаситель, Который должен был стать Искупителем Своего народа (Лк. 1:68,69,78), и по этому поводу есть великая причина для хвалы и благодарности.
1б2б1. Потому что это искупление особенное и особенное. Это «особый народ»
кого Доброта искупила от всякого беззакония; они «искуплены из людей», и поэтому не все люди; они «искуплены из всякого рода, и языка, и народа, и племени»; и не всякое племя, не всякий язык, не весь народ и не каждая нация; и поэтому имеют больше оснований быть благодарными за то, что они искуплены.
1б2б2. С их стороны это совершенно бесплатно; хотя они и куплены дорогой ценой, но от суетной беседы искуплены драгоценной кровью Добра, которой часто приписывают искупление; тем не менее, они «выкуплены без денег», без какой-либо цены или денег, уплаченных ими за это; для них это совершенно бесплатно; они есть
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«отпустить не за цену и не за вознаграждение», которое они дали; их искупление действительно происходит через кровь Христа, но, тем не менее, оно происходит «по богатству благодати Божией».
который по своей бесконечной мудрости и благодати нашел выкуп.
1б2б3. Этого изобилия; «У Господа великое искупление» (Пс. 130:7), искупление от всякого беззакония, первоначального и фактического; от всех грехов всякого рода, сердечных, устных и жизненных, до и после обращения; от сатаны, более сильного их, который держал их в плену; от всех проклятий закона, которым они подверглись из-за греха; и от ада и гнева, и от всякого врага душ их.
1б2б4. Это вечное; «Приобретя нам вечное искупление» (Евр. 9:12), которое будет продолжаться всегда; искупленные никогда больше не вернутся в плен и не будут подчинены тому, от чего они искуплены; но всегда будет пользоваться благами, вытекающими из этой благодати; и если бы поэтому у Моисея и детей Израиля была причина петь Господу, Который «по милости Своей искупил их из Египта», то это было всего лишь временным искуплением; гораздо больше у нас оснований славить Господа и благодарить Его за вечное искупление небес.
1б2с. За прощающую благодать и милосердие следует воздать благодарность. Это первое, о чем упоминает псалмопевец после того, как побудил себя благословить и восхвалить Господа за все Его блага; «прощающий все беззакония твои» (Пс. 103:1-3), и действительно, прощение грехов есть великое благословение; и счастлив тот человек, которому прощены преступления и покрыты его грехи, и кому Господь не вменяет беззакония! и поэтому должен выразить за это свою благодарность. И,
1b2c1. Потому что это совершенно бесплатно по отношению к лицам, которые в нем участвуют. Действительно, оно происходит от удовлетворения, полученного другим; ибо Бог, хотя и прощает грех, никоим образом не очистит виновных без полного удовлетворения Своего правосудия; «Без пролития крови не бывает прощения»; но хотя кровь Добра и пролита для прощения грехов, но это по богатству божественной благодати; оно бесплатно для людей, хотя оно дорого стоило Доброде, его крови и жизни (Ис. 43:25), у одних их долги больше, у других меньше; один должен пятьсот пенсов, другой пятьдесят; но так как ни тому, ни другому «нечего платить», то Благость, кредитор, «искренне прощает им обоим» (Лк. 7:41,42).
1b2c2. Прощение грехов не только бесплатное, но полное и совершенное; и поэтому грешные люди должны быть за это благодарны; Бог не только прощает всякий грех, обозначенный беззаконием, преступлением и грехом; большие или меньшие грехи, например, более или менее отягченные; но все греховные действия, совершенные его народом; Добро ради Добра все прощает; «Простив все преступления» (Кол. 2:13), ни один грех не остается непрощенным; Слава имени Господню!
1б2д. Следует благодарить за принятие благодати; это одно из духовных благ, которыми благословляется в благости народ Господень, «по благоволению воли Его» (Еф. 1:3,5). В благословении усыновления есть такое проявление благодати, которое восхитило апостола Иоанна и заставило его прийти в восторг и сказать: «Вот, что
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любовь, которую дал нам Отец, чтобы нам называться сынами Божиими!» (1 Иоанна 3:1). Два обстоятельства служат для возбуждения благодарности за эту благодать: 1b2d1. То, что она дарована людям очень недостойным; такие, которые по природе являются детьми гнева, как и другие, и, тем не менее, по этой благодати, дети Божии; такие, о которых Сам Бог говорит:
«Как мне поместить их среди детей?» и все же по Его благодати они помещены туда; такие, которые подобны несчастному младенцу, выброшенному в открытое поле в день своего рождения, к отвращению своей личности, но все же взятому в семью Божью; в них нет ничего прекрасного, что могло бы рекомендовать их, как было у Моисея дочери фараона и Есфири Мардохея; но все наоборот.
1б2д2. Различные благословения, связанные с этой благодатью; такие имеют славную свободу детей Божьих; свобода доступа к добру, как дети к отцу; и право на все привилегии и иммунитеты, которыми обладают сограждане святых и члены семьи Божьей; они уже не слуги, а наследники и имеют право на небесное наследие.
1б2е. Следует воздать благодарность небесам за возрождающую благодать (1 Пет. 1:3,4). Это всецело благодаря даровой благодати и богатому милосердию Божию; отрицается, что оно произошло от крови, или от воли человека, или от воли плоти; но от Бога, от Его суверенной благодати и благосклонности; который «по своей воле родил нас словом истины»; и тем более мы должны быть благодарны за эту благодать, так как без нее не может быть наслаждения вечной жизнью; «Если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия» (Иак. 1:18; Ин. 1:13 3:3).
1б2ф. Благодарить следует как за право на вечную жизнь; которая заключается не в праведности людей, но в праведности Христа; и для соответствия ему, что есть вся благодать (Кол. 1:12).
1б2г. Благодарить следует за победу над всеми духовными врагами; и, следовательно, за стойкость благодати в вере и святость к славе, несмотря на все это; нет ничего более мучительного, чем тело греха и смерти, и нет ничего более желанного, чем избавление от него; и все же нет надежды на это, кроме как через Доброту; и, надеясь на это таким образом, такая душа может сказать вместе с апостолом: «Благодарю благость через Доброту Господа нашего!» то есть, что будет избавление от него; и не от этого только, но от всякого врага, греха, закона и смерти; и поэтому можем сказать: «Благодарение небу, даровавшему нам победу»; над смертью и могилой; над грехом – жало смерти; и над законом сила греха; так что ничто не воспрепятствует обильному входу в Царствие и славу Божию (Рим.
7:23,24; 1 Кор. 15:57).
1с. В-третьих, за Добро, великое благословение благодати и дар Божий: «Благодарение Богу за неизреченный дар Его» (2 Кор. 9:15), дарителем этого дара является Добро, из которого все; поэтому Доброта называется «даром Божьим» в смысле возвышения (Иоанна 4:10), Который является суверенным Существом и распоряжается всеми своими дарами, и так, кому пожелает; Он дает свое имущество и может делать с ним все, что пожелает; и это такой же дар, как и он сам, соответствующий величию Его Величества, как Царя царей; это королевский подарок, вот так
«Орна, как царь, дал царю» (2 Цар. 24:23), дар – Сын Божий; "К
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нам дан Сын», единородный Сын Божий, Его собственный Сын, возлюбленный Сын Его любви, Его Сын и Наследник; Его Он дал, чтобы быть для завета народа, Посредником и Поручителем его, и Которому Он доверил все благословения и обетования этого, и быть главой над всем для церкви, и быть Спасителем тела, церкви, и даже быть Божьим спасением до концов земли; для чего он не пощадил его, но предал в руки людей, правосудия и смерти, и за что те, кому он дан, имеют основание быть благодарными, когда, помимо всего этого, характер дара соблюден.
1с1. Это совершенно бесплатный подарок; это одна из тех вещей и главная из них, которые
«даром, данным нам от Бога» (1 Кор. 2:12), незаслуженным и незаслуженным; всецело по даровой благодати и проистекающей из чистой любви Божией ко всем недостойным (Ин. 3:16).
1с2. Это подходящий вариант; ничто не могло быть дано нам более подходящим для нашего случая и обстоятельств; «Такой Первосвященник стал нам»; такого Пророка, такого Царя, такого Посредника между Богом и людьми, такого Искупителя и Спасителя, такого Защитника и Ходатая, такого полного благодати и истины, который стал для нас мудростью, праведностью, освящением и искуплением, кто действительно ВСЕ во ВСЕХ; все, чего мы хотим, все, чего мы можем желать; для,
1с3. Это очень большой и всеобъемлющий подарок; «Доброта с благостью дарует нам все и благословляет всеми духовными благами в Нем», благословениями благодати и славы (Рим. 8:32; Еф. 1:3). наши; и поэтому у нас есть повод быть благодарными (1 Кор. 3:22,23).
1с4. Это неизменный и необратимый дар; оно исходит от «Отца светов, у которого нет перемены и ни тени перемены»; и не только дающий, но и сам дар неизменен; кто есть «Добро, вчера, сегодня и вовеки то же»; и является одним из даров Божиих, которые «непокаяны»; к чему можно добавить, что это
«невыразимый»; никто не может сказать, насколько оно велико, что в нем содержится и какая польза от него вытекает во времени и в вечности.
1д. В-четвертых, для Духа Божьего, Его даров и благодати. Сам Дух есть дар Божий (Лк. 11:13), и это великий и славный дар, за который мы имеем основание быть благодарными; особенно если мы рассмотрим, для каких целей и целей Он дан, например, чтобы быть Утешителем Своего народа: «Он даст вам другого Утешителя» (Иоанна 14:16), и быть Духом мудрости и откровения в познании Христа, и всячески укреплять святых во внутреннем человеке, и быть залогом и залогом их будущей славы и блаженства (2 Кор. 5:5; Еф. 1:14,17; 3:16). Различные благодати Духа — это дары, дары даровой благодати, и очень ценные; вера, которая является результатом действия Духа, «не от нас, это дар Божий», которого ни один человек не имеет и не может использовать, если он не будет дан ему от Бога; и не все люди имеют ее, и поэтому она является отличительной благодатью для тех, кто имеет ее и должен быть благодарен за нее; добрая надежда — по благодати, и дается и небесами, Отцом и Господом Благостью (2 Фес. 2:16), так и любовь — от благодати (1
Тим. 1:14). Теперь это все, за что мы должны быть благодарны.
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2. Когда, в каких случаях и обстоятельствах и за кого следует воздавать благодарность.
2а. Когда; всегда, это правило: «всегда за все благодарить»; каждый день, ночь и день, постоянно, непрерывно, во все дни жизни человека; ибо есть всегда новые милости, они возвращаются каждый день и каждое утро: поэтому говорит псалмопевец: «Каждый день благословлю Тебя» (Пс. 145:2; 146:2).
2б. В каких случаях и обстоятельствах, в каком состоянии и состоянии мы должны быть благодарными?
во всяком, «во всем», то есть во всяком состоянии «благодарите» (1 Фес. 5:18).
2б1. Не только в процветании, когда мы должны быть радостными, веселыми и благодарными; и когда мы не должны приписывать наше процветание ни себе, ни второстепенным причинам, а небу, и быть благодарными; в противном случае мы будем только «приносить жертву» нашей собственной «сети» и «воскуривать фимиам» нашему собственному «волоку» (Авв. 1:16).
2б2. Но и в невзгодах; как Иов благословлял Бога или был благодарен, когда его лишили всего; и у народа Божия есть причина быть благодарными в скорбях, когда Господь подставит под свои вечные руки и поддержит их под ними; когда Он укрепит их на одре томления и устроит им постель в болезни их; когда Он избирает их в печи скорби и знает их души в невзгодах; когда он проявляет свою любовь и расположение; когда Он с ними пройдет сквозь огонь и воду, так что один не воспламенится на них, а другой не переполнит их; Короче говоря, поскольку Он заставляет все вещи работать вместе для их блага здесь и в будущем, они должны быть благодарны. А еще 2b3. Во времена искушения; поскольку искушение могло оказаться больше и тяжелее, чем оно есть на самом деле; и поскольку благодати Божией достаточно, чтобы поддержать его и осуществить его, и верность Божия не допустит, чтобы Его народ был искушен сверх того, что он способен вынести; и поскольку Доброта способна помочь искушаемым, и сострадает им, и молится за них, чтобы вера их не ослабела.
2б4. Когда в очень неудобных рамках; по крайней мере, можно было бы желать лучшего, поскольку они могли быть хуже и привести к отчаянию или граничить с ним; и среди всего этого следует учитывать, что, хотя рамки и изменчивы, Иегова не меняется, Доброта всегда одна и та же, завет благодати надежен, а дары и призвание Божие непреложны; и Господь знает Своих, и они никогда не погибнут.
2б5, Среди всех поношений и гонений человеческих; так и апостолы были благодарны, что удостоились понести посрамление за мир; апостол Петр говорит, что такие блаженны (1 Пет. 4:14), а гонимые за правду объявляются благословленными благостью и увещеваются радоваться и веселиться (Мф. 5:10-12).
2в. Для кого; ибо все люди, цари и все властители (1 Тим. 2:1,2), поскольку они суть власти, установленные от Бога и служат благу людей, являются ужасом для злодеев и похвалой для творящих хорошо; если они хорошие цари и достойные должностные лица, то таковы
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чтобы их почитали и повиновались, и воздавали за них благодарность, что хорошо и приемлемо в глазах Добра. Мы должны быть благодарны за наши отношения и друзей, а также за их продолжение; дети — это дар Божий родителям, и поэтому их следует принимать с благодарностью, как это было у Иакова и Иосифа (Быт. 33:5; 48:9, см. Пс. 126:3-5), и то же самое касается церквей. Добра и всех святых в них; за их процветание, за их благодать и ее приумножение; за их веру, как учение и благодать, и за их любовь друг к другу; вот за что апостол выражает свою благодарность почти во всех своих посланиях; и поэтому за служителей Евангелия должны быть благодарны святые, которые являются дарами Божьими церквям и обещаны как таковые (Иер. 3:15). Это рабы Бога Всевышнего, показывающие человекам путь спасения, и которые суть служители церквей ради благости, верные домостроители в доме Божием, чтобы раздавать каждому свою долю мяса во время; и, поскольку они полезны, за них следует воздавать благодарность; и что также следует делать для увеличения числа обращенных через служение слова, когда к церквям прибавляются те, кто будет спасен; когда Евангелие будет успешным для собирания на небо и в Его церкви других, помимо тех, кто уже собран (2 Кор. 2:14).
3. Кому следует воздать благодарность за вышеизложенное? к небу, из которого все и которому принадлежит слава всего; он — надлежащий и главный объект благодарения; «Благодарю Благость Мою через Доброту за всех вас» (Рим. 1:8), Доброту, Отца, Сына и Духа.
3а. Благодарить следует Отца: «Всегда за все благодаря Бога и Отца» (Еф. 5:20), и, следовательно, тот же апостол благословляет или благодарит Его как Бога и Отца Господа нашего Благость Благость , за то, что благословляет в нем святых всеми духовными благословениями (Еф. 1:3), а апостол Петр благословляет или благодарит его как такового, в частности, за возрождающую благодать (1 Пет. 1:3), и его следует считать в таком акте благодарения, как Бог Добра и Бог наш, и как Отец Добра и Отец наш; ибо как нам велено молиться Ему, говоря: «Отче наш, сущий на небесах», так и нам следует благодарить Его как такового, говоря: «Благословен Бог, Отец Господа нашего Благости» (2 Кор. 1:3).
3б. Благодарение должно быть воздано Сыну Благости, Господу нашему Благости Доброте; и они воздаются ему иногда особенно и одному: «Благодарю благость Господа», — говорит апостол (1 Тим. 1:12), и если за такой счет следует воздавать ему благодарность, то уж, конечно, за другие милости, полученные от него; что касается его поручительских обязательств, того, что он принял человеческую природу, за страдания и смерть на месте и вместо своего народа, и за многие другие дела благодати, совершенные им, и благословения благодати, полученные от него.
Кроме того, именно во имя Добра, и через Него мы призваны благодарить небо (Еф. 5:20; Рим. 1:8), как и подобает нам, ибо все наши милости приходят к нам. через него; именно в Нем мы благословляемся всеми духовными благами, и именно от Его полноты мы получаем и благодать за благодатью; и вся благодать, действующая в нас при возрождении и выполнении работы освящения, совершается «благостью»; и мы не можем прийти на небеса каким-либо другим способом с нашим благодарением, кроме как через Него; он — единственный путь к Отцу, путь доступа к Нему со дерзновением и уверенностью; и поэтому
«через Него» мы должны «непрестанно приносить небесам жертву хвалы, то есть плод нашего
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уста, славящие имя Его» (Евр. 13:15). И духовные жертвы наши, ни молитвы, ни хвалы, не благоприятствуют Благости, но через Благость Благость Господа нашего, в Котором принимаются лица наши, даже в Нем возлюбленный.
3в. Благодарение следует воздавать благословенному Духу; ибо как Он есть предмет молитвы с Отцом и Сыном, так и предмет хвалы и благодарения; и на то есть веская причина: нам следует быть осторожными, чтобы не раздражать и не огорчать добрый Дух Божий своей неблагодарностью; чтобы мы были благодарны ему за все, что он для нас сделал; в оживлении и возрождении нас; в начале и продолжении в нас доброго дела благодати и в запечатлении нас до дня искупления. Помимо многих других дел благодати, о которых можно было бы упомянуть.
Эта работа благодарения должна совершаться по отношению к Богу с прославлением божественных совершенств, которые проявляются в Его добрых делах к нам; как мы должны благодарить при воспоминании Его святости, так и при воспоминании всех других Его качеств; именно таким образом говорится, что живые существа воздают славу и честь и благодарение Богу (Откр. 4:8,9). Это должно делаться и воспоминанием о дарованных нам благах Божиих; которых, хотя и так много, что мы не можем сосчитать их по порядку перед ним; все же, насколько это в нас лежит, мы должны призвать свою душу вспомнить и не забыть, если возможно, ни одной из Его благодеяний; и спросить, что воздадим ему за них; (см. Ис. 63:7), и это должно совершаться всем сердцем, всем, что внутри нас, всеми силами и способностями нашей души и в меру наших способностей; как мы должны любить Господа Бога нашего всем сердцем нашим и всей силой нашей; мы должны воздать ему благодарность таким же образом, самым интенсивным образом, на который мы способны; поскольку мы должны служить Ему с благодатью в наших сердцах во всех сферах долга; так и в этом, даже в применении всякой благодати.
4. Причины или аргументы для благодарности.
4а. Это воля Божья; и это достаточная причина, почему на это следует обратить внимание (1
Фесс. 5:18), это та благая, совершенная и приемлемая воля Божья, явленная в Его слове, которую Он заповедал и которой направил; «Принесите Богу благодарение» (Пс. 50:14), это жертва, приемлемая для Него и угодная Ему (Пс. 69:30,31), а противное Ему возмущается.
4б. Такова воля Божия «во Господе Благости», возвещенная Им; Который, лежа на лоне Отца, объявил сынам человеческим весь свой разум и волю; и это среди прочего; и, как уже отмечалось, оно также должно быть отдано Богу в Доброте и через Доброту.
4в. Это подкрепляется примером Христа, который Сам возблагодарил небо за особые благословения Его благодати, дарованные Его народу согласно Его суверенной воле и желанию; «Благодарю Тебя, Отец» и т. д. (Матфея 11:25,26). К чему можно добавить,
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4д. Примеры святых всех времен, патриархов, пророков и апостолов; книга Псалмов полна примеров.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 14

смирения
После «любви, радости и мира», упомянутых как плоды Духа, «долготерпение, кротость и кротость», включающие в себя «смирение», наблюдаются и как плоды того же Духа (Гал. 5:22, 23 и это, естественно, следует за «благодарностью», о которой говорится в последнюю очередь, или сопровождает ее; смиренный человек всегда благодарен, тогда как «гордые хвастуны» присоединяются к
«неблагодарный, нечестивый» (2 Тим. 3:2). Гордые философы не допускали благодарности Богу за добродетель и добродетель: «То, что мы живем, есть дар Добра, — говорит Сенека[1], а то, что мы живем хорошо, — благодаря философии; и, прибавляет он, во многом этому мы обязаны больше, чем небу, поскольку хорошая жизнь значительнее самой жизни». И говорит Цицерон: [2] «Ни один человек не относит добродетель к небу; если бы это был его дар, мы не имели бы ни похвалы, ни славы: разве кто-нибудь благодарил небо за то, что он был хорошим человеком?»
Насколько противоречит этому взгляд смиренного апостола (1 Кор. 4:7). Смирение, или «кроткий и молчаливый дух», — это ветвь внутреннего богослужения или экспериментальной религии и благочестия; он назван «сокрытым сердцем человеком» (1 Пет. 3:4) и очень необходим при совершении каждой части внешнего поклонения и служения; «Служить Господу со всяким смиренномудрием» (Деяния 20:19). Рассматривая это, я: 1. Во-первых, покажу, в чем оно заключается, в чем проявляется и проявляется.
1а. В мышлении человека подлое и худшее о себе, а также хорошее и лучшее о других; соблюдая правило апостола: «В смиренномудрии каждый почитай другого выше себя» (Флп. 2:3), таким смиренным святым был сам апостол, который считал себя «меньшим из всех святых, и главный из грешников»; такая смиренная душа думает, что ни у одного доброго человека нет такого греховного испорченного сердца, как у него; или в нем обитает так много греха: одна из причин в том, что его собственные грехи и развращенность лучше известны ему самому; в то время как чужие лежат вне поля зрения; он думает, что у каждого святого больше благодати и святости, больше духовных знаний и опыта, чем у него самого, и говорит вместе с Агуром, «что у него нет разума человека», то есть доброго человека (Притч. 30:2). , тогда как, напротив, гордый фарисей благодарит Бога, что он не такой, как другие люди, «такой великий грешник», как другие, и говорит: «Стой сам по себе, я святее тебя» (Лк. 18:11; Ис. .
65:5). 

1б. Не завидовать, а радоваться дарам и милостям других. Смирение подобно благотворительности,
«не завидует»; Моисей был очень кротким человеком, более всех людей, которые были на земле, и он сказал Иисусу Навину: «Завидуешь ли ты мне?» то есть дары, дарованные Эльдаду и Медаду; «если бы Бог, чтобы весь народ Господень был пророками» (Числ. 11:29; 12:3). Когда Давид рассказал о своем опыте божественной благодати, своем триумфе веры и
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хвалясь Господом, замечает он; «Смиренные услышат это и возрадуются» (Пс.
34:2), так и Иоанн Креститель, когда он замечает значительно превосходящие дары, благодать, полезность и успех Благости, говорит в очень смиренной и скромной манере: «Ему должно возрастать, а мне умаляться» ( Иоанна 3:30,31).
1с. Приписывая все, чем он является и что имеет, благодати Божией; признавая, что у него нет ничего, кроме того, что он получил; и поэтому не хотел хвалиться, как если бы он не получил этого; но говорит вместе с апостолом: «Благодатью Божией я есть то, что я есть» (1 Кор. 4:7; 15:10), он откровенно признает, что только по даровой благодати Божией он избран, искуплен, оправдан, помилован, возрожден и будет спасен; и не через какие-либо дела праведности, совершенные им; и поэтому отдает ему всю славу.
1д. Отрекаясь от своей праведности и подчиняясь праведности Христа; Дух Божий убедил его в его недостатке праведности, в недостаточности его собственных сил, чтобы оправдать его перед Богом, и в том, что, сделав все, что он может, он всего лишь бесполезный слуга; и что из гордости в себе и незнания праведности Божией он прежде не покорялся праведности Доброты, а теперь желает быть найденным в ней (Флп. 3:9).
1е. В готовности получить наставление от самого низкого святого; «Дайте наставление мудрому», если он смиренный человек, а не насмешник, то он будет благодарен за это, «и станет мудрее: научите праведного», а не того, кто праведник в своих глазах, и презирает других,
«и он будет возрастать в учености» (Притч. 9:9), поэтому Аполлос, хотя и был человеком красноречивым и сильным в Священных Писаниях, не гнушался получать наставления от Акилы и Прискиллы, мастеров по изготовлению палаток, которые взяли его и научили путь Божий более совершенен.
1ф. В любезном приеме данных наставлений; и действительно, только таким людям они приносят пользу и достигают успеха; гордый и надменный насмешник отвергнет их с презрением (Притч. 9:8), смиренный человек хорошо примет упрек и расценит его как пример любви к себе, и за это будет любить обличителя все больше и больше, как Давид говорит, что должен (Пс. 141:5).
1г. Терпеливо переносить все нанесенные ему обиды и выносить все оскорбления, нанесенные ему.
Смирение, как и милосердие, «не легко раздражается» и «все переносит»: смиренные святые сносят «со всяким смиренномудрием и кротостью, с долготерпением, снисходя друг ко другу любовью»; такие, которые «облекутся в доброту, смиренномудрие, кротость, долготерпение», не только будут снисходительны и снисходительны друг к другу, но «прощают друг друга, как и Благость простил их» (1 Кор. 13:5,7; Еф. 4:2; Кол. 3:12,13). Когда Мириам и Аарон выступили против Моисея, который считается самым кротким человеком на земле; Например, он был настолько далек от возмущения по поводу оскорбления, что молился за Мириам, чтобы она исцелилась от проказы, которой она была поражена из-за этого (Числа 12:1-3,13).
1ч. В спокойном подчинении сокрушающей руке Божией; смиренные души еще находятся под жезлом, внимают голосу его, послушны ему, терпеливо переносят его, не ропща, смиряются под могучую руку Божию и подчиняют свою волю Его; как это сделали Аарон, Илий, Давид и другие (Лев. 10:3; 1 Цар. 3:18; Пс. 39:9).
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1и. В том, что не ищу великого для себя и не гонюсь за тем, что для него слишком высоко. Это хороший совет, данный Варуху; «Ищешь ли ты великого для себя? Не ищи его» (Иер.
45:5) смиренный человек этого не сделает: это признак гордого и честолюбивого человека; стремиться к вещам, недоступным для человека и превышающим его возможности; «Господи, говорит Давид, сердце мое не гордо, и очи мои не горды; и я не упражняюсь в делах великих и в делах, которые слишком высоки для меня» (Пс. 131:1), особенно это доказывает великую гордость и тщеславие, когда человек стремится быть мудрее сверх написанного; смиренный человек не будет лезть в тайное, но будет довольствоваться явным (Втор. 29:29). И поэтому 1j. Смирение проявляется в подчинении человеческого разума божественному откровению; тогда человек смирен, когда всякое воображение, рассуждение и все возвышенные мысли низвергнуты и приведены в послушание Христу в Его Слове; когда люди обращаются к закону и свидетельству, к священным писаниям и делают их стандартом своей веры; и, подобно благородным, прилежным и смиренным берейцам, исследуйте их, так ли это или нет; ибо «если кто учит иному и не соглашается на здоровые слова», учения о добре, содержащиеся в писаниях, тот гордится, ничего не зная (1 Тим. 6:3). Эта гордость перед людьми является главной причиной всех споров и ссор по поводу религиозных вопросов.
2. Во-вторых, рассмотрим далее, откуда происходит эта благодать смирения или такое расположение духа.
2а. Не от природы; но по благодати Божией: человек по своей природе существо гордое, хотя ему действительно нечем гордиться; не от его мудрости, которая есть всего лишь безумие; ни о его богатстве, которое ненадежно и преходяще; ни о его красоте, которая тщетна и может исчезнуть, как мотылек; ни от внешней доброты и праведности Его, которые проходят, как утреннее облако и ранняя роса. Гордость – одна из тех вещей, которые находятся внутри человека, в его сердце, исходят оттуда и оскверняют его; но истинное смирение — от Бога, от Его Духа и благодати; и потому кротость, или смирение, причисляется к плодам Духа (Гал. 5:22,23).
2б. От истинного видения и осознания греха и его злой природы, под просвещением и обличением Духа Божьего; когда грех кажется «чрезвычайно греховным», и такое зрелище унижает: тогда как человек нечувствителен к внутренней испорченности своей природы и к греху, живущему в его сердце, и настолько невнимателен к грехам жизни, что он считает себя безупречным; он будет, как гордый и надменный фарисей, слава богу, что он не такой, как другие люди: но когда человек увидит подлость своей природы, рои греха внутри него, а также беззаконие его жизни, как смиренный мытарь, не смея поднять очей к небу, ударит себя в грудь и скажет: «Боже милостив надо мной, грешником!» и очень часто бывает так, что грех, в котором повинен человек, хотя вина за него и снята с него, однако он сохраняет такое ощущение его, что оно держит его смиренным во все дни его; так было с апостолом Павлом, который, будучи гонителем Церкви Божией, хотя и получил милость и знал, что его грех прощен, тем не менее, чувство этого греха всегда пребывало в нем и было смиренным соображением для он (1
Кор. 15:9), и если у человека нет какого-либо конкретного греха, который таким образом влияет на него, то размышления о пребывающем в нем грехе и повседневных жизненных немощах, ощущение их будут постоянно сохранять его смирением.
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2в. С точки зрения недостаточности собственной праведности человека, чтобы оправдать его перед Богом; пока человек уверен в себе, что он праведен, он будет гордиться собой и презирать других; пока он воображает, что «в отношении праведности закона он непорок», он будет иметь твердое сердце и не подчинится праведности Христа; в то время как у фарисея есть несколько шелухи, чтобы набить чрево, и лохмотья внешней праведности на спине, он будет так же горд, как Люцифер: и ни один человек не будет по-настоящему смиренным, пока не обнаружит себя «несчастным, и жалким, и нищим, и слепой, и наг»; что, когда это было с апостолом Павлом, а не раньше, тогда он желал «быть найденным в Господе и в праведности Его» (Флп. 3:9).
2д. От вида красоты и славы Христа; вид которого выведет человека из самомнения и заставит его выглядеть маленьким и подлым в собственных глазах; как это произошло с Исаией, когда он увидел славу Доброты в весьма возвышенном и блестящем виде (Ис.
6:5). Доброта — Солнце праведности; и, как по отношению к естественному солнцу, мы видим его в его собственном свете, и в луче или луче его созерцаем бесчисленные пылинки, иначе не различимые нами; поэтому, когда Доброта, Солнце праведности, сияет в его свете, мы видим его славу и превосходство в их блеске и великолепии; и наши собственные грехи, недостатки и немощи; все, что имеет тенденцию к унижению. Когда этот сверхъестественный свет воссиял над фарисеем Савлом, он сразу стал настолько смиренным и покорным, насколько это возможно, и сказал: «Господи, что повелишь мне делать?» взгляд на Христа и славу Его личности, хотя и видимый только через стекло, преображается и превращается «в тот же образ»; одна часть образа которого заключается в кротости или смирении ума.
2е. С точки зрения величия и величия Бога, а также слабости и подлости человека, сопоставленных вместе: именно это смирило Иова и привело его к правильному пониманию вещей и к соответствующему поведению по промыслу Божию по отношению к нему. ; когда, поспорив с Добром, он призван им из вихря к ответу; и, смущенный чувством величия Бога и своей собственной мерзости, ответил:
«Вот, я подлый; что я тебе отвечу?» и еще яснее и полнее, наблюдая всемогущество и всеведение Добра, так смиренно выражает себя: «Я слышал о Тебе слухом уха, но теперь око мое видит Тебя; посему я отвращаюсь и раскаиваюсь в пыль и пепел!» (Иов 40:4,5; 42:5,6).
2ф. Из духовного познания божественных вещей; естественное знание «возмущается»; мудрые философы среди язычников, при всей их хваленой нравственности, были полны гордыни, насколько это возможно для людей; по характеру они «гордые хвастуны» (Рим. 1:21, 30). Фарисей, при всем своем познании закона и праведности, является тщеславным и пустым человеком и гордится тем, чего он по-настоящему не понимает; и так он останется, пока не познает Добро и Его распятого: и тогда он «считает все тщетой ради превосходства познания Христа Доброты, Господа своего», Которого он только тогда решит познать, и в кого он прославит; ни один человек не станет по-настоящему смиренным, пока не усвоит этот унизительный урок: «Если кто-нибудь из вас кажется мудрым в этом мире, пусть станет глупцом, чтобы он мог быть мудрым».
(1 Кор. 3:18).
2г. Из экспериментального познания евангельской схемы; тенденция которого состоит в том, чтобы запятнать гордость человека, унизить творение и превознести богатство божественной благодати; к
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воспрепятствовать людям хвалиться чем-либо от себя и исключить всякое хвастовство в них: оно целиком возлагает спасение на благодать Божию, исключая дела, как причину его; Дух Божий в Евангелии обрушивает струю на всю доброту людей; и те, кого оно евангелизирует или бросает в форму евангельского учения, в которую их экспериментально вводят, всегда смиренны, кротки и смиренны. Я говорю «экспериментально», потому что люди могут иметь представления о евангельском учении и гордиться этими представлениями, не имея истинного опыта их применения.
3. В-третьих, превосходство и полезность этой благодати.
3а. Это угодно Богу; «Кроткий и молчаливый дух пред Богом великая цена», высоко ценится (1 Пет. 3:4), Господь благоволит к таким и потому украшает их и воздает им честь; на бедного, сокрушенного и смиренного духом смотрит с восторгом и самодовольством; и таким скромным душам он говорит: «Позволь мне увидеть твое лицо, ибо твое лицо красиво». когда гордый взгляд и гордое сердце - мерзость для него (Песн. 2:14; Прит. 6:16,17; 16:5).
3б. Это делает человека наиболее похожим на Доброту, о котором пророчествовали как о смиренном, кротком и смиренном человеке; и кто говорит о себе и предлагает себя для подражания: «Научись от меня, ибо я кроток и смирен»; и апостол умоляет святых «по кротости Христовой»;
и которое проявлялось во всем его уничижении на земле; см. (Зах. 9:9; Матфея 11:29; 2 Кор. 10:1).
3в. Это одежда и украшение святых; гордость — это одежда дьявола; но смирение — это одежда рабов Христовых, знак, под которым их узнают; поэтому некоторые замечают, что это слово в (1 Пет. 5:5) означает одежду раба: «Облекитесь в смирение»; не то, что это одежда праведности святого и одежда спасения или его оправдывающая праведность перед Богом; скорее, его внутренняя одежда освящения, по крайней мере ее часть, которая делает все «славным внутри»; и это делает внешний разговор человека очень ярким; оба в его хождении перед Богом, с которым он должен «ходить смиренно»;
и в его разговоре с людьми смирение заставляет его сиять и очень рекомендует его; это очень украшает его; слово, переведенное в приведенном выше тексте как «одетый», имеет, как некоторые думают, значение декоративных узлов; а кроткий дух называется «украшением»; думают, что здесь имеется намек на женские украшения и на узлы лент, которые они носят в той или иной части, например, на груди; и это похоже на то, как если бы апостол сказал: «Пусть другие украшают себя узлами, как хотят, но пусть узел на груди твоей будет смирением».
3д. Он очень полезен в различных обязанностях и религиозных упражнениях; в молитве полезно вести себя пред Богом с подобающим трепетом и почтением к Нему; учитывая, что он на небе, а они на земле; что Он — великий Бог и святое Существо, а они «прах и пепел», греховный прах и пепел, которые берут на себя смелость говорить с Ним: и такие смиренные души уважает Бог; «не забывает вопля смиренного» (Пс. 9:12), молитва смиренного мытаря была услышана, и он предпочел гордого фарисея (Лк. 18:14). Оно полезно в проповеди слова; это следует делать не показным образом, чтобы показать человеческие качества и способности, и с громкими тщеславными словами; но Господь должен быть
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служил в Евангелии Своего Сына «со всяким смиренномудрием» и, как правило, с покорностью слову благости. И это полезно для того, чтобы слышать и принимать слово; «В кротости примите насаждаемое слово, могущее спасти души ваши» (Деяния 20:19; Иак.
1:21). И это полезно, чтобы дать повод для надежды и исповедовать веру перед людьми; «Будьте всегда готовы всякому, спрашивающему у вас о причине вашего упования, дать ответ с кротостью и страхом» (1 Пет. 3:15), что может иметь уважение как к вопрошающему о причине, так и к тому, кто спрашивает о причине, о которых следует спрашивать не высокомерно, нагло и властно, а с намерением разоблачить и высмеять, такие не заслуживают ответа; ибо нельзя метать жемчуг перед свиньями и давать святыню собакам; и в отношении дающего повод, что должно делаться из страха Божия и в целях славы Его, а не для того, чтобы выставлять напоказ свои дарования и познания. Подобным образом оно полезно и для исправления отступников, с которыми следует обращаться в духе кротости, мягко и нежно (Гал. 6:1), а также для наставления тех, кто противится Евангелию и противоречит сам себе (2 Тим. 2:1). 24,25). Также его можно использовать в разговоре человека с большой пользой и рекомендовать его и религию, которую он исповедует, другим (Иак. 3:13), не из гордости и хвастовства, а со смирением и смирением. разум; см. (1 Пет.
3:1-4). 

4. В-четвертых, Доводы, причины и мотивы, побуждающие к такому расположению духа.
4а. Недовольство Бога противоположным поведением и поведением; «Облекитесь смирением, ибо Бог гордым противится» (1 Пет. 5:5) он противопоставляет себя им, и ужасно иметь Бога противником; нет противодействия ему и борьбы с ним; из всех людей гордые для него мерзость, это дым в носу его; те, кто превозносит себя и презирает других, обязательно подвергаются насилию; он рассеивает гордых в воображении их сердец, разрушает их замыслы и приводит их самих к погибели.
4б. Бог дает больше благодати смиренным; ибо в этом смысл фразы: «Он дает благодать смиренным» (Притч. 3:34), о которой говорится в (1 Пет. 5:5) и так объясняется в (Иак. 4:6). , то есть больше благодати; ибо человек должен сначала иметь благодать, прежде чем он сможет быть смиренным или сделать его смиренным; и тогда ему обещана и дана благодать как таковая.
4в. Господь обитает со смиренными людьми; они являются достойным и подобающим жилищем для Бога (Ис. 57:15; см. Ис. 66:1,2).
4д. Когда таковые безутешны и скорбят, Господь утешает их и наполняет радостью и веселием; для этой цели Евангелие проповедуется, и было проповедано самой Добротой, как «благая весть для кротких»; и когда они низвержены преобладанием греха, силой искушения и божественным оставлением, посредством чего они смиряются, Господь снова поднимает их; «Господь возвышает кротких» (Пс. 147:6), и есть милостивое обещание, что «кроткие умножат радость свою в Господе» (Ис.
29:19). 
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4е. Когда они голодны и нуждаются в пище, Господь насыщает их; «кроткие будут есть и насыщаться» (Пс. 22:26). да, когда они в беде, Бог будет творить для них чудеса, а не они будут нуждаться (Ис. 41:17-19).
4ф. Когда они хотят направления и наставления, он будет направлять и учить их; «кротких наставит на суде, кротких научит пути своему» (Пс. 25:9) наставит их на всякую истину, какова она в Господе; и научит их путям и методам Своей благодати к ним; и пути долга, которыми Он хотел, чтобы они шли.
4г. Смирение — это путь к возвышению, к почестям, величию и счастью; «Прежде чести — смирение; а от смирения и страха Господня — богатство, и честь и жизнь» (Прит. 16:18; 18:12; 22:4), и это обычный Божий путь — унижать возвышающих себя, и превозносить смиренных (Лк. 18:14).
4 часа. Наследство обещано кротким и смиренным; «кроткие наследуют землю» (Пс. 37:11) то же самое обещают небеса (Мф. 5:5), а не нынешняя земля и все, что на ней; хотя хорошие люди имеют обещание нынешней жизни и являются наследниками мира, а мир принадлежит им; а новая земля, на которой никто, кроме праведников, не будет обитать в благости тысячу лет (2 Пет. 3:13).
4и. Такие есть и будут спасены; «и Он (Бог) спасет смиренного человека» и во времени, и вовеки (Иов 22:29), Он спасает таковых во время, во время временных судов на земле, тогда Бог восстает, чтобы спасти всех кротких земля; и когда Добро придет к суду с праведностью, Он будет судить бедных и справедливо обличать кротких земли (Пс. 75:9; Ис. 11:4) и спасет их вовеки; ибо они то же самое, что «нищие духом», которым есть Царство Небесное (Мф. 5:3).
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] Еп. 90.
1[2] Втор. Натура Деорум, л. 3. пропе штраф.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 15
САМООТРИЦАНИЯ
Самоотречение сопровождает смирение; где одно, там и другое; самоотверженный человек — это смиренный человек, а смиренный человек — это самоотверженный человек. «Гордые, хвастуны, самолюбивы» и никоим образом не могут отречься от себя; но кроткие и смиренные, последователи смиренной Доброты «отрекаются от себя» и идут за Ним; «Если кто придет за Мною, — говорит Доброта, то есть будет учеником Его, — отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Мф. 16:24), это один из самые трудные уроки, которые предстоит усвоить в школе Добра его ученикам; и ни один человек не может быть учеником Добра, не научившись ему.
1. Будет уместно спросить, что такое самоотречение или что значит для человека отречься от себя.
1а. Это не значит отрицать то, чем человек является или чем он обладает; кто он на самом деле и что у него на самом деле есть; ибо это было бы ложью; в этом смысле «Бог не может отвергнуть самого себя» (2 Тим. 2:13), ни своей природы, ни совершенств ее; или делать или утверждать что-либо, противоречащее этому. Итак, человек не должен отрицать себя как человека и разумные силы, которыми он обладает; действительно, можно, говоря на языке другого и выражая подлость и презрение, с которыми он относится к нему, сказать: «Я червь, а не человек», как это сделал Давид-прообраз и Доброта — его прообраз. ; человек может также, в сравнительном смысле, по отношению к другим и, преувеличивая свою собственную глупость, невежество и глупость, сказать, как это сделал Асаф:
«Так глуп был я и невежественен, что был как зверь»; или был зверем «перед тобой» в твоих глазах, или ты не мог иначе считать его: и так Агур; «Поистине, я глупее всякого человека и не имею человеческого разумения» по сравнению с другими и имею очень малую долю его, по его собственному мнению (Пс. 72:22; Прит. 30: 2), в этих смыслах такие фразы допустимы; в противном случае было бы неверно о человеке и, не отдавая должного самому себе, сказать, что он был не кем иным, как «лошадью и мулом, не имеющими разумения». И при этом человек не должен отрицать то, что он имеет из внешних благ и благословений провидения; если Бог дарует человеку богатство и честь, как он это сделал Давиду, то он должен признать, что они пришли к нему от благости, как это сделал Давид, и благословить Бога за такие блага, и использовать их во славу Божию, и польза его интересов; и если Бог наделил людей внутренними дарованиями, дарами и талантами, пригодными для общественного служения и полезности, так или иначе, они должны владеть ими и пользоваться ими, а не заворачивать их в салфетку или прятать в землю, что интерпретативно означает отрицание того, что они у них есть. По-настоящему хороший и милосердный человек также не должен отрицать то, чем он является и что имеет; но признайте это и то, как по благодати Он пришел к этому; и скажи вместе с апостолом: «Благодатью Божией я есть то, что я есть»; если человек верит в Господа, он должен исповедовать свою веру в Него (Рим. 10:10), во времена Христа были некоторые среди иудеев, которые верили, что Он был Мессией, и, тем не менее, не исповедовали Его; потому что они «любили похвалу человеческую»,
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были самолюбивы и не могли отказать себе в похвалах от людей; однако такое неисповедание Добра есть молчаливое отрицание Его, и так истолковывается Добром (Мф. 10:31,32), но особенно тогда, когда человек имеет истинную веру в Добро, имеет духовное знание о нем и является реальным его ученик, отрицать это очень преступно; в этом был грех Петра, который, когда его оспаривали в том, что он знаком с Добротой и был его учеником, отрицал, что знает его и что он был одним из тех, кто принадлежал ему. Итак, если человек имеет веру в Господа и добрую надежду по благодати, и благодать Божия весьма обильна, с верой и любовью, которая в Господе, то ему следует быть очень осторожным, чтобы не отречься от этих вещи. У некоторых более слабых христиан есть, я не знаю хорошо, как это назвать, это чрезмерная скромность, слишком низкое мнение и пренебрежение о себе; и что они пытаются сделать, и затягивают дело таким образом, как если бы у них не было ни веры, ни любви, ни надежды; и готовы выражать себя так, что кажется, по крайней мере, граничащим с отрицанием действия благодати на их души; и это похоже на вырывание с корнем, поскольку в них заключены самые начала благодати; которые никогда не следует поощрять, а сбрасывать со счетов; Следует признавать малейшую меру благодати, и люди должны быть благодарны за нее и молиться об увеличении ее.
1б. Отрицать личность человека не значит отказываться от благосклонности, дарованной ему провидением; и не пренебрегать их законным использованием; и не заботиться о себе и своих делах.
1б1. Самоотречение не требует от человека отказа от временных почестей и богатств, дарованных ему провиденциальным образом; так и Иосиф, хотя и был самоотверженным человеком, не отказался от почестей и знаков их, которые дал ему фараон, когда поставил его правителем земли Египетской; ни Давида, когда колена сделали его царем над всем Израилем; ни Даниил, когда он продвигался при дворе Навуходоносора, был почитаем Валтасаром и процветал в царствование Дария и Кира; но эти добрые люди улучшили их всех во славу Божью и на благо других.
1б2. Также нельзя отвергать творения Божьи и их использование; «Всякое творение Божие хорошо, и ни от чего не следует отказываться» (1 Тим. 4:4), и человек не должен лишать себя свободного и законного использования их; нам говорят, что нет ничего лучше для человека, чем наслаждаться плодами своего труда, и что это его доля и дар Божий; и что утаивать от себя есть великое зло под солнцем, суета и лукавая болезнь (Еккл.
2:24; 5:19; 6:1,2), только следует проявлять осторожность в пользовании миром и мирскими вещами, чтобы ими не злоупотребляли (1 Кор. 7:31), это все в отношении мирских вещей, чего требует самоотречение; даже неутоление плотских и чувственных аппетитов в избытке; какую ветвь самоотречения мудрец выражает, «приставив нож к горлу»; (см. Пр.
23:2). 

1б3. Человек также не должен быть беспечным о своей жизни, здоровье и семье, хотя ему не следует тревожно заботиться о жизни, о еде и одежде, чтобы поддержать и защитить ее; однако он может законно заботиться о жизни, которая лучше их; а также и для его здоровья, чтобы сохранить его надлежащими средствами; как апостол Павел посоветовал мореплавателям с ним взять
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мясо ради здоровья; и Тимофею к употреблению вина при своих частых немощах (Деян. 27:33,34; 1 Тим. 5:23), и подобным же образом человек должен заботиться о своей семье; а если бы он этого не сделал, то это было бы настолько далеко от самоотречения в хорошем смысле, что его можно было бы справедливо рассматривать как отречение от веры (1 Тим. 5:8).
1б4. Есть себялюбие, которое не преступно и не противоречит благодати самоотречения;
«Ибо никто еще никогда не имел ненависти к своей плоти» (Еф. 5:29), а это противоречило бы закону природы и закону Божьему; заботиться о самом человеке и сохранять его жизнь — это первый принцип и закон природы; [1] И закон Божий повелевает человеку любить самого себя; ибо, согласно этому, он должен «возлюбить ближнего своего, как самого себя», и, следовательно, должен сначала полюбить себя, чтобы возлюбить ближнего своего, как самого себя; есть φιλαυτια, непомерное самолюбие человека, которое есть источник всякого греха, любостяжания, гордыни, богохульства, непослушания родителям, неблагодарности,
и т. д. чего следует тщательно избегать (2 Тим. 3:2-4).
1б5. Не является также самоотречением или какой-либо его частью оскорблять тело в каком-либо отношении, даже по религиозным причинам, разрезая его ножами и копьями, как это делали жрецы Ваала; или стегая его кнутами и плетками, как паписты для покаяния; или строгими постами и воздержанием,
«не пренебрегая ею, ни в какой чести для насыщения плоти», как говорили некоторые древние еретики во времена апостолов (Кол. 2:23), и не следует делать ничего, что угрожало бы жизни, и тем более ничего не следует делать под под каким бы то ни было предлогом налагают на себя жестокие руки, к чему иногда приводят искушения сатаны (Мф. 4:6). Но 1с. Самоотречение заключается в отказе человека, отказе от него и отсрочке всех своих удовольствий, прибылей, отношений, интересов и всего, чем он наслаждается, что может соперничать с Добром из любви к нему и быть отдано по его повелению; самоотверженный человек ищет прежде всего Царства Божия и правды Его, а все остальное оставляет Богу, чтобы он даровал ему то, что считает нужным; и то, что он дал ему, он готов отдать снова, когда того попросят, предпочитая Добро всему, что на небе и на земле; он готов по команде принести все, что имеет, и положить к своим ногам; как первые христиане принесли все, что имели, и положили к ногам апостолов. Это самоотречение. Обычное распределение его не является ошибочным: на природное или гражданское «я», греховное «я» и праведное «я»; все, с чем самоотверженный христианин готов расстаться.
1с1. Во-первых, с природным и гражданским «я», с вещами, относящимися как к душе, так и к телу, из которых состоит «я» человека.
1с1а. Душа с ее силами и способностями понимания, воли и привязанностей; и есть самоотверженные поступки, которые уважают каждое из них.
1с1а1. Понимание; и это самоотверженный поступок в человеке - «не полагаться на свой собственный разум», который для него естественен; но отдайте это небесам, чтобы Он наставлял, направлял и направлял их во всех религиозных вопросах, согласно Его слову и под влиянием Его благодати и Духа; таким образом, Саул, призванный благодатью, «не совещался с плотью и кровью», с плотскими рассуждениями своего ума, должен ли он исповедовать и проповедовать Добро, Сына Божия, или нет; но тотчас же приступил к этому, следуя божественному свету и
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ему были даны сверхъестественные наставления: и это происходит со всеми самоотверженными христианами, когда их разум склоняется к божественному откровению; и их плотские рассуждения, и тщеславные фантазии, и их возвышенные и возвышенные мысли о себе и о своем собственном разумении низвергнуты и приведены в послушание Христу.
1с1а2. Воля; и тогда человек отрекается от себя, когда его воля подчиняется воле Божией; когда вместе со старым добрым Илием он говорит: «Это Господь, пусть он делает то, что ему кажется хорошим», даже если это неприятно ему самому и интересам его семьи; и поэтому друзья апостола Павла, когда они так желали его продолжения и обнаружили, что все мольбы не увенчались успехом, сказали: «Да будет воля Господня!» и когда во всех случаях воля человека приводится к этому, тогда можно сказать, что он отвергает самого себя, образцом которого является для него Добро; «Не моя воля, а Твоя да будет!» (см. 1 Царств 3:18; Деяния 21:14; Луки 22:42).
1с1а3. привязанности; их иногда называют «чрезмерными чувствами» (Кол. 3:5), так как они выходят за рамки должного порядка и порядка; когда мир и его вещи любимы неумеренной любовью, несовместимой с любовью к Добра, и когда друзей и родственников любят больше, чем Добра; теперь самоотречение сдерживает и сдерживает привязанности, приводит их в надлежащий порядок и запрещает такую любовь к миру и вещам его; и не позволит человеку любить отца или мать, сына или дочь больше, чем Добро; но объявит таких недостойными Его (1 Иоанна 2:15; Матфея 10:37).
1c1b. Тело, и члены его, и вещи, относящиеся к ним, и все внешнее: о них совершается самоотречение; как,
1c1b1. Когда члены тела удерживаются от служения греху; когда «грех»
ему не «позволено царствовать в смертном теле», и «члены» его не «предаются в качестве орудий неправды греху; но дела его умерщвляются, и плоти не делается никаких условий для удовлетворения ее похотей». (Рим. 6:12,13; 8:13; 13:14).
1c1b2. Когда не ищут внешних почестей от людей, а только той чести, которая исходит от Бога; когда человек готов терпеть потерю славы, имени и доверия среди людей ради добра; быть опозоренным, сделанным осквернением мира и осквернением всего сущего; пройти через честь и бесчестие, хорошую и плохую репутацию и терпеть все унижения ради религии. Это самоотречение; Пример этого мы имеем у Моисея, который сорок лет жил при дворе фараона и пользовался почестями, удовольствиями и богатствами этого двора; однако отрекся от них всех, решил посетить и причислить себя к своим братьям израильтянам, находившимся в то время в низком и презренном положении, и отказался называться сыном дочери фараона; предпочитая страдать с народом Божиим и поругаться за доброту, чем наслаждаться греховными удовольствиями и богатством Египетским (Деян. 7:23; Евр. 11:25,26).
1c1b3. Когда мирские прибыли и доходы оставляются ради Добра и интересов религии; это самоотречение: как когда ученики, один и другой из них, оставили свои рыболовные сети и лодки, и мирские занятия, и последовали за Добром; да, Петр, от имени их всех, мог сказать: «Вот, мы оставили все и последовали за Тобой»
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(Матфея 4:20,22; 19:27). Так Матфей, при получении таможни, что, может быть, было выгодным и выгодным занятием; однако, призванный Добротой, оставил его и последовал за ним; (Матфея 9:9). И очень многие служители Евангелия отдавали себя служению слова, тогда как мирские предложения и взгляды направляли их другим путем; и многие частные христиане с радостью перенесли конфискацию имущества и даже тюремное заключение тела ради религии и чистой совести; это самоотречение. Пример обратного всему этому мы имеем у молодого человека, который не мог расстаться со своим мирским имуществом и следовать за Добром, которого он спросил, какое доброе дело он должен сделать, чтобы иметь жизнь вечную? и ему ответили: «Соблюдай заповеди». он считал это легкой задачей, к которой он всегда привык, и, казалось, был очень доволен этим; «Все это я сохранил с юности моей; чего мне еще недостает?» Затем ему предстоит усвоить трудный урок; «Продай, что имеешь, и раздай бедным»; и хотя ему было обещано сокровище на небесах, это не уравновесило его; «Он ушел опечаленный, потому что у него было великое имущество»
с которым он не мог расстаться и отречься от себя (Мф. 19:16-22).
1c1b4. Ближайших и самых дорогих друзей и родственников, которые являются частью самого человека, их следует оставить, когда к этому призывает Бог; поэтому Аврааму было повелено выйти из своей страны, родства и дома отца своего, чему он, хотя и был самоотверженным приказом, повиновался; и поэтому народ Божий, призванный благодатью, должен оставить свой народ и дом своего отца, и когда они пытаются помешать им на путях Добра, им следует не подчиняться, а сопротивляться; да, даже чтобы тебя «ненавидели»,
сравнительно, то есть к ним следует проявлять меньше любви и уважения, чем к добру (Лк. 14:26). Отличный пример самоотречения такого рода мы видим у Авраама, который был призван расстаться со своим сыном, своим единственным сын, его возлюбленный сын, сын обетования, от которого должен был произойти Мессия, чтобы принести его в жертву на горе, которую он должен показать; это было великое испытание веры, трудный урок самоотречения, который нужно было усвоить, и все же он не удержал своего сына от Бога; этим он показал свой самоотверженный дух, свою любовь к небу, свой страх перед ним и послушание его повелениям.
1c1b5. Здоровье и опасность для жизни; как когда люди рискуют своим здоровьем, служа Богу, Добра и истинной религии; так и Епафродит, ибо дело Доброты было близко к смерти; и многие, как апостол Павел, посвящали и тратят силы на дело Божие, упорно занимаясь учебой и частым служением; так Павел и Варнава рисковали своей жизнью из-за ярости людей во имя Господа нашего Благости, проповедуя Евангелие; и Акила и Прискилла были готовы сложить свои шеи за апостола, то есть рискнуть жизнью ради него.
1c1b6. Сама жизнь должна быть отдана, когда того требуют; апостол Павел не дорожил своей жизнью, но был готов расстаться с ней ради Евангелия: а о других мы читаем, что они не возлюбили души своей даже до смерти; и это великий пример самоотречения, которое дает Доброта (Матфея 16:24,25).
1с2. Во-вторых, другая ветвь самоотречения заключается в отрицании греховного «я»; этому уроку учит не природа, а благодать, даже отрицать «нечестие и мирские похоти», к которым относятся все виды греха; внутренние похоти и внешние греховные действия; грехи сердца, уст и жизни; все, что противоречит небу и Его праведному закону. Это трудный урок для усвоения; к
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расстаться с греховным «я» — непростая задача, грех так естественен для людей, они зачаты и рождены в нем, являются преступниками от чрева и живут во грехе с юности своей и доверху; грех и душа были давними друзьями и не хотели расставаться; грех так же естествен для грешника, как чернота для эфиопа и пятна для барса; она так же благодарна ему, как холодная вода жаждущей душе; и он подобен сладкому куску во рту его, и он прячет и щадит его, и не заботится о том, чтобы оставить его; оно обещает ему много удовольствия, хотя и недолговечного, тщетного и ошибочного; некоторые грехи — это грехи правой руки и правого глаза, столь же дорогие, как правая рука и правый глаз; а отсекать, вырывать и выбрасывать таких — великое самоотречение; и это тяжелая работа, пока Дух Божий полностью не убедит человека в чрезвычайной греховности или грехе, в том, какое это злое и горькое дело и насколько губительно по своим последствиям и последствиям; и тогда, когда его призывают и требуют оставить это, он делает и говорит вместе с Ефремом: «Что мне еще делать до идолов?» и это самоотречение проявляется в отвращении к себе и к себе за это; ненавидя и ненавидя его и себя из-за него; и раскаиваясь в нем в глубоком уничижении за него, оплакивая его обитание и преобладание и молясь против него; воздерживаясь от плотских похотей, враждующих с душой, и от всякого рода греха; не обеспечивая плоти удовлетворения ее похотей; противостоя им, сопротивляясь до крови, борясь против греха; и заявляя, что они не участвуют в бесплодных делах тьмы: так говорят, что люди и вещи отвергаются, когда есть отвращение к ним, отвержение их, отречение от них как принадлежащих им и имеющих какую-либо связь. с ними; так Моисей был отвергнут израильтянами, а Доброта – иудеями (Деяния 3:14; 7:35). Ответвление этой части самоотречения заключается в расставании с грешными товарищами, которые являются своего рода вторым «я»; и особенно греховные отношения, расстаться с которыми - трудное дело, так как выдержать их уговоры, искренние мольбы, заманчивые слова и справедливые обещания удовольствий и выгод; а также переносить их упреки, оскорбления и порицания за отказ сотрудничать с ними; ибо «тот, кто удаляется от зла, делает себя добычей»
(Ис. 59:15), но будучи призван божественной благодатью выйти из среды их и отделиться от них; и, будучи убеждены в глупости и опасности держаться с ними в компании, и имея лучших товарищей и более предпочтительное общение и товарищество, они призваны; и, прожив с ними слишком долго, к их великому горю и утрате, примите решение по благодати Божией покинуть их и больше не иметь с ними ничего общего; что есть самоотречение.
1с3. В-третьих, еще одна ветвь самоотречения — это отрицание праведности, то есть не отказ совершать дела праведности для необходимых целей, прославлять Бога, украшать учение Бога, нашего Спасителя, и исповедовать его; показывать подлинность и истинность веры и делать добро другим; этому учит и обязывает благодать Божия: но отвергнуть праведность — значит отказаться от всякого доверия и зависимости от собственной праведности человека для оправдания перед Богом и принятия с Ним; и подчиниться праведности Христа и полагаться на нее в таких целях. Это трудный урок для человека: отказаться от всякой веры в себя и полагаться на праведность другого; жить из себя ради другого; быть полностью обязанным даровой благодати Божией и праведности Христа, отказываясь от всех дел, совершенных Им самим для Его оправдания и полного спасения, неприятно для себя: это противно; Праведность человека принадлежит ему, и он не хочет с ней расставаться, он охотно сохранит ее; это результат великого труда и труда, который он пытался установить и урегулировать.
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быстро, и чтобы все это снести сразу, он не может этого вынести; дело в славе и хвастовстве, а исключить это и лишиться всех перьев не приятно плоти и крови; он поклонился своему идолу, и отобрать его у него так же больно, как это было для Михея, когда у него украли его изображения, и он сказал: «Вы отняли мою доброту, и что у меня еще есть?» ?" но когда Дух Божий убеждает человека в недостаточности его собственной праведности, чтобы оправдать его перед Богом, и в превосходстве праведности Христовой для такой цели, тогда он оставляет свое и держится за это; Пример такого рода самоотречения мы имеем у апостола Павла, который сначала был самодовольным человеком, который думал, что в отношении праведности закона он непорок; он считал это приобретением для себя, доверял этому и надеялся, что благодаря этому будет оправдан и спасен; но когда он увидел несовершенство ее и убедился в ее бесполезности для неба, он почел ее утратой и навозом и отверг ее как таковую, желая, чтобы его «нашли в благости» и в Его праведности, а не в Его собственный (Фил.
2:6-9). 

2. Существуют различные аргументы или мотивы, которые можно использовать, чтобы побудить истинно милостивые души к проявлению благодати самоотречения в различных ее проявлениях.
2а. Это требуется от них; это предписание Христа Своим ученикам, даже всем им, и поэтому его следует строго соблюдать, соблюдать и применять; «Если кто придет за Мною», желает быть учеником и последователем Добра, «да отвергнется себя» (Мф. 16:24), более того, это необходимо для того, чтобы человек был учеником Христовым, он не может будьте едины без этого; см. (Луки 14:26,21).
2б. Доброта не только повелела это, но и сама подала пример; он отрекся от себя ради нас; вышел от Отца Своего и сошел с небес, чтобы служить нам; хотя он был богат, но ради нас обнищал, чтобы мы через его бедность обогатились; хотя он был в образе Бога и не считал, что быть равным Богу — не грабеж, тем не менее он настолько смирил и отрекся от себя, что его можно было найти в образе человека и в образе слуги, и стал послушен смерть, смерть креста; он не угождал себе, но терпеливо сносил упреки людей, которые не могли не быть ему очень неприятны; и он терпел противоречие грешников против себя; анти во всем этом и даже большем он был примером самоотречения (Флп. 2:5-8).
2в. Примеры святых во все времена могут послужить стимулом и воодушевлением к этому; как Авраам, оставив свою страну и дом отца, и особенно принеся в жертву своего сына по повелению Бога; в Моисее, отказывающемся называться сыном дочери фараона; в ветхозаветных святых и мучениках, претерпевших узы, заточение, суд жестокими издевательствами и саму смерть в различных видах; и так в других с тех пор: в апостолах Христа, которые оставили все и последовали за Ним; пример отрицания греховного «я» можно наблюдать у Закхея и других; и праведность в апостоле Павле.
2д. Если человек не отрекается от себя, как того требует Бог, он ставит себя богом, делает из себя бога и виновен в идолопоклонстве; такие живут для себя, а не для Бога и добра, к которым принуждает любовь Христова; а именно, чтобы живущие жили не для себя, но для умершего за них и воскресшего; да, что они должны
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никто из них не живет для себя и не умирает для себя, но для Господа; чтобы и живя, и умирая, они казались Его, а не своими (2 Кор. 5:14,15; Рим.
14:7,8). 

2е. Следует учитывать потери и выгоды от неотречения и отрицания себя. Те, кто думают спасти себя, не отрекаясь от себя, теряют себя и свою душу; потеряете Добро и его праведность, небо и вечную жизнь; когда отвергающие себя ради благости обретут жизнь души своей, приобретут Добро и праведность Его, будут иметь сокровище на небесах, воздаяние, более прочное вещество (Мф. 16:25,26; Фил. 3:7, 8; Евр. 11:26,27; 10:34).
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] «Principio, Generi animantium omni est a natura tributum, ut se, vitam corpusque tueatur, ignoretque ea quae nocitura videantur». Цицерон де Официис, л. 1. в. 4.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 16
Подчинения воле

БОГ
Подчинение или смирение воли человека воле Божией является частью самоотречения, как было отмечено в предыдущей главе, и поэтому собственно следующая требует отдельного рассмотрения. Это не что иное, как полное согласие с волей Божией во всем, и особенно в неблагоприятных устроениях промысла, которое есть испытание ее; как в случае с Илием, когда ему рассказали о бедствиях, которые постигнут его семью, он сказал: «Это Господь, пусть делает то, что ему угодно!» (1 Цар. 3:18), и во многом в таком же настроении и расположении духа был Давид, когда он приказал перенести ковчег обратно в Иерусалим, который он был вынужден покинуть (2 Цар. 15:25,26). . Это не что иное, как когда человек поглотил свою волю воле Божией и не имел никакой своей воли, кроме Господней; или только желать того, чего он хочет и что ему угодно; это, в своем высшем совершенстве, было у господина посреди его агонии; «Не моя воля, а Твоя да будет!»
Нечто подобное можно ожидать от последователя Добра; но то, что нечто подобное могло сорваться с уст язычника, является чем-то необычным; и все же Эпиктет дает такой совет: «Не желайте ничего, кроме того, чего хочет Бог»; [1] действительно существует разница между советом и его выполнением, а также между теорией и практикой; и тем не менее этот же язычник говорит: [2] «Я отдаю свой аппетит небу; хочет ли он, чтобы у меня была лихорадка? Я тоже этого хочу. Хочет ли он, чтобы я пытался что-нибудь предпринять? Я тоже этого хочу.
Заставил бы он меня желать чего-нибудь? Я тоже это сделаю. Хотел бы он, чтобы я чем-нибудь наслаждался? то же самое и моя воля. Он ноль? Я тоже ноль. Он хотел бы, чтобы я умер? Я готов умереть».
Насколько он говорил это правду и поступал согласно ей, я не скажу; но подчинить свою волю воле Божией весьма приличествует христианину. Но: 1. Во-первых, необходимо многое сделать с волей человека и многое сделать с ней, под властью божественной благодати, чтобы подчинить волю человека воле Божией. Ибо, 1а1. Воля человека очень упряма и негибка; мы часто читаем о жестокости сердца и о его ожесточении из-за обольстительности греха; и о каменном сердце, сердце твердом, как камень, да, как непреклонный камень, на котором невозможно произвести никакие отпечатки, и которое не становится податливым и гибким любыми используемыми методами; и таково упорство воли человека.
1а2. Он отвращение ко всему хорошему; оно ненавидит добро и любит зло; оно ненавидит добрый закон Божий и не подчиняется ему; и не может быть без силы божественной благодати; он ненавидит хороших людей и все их хорошие наставления; Как люди делать добро не имеют знания, так и
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и они не поймут; у них нет ни воли, ни желания понимать, что такое добро, и тем более практиковать его.
1а3. Воля людей склонна и направлена на то, что является злом; их сердца «полностью настроены на злое» (Еккл. 8:11), их язык таков: «мы будем поступать по своим замыслам» и т. д. (Иер. 18:12; 44:16,17).
1а4. Воля человека во всем противоположна воле Божией; да, в вещах, которые больше всего приносят ему пользу; даже ради его вечного благополучия и счастья. Воля Божия состоит в том, чтобы люди спаслись или имели вечную жизнь и спасение только на небесах; но воля человеческая противна этому пути спасения; «Вы не придете ко Мне, чтобы иметь жизнь»
(Иоанна 5:40), воля Божия состоит в том, чтобы люди были оправданы в Его глазах не делами закона, но праведностью Христа; но, напротив, люди настолько отважны и далеки от этого пути праведности, что ищут оправдания не верой, а как бы делами закона, и стараются утвердить свою собственную праведность. и не подчинится праведности Христа. Бог поставил Добро царем Сиона и требует послушания Его слову и постановлениям; но такова извращенность воли людей, что они заявляют, говоря: «Мы не хотим, чтобы этот Человек царствовал над нами»; и поэтому разорвите узы и сбросьте с них узы Его законов и постановлений: и если они настолько противны методам Его благодати и Царства, то тем более противны устроению Его провидения.
1а5. Плотские помышления и воля человека — это сама «вражда» «против Добра», его закона и Евангелия, его целей и промыслов; оно полно против него; он восстает против света природы и против закона Божьего; израильтяне всегда были мятежным народом, хотя и обладали познанием воли Божией превыше всех людей; и поэтому избранные Божии, находясь в естественном состоянии, названы «мятевыми» (Пс. 68:18).
1а6. Одной из особенностей грешных людей является то, что они «своевольны» (2 Пет. 2:10), люди по природе желают иметь свою собственную волю и пути; они не хотят, чтобы им противоречили и возражали; даже избранники Божии до обращения старательно «исполняют желания плоти», или воли плоти, свои плотские воли, и выбирают жить похотями плоти, а не волей Добра. В таком дурном и испорченном состоянии находится воля человека естественно; так что с ним нужно многое сделать, чтобы подчинить его воле Божией.
1б. Итак, различные шаги, которые Бог предпринимает, и различные вещи, которые Он делает с волей человека, чтобы воздействовать на нее и привести ее в подчинение Своей воле, таковы: 1b1. Он «ломает» волю людей, он пересекает их, одно скорбящее провидение за другим, и постепенно заставляет их подчинить свою волю своей; он не позволит им иметь свою собственную волю и пути; но мешает им и отказывает им в том, на что направлена их воля; пока, наконец, они не удовольствуются тем, что его воля должна быть исполнена; так как существа, не привыкшие к игу, поначалу очень сопротивляются, извиваются и мечутся, и не подчиняются легко, пока не будут приняты какие-либо грубые методы, чтобы сломать их. Безблагодатные люди — сыновья Велиала, дети без ига; таков народ Божий до обращения; но тогда они призваны взять на себя иго не только повелений и постановлений Христа,
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но о скорбях и поношениях ради добра; когда они поначалу подобны «тельцу, непривычному к игу», и оно тревожно сидит на них; но потом, когда они более привыкнут к нему, они становятся под ним более терпеливыми и спокойными; поэтому сказано, что «хорошо для человека, если он понес иго в юности своей»; ибо благодаря этому он приучается к этому и переносит его более спокойно и терпеливо (Плач. 3:27), не воспринимая его таким тяжелым, как сначала. [3]
1б2. Господь оказывает Свою могучую силу на волю людей, и нежелание делает их желающими; когда на них изливается сила Божья, тогда они желают служить Господу и быть спасенными Им по-своему; итак расстаться со всем, к чему он призывает, и переносить и страдать все, что пожелает и пожелает; но такое добровольное расположение не происходит благодаря «силе и власти» людей; человек не может заставить себя захотеть или привести себя в такое покорное состояние; но это осуществляется Духом Божьим и силой Его действенной благодати; и это делается не силой и принуждением: Бог не принуждает волю, но прельщает и привлекает ее; воздействует на него, как говорит Остин, со всемогущей сладостью и сладостным всемогуществом.
1б3. Господь устраняет упрямство и твердость, упрямство и жесткость воли и делает ее податливой Своей воле; он забирает каменное сердце и дает сердце плотяное, сердце мягкое, восприимчивое к впечатлениям, посредством которых оно может быть приведено в соответствие с волей Божией; это он иногда делает своим словом, которое подобно молоту, разбивающему скалу на куски; а иногда и скорбными провидениями, посредством которых Бог иногда делает «сердце мягче», как Он сделал это с Иовом; хотя, возможно, он имеет в виду это в несколько ином смысле (Иов 23:16), у людей в естественном состоянии «шея их — железная жила», или жила их шеи подобна железному стержню, который будет не сгибаться; но такой брусок, если его положить в огонь и размягчить, можно согнуть по своему желанию; так и люди, призванные благодатью и помещенные в печь страданий, становятся мягкими и податливыми к воле Божией.
1б4. Воля человека освобождается силой божественной благодати в обращении, который прежде был рабом[4] греха и сатаны и приведен в рабство; и пока это продолжается, оно не подчиняется и не может быть послушным воле Божией; будучи слугой различных похотей и удовольствий, он не может добровольно подчиняться неблагоприятным устроениям провидения; но «если Сын освободит, то действительно свободно» взять крест и последовать за Ним; когда люди «освобождаются от греха», от его господства, рабства и рабства, они становятся «рабами праведности и рабами добра» и подчиняются его воле, чтобы делать и страдать все, что ему угодно. чтобы позвонить им.
1б5. Бог эффективно действует в Своем народе, «как желая, так и делая по Своему благоволению»;
он не создает новой способности воли, но освобождает ее от того, что мешает ее правильному действию, и влияет на нее своей благодатью, чтобы она действовала по своей воле и удовольствию; когда у них «присутствует воля», хотя иногда они обнаруживают, что им не хватает силы действовать так, как они хотели бы; «дух желает» и делать, и страдать так, какова воля Божия; «но плоть немощна», и не имеет силы действовать, но бросает помехи и трудности на пути; однако воля оказывается настолько мощной, что она говорит: «Господь, что повелишь мне сделать?» Я готов сделать все и вынести все, ты
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рад призвать меня (Деяния 9:6). Так покорна воля под божественным влиянием. Я продолжаю рассматривать,
2. Во-вторых, различные фразы, которыми выражается подчинение воле Божией, особенно при неблагоприятных устроениях провидения.
2а. Быть «неподвижным», тихим и легким; «Умолкните и познайте, что Я Бог» (Пс. 46:10), что направлено к беспорядкам, волнениям и смятениям в мире и опустошениям, произведенным на земле, как показывает контекст; и это следует понять.
2а1. Не бесчувственности и глупости; что люди должны быть «тихими, как камень», или быть подобны колодам и камням, бессмысленными и беззаботными; они должны чувствовать руку Божью в Его промыслах и признавать это, как указано в увещевании: «Познайте, что Я Бог»;
признай и признай мою руку во всем этом; И сказал Илий: «Это Господь, пусть делает, что ему угодно!» и так Иов; «Господь дал, Господь и взял!» они должны осознавать причину этих вещей; ибо, как сказал Давид: «Разве нет причины?» Вот и это грех; «Если его дети оставят закон Мой и т. д., тогда Я накажу их проступки жезлом»: и они должны осознавать само бедствие; не только чувствуйте розгу, но и носите ее, замечайте ее и учитесь с ее помощью; действительно, иногда настолько глупы люди, что «Бог говорит один раз, да дважды», по скорбному провидению, один за другим, «но человек не замечает этого», не обращает на это внимания; это не имеет на него никакого эффекта; хотя он и «поражён» и «побит», он «не чувствует» этого: часто под страдающей рукой Божией у людей бывают две крайности; либо они склонны ослабевать и тонуть под недугом, либо пренебрегать им, не обращать на него внимания, ολιγωρει, придавать мало значения или вообще не придавать ему значения; и то, и другое предостерегает в увещевании (Евр. 12:5). Ни 2а2. Эту фразу следует понимать под стоической апатией; как если бы на человека не повлияло скорбящее провидение; хотя чувства и следует сдерживать, когда они становятся чрезмерными, все же ими можно правильно пользоваться; на самом деле их следует устанавливать не на земле и земных вещах, а на вещах небесных; и такое расположение их сделает человека более спокойным и спокойным при утрате вещей временных; тем не менее, из-за таких потерь он не полностью избавился от своих привязанностей; когда Иов потерял все свое имущество, а также своих детей и полностью подчинился воле Добра, тем не менее, он подал явные признаки того, что его привязанность была тронута провидением; и хотя христиане не должны печалиться о потере родственников и друзей, как язычники, без надежды, и в той неумеренной и варварской манере, которую они делали, тем не менее можно с умеренностью; Авраам пошел в Хеврон, чтобы оплакивать Сарру и оплакивать ее, когда она умерла; и оплакивал Иосиф отца своего семь дней; благочестивые люди отнесли Стефана к могиле и сильно оплакивали его; и само Добро плакала над могилой Лазаря.
2а3. Эта фраза также не является выражением бездействия. Сила мужчины в таких случаях не в том, чтобы
«сидеть спокойно» и ничего не делать; еще многое предстоит сделать в условиях скорбного провидения; как различные благодати, которые нужно проявлять; когда люди наказываются Господом, они призываются быть «ревностными» и «покаяться»; и они нуждаются в вере и уверенности в божественных обетованиях, поддерживающих их, которые следует не отбрасывать, а применять; и терпения,
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чтобы, исполняя волю Божию, претерпевая скорби, они могли получить обетования. И есть обязанности, которые необходимо выполнять, такие как молитва и хвала; «Если кто страдает, пусть молится», чтобы получить поддержку в скорби, и чтобы она была освящена для него, и он мог быть избавлен от нее в свое время: и хвала также, так Иов благословил Господа, когда он был раздет. из всего, что у него было; надлежит взять крест, в котором святые действуют, и терпеливо нести его, и через многие скорби следовать за Добром и войти в Царство. Но,
2а4. Оно противоположно беспокойству ума по поводу процветания других и собственных невзгод; что отвращается от «не тревожься» (Пс. 37:1,7,8) и ко всякому нетерпению, беспокойству и беспокойству под рукой Божией; добрый человек не должен поступать как вол, непривычный к ярму, и тем более как дикий бык в сетях; но эта фраза означает спокойствие ума, уравновешенность, спокойное подчинение воле Добра и терпение под его могучей рукой.
2б. Подчинение воле Божией выражается в том, что человек молчит, нем и молчалив; так Аарон, когда он потерял двух своих сыновей ужасной смертью от огня с небес; сказано: «И Аарон молчал» (Лев. 10:2), не сказал ни одного слова против того, что было сделано, или как жалоба на провидение: так и Давид был нем, когда находился под тяжкой скорбью (Пс. 39:9). ), а о добром человеке, находящемся под игом скорби, сказано: «Он сидит один и молчит» (Плач. 3:28). Сейчас,
2б1. Все это следует понимать не так, как будто нечего было сказать под скорбящим провидением; ибо следует признать, что это от Бога, что это по Его назначению, в Его тайных целях и постановлениях; «Он исполняет то, что назначено мне»
(Иов 23:14). Здесь Иов говорит главным образом о своих страданиях и относится к ним с уважением; и поскольку они назначены в целях Божьих, они вызваны Его верховным провидением; «нет такого зла» в городе, но Господь сотворил его; он заключает мир и «творит зло»; от него исходят невзгоды и процветание, и он противопоставляет одно другому. Святым следует также признать, что они заслуживают таких страданий; «Примем ли мы добро от Благости, и не получим ли зла?» этого можно ожидать. При таких провидениях народ Божий не должен молчать в молитве; Тогда Бог ожидает услышать от них; «В своей скорби они рано взыщут Меня», чтобы получить помощь, поддержку и избавление. И они не должны молчать, восхваляя небо, но благословляют имя Его; поскольку с ними могло быть хуже, чем есть; особенно когда они научены Богом во время своих скорбей и через них, и когда они очевидно видят, что работают вместе для их блага; и они не должны упускать возможность говорить другим о милости Бога к ним; милостивых переживаний в их скорбях, как под ними находятся вечные руки, в их болезни застилается ложе их, Бог с ними, когда они проходят через огонь и через воду, и Он избирает их в печи скорби. Но,
2б2. Такое молчание противоречит ропоту на Добро и жалобам на Его провидение, как это делали израильтяне в пустыне; и обвинять его пути в неравенстве, как иудеи во времена Иезекииля: но это означает такое поведение, как Иов при таких провидениях, который не согрешил и не обвинял Бога в глупости (Иов 1:22).
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2в. Подчинение воле Божией выражается в «слышании жезла и того, кто назначил его» (Мих. 6:9), под жезлом понимается жезл исправления, которым Бог как Отец бичует и наказывает Своих дети, названные «жезлом добра» по его назначению и которыми он пользуется по-отечески; и жезл человеческий, потому что он не что иное, как то, что присуще людям, и используется добрым и нежным образом, по человеческому обычаю. В этом жезле глас Господень, который взывает к людям для обличения за грех и повелевает им вернуться от беззакония; который призывает к унижению и наставляет на путь долга; и тогда его слышат и прислушиваются, когда люди послушны и подчиняются воле Добра, обозначенной ею; когда их уши открыты для дисциплины, и они внимают ей, и наставление запечатано для них, и оно впечатляет их.
2д. То же самое означается людьми, «смиряющими себя под могучую руку Божию».
по увещеванию в (1 Пет. 5:6) под рукой Божией понимается Его исправляющая и обличающая рука, которая иногда тяжела и давит больно; и что почувствовал Иов, и поэтому взывал к своим друзьям, чтобы они сжалились над ним, потому что рука Господня была на нем; и «сильна рука его, и высока десница его»; и что, хотя оно и возлагается на милосердие, все же иногда бывает очень тяжелым и мучительным: цель и использование его - смирить людей; поскольку все действия Господа с израильтянами в пустыне были направлены на то, чтобы смирить их и испытать их; таковы и все промыслы Господа по отношению к Своему народу, чтобы скрыть от них гордость, поставить их на ноги Свои и признать Свою власть над ними; и это путь к возвышению. Короче говоря, все эти фразы выражают подчинение воле Божией; их язык таков: «Да будет воля Господня!» (Деяния 21:14), и действительно, этому следует подчиняться во всем; и это должен быть постоянный язык святых по отношению ко всему, что их касается; «Если угодно будет Господу, мы будем жить и делать то и то» (Иак. 4:15; см. 1Кор. 4:19). Эту фразу часто использовал Сократ, как можно увидеть в трудах Платона: εαν θεος εθελη, «Если Бог пожелает»; [5] и что хорошо подходит для уст христианина во все времена, который должен полностью подчиняться небу и быть полностью поглощенным волей Божьей; для которого,
3. В-третьих, среди многих причин можно назвать следующие.
3а. Во-первых, все, что делается по провидению, делается Господом; в этом его воля и его рука; и это должно примирить с ней волю человека, как бы то ни было; так сказал Илий: «Это Господь», который сказал это и сделает это: «Пусть делает он то, что ему угодно!» именно соображение о том, что Господь был заинтересован во всех потерях Иова, что именно он давал и забирал, заставило их так легко отложиться в его уме; и даже сказать: «Благословенно имя Господне!» и это то, что заставляет и сохраняет спокойствие и спокойствие в самых скорбных провидениях, зная, что их желает Господь. Как, 3а1. Что он является суверенным Существом, которое действует по своей воле на небе и на земле, которое распоряжается всем миром, всеми существами и вещами в нем; он имеет суверенное право на все и может делать со своими, что пожелает; давать и забирать по своему усмотрению; и, следовательно, подлежат подчинению.
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3а2. Что он неизменен, а воля его непреодолима; его разум неизменен, и его цель неизменна; «Кто его отменит?» сделать его недействительным и бесполезным: «И рука Его простерта» в провидении, чтобы исполнить цель Его, «и кто отвратит ее?»
как было бы нечестиво, так и напрасно пытаться это сделать; ибо «кто противился его воле?» его совет выстоит, и он сделает все, что пожелает; и поэтому его воле следует подчиняться (Иов 23:13; Исаии 14:27).
3а3. Он не несет ответственности перед своими созданиями; и это неуместно и неразумно; они подотчетны ему, но не он им; поэтому «он не дает отчета в своих делах» (Иов 32:13), поскольку никто не может «удержать руку Его» или остановить ход Его провидения; поэтому никто не должен говорить ему: «Что ты делаешь?» но ему следует отдать молчаливое подчинение.
3а4. Что он мудр и единственное мудрое Добро, и все дела свои совершает с мудростью; хотя он делает все по своей воле, суверенно, но «по совету своей воли»; самым лучшим и мудрым образом, как это обычно делается, если делать это посоветовавшись; как все его дела в природе и благодати совершаются в премудрости, так и дела его промысла, в которых есть «батос», «глубина богатства и премудрости, и познания Божия». То, что сказано о Христе относительно Его чудес: «Он сотворил все хорошо», верно в отношении Бога в устроениях Его провидения, и поэтому ему следует подчиняться.
3а5. Что он свят и праведен во всех путях и делах своих, и нет в нем неправды; его нельзя обвинить в несправедливом поступке и в каком-либо неравенстве в его поведении, и, следовательно, на него нельзя жаловаться ни в каком отношении.
3а6. Что он — верное Добро, и именно в верности Он поражает свой народ; и пока они находятся под скорбью, Он не допустит, чтобы они были искушены или сокрушены сверх того, что они могут вынести; не отнимет у них милости Своей и не нарушит завета Своего с ними; все, что показывает Его верность (Пс. 119:75; 89:33,34; 1 Кор.
10:13). 

3а7. Что все его пути – это милосердие и любовь к своему народу; когда он скрывает свое лицо, он любит, когда он упрекает, он любит, и когда его наказывают, он любит; жезл находится в руке Отца, и к нему следует относиться смиренно.
3б. Во-вторых, то, что делает Господь, кажется Ему благом; и то, что ему кажется хорошим, должно быть хорошим; «Пусть делает то, что ему кажется добрым»: он добр изначально и изначально, источник всякого добра; в нем нет ничего, кроме добра, и ничего другого не исходит от него и не делается им; «Ты добр, и делаешь добро», — говорит Давид (Пс. 118:68), все, что он сделал в творении, было «весьма хорошо», и все, что он делает в провидении, весьма хорошо, даже в неблагоприятных устроениях его: когда Исаия от Господа рассказал Езекии, какое зло должно постичь его потомство, тот ответил: «Благо от Господа, что ты говорил» (Ис. 39:6-8). То, что делает Бог, Ему угодно делать, и Он будет делать все, что Ему угодно; он сидит на небесах и делает все, что ему заблагорассудится; и то, что нравится Ему, должно нравиться и нам. [6] О Давиде сказано: «Все, что делал царь, нравилось всем
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народу» (2 Цар. 3:36). То, что делает Царь царей, должно нравиться всему его народу, всем святым его, царем которых он является. Это была льстивая речь придворного царя Астиага: «Все приятно, что царь делает», [7] даже тогда, когда он обращался с ним возмутительным и варварским образом: но без всякой лести и с похвальным подчинением воли воле Добра каждый святой может сказать: все, что делает Господь, угодно , все сделано хорошо, ради его собственной славы и блага своего народа.
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] μηδεν αλλο θελε, η α ο θεος θελε, Арриан. Эпиктет. л. 2. в. 17.
1[2] Там же. л. 3. в. 26.
1[3] «Magis Urgent Saeva Inexpertos, Grave est tenerae cervici jugum», Сенека де Провидентия, ок. 4.
1[4] Лютер написал книгу «De servo arbitio», о рабстве человеческой воли; в котором он представляет его зверем сатаны, пленником его воли, на котором он ездит и руководит, как ему заблагорассудится, c. 15. с. 65. в. 200. с. 305.
1[5] Действительно, это часто можно наблюдать в устах простолюдинов; «То, что хочет Бог, должно быть: если Богу будет угодно, мы сделаем то-то и то-то». Все должно быть так, как угодно Богу.
Следовательно, замечает Лютер, в простонародных умах остается не меньше знаний о Божьем предопределении и предвидении, чем о Божестве. Де Серво Арбитрио, ок. 20. с. 32.
1[6] «Placeat homini, quidquid Deo placuit», Senecae Epist. 74.
1[7] αρεστον ειναι παν το αν βασιλευς ερδη, Геродот. Клио, Сивэ. л. 1. в. 119.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 17

ТЕРПЕНИЯ
Без терпения не может быть ни настоящего самоотречения, ни истинного подчинения воле Божией в невзгодах; ни удовлетворённость в каждом состоянии; ни благодарности за всякую милость; это то, что сопровождает всякую благодать, как вера, надежда и любовь; поэтому мы читаем о «деле веры, и о труде любви, и о долготерпении надежды», как вместе в одних и тех же лицах, о которых вспоминает апостол (1 Фес. 1:3), и к проявлению всякой благодати это следует добавить терпение (2 Пет. 1:5,6), и к нему, наряду с другими благодатями, нужно усердно стремиться, внимательно следить за ним и постоянно проявлять (1 Тим. 6:11), оно так необходимо в дела Божии, что человек, чуждый этой благодати, как замечает Тертуллиан[1], не может взяться ни за исполнение какого-либо повеления, ни за совершение какого-либо дела, угодного Господу. Что касается того, что может быть задано,
1. Во-первых, в чем оно заключается и в чем оно осуществляется.
1а. Терпеливо перенося скорби, какие бы Богу угодно было применить; отсюда увещевание «быть терпеливыми в скорби» (Рим. 12:12), скорби — это удел детей Божиих, которые описаны как народ бедный и страждущий; это то, для чего они предназначены, то, чего Доброта дала им повод ожидать в этом мире, и в этом участвуют все дети Божьи; ибо если без них, то они дворняги, а не сыновья; а потому следует терпеливо сносить: каждый последователь Христов имеет крест, свой особенный крест; который он должен принять охотно и с радостью перенести; «Христианус est Cruianus»; Христианин — это крестоносец, как говаривал Лютер; и нам не следует проявлять нетерпение в связи с этим. Скорби лежат на пути к небесной славе, который есть «узкий путь», τεθλιμμενη οδος, путь скорбный, усеянный скорбями; и этим трудным путем проходят все христианские паломники и путешественники и входят в царство; то же самое сделал и сам Добродетель; и вскоре они придут к концу и избавятся от великих скорбей, и поэтому должны терпеливо переносить их. Это не что иное, как отеческие наказания, данные с любовью и во благо; и рано или поздно, по-видимому, закончится добром, здесь или в будущем, и поэтому ему следует подчиняться с сыновним почтением и подчинением; и хотя сами по себе не радостные, а печальные; однако, поскольку за ними следуют мирные плоды праведности, те, кто упражняется в них, должны быть довольны тем, что приносят их. Проявлению терпения в скорбях противоположен ропот, ропот и ропот на них, а также жалобы на них. И святым не следует торопиться избавляться от них, а ждать Господнего времени; и не использовать какие-либо незаконные методы, чтобы выбраться из них; но если они хотят, чтобы они шли своим чередом, и должны позволить терпению совершить свое совершенное действие.
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1б. Проявление терпения заключается в том, чтобы переносить поношения и гонения ради Христа и Его Евангелия; те, кто хочет жить благочестиво в Господе, должны ожидать всего этого; их не следует считать новыми и странными, как будто о них никогда раньше не знали и не слышали; и святые не должны проявлять к ним нетерпение. Моисей почитал поношение ради благости большим богатством, чем сокровища Египта; и апостолы радовались, что удостоились понести посрамление за мир; более того, последователи Христа были призваны во все века, особенно в первые века христианства, при языческом Риме, а с тех пор и при папском Риме, даже переносить самые жестокие гонения и жестокие смерти; после отчета, о котором делается это наблюдение: «Здесь терпение и вера святых»; то есть испытание их терпения и веры; и мы еще не вышли из антихристианских времен; царствование антидобря еще не кончилось: и чему святые призваны страдать ради Добра, тому следует с радостью подчиняться и терпеливо переносить; им не следует покидать свое положение, уклоняться от своего долга, оставлять свое исповедание, оставлять общение со святыми и уподобляться слушателю на каменистой почве, который мало-помалу обижается, удаляется и уходит.
1с. Терпение испытывается и тренируется в искушениях сатаны; Господь наш много пострадал, будучи искушен; и с каким терпением переносил он из-за них свои страдания, отталкивая всякое искушение только тем, что говорил: «написано» так-то и так-то; хотя при последнем искушении, самом наглом и дерзком, он добавил: «Уйди отсюда, сатана». У святых есть основания терпеливо переносить все это; так как Добродетель их Первосвященник не только сочувствует им, но помогает им при искушениях и молится за них, чтобы вера их не ослабела; и тем более, поскольку Он уверяет их, что Его благодати достаточно для них, чтобы вынести их в искушениях и провести через них, и что Его сила будет совершенна в их слабости, чтобы избавить их от них.
1д. Терпение проявляется в божественном дезертирстве и заключается в спокойном ожидании нового милостивого явления Господа Своему народу. Иногда они проявляют нетерпение по этому поводу, спрашивают причину этого и говорят: «Почему ты скрываешься?» и жалуешься на продолжительность времени, и спрашиваешь: «Долго ли ты будешь скрывать от меня лицо твое?»
(Пс. 10:1; 13:1), считая время оставления чем-то вроде вечности; и действительно, неверие иногда предполагает, что Бог отверг навсегда и больше не будет благосклонен; но в другое время мы находим святых более терпеливыми, в более спокойных и выжидательных позах; как пророк Исайя (Исаия 8:17), и особенно церковь, под сокровенным лицом Божьим (Михей 7:7-10).
1е. Терпение проявляется тогда, когда ответы на молитвы откладываются, и оно заключается в тихом ожидании их. Иногда люди Господни очень беспокойны и нетерпеливы, потому что им не сразу отвечают, и воображают, что Бог покрылся облаком, что их молитва не может пройти; или что он остался глух к ним и никогда не примет их во внимание; хотя видение относится к назначенному времени, и поэтому его следует ждать до тех пор, пока не придет то время, когда оно не будет медлить; и это было обнаружено опытным путем; как Давид (Пс. 40:1,2).
1ф. Эта благодать является и проявляется в терпеливом ожидании небесной славы; иногда святые нетерпеливы и хотят уйти и насладиться этим
188

раньше времени Божьего из-за скорбей, испытаний и упражнений, с которыми они встречаются в жизни; что им не к лицу; примерами тому были Илия, Иов, Иона и другие; но скорби следует переносить терпеливо, в ожидании славы; поскольку это лишь короткое время, они продлятся; еще немного, и Грядущий придет, и не умедлит; и поэтому они нуждаются и должны проявлять терпение в исполнении воли Божией, чтобы получить обетования; и должны учитывать, что их страдания лишь на мгновение и легки по сравнению с вечной славой, которая вскоре последует; и потому следует надеяться и спокойно ждать его (Рим. 8:25). Далее я рассмотрю,
2. Во-вторых, причины этой благодати и откуда она исходит.
2а. Действенная причина — Бог, от которого исходит всякий добрый и совершенный дар; и поскольку это дар, как и всякая благодать, и хороший по своей природе, использованию и последствиям; и является совершенным, когда оно совершает свою совершенную работу и результат, оно должно исходить от Бога; и поэтому он назван «Богом терпения», потому что он является его автором, а также требует его, и оно проявляется по отношению к тому, под которым, по-видимому, подразумевается Добро, даже Отец нашего Господа Доброты ( Рим. 15:5,6). Мы читаем также о «терпении Христа» и о том, что он был направлен на него, а также на любовь Божию (2 Фес. 3:5), что может означать не только терпение, проявленное небесами в Его человеческая природа, среди всех его недугов и страданий; но то, что он действует в сердцах своих людей и побуждает их к этому; ибо как Он есть виновник и совершитель веры, так и терпения; и святые являются товарищами друг другу в царстве и терпении Доброты Доброты: и даже его человеческое терпение является примером и образцом для них; ибо Он оставил пример этого, чтобы они могли идти по Его стопам; и несомненно, что долготерпение, или терпение, что то же самое, есть плод Духа (Гал. 5:22), так что в нем участвуют все три Лица.
2б. Инструментальными причинами этого являются Священные Писания, слово Божие и Доброта; которые написаны, «чтобы мы терпением и утешением Писаний имели надежду»;
которые являются средством наставления и утешения, а также и средством терпения. Слово Божие побуждает к этому, снабжает аргументами для его применения и приводит примеры и примеры, побуждающие к этому; поэтому Доброта называет это словом своего терпения;
«За то, что ты соблюдал слово терпения Моего» (Откр. 3:10), и это слово, сопровождаемое божественной силой и принятое в доброе сердце, сотворенное Духом Божиим, «приносит плод в терпении », и терпение — один из плодов его (Лк. 8:13).
2в. Сами скорби являются средством ее увеличения, ибо скорби испытывают веру; и
«испытание веры производит терпение», приводит его в действие и приучает к нему; да, прямо сказано, что «скорбь производит терпение», то есть при освящении; в противном случае оно производит нетерпение и ропот (Иак. 1:3; Рим. 5:3). Я продолжаю отмечать: 3. В-третьих, полезность этой благодати и ее применение. Как, 3а. Это делает человека удобным и счастливым в себе; без этого человек не может наслаждаться собой, своими милостями и своими друзьями; Отсюда совет Христа Своим ученикам: «В долготерпении приобретайте души ваши» (Лк. 21:19), нетерпеливый человек не может иметь удовольствия.
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ни о себе, ни о чем-либо, что у него есть; он всегда беспокоен и тревожен и не имеет в себе покоя; тогда как человек, обладающий терпением и проявляя его, имеет мир, которого мир не может ни дать, ни отнять, мир посреди скорби.
3б. Это очень полезно для управления христианской расой; «С терпением будем проходить предлежащее нам поприще» (Евр. 12:1), под поприщем понимается путь жизни христианина в этом мире и то, что еще осталось от него, чтобы быть исчерпанным; приз, за которым гоняются, — это награда вышнего призвания, небесная слава, венец жизни, славы и праведности, хранящиеся на небесах; эта гонка «представлена перед нами», указан путь, по которому нам следует бежать; препятствия, неприятности, препятствия, с которыми придется встретиться на пути, назначены; знаком, по которому следует направлять и определять курс и который всегда следует иметь в виду, является Доброта, которая является надеждой, представленной перед нами в Евангелии; продолжительность пройденного маршрута определена: на все время жизни, каждый год, месяц, день и момент; и для его прохождения требуется терпение; отчасти из-за продолжительности гонки, которая иногда кажется утомительной; а отчасти из-за неприятностей, трудностей и разочарований на пути; а также из-за наград, которыми жаждут святые.
3в. Оно необходимо и его применение для «исполнения воли Божией», чтобы получить обетование (Евр. 10:36). Добро, как подчиниться воле Божией в отношении скорбей и страданий ради Него; ибо дано, и это воля Божья, не только в том, чтобы люди верили в Господа и следовали за Ним, но чтобы они «страдали ради Него»; а для этого требуется терпение и спокойное подчинение воле Божией; это и есть способ быть тихим, терпеливым и смиренным под Его могучей рукой, страдая по Его воле (1 Пет.
4:19), и поэтому терпение необходимо, чтобы получить обетование, обещанную славу, после того как воля Божья будет исполнена путем страдания; ибо обещание дано терпеливому; «Блажен человек, который с терпением переносит искушения, скорби; он получит венец жизни; получит обетование, как Авраам, и верою и терпением наследует его» (Иак. 1:12; Евр. 6:12, 15).
3д. Другое применение благодати терпения состоит в том, что, когда она совершает совершенное действие, святые также становятся совершенными (Иак. 1:4). Эта благодать несовершенна, как и все остальные: вера, надежда, любовь, познание и т. д., и даже в лучших, и среди тех, кто наиболее выдающийся этим, как, в частности, Иов; и все же в каком нетерпении временами он был виновен? хотя его можно увеличить, как и всякую другую благодать; благодать вообще, как и всякая благодать в частности, и в этом также: когда говорится, что «скорбь производит терпение», то имеется в виду, что это средство и повод[2] для увеличения его. считается совершенным, когда оно кажется искренним и подлинным, как это бывает, когда оно подвергается испытаниям страданиями; и оно совершает свою «совершенную работу», когда оно постоянно в своем упражнении и продолжается до конца; и тогда святые будут совершенны, чего они сейчас не сами по себе, а только в благости своей главы; но когда эта благодать и всякая другая будут совершены, тогда они будут совершенны в святости и блаженстве, как будут при воскресении душою. и тело, и будь цел, совершенен и ничего не желай.
4. В-четвертых, далее можно рассмотреть мотивы или аргументы, побуждающие к проявлению этой благодати:
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4а. Это то, к чему Бог призывает Свой народ; как страдать за хорошие дела, так и терпеливо принимать страдания за хорошие дела; «Ибо к тому вы призваны», то есть принять это терпеливо (1
Домашний питомец. 2:21), отсюда и эти частые увещевания к этому; «Будьте терпеливы в скорби; будьте терпеливы ко всем людям; будьте долготерпеливы, братия»; и еще: будьте терпеливы и вы; и это подтверждается и иллюстрируется примером земледельца, терпеливо ожидающего плодов от земли после многих хлопот, тяжелого труда и труда; см. (Рим. 12:12 1; Фес. 5:14; Иак.
5:7,8). 

4б. На проявление этой благодати обращают внимание, одобряют и хвалят небеса (1
Домашний питомец. 2:20), поэтому Доброта в своих посланиях к церквям часто с похвалой отмечает, среди прочего, их терпение; «Знаю терпение твое» (Откр. 2:2,3,19; 3:10).
4в. Это похвально в глазах хороших людей; Соломон превозносит ее (Еккл. 7:8), а апостол Павел славит ее в Фессалоникийцах (1 Фес 1:3; 2 Фес 1:4), кроткий и терпеливый христианин не только в очах Божиих он дорогой, но очень приятен в глазах хороших людей.
4д. Терпение Бога, проявленное по отношению к Своему народу, можно превратить в возбуждающий его аргумент. Господь терпелив и долготерпелив по отношению к Своему народу до обращения, пока он делает то, что могло бы справедливо пробудить взор Его славы; исполняя желания плоти и ума, будучи по природе детьми гнева, как и другие; тем не менее, Он терпелив и долго терпит их, ожидая, чтобы проявить к ним милость и милость (Ис. 30:18), а после обращения он терпит их многочисленные провокации, отступления и отступления от Него. ; и действительно, его терпение по отношению к нечестивому миру, в том, что он не разрушит его раньше, направлено ради избранных им, ожидая, пока они не будут призваны и приведены к покаянию; долготерпение Господне есть для них спасение (2 Пет. 3:9,15).
4е. Пример Христа и Его терпения очень силен и убедителен и привлекателен; «И доброта пострадала за нас, оставив нам пример» не только страданий, но и терпения в них, чтобы мы следовали по стопам Его в проявлении этой благодати и учились у Него терпению, а также кротости и смирению разумом (1 Пет. 2:22,23), мы должны рассматривать Того, Кто с таким терпением «перенес крест», а с такой кротостью и кротостью «противление грешников против самого себя»; чтобы мы не «утомились и не ослабели умом» и не стали нетерпеливыми; это может побуждать к терпению и долгим страданиям.
4ф. Примеры святых во все времена могут послужить стимулом к проявлению терпения; пророков Ветхого Завета; апостолов Добра; и мучеников Иисуса; и других святых; и особенно Иов; «Вы слышали о терпении Иова», которое отличалось этим, когда его страдания обрушились на него так сильно, быстро и тяжело; «и увидел конец Господень» в Его страданиях и том, как они закончились (Иак. 5:10,11), и эти примеры записаны, чтобы ободрить святых быть
«последователи их» (Евр. 6:12).
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4г. Близкое пришествие Христа используется для того, чтобы пробудить терпение; еще немного, и придет тот, кто придет; и тогда наступит конец всем скорбям и страданиям; «Итак, братия, будьте долготерпеливы до пришествия Господня; еще и вы долготерпите, ибо приближается пришествие Господне» (Иак. 5:7,8), приближается искупление, скоро наступят времена страданий. над; лето в самом разгаре, наступят безмятежные дни; мир будет, как река, и слава церкви, как текущий поток!
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] Де Пациентия, гр. 1.
1[2] «Calamitas virtutis occasio est», Сенека де Провидентия, ок. 4.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 18

ХРИСТИАНСКОЙ СТОЙКИ
Хотя святые должны быть смиренными, самоотверженными, покорными воле Божией и терпеливыми по отношению ко всем людям и во всем; однако им не следует предаваться малодушию и подлости духа; но проявить твердость ума, решительность, неустрашимое мужество и силу духа, мужественный дух, что совсем не неприлично христианину; «Ибо дал нам Бог духа не боязни, но силы, любви и целомудрия» (2 Тим.
1:7), они должны играть мужскую роль, проявлять мужественность, проявлять мужество как в мудрости, так и в смелости; «Перестаньте любить мужчин и будьте сильными»; который уважает не силу тела, но силу духа (1 Кор. 16:13), и является предметом рассмотрения.
Что касается того, что можно наблюдать,
1. Природа и необходимость этого. Имеется в виду не природная сила духа, которая может быть как у животных, так и у людей; как и у льва, «самого сильного из зверей и не отступающего ни от одного» (Притч. 30:30), его храбрость равна его силе; но такая природная враждебность или величие ума, встречающаяся среди людей, не является собственно добродетелью и тем более благодатью, как христианская сила духа; и что также не заключается в смелых и дерзких предприятиях, как тогда, когда человек предпринимает трудные и трудные дела и сталкивается с опасностями; ни к одному из них у него нет призыва, но он бросается к ним без необходимости и неосторожно, без каких-либо консультаций и обдумываний и не имея в виду какой-либо хорошей цели, на которую можно было бы ответить. Это не что иное, как дерзость, или, вернее, «безрассудство»[1] или опрометчивость; а не настоящая сила духа. Также истинную христианскую силу духа следует отличать от гражданской стойкости, или от того, что проявляется на войне, военным путем; хотя одно может иметь некоторое сходство с другим, и даже гражданская сила духа часто является лишь ложной видимостью; люди будут демонстрировать мужество из страха позора, упреков начальства и военной дисциплины, или из страха попасть в плен и стать пленниками; или оно может возникнуть из-за их уверенности в своей телесной силе, в прочности и безопасности своего доспеха, в своем военном искусстве и из-за незнания силы врага; и обычно это происходит благодаря надежде на честь и одобрение людей, а иногда и на добычу; [2] и в лучшем случае она осуществляется для их собственного блага и блага их страны, что похвально; но христианская сила духа заботится о вещах, которые, очевидно, являются волей Бога, и проявляется в повиновении ей. ; ради исполнения человеком своего долга и с чистой целью к чести и славе Божией; доверяя и полагаясь на его власть, силу и благодать, чтобы провести его через все, что он призван сделать или пострадать при выполнении этого; и от которого его не должны отпугивать никакие возникающие трудности или опасности, которым он может там подвергнуться: это сила духа, подобающая христианину.
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Такая сила духа необходима в христианской жизни. Когда мы рассматриваем многие обязанности религии, которые мы должны выполнять, причем с постоянством и настойчивостью, как общественные, так и частные, относительные, социальные и личные, в которых мы должны быть стойкими и непоколебимыми; а когда примем во внимание нашу собственную немощь, что без Доброты мы ничего не можем сделать, но все, через Доброту, укрепляющую нас, то требуется великое дерзновение веры и уверенность в Доброте для благодати и силы: а так как у христианина так много трудностей и опасности, с которыми можно столкнуться; так много разочарований на пути; столько испытаний, искушений, невзгод и страданий с разных сторон, что он должен быть человеком силы духа, чтобы не волноваться из-за этих вещей; перенося все с непобедимым мужеством и постоянством. К этому можно добавить многочисленные враги, с которыми ему приходится бороться; враги сильнее его, живые и сильные; некоторые не из плоти и крови, как он, но превосходят его; даже начальства и власти, и духов злобы поднебесных. Добрые люди живут в греховном мире, называемом «настоящий злой мир»; и жить в нем трезво, праведно и благочестиво; переносить досаду, возникающую от грязных разговоров нечестивцев, как это было с Лотом; и чтобы свидетельствовать против тех, кто выступает за войну, когда они за мир, и терпеть их насмешки, оскорбления и обиды, требуется великая сила духа; души их иногда находятся среди львов, людей, сравнимых с ними, как была душа Давида; и им нужно было быть «смелыми, как львы», как праведный человек. Итак, в этом случае и в таких обстоятельствах христианин нуждается в великой стойкости духа и силе, а также в благодати свыше, чтобы поддержать их; ему нужно быть «крепким в Господе и в благодати Господней» Доброте; укрепиться любовью Божией, обетованиями Евангелия и свежими запасами благодати и силы от Благости. Но эти вещи в большей степени проявятся в том, что будет предложено далее, если рассмотреть:
2. В чем состоит эта сила духа и в чем она проявляется. И, 2а. Во-первых, оно проявляется при выполнении религиозных упражнений и особенно в некоторых. Как, 2а1. В семейном богослужении; что, несомненно, возложено на народ Божий: но теперь для человека, чтобы отличить себя в округе от всего, что его окружает, и сказать в своей практике вместе с Иисусом Навином: «Что касается меня и моего дома, мы будем служить Господу «(Иисус Навин 24:15), пусть другие делают, что хотят; в этом проявляется религиозная сила духа: и в особенности, когда человек впервые устраивает семейную молитву в своем доме; предположим, хозяин семьи — единственный в ней призванный благодатью, и в то время, когда у него есть неверующие иго товарищи, нерелигиозные дети и слуги, он считает своим долгом хотя бы раз в день созывать их вместе, и молиться с ними; теперь для того, чтобы этот человек упал на колени и помолился своему Богу, и его жена, дети и слуги, насмехающиеся над ним и смеющиеся, по крайней мере тайно, друг над другом, требуют силы духа: а если это не в этом случае он может жить один среди нечестивых соседей и настолько близко к ним, что не может ни молиться, ни читать Священные Писания, ни воспевать хвалу Богу, что является обычаем некоторых христиан в их семьях, не будучи подслушанным. ими и подвергались их насмешкам и презрению; Переносить это всегда является примером и свидетельством силы духа.
2а2. В том, чтобы человек отдал себя церкви Добра, чтобы поступать с ней во всех заповедях и постановлениях Господних. Чтобы мужчина присутствовал на богослужении
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Дни Господа не являются великим испытанием Его силы духа, потому что именно так поступают его соседи; но пусть он отделится от мира, и выделится среди них, и отдаст себя Господу публично, и Своему народу в церковном государстве; и это попробует и покажет; ибо это практически означает, что он не от мира и принадлежит другому обществу; и это неизбежно навлечет на него ненависть мира; и ему придется бросить вызов с упреком: «Ты тоже один из них»; как и Петр был от человека в зале первосвященника, у которого тогда не хватило смелости признать это, но он отрицал это.
2а3. Особенно, если такой человек приходит в церковь регулярно, предварительно подчиняясь таинству крещения, и тому, как оно было впервые совершено и осуществлено; если он выступает против окропления младенцев как нововведения и открыто признает истинное учение о крещении, которое должно совершаться только теми, кто исповедует веру в Господа, и то путем погружения в воду; и если он будет действовать соответствующим образом и следовать Доброте в этом теперь презираемом его постановлении, он должен будет довольствоваться тем, что его прозвали и что на него обильно проливали упреки; не только светским миром, но и большинством профессоров религии.
Но когда человек удовлетворен тем, что то, что он призван делать, является его долгом; что это повеление Божие, и ему следует повиноваться, даже если оно сопровождается некоторыми вещами, неприятными для плоти и крови, он наберется мужества и «будет сильным и сделает это»; как Давид советовал своему сыну Соломону относительно строительства храма; и когда он ободряется божественным присутствием, как Зоровавель, Иисус Навин и иудеи должны были быть «сильными и трудиться; ибо Я с вами, говорит Господь хозяева»; и как поступали апостолы, когда небеса повелели им проповедовать Евангелие, совершать его таинства и учить людей соблюдать все, что он повелел; и добавил: «Вот, Я с тобой всегда, даже до конца мира!» это вдохновит хорошего человека на мужество и решимость выполнить свой долг; и его не удержат от этого указы людей, даже если к ним будут принуждать самые суровые угрозы; как три товарища Даниила мужественно отказались поклоняться образу Навуходоносора, хотя и угрожали быть брошенными в огненную печь, как и они; и Даниил, когда был получен указ от царя, чтобы никто не молился своему Богу в течение такого времени под страхом быть брошенным в ров со львами; он смело продолжал исполнять свой долг; открыл свои окна и помолился Небесному Богу, как он имел обыкновение делать в прошлые времена; и как апостолы, когда правители строго приказали им больше не проповедовать в мире и подвергались серьезной угрозе, если они это сделают, с великой твердостью духа и бесстрашием ответил: «Мы должны повиноваться Богу, а не человеку». Обещания благодати и силы воодушевят святых к радостному послушанию воле Добра и к исполнению своего долга, несмотря на все разочарования и трудности; если Бог скажет: каков их день, их сила будет такой же; и что Его сила достигнет совершенства в их слабости, и Его благодати будет достаточно для них; и велит им: «Не бойтесь, Я с вами, я укрепю вас!» и т. д. это придаст им силу духа, которая преодолеет все их страхи; и они скажут вместе с Давидом: «Господь — свет мой и спасение мое, кого мне бояться? Господь — крепость жизни моей, кого мне бояться?» (Ис. 41:10; Пс. 27:1,3,4), теперь это активная сила духа, проявляющаяся в выполнении религиозных обязанностей.
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2б. Во-вторых, христианская сила духа проявляется в том, чтобы с постоянством переносить скорби и с твердостью духа переносить страдания, как от рук Божиих, так и от человеческих; и которую можно назвать пассивной стойкостью.
2б1. Из рук Божиих, от которых Иов был разумен, он получил свою, даже свою потерю имущества, детей и здоровья, и перенес все это с непобедимой стойкостью духа: это проявляется тогда, когда дух человека не падает под тяжестью недуг; но обладает силой духа, стойкостью души в невзгодах; «Дух человека», святого, одушевленный христианским мужеством, «выдержит его немощь», его телесную немощь, утомительную чахотку или мучительные боли; или пройти через любую тяжелую операцию, к которой его могут призвать, с подобающей решимостью и мужеством (Прит. 24:10; 18:14).
2б2. От рук мужчин; и особенно ради Евангелия, его истин и таинств; как когда святые призваны претерпевать посрамление и поругание ради Христа, они, подражая Ему, презирают посрамление и считают за честь нести поругание ради Него; страданий как христианина они не стыдятся, но прославляют за это Бога, Дух славы и Божий почивает на них; а когда они терпят жестокие поругания, как это делали некоторые из ветхозаветных святых, то сноси их терпеливо и с непобедимой твердостью духа; как Доброта сделала на кресте; и как апостолы, когда они стали зрелищем для мира, ангелов и людей; когда сделался осквернением мира и осквернением всего сущего; когда их оскорбляли, преследовали и поносили, они переносили все с таким складом ума, который показывал, что они обладают христианской стойкостью. Другие пострадали от конфискации имущества и с радостью восприняли «порчу своего имущества».
как это сделали верующие евреи; и как наши предки в прошлом веке: и другие,
«бичевание, узы и тюремное заключение»; как и апостолы Добра, а также ветхозаветные святые; и в особенности апостол Павел, который получил от иудеев пять бичеваний, состоящих из сорока ударов, кроме одной, и был трижды избит розгами, которые, возможно, оставили на нем те следы, которые он называет «знаками Господа Доброты», которые он носил «в его тело;" и который часто бывал в тюрьмах; и который, кажется, получает удовольствие и даже славу от того, что он является узником Христа и находится в цепях ради Него; Он обладал таким героическим духом и такой силой духа, что ничто из этого не отвратило его от Евангелия благодати Божией. Саму смерть, в самых грозных ее формах, святые перенесли с непобедимым мужеством; как мучениками десяти языческих гонений, так и свидетелями Добра против папской иерархии; и особенно нашими реформаторами времен королевы Марии, такими как Латимер, Ридли, Брэдфорд и другие; которые, окруженные хворостами, а эти вокруг них пылали, до последнего выражали свое неустрашимое мужество, твердость и силу духа. Они, как и множество других, не возлюбили своей жизни до смерти.
2в. В-третьих, христианская сила духа проявляется в духовной борьбе святых. На земле идет война для людей, и особенно для добрых людей, которые являются солдатами и должны переносить трудности, как добрые воины Добра, и которым необходима христианская сила духа; и поэтому должен быть, как призывали быть Иисусом Навином, «сильным и мужественным», когда его призвали сражаться в битвах Господних и против врагов народа Израилева; и как сказал Иоав Авишаю, брату своему; «Наберитесь мужества и давайте сыграем роль мужчины, ибо
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за наш народ и за города Бога нашего» (2 Цар. 10:12). И христианская сила духа проявит себя,
2с1. Защищая дело Божие и истину, выступая за и от имени Церкви Божией, «ложа Соломона», которая, по-видимому, задумала Церковь Христову, «тридцать доблестных мужей», как говорят, «о том доблестных Израилевых» (Песнь 3:7), которые доблестны за истину на земле, которые заботятся о благополучии церкви и о защите ее от заблуждений и ересей; и не уступит ни на час, чтобы истина Евангелия могла продолжаться в церкви, а ее таинства оставались чистыми и нетленными; и это не только служители слова, поставленные на защиту Евангелия, которые ведут добрую брань, и ведут добрый подвиг веры, и говорят с врагом у ворот, и смелы в своей Богу проповедовать Евангелие Добра, как оно должно быть проповедано; но все исповедующие религию и члены Церкви Добра должны «твердо стоять в одном Духе, вместе подвизаясь за веру Евангелия, и должны ревностно бороться, вплоть до агонии, за веру, однажды переданную святым; " и при этом они проявляют стойкость духа.
2с2. Это проявляется и в борьбе с духовными врагами; как грех и его похоти, враждующие против души; закон в членах борется с законом разума; плоть похоть против духа; которые представляют собой как бы компанию двух армий. Теперь человек, обладающий христианской стойкостью, будет бороться с грехом, быть ему противником и действовать мужественно против него; и будет бороться против сатаны, его начальств и властей и не давать места дьяволу; но верой противостаньте тому, кто, когда ему сопротивляются, убежит, ибо он отъявленный трус и не желает, чтобы с ним обращались оружием христиан; и те молодые люди, которые сильны, обладают христианской стойкостью и в которых обитает слово Божие, побеждают лукавого: и мир со всеми своими льстивыми похотями и нахмуренной яростью побежден святыми в проявлении веры ( 1 Иоанна 5:4,5).
2с3. В своем воинственном состоянии у святых есть веская причина быть мужественными; ибо тех, кто за них, больше, чем тех, кто против них; и если Бог за них, как Он есть, кто может быть против них? и через Бога они будут действовать доблестно: у христианина есть доброе дело, которым он занимается; он ведет добрую брань и ведет добрую битву веры; у него есть добрый военачальник, под знаменем которого он сражается, великий военачальник спасения: у святых есть хорошее оружие, которым они вооружены; щит веры, шлем спасения и меч духовный; какое оружие не плотское, но духовное и мощное через Бога, и оно проверено и может с уверенностью использоваться; и они заранее уверены в победе; ибо все их враги побеждены, с грехом покончено, сатана, имевший власть смерти, уничтожен, мир побежден небесами, война окончена, и верующие становятся более чем победителями, благодаря Тому, Кто любил их; и потому может быть уверен в венце жизни, праведности и славы, уготованном всем любящим явление Добра.
Все это может наполнить их святой стойкостью в их духовной войне.
2д. В-четвертых, христианская стойкость проявляется в час смерти. Смерть очень ужасна для природы и для естественных людей; философ[3] называет это «самым ужасным из всех ужасов»; и неудивительно, что он так называет это, поскольку он добавляет, по его мнению, что это
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«конец всему, и что для умершего нет ни добра, ни зла»; такое представление о смерти как о вымирании должно быть ужасно; и мудрый человек, когда он предлагает самое печальное, мучительное и невыносимое, говорит: это «горьче смерти»; как будто бы и не было ничего тягостнее этого (Еккл. 7:26). Для нехристианских грешников смерть является «царем ужасов», и даже некоторые милостивые люди всю свою жизнь из-за страха смерти были подвержены рабству; но, как бы это ни было страшно, есть некоторые вещи, которые укрепляют христианина против страхов, связанных с этим. Как, 2д1. Это Добро упразднило смерть как наказание за зло, так что она никогда не будет применена к верующему в качестве наказания. Жало смерти удаляется небом, что является грехом, и это очень ядовитое жало, и смерти, вооруженной таким образом, следует опасаться; но когда из него вынуто жало, его не следует бояться. Всякое насекомое с жалом мы, естественно, боимся, но если его жало вынуть, мы не боимся его, хотя оно летает и жужжит вокруг нас; поэтому, учитывая, что смерть не воспета, верующий может спеть и сказать: «Смерть, где твое жало?» и не бойтесь этого.
2д2. Смерть для верующих — это привилегия и благословение; оно имеет место в их инвентаре принадлежащих им товаров: «Смерть твоя»; для них это счастье: «Блаженны мертвые, умирающие в Господе»; так как через него они избавляются от всех зол, от всех внешних скорбей и внутренних бед; от тела греха и смерти, под которым они теперь стонут, будучи обремененными; от мира и его сетей, от сатаны и его искушений; и потому более счастливы, чем живущие святые; кроме того, они пребывают с Добром, наслаждаясь общением с Ним и созерцая славу Его, что гораздо лучше, чем находиться в нынешнем состоянии.
2д3. Смерть, хотя и отделяет душу и тело, и одного друга от другого, но не отделяет от любви Божией, но допускает к более славным открытиям и наслаждению ею. Оно драгоценно в очах Господа, и поэтому святым самим не следует уклоняться от него.
2д4. Это только один раз, людям положено умереть один раз, и не более; и оно скоро закончится и закончится счастливой бесконечной вечностью; и когда тело умирает, душа не умирает, а тотчас же входит в состояние славы; смерть — это вход в него и начало его; день рождения вечного мира[4] блаженства: кроме того, будет воскресение тела, когда оно будет уподоблено славному телу Христову и воскреснет в прервании, в силе, во славе и духовное тело; воскресение тела приносит утешение перед лицом смерти и среди нынешних скорбей, как это было с Иовом (Иов 19:25-27). ).
2д5. Будь то смерть — враг, поскольку она противоречит природе, это последний враг, который должен быть уничтожен; и когда он будет побежден, победа будет полной над каждым врагом, грехом, сатаной, миром, смертью и могилой.
2d6. Помимо всего этого, что может способствовать развитию стойкости духа против страха смерти; возможно, было бы уместно часто размышлять об этом, думать о том, что оно близко,
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и сделать это знакомым нам, сказав, как Иов (Иов 17:14), рассматривая это как переход к нашему Богу и Отцу, в наш дом, в дом нашего Отца; ложась спать и отдыхая в ней; и во сне, и это в объятиях Иисуса.
3. Откуда проистекает эта сила духа и каковы ее причины, можно рассмотреть далее. Оно не от природы, а от благодати, это дар Божий; именно он дает силу и могущество своему народу, не только телесную силу, но духовную силу; именно он препоясывает их силой, святой стойкостью, наполняет их духовным мужеством, укрепляет их сердца и укрепляет их против духовных врагов.
3а. Действенной причиной христианской стойкости духа является Бог, Отец, Сын и Дух. За это молятся Богу Отцу (Еф. 3:14,16; Кол. 1:11,12), и Тот, Кто «утверждает святых в благости», дает им устойчивость и твердость духа, есть Благость, т. е. Бог Отец: и именно Доброта повелевает им «мужаться», быть сильными и мужественными посреди скорби, поскольку Он победил мир; и именно «через Него» «укрепляет» их, чтобы они могли делать и претерпеть все ради Него; и Дух Господень, поскольку Он покоится как «Дух совета и могущества» на Доброте, главе, так же и на его членах; и это дар Божий, дар Его благодати, чтобы Его народ был
«укрепил дух Свой во внутреннем человеке» (Ис. 11:2; Еф. 3:16).
3б. Слово Божие является средством развития и увеличения христианской стойкости; он не только является частью духовного оружия, называемого «мечом духовным», но, имея место и пребывая в сердце, укрепляет его против духовных врагов, и через него достигается победа над ними (1 Иоанна 2:14). (Откр. 12:11), содержащиеся в нем драгоценные обетования, на которые уже намекали, служат воодушевлением святых и воодушевляют их стойкостью среди всех окружающих зол.
3в. Такой склад ума и расположение духа достижимы верой, молитвой и ожиданием Бога. Верой люди, столь выдающиеся силой духа, совершали героические подвиги, о которых мы читаем в Евреям 11:1-40, которые верою покоряли царства, заграждали пасти львов, угашали буйство огня, с таким величием духа переносили многие бедствия. они сделали; и постоянной молитвой святые обретают дух дерзновения и пред Богом, и пред людьми; и, ожидая Господа в религиозных упражнениях, их духовная сила или сила духа обновляются; отсюда и увещевание: «Надейтесь на Господа» (Пс. 27:14).
3д. Образцы мужества, примеры стойкости святых, которые были до нас, пророков, апостолов, первохристиан и мучеников всех времен, могут быть средством развития подобного характера, особенно той тучи героев, о которой говорилось выше. к; а паче всего сама доброта, образец мужества, предложенный нам, на которого нам велено взирать и размышлять, чтобы не утомиться и не изнемогать душой (Евр. 12:1-3).
3е. Любовь Божия и чувство оной, убежденность в заинтересованности в Нем и в том, что ничто не отделит от Него, изгоняет страх, [5] и вселяет стойкость против всякого врага (Рим. 8:35,38,39). ; 1 Иоанна 4:18).
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ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] «Fortitudo, non est inconsulta temeritas, nec periculorum amor, nec formidabilium appetitio», Сенека, Ep. 85.
1[2] Что заметил Аристот. Этика. л. 3. в. 11.
1[3] των φοβερωτα τον ο θανατος, Аристот. Этика. л. 3. в. 9.
1[4] «Dies iste, quem tanquam extremum reformidas, aeterni natalis est», Сенека, Ep. 102.
1[5] «Non potest amor cum timore misceri», Сенека, Еп. 47.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 19

РВЕНИЯ
Рвение — это пылкость ума, горячая привязанность к какому-либо человеку или вещи; с негодованием против всего, что считалось для него пагубным и вредным. Поскольку это божественная благодать, это горячая привязанность к Богу и Его славе, серьезное стремление всеми надлежащими средствами способствовать ее развитию; с негодованием ко всему, что имеет тенденцию затемнять, препятствовать и препятствовать этому; это горячая, жгучая, пламенная любовь, которую не могут угасить ни воды, ни затопить потоки, ни убавить, ни сдержать, ни остановить никакие трудности на пути (Песнь 8:6,7). Иногда оно используется для обозначения той сильной привязанности, которую Бог проявляет к Своему народу, выражающейся в Его искренней заботе о нем и негодовании на его врагов, называемой «ревностью Господа Саваофа и великой ревностью Его» (Ис. 9:7). ; Зах. 1:14; 8:2). А иногда за благодатное расположение человека, имеющее своим предметом Бога и называемое «ревностью к добру», страстное стремление к Его славе; и автором которого является Бог, и это называется «ревностью Божией» или «ревностью Божией» (2 Кор. 11:2). Говоря о них, я рассмотрю: 1. Различные виды и виды ревности; чтобы было лучше известно, что правильно и подлинно. И,
1а. Первый. есть «ревность Божия», «не по разумению», которая была у иудеев, как свидетельствует апостол (Рим. 10:2), и которая заключалась в ревностной заботе об исполнении законных обязанностей, и в старательной попытке представить их и утвердить как оправдывающую праведность перед Богом; к полному пренебрежению и отвержению праведности Христовой. Какое рвение у них при этой попытке возникло, 1а1. От незнания совершенства праведности Божией, которая проявляется во всех путях и делах Его, Который есть Судья всей земли и поступит праведно; и не оправдает виновного без полного удовлетворения его справедливости и не оправдает кого-либо без совершенной праведности; и его «суждение о вещах соответствует истине»; и он не может считать несовершенную праведность совершенной; и не принимайте это за праведность, которой нет: чтобы обеспечить свою честь и славу в этом пункте, он представил Добро как умилостивительную жертву за грех, тем самым принося удовлетворение за него; «провозглашать свою праведность», но фанатик закона не знает этого и поэтому следует неверным путем.
1а2. Оно возникает из-за незнания праведности, которую требует Бог в законе; закон свят, справедлив и добр и требует совершенной праведности; как по существу, так и по способу его исполнения; все, что повелел закон, должно быть исполнено и так, как повелено, иначе это неправда (Втор. 6:25), а закон духовен, достигает и касается сердца, духа и сердца. душа человека; он запрещает греховные мысли, внутренние похоти и неправильные привязанности, а также внешние и более грубые
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грехи жизни; он не допускает никаких грешков или мелких грехов, но осуждает все; так обширен закон и такова его духовность; фарисей, не зная этого, выставляет свою собственную праведность достаточной и ревностно старается утвердить ее; но это будет бесполезно (Матфея 5:19,20).
1а3. Эта невежественная ревность возникает из-за недостатка познания праведности Божией, открытой в Евангелии; что есть не что иное, как праведность Христа, Который есть и Бог, и человек: не зная ее, ее превосходства, полноты и пригодности, люди не подчиняются ей, но отвергают ее, преткнувшись о камень преткновения и камень соблазна. (Рим. 1:17; 3:21,22).
1а4. Оно возникает от незнания собственной праведности; Дух Божий не убедил их в этом, насколько это несовершенно и осквернено; как это не отвечает закону Божьему; и как скудны его требования и требования; и как недостаточно оправдать их перед Богом; но когда они осознают несовершенство и бесполезность этого, они желают быть найденными в Господе и в Его праведности, и не свои (Фил. 3:9).
1а5. Оно возникает от недостатка веры в Добро; лишенные этого, ревнители усердно следуют за праведностью, но не достигают ее; «Потому что они ищут этого не верою, но как бы делами закона»; а что не по вере, то грех, и потому ревность без веры не может быть правильной; ревность без веры в Добро должна быть без познания, должна быть без познания Христа, и без познания Бога в Господе; и поэтому не может быть угодным и приемлемым для небес; и это не та праведность, которой они следуют и пытаются установить. Следовательно, 1а6. Такой ревнитель идет против воли и пути Добра, в оправдание грешника; и поэтому его ревность должна быть ложной: провозглашенная воля Божия состоит в том, что человек не оправдан и не может быть оправдан в глазах Бога делами закона; но что человек оправдывается верою в праведность Христову без дел закона; путь и метод, который использует Бог для оправдания людей, — это благодать, вменяющая им праведность без дел; делая их праведными и считая их праведными через послушание и праведность Своего Сына (Рим. 3:20,28,24; 4:6; 5:9). И поэтому это должно быть слепое, невежественное рвение, которое ставит положение человека на место Божье и ставит его собственную праведность выше праведности Христа.
1б. Во-вторых, есть ошибочная ревность о славе Божией; и для этого.
1б1. Когда противопоставляется то, что правильно, под ложью, а не потому, что это противоречит славе Божией; как когда Иисус Навин просил Моисея запретить юношам пророчествовать в стане; как будто он не был ни для славы Божией, ни для чести Моисея; и когда священники и книжники были сильно недовольны детьми в храме, крича «осанна» Сыну Давидову; и когда они восклицали против дел Христа, совершенных в субботу, как будто противоречащих чести субботы и освящению ее, а значит, и славе Божией в ней; и таково было нескромное рвение
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Петр упрекал Доброту за то, что он сказал, что ему придется много пострадать, как будто это оскорбляло его честь и славу; когда все это было правильно.
1б2. Когда ошибочно думают таковым то, что не во славу Добра, и ревностно преследуют как таковое: это ошибочное рвение; какова была ревность идолопоклонников язычников к своим идолам и идолопоклонству; и паписты за поклонение изображениям, ангелам и святым отошли, а также за многое другое; и иудеев — за традиции старцев, которых очень ревновал апостол Павел, до обращения; и верующих иудеев, которые ревностно продолжали соблюдать обряды закона, хотя и отмененного (Гал. 1:14; Деян. 21:20).
1б3. Когда для защиты и продвижения славы Божьей используются неправильные пути и методы; как когда ученики, в своей ревности о славе Добра, хотели, чтобы огонь сошел с неба на тех, кто проявил некоторое неуважение к небу; и когда Петр в своем нелепом рвении обнажил меч, защищая своего Учителя, и отсек ухо слуге первосвященника; за что и тот, и другой были укорены небесами (Лк. 9:55; Мф. 26:51).
1с. В-третьих, существует суеверное рвение, какое было у поклонников Ваала, которые резали себя ножами и ланцетами, призывая его; и во всех идолопоклонниках, употребляющих множество суеверных обрядов, о которых они чрезвычайно усердствуют; особенно у афинян, которые были всецело преданы идолопоклонству и город которых был полон идолов; о которых апостол говорит, что он заметил, что они «во всем были слишком суеверны»; и поэтому, чтобы они не имели каких-либо недостатков в объектах своего поклонения, они воздвигли жертвенник неизвестному Богу, чтобы они могли быть уверены, что постигнут все; и у иудеев, которые ревностно хранили традиции отцов и суеверно заботились о том, чтобы не есть немытыми руками и не мыть свои чашки и горшки и т. д.
1д. В-четвертых, есть ревность гонителей под предлогом славы Божией; так говорит о себе Саул до своего обращения; «О ревности и гонении Церкви»; то есть он проявил свою ревность, как он думал, во славу Божию, когда преследовал Церковь Христову и опустошал ее; и он, кажется, уважает это, когда говорит евреям, что он «ревновал к Богу, как и все вы ныне»; так и «благочестивые и честные женщины», которых иудеи подстрекали к гонению на апостолов, находились, без сомнения, под влиянием такого ложного рвения; воображая, что то, что они делали, было во славу Божию и в честь религии (Флп. 3:6; Деян. 22:3,4; 26:9,10; 13:50; см. Иоанна 16:2).
1е. В-пятых, есть лицемерная ревность по Богу; как у Ииуя, когда он сказал: «Пойдем со мной и увидишь мою ревность к Господу»; когда в то же время он не старался ходить в законе Господнем и не отступил от грехов Иеровоама; ибо хотя он и уничтожил изображения Ваала, но поклонялся тельцам в Дане и Вефиле: и у книжников и фарисеев, которые вознесли на небо женщину, взятую в прелюбодеянии, под предлогом большого уважения к закону; и, тем не менее, были виновны в подобных и других грехах: и в Иуде, который притворялся, что уважает бедного, тогда как он только стремился удовлетворить его корыстолюбие; и в фарисеях, которые выставляли напоказ великую ревность к благочестию своими долгими молитвами, когда они только стремились
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таким образом пожирать дома вдов (4 Царств 10:16,29,31; Иоанна 8:3,9; 12:5,6; Матфея 23:14).
1ф. В-шестых, существует рвение к спорам; что часто доставляет большие неприятности христианским общинам: о людях такого духа говорит апостол, когда говорит: «Если кто покажется спорящим» о мелочах, вещах безразличных и не имеющих значения, «у нас нет такого обычая». , ни церкви Божии»; и не следует потакать этому: такого рода рвение зачастую представляет собой не что иное, как простую логомахию, «стремление к словам без пользы», это споры о «глупых и неученых вопросах», которые «гендерные раздоры»; а в лучшем случае о вещах любопытных и бесполезных; тогда как истинное рвение всегда проявляется в отношении более твердых и существенных учений Евангелия и таинств Христа.
1г. В-седьмых, иногда это лишь временная страсть; вспышка рвения, которая не продолжается; Иоас, пока был жив Иодай священник, поступал правильно и проявлял ревность в восстановлении дома Божия; но после смерти его оставил дом Господа Бога отцов своих и служил рощам и идолам. Иоанн Креститель был горящим и сияющим светом, и его слушатели и ученики горели ревностью о нем, его служении и крещении и завидовали из-за него возрастающему интересу Христа; но это было всего лишь на один сезон, они
«радовались свету Его», так и галаты ревностно сострадали апостолу Павлу до такой степени, что были готовы «вырвать свои глаза» и отдать их ему; Кого они впервые приняли как Ангела Божия, даже как Благость, настолько приемлемым было его служение; и все же он стал их врагом из-за того, что проповедовал те же истины.
1ч. В-восьмых, истинная ревность есть не что иное, как горячая горячая любовь к Богу и добру и горячая забота о своей чести и славе; истинно ревнители Господа Саваофа любят Его всем сердцем своим, всей душой своей и всей силой своей; они любят Господа Доброту искренно, как и друг друга горячо; оно сопровождается спасительным познанием Бога и Добра; о Боге в благости, и о благости, и о нем распятом; и такие предпочитают превосходство познания Христа превыше всего остального и предпочитают Его всем тварным существам (Флп. 3:8; Пс. 72:25), они имеют веру в Господа, а также в Господа; вера, действующая любовью, и эта любовь сдерживает их, вдохновляет их на ревность добиваться своей чести и славы; все, что они делают, будь то гражданские или религиозные дела, все они делают во славу Божью. Для истинной ревности необходимы духовное знание, непритворная вера и неприкрытая любовь; и этому противостоит,
1ч1. К нейтральному духу в религии, к колеблнию между двумя мнениями, осужденным Илией в иудеях (3 Царств 18:21). Не может быть истинного рвения к истине поклонения, доктрин и таинств там, где нет стабильности; но постоянное колебание и непостоянство.
1ч2. К беспечности и безразличию к религиозным вопросам; когда люди, подобно древним евреям, заботятся о своих панельных домах, а не о доме Божием; когда они заботятся о своих светских делах больше, чем об интересах религии; когда же что касается церкви Божией, истин Евангелия и постановлений Христа, то, подобно Галлиону, они не заботятся ни о чем из этих вещей.
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1ч3. К теплоте в отношении божественных и духовных вещей; в чем обвиняют Лаодикийскую церковь и чем недовольны небеса (Откр. 3:15,16). Я перехожу к рассмотрению: 2. Объектов ревности.
2а. Во-первых, объектом этого является Бог; даже ложная ревность называется «ревностью по Богу»; а то, что не по знанию, называется «ревностью Божией»; Ииуй назвал свое лицемерное рвение «ревностью по Господу»; истинное рвение вполне заслуженно носит это имя; и Финеес получил завет вечного священства, потому что он был
«ревнитель к Богу своему» (Числ. 25:13), который проистекает из принципа любви к небу, и его цель — Его слава; и его объектами являются поклонение Богу, слово Божие и истины, содержащиеся в нем.
2а1. Поклонение Богу; кого следует знать, иначе ему нельзя будет поклоняться правильно: самаритяне поклонялись сами не зная чему; и афиняне воздвигли жертвенник неведомому Богу; и посему, хотя они оба были ревностны в поклонении, но ревность их не была по разумению; но истинные верующие поклоняются Богу в «Духе», которого они знают духовным образом; через веру в Господа и с ревностной заботой о славе Его: и поклоняются Ему во истине, и держатся близко к показанному им образцу поклонения; к которому они ревностно привязаны, и не отступят от него. Следовательно, 2а2. Слово Божие является предметом их ревности; к закону и свидетельствам они апеллируют, чтобы доказать истинность всего, что они говорят и делают; они делают это стандартом своей веры и практики, а также правилом своего поклонения; они искренне борются за его совершенство и целостность; и стараться всеми силами сохранять его чистым и нетленным (2 Кор. 2:17).
2а3. Истины, содержащиеся в слове; имеющие истинную ревность доблестны в истине; и ничего не могу сделать против этого, но все делаю для него, в защиту его и для его продолжения; они купят истину, отдадут за нее большую цену и высоко оценят ее; но ни в коем случае не продам его и не расстанусь с ним.
2б. Во-вторых, дело Христово — еще один предмет ревности; и это хорошо, и апостол говорит: «Хорошо быть всегда ревностным в добром деле» (Гал. 4:18), и те, кто обладает этим ревностным расположением, не ищут своего, но вещи добра; у них есть своего рода естественная забота, как и у Тимофея, о состоянии церквей, об интересах Христа, об истинной религии и о ее поддержке; не только в той ее отрасли, к которой они более своеобразно принадлежат, но и в других; как коринфская церковь, которая ревностно заботилась не только о своем благополучии, но и о благополучии других; и апостол свидетельствует, что их ревность в щедром служении святым «возбудила очень многих» (2 Кор. 9:2). Истинная ревность по делу добра связана с Евангелием Христа, таинствами Христа и дисциплиной в Его доме.
2б1. Евангелие Добра: есть веская причина ревновать к нему; поскольку это «евангелие благодати Добра», которое показывает свободную благодать Божию во всех аспектах нашего спасения; и потому апостол так ревностно заботился об этом, что не считал своего
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жизнь, дорогая ему, чтобы он мог завершить свой путь с радостью, принося свидетельство о ней; и потому что это «Евангелие спасения», возвещающее спасение с небес; и заявляет, что всякий верующий в Него спасется, и потому что это «евангелие мира», проповедующее мир небесами и кровью креста Его; и потому, что в нем проповедуется прощение грехов во имя Добра и оправдание Его праведностью.
2б2. Таинства Христа; о чем должен ревновать каждый истинный христианин, чтобы они оставались в том виде, в каком они были первоначально переданы, без каких-либо нововведений или искажений; что следует строго соблюдать порядок проведения как крещения, так и Вечери Господней; и чтобы к ним не допускался никто, кроме верующих в Добро или тех, кто исповедует веру в него.
2б3. Дисциплина в доме Добра должна быть предметом нашего рвения, как и его; который сказал: «ревность о доме Твоем сожрала меня»; и это проявляется в строгом соблюдении правил дисциплины как в отношении частных, так и в отношении общественных проступков; когда церкви и их члены, как церковь в Ефесе, не могут «терпеть злых», чтобы продолжать общение с ними; ведут ли люди аморальный образ жизни или впитали ложные доктрины; но удаляйся от поступающих бесчинно, и отвергни нетвердых в вере. Следовательно,
2в. В-третьих, все злое есть предмет ревности или против чего должно выражаться истинное рвение. Как,
2с1. Против всякого ложного поклонения, особенно идолопоклонства или наличия нескольких иных богов, кроме одного; найдены ли они среди язычников или среди тех, кто носит христианское имя; как это было у Моисея, когда его гнев, ревность и негодование разгорелись против израильтян за их идолопоклонническое поклонение тельцу, и он сломал скрижали закона, которые были в его руках, и приказал левитам сложить свои мечи и убивал каждый брата своего, товарища и ближнего. И так Илия, который во ревности о Господе Боге Саваофе, потому что Израиль оставил завет Господень, разрушил жертвенник Его и убил пророков Его; а где есть истинная любовь к Богу и ревность к поклонению Ему, там будет ненависть ко всякому ложному пути, в какой бы форме он ни был.
2с2. Против всех ошибок в доктрине; особенно те, которые затрагивают Лица в Божестве, Отце, Сыне и Духе; со всеми другими, которые являются фундаментальными доктринами религии; тех, кто отрицает их, следует обличать «резко», горячо, горячо, с подобающим рвением, чтобы они могли быть здоровы в вере; тех, кто не несет учения Христа, не уважая Его личность, служение и благодать, нельзя принимать в дома святых и не желать Божьей помощи.
2с3. Против всякой безнравственности на практике; истинное рвение будет направлено как против собственных грехов человека, так и против грехов других; он позаботится о том, чтобы вынуть бревно из своего глаза так же, как и сучок из глаза брата своего; он будет суров к грехам правой руки и правого глаза, которые дороги плоти; и настоящая благочестивая скорбь о грехе и истинное покаяние ко спасению всегда производят ревность; «Какое рвение» это вызвало
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ты? особенно против собственных грехов человека, как и против других; а то, что направлено против грехов других, умеряется состраданием и жалостью к грешнику (2 Кор.
7:11; 12:21).
2д. В-четвертых, истинное рвение касается всех обязанностей религии и проявляется в них; в служении Божием вообще мы должны быть «пылкими духом», горячими, горячими, ревностными;
«служить Господу» именно так, а не холодно, равнодушно, и в служении Евангелия; об Аполлосе сказано, что он, «пылая духом, говорил и учил прилежно делу Господню», учениям Евангелия, насколько он тогда был знаком с ними (Рим. 12:11; Деян. 18:25). ). Это также очень необходимо в молитве к небу; о Епафрасе сказано, что он всегда «горячо подвизался в молитвах» за церковь в Колоссах; и именно действенная «горячая молитва» праведника много может (Кол. 4:12; Иак. 5:16). И это должно проявляться в любви святых друг к другу (1
Домашний питомец. 1:22; 4:8). Короче говоря, верующие в Господа должны быть «ревностными в добрых делах», заботливыми в их поддержании, прилежными в их исполнении, особенно тех, которые являются наиболее важными и важными обязанностями религии; хотя они не должны пренебрегать и опускать меньшие. Более того, хорошие люди являются объектами истинного рвения; апостолу Павлу было сообщено о «пылком уме» или ревности коринфян по отношению к нему, о горячей любви и пылкой привязанности, которую они имели к нему; и он советует им усердно жаждать, желать лучших даров, духовных, годных для общественного служения, даже для пророчества или проповеди (2
Кор. 7:7; 1 Кор. 12:31; 14:1,12,39).
3. Мотивы или аргументы, побуждающие проявлять истинное рвение.
3а. Пример Христа, которого Давид на пророческом языке представлял, говоря: «Рвение о доме твоем сожрала меня», поглотил его дух, его силы и жизнь; настолько усердствовал он в своем общественном служении: он проявлял свою ревность к учениям Евангелия, горячо и постоянно проповедуя их, даже с силой и авторитетом, чего не делали книжники и фарисеи; в неутомимых усилиях, которые он предпринимал, путешествуя с места на место, чтобы сделать это; рискуя своей жизнью и подвергая себя частым опасностям по этой причине: и для поклонения дому Добра, что проявляется в столь суровом посягательстве на человеческие традиции; утверждая чистоту богослужения в духе и истине; выразив свое негодование по поводу осквернения дома Божия, изгнания из него покупателей и продавцов; что навело вышеуказанное место на ум учеников, которые ясно усмотрели исполнение его: ревность Доброты против безнравственности была видна и в резких обличениях Его пороков века, как в профессорах, так и в мирянах; и во всем он является образцом, достойным нашего подражания.
3б. Истинное рвение соответствует главной цели искупления Добротой (Титу 2:14), а там, где нет рвения к добру и к тому, соблюдения чего он требует, притязание на искупление кажется очень сомнительным. Любовь к добру в искуплении Своего народа заставит их проявить ревность к Его славе, как в отношении учения, так и в отношении практики.
3в. «Хорошо», говорит апостол, «ревностно стараться» и к добру; и это одобрено и одобрено небесами; как и церковь в Ефесе, потому что она не могла сносить злых; и противоположный характер, теплохладный,
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его не одобряют и возмущают; как и в Лаодикийской церкви, за это грозили отлучением от церкви; и поэтому настоятельно призывали быть «ревностными и покаяться» (Откр. 3:15,16,19,20).
3д. Теплый характер, противоположный рвению, кажется несовместимым с истинной религией, в которой всегда есть жизнь и тепло; быть ни «холодным, ни горячим» осуждается как отсутствие религии вообще.
3е. Рвение людей, проявляемое ложным образом, должно стимулировать проповедников истинной религии проявлять по крайней мере такое же рвение; ибо если «все люди будут ходить каждого во имя Бога своего» и проявлять ревность к поклонению Ему, то «мы будем ходить во имя Господа Бога нашего», по крайней мере, нам следует поступать так и принять решение. Фарисеи проявили великое рвение и приложили большие усилия, обойдя море и сушу, чтобы обратить одного прозелита, хотя бы он был хуже, чем он был, и хуже, чем они сами; и если мы, христиане, не будем прилагать все усилия ради интересов Искупителя (Михей 4:5; Матфея 23:15), это должно быть подобающее рвение. И чтобы поддерживать и развивать такое рвение, будет уместно часто размышлять о любви Божией и Доброте, благословениях Евангелия благодати Божией, превосходстве христианской религии, преимуществах и привилегиях дом Божий, часто беседовать с теплыми и оживленными христианами и участвовать в приятном и пылком служении.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 20

МУДРОСТИ ИЛИ РАЗУМНОСТИ
Рвение без мудрости и благоразумия и, если оно не умерено им, будет либо невежественным и не соответствующим знаниям, либо опрометчивым и опрометчивым. Я говорю «мудрость» или «благоразумие», потому что это одно и то же и идут рука об руку; «Я, мудрость, живу с благоразумием»;
поэтому мудрость и благоразумие, а также характеры мудрого и благоразумного часто упоминаются вместе. Благоразумие заключается в мудром определении правильной цели всех действий, в мудром выборе лучших средств, способствующих этой цели, и в использовании их в лучшее время и надлежащим образом; «Мудрость разумного в том, чтобы разуметь путь свой» (Прит. 14:8), в божественных и духовных вещах, понимать путь спасения, и путь своего долга, и способы прославления Бога. Что касается того, что может быть задано,
1. Что такое духовная мудрость, поскольку она есть внутренняя благодать, или внутреннее расположение ума по отношению к божественным вещам; долг человека, спасение его души и слава Добра.
И,
1а. Во-первых, это вообще благодать в сердце; что называется «мудрость в сокровенной части»
(Пс. 51:6), в сокровенном человеке сердца, где оно сокрыто и видно только при сердечном и искреннем исповедании религии; и во внешних действиях, становящихся такой профессией; поэтому о тех, кто действительно мудр, говорят, что они «мудры сердцем»; и это разумные; «Мудрый сердцем назовется разумным» (Притч. 16:21), и таков человек, «когда мудрость войдет в сердце его»; ибо изначально его там нет; оно не исходит от него самого, оно приходит откуда-то извне, сверху, от Бога, который дает ему вход и помещает его туда.
Сердце человека по своей природе глупо; поскольку оно крайне злобно, оно и чрезвычайно глупо;
«Их глупое сердце помрачилось»; и все же это сказано о какой-то мысли как очень мудрой; и человек таков по природе, по рождению; «Тщеславный человек был бы мудр», — думали бы так, — «хотя бы человек родился, как жеребенок дикого осла», каким бы глупым ни было это существо; «глупость завязана в сердце ребенка», в сердце каждого ребенка Адама, и только сила божественной благодати может отогнать ее от него: так бывает с каждым человеком; «Нет никого, кто разумеет» божественные и духовные вещи или вещи, относящиеся к спасению; даже не для того, чтобы познать Бога, прославить Его как Бога и быть благодарным за милости, полученные от Него: и это верно не только в отношении немногих неграмотных людей или тех, кто не имеет преимущества хорошего образования; но даже из самых мудрых философов, когда-либо существовавших в этом мире; ибо так сказано о тех, кто, «называя себя мудрыми, сделался безумными» (Рим. 1:21,22), да, именно так обстоит дело, и таков характер избранных Божиих, пока они не возрождены, и до тех пор, пока благодать Божия совершается в их сердцах; «Мы и сами иногда были глупы» и т. д. Достаточно плотской мудрости, земного, чувственного и дьявольского, лукавого утончения и слишком много: «человеки мудры на зло, а на доброе не имеют познания»; но в этом отношении они глупы, отстойны и
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не понимая (Иер 4:22), они быстро и плодотворно изобретают зло и приобретают характер «изобретателей зла»; но не может подумать хорошей мысли: у людей нет истинной духовной мудрости, кроме той, которую Бог дает им и вкладывает в них; именно он заставляет их экспериментально познать мудрость сердца; это его дар;
«Ибо Господь дает мудрость» (Притч. 2:6).
1б. Во-вторых, в частности, духовная мудрость — это правильное знание человека о себе; «nosce teipsum», «познай себя», было максимой, о которой много говорили среди философов, но которой никто из них не достиг; посмотрите, какой гордостью, тщеславием и самомнением они были охвачены; ни один человек, мудрый в своих глазах и благоразумный в своих глазах, не знает самого себя; для того, кто был мудрее, чем кто-либо из них говорит, «на глупца больше надежды», чем на такового; кто по своему мнению мудр и добр, свят и праведен сам по себе, тот не знает самого себя; или кто воображает, что «в отношении праведности закона он непорок», как сказал апостол прежде, чем он познал самого себя: человек, который правильно знает себя и обладает истинной мудростью, имеет познание греховности своей природы; внутренней похоти, как греховной; о пребывающем в нас грехе и его чрезвычайной греховности; от язвы своего сердца и поэтому не будет «верить» ни в нее, ни в ее доброту, а делающий «глупец»; он знает свою собственную неспособность совершить то, что хорошо, и что без Доброты и Его благодати он не может ничего сделать, и поэтому не будет претендовать на что-либо или пытаться сделать что-либо своими собственными силами; он знает несовершенство своей собственной праведности и поэтому не будет зависеть от нее и не будет ссылаться на нее как на свою оправдывающую праведность перед Богом; он знает свою душевную болезнь, свои душевные недуги и недуги, неизлечимые им самим и другими, за исключением великого врача Доброты, к которому он обращается только за исцелением; он знает свою бедность, а потому ищет истинного богатства у господина; золото, чтобы сделать его богатым, белые одежды, в которые можно облачиться, и сама Доброта, драгоценная Жемчужина; ради чего он готов расстаться со всем, с грешным и праведным «я»; и, словом, он знает свою глупость и готов признать, какое он глупое и невежественное существо; и пока человек не усвоит этот урок, он не познает себя (1 Кор. 3:18).
1с. В-третьих, истинная духовная мудрость есть не что иное, как «свет познания славы Божией в лице Иисуса Христа», которому Бог повелевает воссиять в сердцах людей; хотя люди лишены благодати или истинной духовной мудрости, они «без добра»,
без знания его, его природы и совершенств; они представляют его совершенно таким же, как они сами, и воображают, что он доволен тем, что нравится им, и что он судит о вещах так же, как они; они не знакомы с чистотой и святостью его природы, которые не могут наслаждаться грехом; они не знают о Его праведности и поэтому пытаются утвердить свою собственную; и еще более чужды благодати и милосердию Добра, которые направляются в Добро и передаются через него; и поэтому полагаться на абсолютное милосердие Добра, не принимая во внимание умилостивительную жертву Христа; тогда как истинный свет спасительного познания Божия находится в Господе, и поскольку Он явил в нем Свою милость и благодать и провозгласил в нем имя Свое (Исх. 34:6,7), то все божественные совершенства сияют наиболее ярко в благости — сияние славы Отца Его и выражение образа Его личности; и в великом деле искупления и спасения, совершенном им; и истинная мудрость заключается в знании этого.
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1д. В-четвертых, истинная духовная мудрость есть не что иное, как страх Господень; и Давид, и Соломон говорят, что «начало мудрости – страх Господень» (Пс. 110:10; Прит.
9:10), нет мудрости в человеке до тех пор, пока в него не будет вложен страх Господень, и тогда он начнет мудреть, а не прежде: но Иов раньше их обоих говорит: «Страх Господень , то есть мудрость; и удаляться от зла - разумение» (Иов 28:28), сюда входит все поклонение Добра, внутреннее и внешнее, вытекающее из принципа благодати; оно принимает на себя весь долг человека, который его мудрость состоит в том, чтобы практиковать его как внутри, так и снаружи.
1е. В-пятых, это значит быть мудрым ко спасению или во всем, что связано с этим. Сказано, что в Священных Писаниях можно умудрить человека ко спасению (2 Тим. 3:15), и действительно мудр тот человек, который таким образом становится мудрым; и он тот, кто видит себя потерянным и погибшим, и спрашивает путь спасения, и говорит, как это сделал тюремщик: «Что мне делать, чтобы спастись?»
и, познав, что путь спасения лежит через небеса, что спасение есть в Нем, а не в ком-либо другом, прикладывает к Нему, говорит, как и ученики: «Господи, спаси нас, мы погибаем!» и, будучи готовыми погибнуть, они приходят на небеса, осмеливаются на Него, вверяют себя Ему и говорят, как это сделал прокаженный: «Господи, если хочешь, Ты можешь меня очистить» или спасти меня! такие строят свою душу, а также веру и надежду на свое спасение на Доброте, добром, надежном и единственном основании; и поскольку тот, кто закладывает это основание, является мудрым мастером-строителем, так мудры ко спасению те, кто строит на этой Скале, где их дом стоит в безопасности от любой бури и против которой врата ада никогда не смогут одолеть; они отдаются ему, чтобы быть спасенными только им; они ценят и ценят его и любят его больше всех остальных; они радуются Ему как Богу своему Спасителю и воздают Ему славу своего спасения! Я продолжаю наблюдать,
2. В чем практически проявляется эта мудрость.
2а. Делая хорошие дела в целом; те, кто злобно-мудры, мудры, чтобы творить зло; но те, кто духовно мудр, «мудры в добре» и «просты в отношении зла» (Рим. 16:19), и они способны делать вещи как для своего блага, так и для блага других. Они могут принести пользу себе; «Мудрый может быть полезен самому себе» (Иов 22:2; см. Притч 9:12), он может быть полезен, хотя и не для добра, но для самого себя; для его настоящего блага, а также нынешнего мира и спокойствия его ума; ибо хотя и не «за», но «в» соблюдении повелений Божиих есть великая награда; и великое душевное спокойствие имеют те, кто любит и соблюдает закон Доброты, не доверяя и не завися от его соблюдения для вечной жизни: и такие мудрые люди могут своими действиями быть полезны другим; и поэтому верующих в Господа призывают продолжать добрые дела; потому что они «хороши и полезны для людей»; и ради примера, и ради реальной пользы для них. Кроме того, то, что делает мудрый человек и в чем он проявляет свою мудрость, может быть сделано для чести религии, чтобы заткнуть уста противникам и заставить покраснеть тех, кто плохо отзывается о религии и о ее проповедниках. ложно; они могут и действительно украшают учение о Боге, нашем Спасителе, и рекомендуют его другим, и своими делами, сияющими перед людьми, служат средством прославления Доброты и даже привлечения душ на небеса своим добрым поведением; и тогда они проявляют свою духовную мудрость, когда то, что они делают, они делают, исходя из правильных принципов и с правильной целью; когда то, что они делают, происходит из любви к небу, в вере и силе Христовой и во славу
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Боже мой. И, поступая таким образом, они должны проявлять «кротость и мудрость», не доверяя им и не хвалясь ими; признавая, что, когда они сделали все, что могли, они всего лишь бесполезные слуги; и что по милости Божией они такие, какие есть, и делают то, что делают.
2б. Эта духовная мудрость проявляется, в частности, в исповедании религии. Царство Небесное, или внешнее евангельское церковное государство, сравнивается с десятью девами; «Пять из них были мудрыми, и пятеро были глупыми»; глупые девы или проповедники религии, как и все остальные, брали светильник внешнего исповедания и старались подправить его, чтобы он оставался ярким и сияющим; но не заботились о елее благодати, чтобы он был горящим светильником; но мудрые девы не только взяли светильник исповедания, но и заботились о том, чтобы елей благодати был в сосудах их сердец, вместе со своими светильниками, и так продолжали гореть до прихода жениха; и в этом они проявили свою мудрость, а также в том, что твердо и непоколебимо держались своего исповедания. Таковы мудрые профессора, которые, принимая свою профессию на принципах благодати и после зрелого размышления о цене и расходах, трудностях и разочарованиях, испытаниях и невзгодах, с которыми им следует ожидать встречи, поэтому остаются стойкими в ней; вложив руку в плуг, не поворачиваются и не оглядываются назад, но продолжают верить во спасение своих душ; и все же не полагайтесь на их профессию, не делайте ее домом, на который можно опереться, или мольбой о вечной жизни; как некоторые в последний день будут утверждать, что они исповедовали имя Христа, приняли Его Евангелие и подчинились Его постановлениям; которому он скажет: «Отойди от меня; я не знаю тебя!» (Матфея 7:22,23; Луки 13:25,26).
2в. Эта духовная мудрость проявляется в достойном хождении и разговоре; в разговоре, который организован правильно, в соответствии с правилом слова Добра и подобает Евангелию Добра и украшает его; оно появляется, когда мужчина идет
«осмотрительно», глядя вокруг себя, с глазами в голову, как у мудрого человека, внимательно следя за своим шагом, за своими шагами, как это делает благоразумный человек; глаза его смотрели прямо вперед, и веки его прямо перед ним, обдумывая путь ног его, и не поворачиваясь ни вправо, ни влево; когда он поступает в мудрости по отношению к тем, кто снаружи, а также в мире и любви к тем, кто внутри; и старается не оскорблять ни иудея, ни язычника, ни церковь Божию. Эта мудрость видна, когда профессора поступают не «как безумцы», тщеславно, небрежно и греховно, но «как мудро», и это они делают, когда поступают так, как направляет их слово Божие, и когда они поступают непорочно, по Евангелию; когда они поступают так, как имеют пример Доброта, и когда они поступают не по плоти, но по духу; и одним особым и особым примером их мудрого поведения является «выкуп времени, потому что дни лукавы»; и это происходит тогда, когда они не упускают возможности сделать добро другим или получить добро для себя.
Учитывая, что дни, в которые они живут, злы и подвергают их многим искушениям; и приближаются дни старости, называемые злыми, когда они будут неспособны ни делать, ни принимать добро (Еф. 5:15,16).
2д. Эта мудрость проявляется в наблюдении промысла Божия в мире и устроений его; делая по этому поводу полезные замечания и извлекая из этого полезные уроки; «Кто мудр и будет соблюдать эти вещи», вещи в провидении, прежде рассказанные,
«и они уразумеют человеколюбие Господне» (Пс. 107:43), и это показывает
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мудрость, чтобы понять как пути Божьи в Его провидении, так и пути и методы Бога в Его благодати, а также пути, которыми Он предписал ходить Своему народу (Осия 14:9).
2е. Эта духовная мудрость проявляется в заботе человека о своем последнем конце и будущем состоянии, [1] как будет с ним наконец, и как пойдет с ним в ином мире (Втор. 32:29), насколько близко к нему - чем это может закончиться? - что они будут готовы к смерти, которая придет, когда она придет, и к вечному миру! Необходимо исследовать следующее: 3. Откуда приходит эта духовная мудрость. Это вопрос, заданный Иовом; «Откуда мудрость? И где место разумения?» ответ на него таков: «Знает Бог путь его и знает место его» (Иов 28:20,23), ибо оно изначально у Него и в полном совершенстве, да, оно в Нем бесконечное и неисследимое. ; в его даре – отдавать, и этого следует требовать от того, «кто дает всем людям щедро», щедро, щедро и щедро, как они нуждаются, «и не упрекает» в прежнем безумии, неблагодарности и нечестии. улучшение того, что они получили (Иак. 1:5).
3а. Бог является действенной причиной этого; Доброта, Отец, Сын и Дух; это добрый и совершенный дар, сходящий свыше и исходящий от Отца светов, от Царя вечного, бессмертного, невидимого, единственного мудрого Добра, источника всякой мудрости, делающего людей общими мудрее птиц. небес, и его святые мудрее в духовных вещах, чем остальное человечество. Оно исходит от Доброты, единственного мудрого Бога и нашего Спасителя; мудрость Божия, Которая есть совет и здравая мудрость, и которая сделана для нас мудростью, на Котором покоится дух мудрости, и в Котором все сокровища мудрости и познания; и это происходит Духом мудрости и откровения в познании Христа.
3б. Средствами этой мудрости, а также ее продвижения и увеличения являются слово Божие, служители его и хорошие люди, с которыми беседуют; читаемые и объясненные Священные Писания, находящиеся под божественным влиянием и сопровождаемые божественной силой, «способны умудрить ко спасению»; они написаны для нашего обучения; и служители Евангелия, которые показывают людям путь спасения и «привлекают» души к добру, являются «мудрыми» и делают мудрыми; а беседа с мудрыми и добрыми людьми является средством увеличения мудрости; «Кто ходит с мудрыми, тот будет мудр» (Притч. 11:30; 13:20).
4. Природа и свойства этой мудрости; полный отчет о котором дан (Иак. 3:17).
4а. Это «сверху»; от Доброты, Отца, Сына и Духа, как уже отмечалось; он сведущ в небесных вещах; это небесная мудрость, противостоящая земной мудрости в предыдущем стихе, мудрости о земных вещах, мудрости мира сего и князей его, которые сходят на нет.
4б. Оно чисто само по себе и по своим последствиям; оно способствует чистоте сердца, жизни и разговора; результатом этого является чистая и незапятнанная религия и ее соблюдение; имеющие ее, хранят тайну веры в чистой совести и послушны Божественным заповедям, от чистого сердца и веры нелицемерной; она противоположна той мудрости, которая чувственна и используется для чувственных наслаждений, и плотской мудрости,
«мудрость плоти», или плотской разум, называется враждой против Бога (Рим. 8:7).
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4в. Это «миролюбиво»; это влияет на тех, кто его изучает, чтобы они были в мире между собой и друг с другом; и жить в мире, насколько это возможно, со всеми людьми; культивировать мир в семьях, между соседями и даже с врагами.
4д. Говорят, что он «нежный»; оно заставляет тех, у кого оно есть, быть мягкими по отношению ко всем людям, умеренными и гуманными, терпеть и выносить, сносить немощи слабых, снисходительно относиться и прощать друг другу нанесенные обиды; и ради мира и любви отступать от своих прав и не переносить сурово на других за их недостатки, а покрывать их мантией любви.
4е. «Легко поддаться уговорам» или убеждению, терпеть оскорбления, снисходить к людям низкого положения и не обращать внимания на высокие вещи; ибо «у смиренных есть мудрость»; легко поддаваться превосходному суждению и более сильным доводам других; быть легко склонным и склонным надеяться и верить в лучшее из всех людей; и поддерживать хорошее мнение о хороших людях и их поведении.
4ф. Оно «полно милости и добрых плодов»; оно наполняет людей состраданием к тем, кто находится в беде, и побуждает их к добрым делам бедным в соответствии с их способностями; кормить и одевать их, посещать вдов и сирот в их скорби и утешать их; и совершать другие обязанности и добрые дела как плоды праведности, благодати Божией и Духа.
4г. Это «беспристрастно»; без пристрастия к себе, почитая друг друга лучше себя; и другим, не выказывая никакого уважения к людям, не делая различий в христианском общении между богатыми и бедными и давая бедным и нуждающимся без различия, предпочтения или привязанности.
4 часа. Оно «без лицемерия» по отношению к небу и человеку; не выставлять напоказ то, чего они не имеют и не собираются делать; так как это благодать, то она имеет тесную связь с искренней верой, с надеждой без лицемерия и с любовью без притворства. Все это показывает, насколько полезна и желательна такая мудрость и насколько необходимо на протяжении всей христианской жизни исполнять свой долг, избегать сетей и искушений, которым он подвержен, искать своего блага и блага других; и, прежде всего, слава Божия.
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] «Isthuc est sapere, non, quod ante pedes modo est, videre; sed etiam illa quae futura sunt prospicere». Терент. Адельп. действовать. 3. сбн. 4.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 21

БОЖЕСТВЕННОЙ ИСКРЕННОСТИ
Искренность противостоит лицемерию; нет ничего более отвратительного для неба; и нет ничего более приятного для него, чем прямота и непорочность: это называется «благочестивой искренностью», ειλικρινεια θεου, «искренностью Божией» (2 Кор. 1:12), которую Бог требует, одобряет и является благодатью, которую Он дарует. на свой народ. Искреннее — чистое и несмешанное, [1] а то, что сохраняет свои родные цвета, особенно белый, как молоко, — чистое и несмешанное; поэтому мы читаем о «искреннем словесном молоке» (1 Пет. 2:2) и тонкой муке без каких-либо отрубей или какой-либо закваски в ней; отсюда словосочетание «опресноки искренности и истины» (1 Кор. 5:8, латинское слово «sinerus», откуда происходит наше английское слово
«искренний» состоит из «sine et cera»; [2] и означает «без воска»; как чистый мед, не смешанный ни с каким воском. Греческое слово ειλικρινεια в собственном смысле означает суждение о вещах при свете и сиянии солнца; некоторые думают, что в этом есть намек на орла, который держит своих детенышей, как только они вылупятся. солнце, и если они могут переносить его свет, не моргнув, она сохраняет за собой; но если нет, она отвергает их как поддельный выводок. Свет делает все проявленным; Принципы и дела тех, кто действительно милостив и искренен, выдержат испытание светом, ибо день покажет им, кто они есть; и в этом заключается принципиальная разница между искренностью и неискренностью; см. (Иоанна 3:19-21).
1. Я буду считать эту благодать искренности истиной в сердце; что касается истины об особых благодатях; что касается доктрины, исповедуемой или проповедуемой; поскольку это связано с поклонением Богу; и как это проявляется в хождении и разговорах святых.
1а. Во-первых, поскольку это истина в сердце; ибо это, по-видимому, имеется в виду в (Пс. 51:6). «Ты желаешь истины во внутренней части», искренности, непорочности и прямоты души: отсюда мы читаем о
«истинное сердце», искреннее и прямое во всех своих заботах о Боге; что то же самое с «чистым сердцем» и «правым духом», обновленным в человеке; о чем молится Давид (Пс.
51:10), а те, кто обладает этой благодатью искренности в своих сердцах, описаны как те, кто:
1а1. «Чисты сердцем». Апостол Петр написал свое второе послание к святым, «чтобы возбудить чистые умы их напоминанием» (2 Пет. 3:1), именно в греческом тексте их
«искренний ум»; [3] искренний ум и чистое сердце — одно и то же; дело не в том, что сердце какого-либо человека настолько чисто, чтобы быть свободным от греховных мыслей, наклонностей, желаний и привязанностей; тем не менее, хотя и не совершенный, он может быть искренним; и никто не готов более, чем они, простодушно исповедовать и сокрушаться о нечистоте своих сердец; ни что более «люби чистоту
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«Блаженны чистые сердцем», которые, хотя и не совершенны, но все же искренни, и их сердца прямо с Богом.
1а2. О них говорят, что они «здравы сердцем» в учении и практике; «здравый в вере», в учении веры; используя «здравую речь» и принимая то, что становится «здравым учением», таковы «цельные слова» Господа нашего Доброты и Доброты: и здравые на практике те, кто искренне относится к путям и поклонению, постановлениям и повелениям Бога. ; имейте к ним сердечную привязанность и соблюдайте их действительно, и истинно, и сердечно, как для Господа; об этом молится Давид: «Да будет сердце мое здраво в постановлениях Твоих» (Пс.
119:80), то есть искренне соблюдая их; см. (Прит. 14:30).
1а3. Их описывают как простодушных, имеющих единый взгляд на славу Божию во всем, что они делают; и выступайте против «двусмысленного человека», который «нестабилен во всех своих путях»; а тем, у кого «двойное сердце, сердце и сердце», как бы два сердца; или, по крайней мере, чьи сердца, слова и действия не согласны; они неискренни в том, что говорят и делают; говорить одно, а иметь в виду другое; так не поступают искренние люди (Иак. 1:8; Пс. 12:2).
1а4. Искренние люди, имеющие истину в сердце, подобны «праведным сердцем», которых ненавидят и преследуют злые люди; но «возлюбленные» Господом, и к которым Он благ и благотворит им (Пс. 11:2; 125:4), в которых обновлены правильные духи, даны им новые сердца и новый дух; чьи намерения, желания и взгляды честны.
1а5. Такие, как Иаков, являются «простыми людьми» или «простосердечными»; таким человеком, каким был Иов (Иов 1:1), где о нем используется то же слово[4], что и об Иакове; и это характер всех истинных израильтян; что касается Нафанаила, который, как говорят, был «истинным израильтянином», одним из истинных сыновей Иакова,
«в котором не было лукавства» (Быт. 25:27; Иоанна 1:47).
1а6. Можно сказать, что у тех есть истина или искренность в сердце, чьи желания и привязанности сердца стремятся к Богу; как церковь (Ис. 26:9), и кто, как Давид, жаждет Господа после большего общения с Ним и подчинения Ему; и выражать свою сильную и сердечную привязанность к Богу, как это делал Асаф (Пс. 42:1; 73:25).
1а7. Которые доказывают себя Благостью и желают, чтобы Он исследовал и испытывал их, искренни они или нет, как это сделал Давид (Пс. 138:23,24).
1б. Во-вторых, искренность может рассматриваться в отношении истины об особых благодатях сердца, с которыми оно связано и о которых заботится. «Искренний» — это прилагательное, и к нему нужно что-то прилагать, чтобы его объяснить; должно быть что-то искреннее, и это что-то может быть как плохим, так и хорошим, неправильным и правильным. Савл был искренним фарисеем и действительно думал, что в отношении праведности закона он непорок; да, искренний гонитель, ибо он искренне считал, что ему следует делать многое вопреки миру; как и многие другие, которые думали, что должны сослужить Богу добрую службу, убивая учеников Добра. Итак, об искренности следует судить по тому, для чего она применяется;
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и кажется, что она не является отдельной благодатью сама по себе, но проходит и является составной частью каждой благодати; что доказывает его подлинность. Как,
1б1. Покаяние; ибо есть притворное покаяние; как и в Иудее (Иер. 3:10), таково было внешнее унижение Ахава, которого не было в действительности, только по внешней видимости и виду; да, можно пролить много слез, но истинного и искреннего покаяния не будет; как в случае с Исавом (Евр. 12:17) и другими, притворяющимися покаявшимися; их слезы могут быть только так называемыми крокодиловыми слезами. Но когда покаяние от сердца, а скорбь по благочестивому и искреннему виду, то она производит такие же последствия, о которых упоминает апостол во 2 Кор. 7:11.
1б2. Вера — это также благодать, отличающаяся своей искренностью; ибо есть вера притворная, как была вера Симона Волхва, который заявлял, что верит, но на самом деле не верил; это искренняя вера, которая «от сердца к праведности»; или это уверование «всем сердцем», как требовалось от евнуха перед его крещением; и называется «верой нелицемерной» (1 Тим. 1:5; 2 Тим. 1:5).
1б3. Надежда своей искренностью отличается от надежды лицемера, которая подобна паутине и бесполезна при смерти; но искренняя надежда опирается на хорошее основание; не на человеческом богатстве или праведности; но на личности, крови и праведности Христа; и жив, и имеющий его очищает себя, как чист.
1б4. Любовь и к небу, если она истинна и искренна, — «всем сердцем, всей душой и всей силой»; а любовь к небу — от сердца и «от искренности» (Еф. 6:24).
Церковь всегда описывает Доброту своей возлюбленной, даже когда она была в неприятном сложении и позе; «Тот, кого любит моя душа!» А любовь к святым, когда она права, не в «слове и языке, но в деле и истине», то есть сердечная и искренняя (1 Иоанна 3:18), и называется «нелицемерной любовью к братьям». (1 Пет. 1:22).
1с. В-третьих, искренность может считаться в отношении исповедуемого или проповедуемого учения.
«Искреннее молоко слова», несмешанное и неподдельное, как того желают истинно новорожденные младенцы; и всеми теми, кто «вкусил, что Господь милостив»; они желают, как им обещано, чтобы он питался «лучшей пшеницей», чистым хлебом Евангелия, без отрубей человеческих примесей, без плевел человеческих изобретений; ибо «что мякина для пшеницы?» они не могут жить на шелухе, которую едят свиньи, но на ядре божественных истин, и не могут насыщаться иначе, как «медом из скалы», чистым и несмешанным; поэтому говорят, что уста церкви, выражающие ее исповедание, «капают, как соты», чистый девственный мед, искренний и без воска; а «мед и молоко» называются «под языком ее», чистым и искренним учением, принятым, сохраненным и произнесенным ею (Песнь Песней 4:12), ибо с той же искренностью исповедуют уста, как и сердце. верит; тогда как неискренний человек не станет открыто исповедовать Добро и его истину, любя похвалу человеческую более, чем похвалу Божию; как это делали фарисеи. Так верные и искренние служители слова не «искажают слово Добра», не искажают его, не смешивают с учениями человеческими; как торговцы смешивают вино с водой или другими напитками, о чем идет речь (2 Кор. 2:17). «Отрекаясь от сокрытых нечестных дел, не поступая в хитрости и не искажая слова Божия, но открывая истину самым искренним образом, «представляя себя» совести всякого человека в
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и тогда они кажутся искренними, когда их слово, их учение не являются «да и нет», противоречивыми и непостоянными, а единообразными и цельными; и когда Евангелие трубит, как дуемый ими, не издает «неуверенного звука» (2 Кор.
4:2; 1:19; 1 Кор. 14:8).
1д. В-четвертых, искренность может рассматриваться в отношении поклонения; что всегда следует совершать искренне и честно, как сказал Иисус Навин народу Израиля;
«Итак бойтесь Господа и служите Ему в искренности и истине» (Иисус Навин 24:14).
1д1. Богослужение вообще искренне, когда оно совершается «в духе и истине»; духовно, всем сердцем и духом, и под руководством и влиянием, и при содействии Духа Божия, и по истине Божественного слова, и с истиной в сердце; ибо «Бог есть Дух», и Ему следует поклоняться таким образом; и такие поклонники, и только такие, приятны ему; а что касается тех, кто приближается к Нему «устами своими и отводит сердце свое от Него» или неискренне поклоняется Ему, то Он презирает и отвергает (Ин. 4:23,24; Ис. 29:13).
1d2. Молитва, в частности, должна быть вознесена на небеса с искренним сердцем; то есть искренним, с помощью которого люди должны приближаться к небу; ибо Он близок к тем, кто «призывает Его в истине»; то есть искренне; именно молитву, исходящую «не из уст притворных», слышит Бог; это «молитва праведного», то есть искреннего человека, это «его радость»:
когда к тем, кто, как лицемеры, молятся в синагогах и на углах улиц, чтобы их видели люди, относятся с презрением и отвращением.
1д3. И тогда появляется искренность в соблюдении таинств; когда люди, подобные Захарии и Елизавете, поступают во всех заповедях и постановлениях Господних непорочно; и соблюдайте таинства в том виде, в каком они были изданы, без каких-либо нововведений и коррупции; и когда они совершают праздник, особенно Вечерю Господню, не «с закваской злобы и злобы, но с опресноками чистоты и истины» (1 Кор. 5:8).
1е. В-пятых, искренностью можно считать хождение и разговоры святых; «Блаженны непорочные» или совершенные и искренние «в пути»; по пути заповедей Божиих, поступая по правилу Слова Божия и как подобает благовествованию благости (Пс. 119:1), и именно о таком внешнем хождении перед людьми говорит апостол, что «в простоте», в простоте своего сердца, «и богоугодной искренности», какой требует и одобряет Бог, «мы вели беседу в мире» (2 Кор. 1:12), и действуют искренно. и вертикальная часть, которая, 1e1. Желай не столько быть замеченным людьми, сколько быть одобренным Добротой. Фарисеи, лицемеры, делали все, чтобы показаться людям; они подавали милостыню, молились и ревностно соблюдали традиции старцев; и все для того, чтобы получить аплодисменты людей: но искренний верующий трудится, чтобы «присутствующий или отсутствующий он мог быть принят Добротой» и одобрен Им; ибо не тот, кто хвалит себя и ищет похвалы от людей, «достоин одобрения», но «кого хвалит Господь» (2 Кор. 5:9; 10:18).
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1е2. «Которые соблюдают все заповеди Благости и все повеления Его обо всем почитают правильными» (Пс. 118:6,28) и стараются не нарушить ни малейшей из заповедей Его; которые не упускают из виду более важные вопросы закона или более важные обязанности религии, и в то же время не пренебрегают более легкими и меньшими.
1е3. Кто сознается в совершении как меньших, так и больших грехов; но воздерживайся от всякого рода зла; желающие очиститься и сохраниться от тайных грехов, а также удержаться от самонадеянных; которые столь же суровы к своим грехам, как и к грехам других, и даже не щадят грехов правого глаза и правой руки, тех, к которым они больше всего склонны; и так же тщательно вынимают бревно из своего глаза, как и наблюдают за соринкой в глазах других.
1е4. Кто не стремится скрыть, смягчить и смягчить свои грехи; как говорит Иов: «Если я покрою свои преступления, как Адам», и буду искать им оправдания, как он, то такие не поступают искренне; «Скрывающий свои грехи не будет иметь успеха» (Иов 31:33; Притчи 28:13).
1е5. Человек, поступающий по правилу слова, делает его образцом своей жизни и поступает непорочно, согласно Евангелию; и поступает так, как имеет примером Доброту, как в проявлении всякой благодати, так и при исполнении всякого долга; и ходит не по плоти, но по Духу.
1е6. Кто имеет в глазах славу Добра и благо других во всем, что его касается; который делает все, что он делает в гражданских и религиозных делах, с целью способствовать славе Добра, интересам истинной религии и благу бессмертных душ; который естественно заботится о духовном и вечном состоянии людей; и чья забота на протяжении всего его собственного разговора состоит в том, чтобы другие, видя его добрые дела, могли получить некоторую пользу для себя по его примеру и прославить своего небесного Отца.
Я продолжаю наблюдать,
2. Откуда проистекает эта благодать искренности.
2а. Не от природы; это не по происхождению и по рождению; действительно, наши прародители до своего падения находились в состоянии простоты, не поскольку это означает безумие, но простодушия, непорочности и прямоты; так было с Евой до того, как она была обманута и испорчена змеем. «Бог сотворил человека правым», невинным, святым и безвредным; но он согрешил и потерял свою непорочность, «и искал множество изобретений» и оправданий, чтобы смягчить и прикрыть свой грех; какую неискреннюю и лицемерную роль совершил Адам, когда хотел сбросить с себя вину за вкушение запретного плода и возложить ее на свою жену? и такого же характера, естественно, имеют все его сыновья и дочери; нет праведного среди людей; самые вертикальные острее, чем живая изгородь из колючек; и это верно не только для какой-то конкретной нации, а для некоторых отдельных лиц в ней, и в какую-то определенную эпоху и период времени; но из всех потомков Адама; которые, будь они хорошими или плохими, являются преступниками еще от утробы и заблуждаются оттуда, говоря ложь; в их внутренней части нет истины; да, «внутренность их весьма порочна»; не только зло, но и злоба; да, очень злобно, чрезвычайно злобно; то же самое имеется в виду, когда говорят, что сердце «отчаянно злое».
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безвозвратно таково, но по милости Божией; отсюда проистекает все то притворство, обман, лицемерие и ложь, которые есть в мире.
2б. Но искренность – от благодати Божией; хотя она и не является отдельной благодатью сама по себе, как отмечалось ранее, тем не менее она принадлежит и является составной частью каждой благодати; и это то, что отличает истинную благодать от поддельной; это «благодать Божия в истине», в искренности; в этом вся благодать; и только по благодати Божией люди становятся искренними и честными; без этого люди двоедушны, двуязычны и лживы: может быть видимость, видимость искренности и прямоты там, где их нет на самом деле; как книжники и фарисеи, лицемеры, которые по наружности казались людям праведными, а внутри были полны лицемерия и беззакония.
2в. Где бы ни была истинная искренность, она от Бога; и поэтому называется «Божественной искренностью», или
«искренность Божия», то, что имеет своим автором Бога, который есть Бог всякой благодати; тот, кто создатель сердца, исследует его и видит, что в нем, может только сделать его искренним и честным; Кто отличал нечестивца Исава и простодушного Иакова, кроме Бога Своим Духом и благодатью? и эти плоды Духа, благодать, непорочность и искренность, можно найти только у возрожденных людей, новых творений, которые «облеклись в нового человека, созданного в праведности и истинной святости, или святости истины» [5]. ] то, что искренне и подлинно, а не притворно и не притворно (Еф. 5:9 4:24). Следовательно, 2д. Поскольку это от добра и только от него, об этом следует спрашивать у него; он желает истины внутри себя; он требует этого, говоря: «Ты будешь совершенен», или честен, или искренен «пред Господом Богом твоим» перед Ним, в Его глазах (Втор. 18:13; см. Быт. 17:1). Только Он может дать новое сердце и новый дух и создать его в новом человеке, и поэтому к нему должны молиться все, кто осознает свою нужду в этом; отсюда эти прошения Давида; «Дух правый обнови во мне, и да будет сердце мое здраво в постановлениях Твоих» (Пс. 51:10; 119:80). И поэтому апостол молится за филиппийцев, чтобы они «были искренни и непорочны до дня Христова» (Флп. 1:10). И тем более,
2е. Этого следует искать, так как это так одобряется Добротой, которая видит и исследует сердце; «Знаю и благость мою, — говорит Давид, — что ты испытываешь сердца и наслаждаешься неправотой» (1 Пар. 29:17). «Лицо Его видит праведного» (Пс.
11:7), он улыбается ему и радуется ему. Какое одобрение Иову он выражает? и какое свидетельство он дает ему благодаря своей искренности и прямоте и своей настойчивости в этом? (Иов 1:1,8 2:3). Что еще более полно прояснится, если принять во внимание:
3. Счастье тех, кто обладает этой благодатью.
3а. Таким людям обеспечен свет духовной радости и веселия; и в этой жизни, по крайней мере время от времени, даруется им (Пс. 97:11; 112:4).
3б. Все блага благодати и добра не только желанны, но и даны им:
«Благодать», благословения благодати, описываются как «со всеми, кто искренне любит Господа нашего Доброту»; и благодать, и слава даются, и «ничего доброго не будет».
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быть удержано от поступающих непорочно», что им приличествует и подобает (Еф. 6:24; Пс.
84:11). 

3в. Такие люди защищены и защищены от всякого зла и от всякого врага: Сам Господь «является щитом для ходящих прямо; да, очи Его бегают взад и вперед по всей земле, чтобы показать Себя сильным ради тех, чьи сердце совершенно», или искренне, «по отношению к Нему» (Ис. 33:15,16; Прит. 2:7; 2 Лет. 16:12).
3д. Те, кто «ходят непорочно, ходят твердо» на доброй земле, добрым путем и добрым правилом и «спасутся; путь Господень», по которому они идут, «есть сила для праведных, «Они становятся всё сильнее и сильнее (Прит. 10:9,29; 28:18).
3е. Те наслаждаются присутствием Бога сейчас; «Прямые будут обитать пред лицом Твоим» (Пс.
140:13). «Чистые сердцем увидят Бога» и пребудут с Ним вовек; «Праведные будут иметь власть» над нечестивыми в утро воскресения; а что касается искреннего и совершенного человека, то его «конец – мир», вечный мир и блаженство (Мф. 5:8; Пс. 49:14; 37:37).
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] το καθαρον και αμιγες ετερου, Suidas in voce ειλικρινες.
1[2] Итак, Донат апуд Валлум; но сам Валла думает, что это скорее συν et cera; «Quasi cum cera, mel quod integrum est et Solidum et nulla sui parte Frasatur». Элегантный л. 6. в.
31. 

1[3] την ειλικρινη διανοιαν.
1[4] Матфей.
[5] οσιοτητι της αληθειας.
221


ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 22

ДУХОВНОГО РАЗУМА
Противопоставление между плотским человеком и духовным человеком, а также между плотским и духовным помышлениями очень ярко выражено апостолом в Римлянам 8:5, 6.
«Живущие по плоти», плотские люди, грешные и развращенные, такие, какими они были рождены, не имеющие в себе ничего, кроме плоти, греха и развращения, без Духа и благодати Его, ходящие по плоти, и исполнить его желания; эти «помышляют о плотском»,
их умы — «плотские умы», они не ищут ничего, кроме удовлетворения похотей плоти, и заняты совершением дел ее, которые называются грехами плоти, следствием которых является смерть; «Ибо плотские помышления – это смерть», вечная смерть, справедливая плата за грех; как и должно быть, так как такая плоть есть грех и греховность, и вражда против добра, как в следующем стихе: а духовный человек, и духовное помышление, и следствие того, суть обратная всему этому. Как окажется при рассмотрении,
1. Кто такие люди, которые думают о духовном и являются духовными людьми? Их описывают как «ищущих Духа». Не все, кто думает, что они духовные люди и хотели бы считаться таковыми, таковы; «Если кто-нибудь возомнит себя пророком или духовником», как человек может, но не будет ни тем, ни другим; и поэтому не следует верить всякому духу или всякому, кто заявляет, что имеет Духа и является духовным человеком; но «духи», или те, кто называет себя духовными людьми, должны быть «испытаны» словом Божьим, независимо от того, являются ли они таковыми или нет; они могут казаться такими другим, но при этом не быть таковыми; и если они только внешне праведны или внешне реформированы в своей жизни, они могут быть в лучшем случае нравственными, а не духовными людьми; да, люди могут иметь «вид благочестия», проявление духовности, но не иметь его истины и силы; они могут выглядеть как девственницы и казаться духовно мудрыми, но при этом быть глупыми. И не все истинно духовные люди, имеющие, как их можно назвать, «духовные дары», отличаются от особой благодати; ибо апостол, поговорив о духовных дарах, говорит о «путе превосходном»; и отмечает, что люди могут иметь различные дары, необычные и обычные, но при этом быть лишены истинной благодати (1 Кор. 12:1,31; 13:1-3).
И не предназначены только те, кто обладает большей степенью духовного знания и истинной благодати, чем другие; ибо хотя это, несомненно, духовные люди и высочайшего класса (1 Кор. 3:1; Гал. 6:1), тем не менее, они не единственные; другие, обладающие меньшими знаниями и меньшей степенью благодати, также имеют право на этот характер. Гораздо меньше имеются в виду такие, которые не имеют в себе ни плоти, ни греха; ибо нет таких духовных людей на земле; никто, кроме святых на небесах, духи праведных людей, достигших совершенства; и которые при воскресении будут иметь духовные тела. Но,
222

1а. Это те, кто возрождены, обновлены и оживлены Духом Божьим; они таковы, как описывает наш Господь, как «рожденные от воды и Духа» или от Духа Божьего по сравнению с водой; а кто и что так рождено, есть дух, или духовный (Ин. 3:5,6), тот рожден от Бога и сделан причастником Божеского естества; «не от крови», от плотского зарождения и происхождения, «не от тленного, но от нетленного семени»; вновь рожденный от Бога с живой надеждой на славное наследие по Его великой милости и по Его собственной суверенной воле и желанию; и являются «своего рода начатками творений Его»; да, это новые создания; ибо дарованная им благодать есть «банея возрождения и обновление Святым Духом»; они обновляются в духе своего разума, и им даны новые сердца и новый дух, и в них вложен Дух Божий, которым оживляются те, кто прежде был мертв по преступлениям и грехам; но теперь Дух жизни от Бога входит в них; и, подобно убитым свидетелям и сухим костям Иезекииля, стоят на ногах и живут: и, оживляясь таким образом, они дышат духовно, после спасения, пути его и познания его; и после Добра, когда оно направлено к нему; после Бога и общения с Ним; после открытия и применения прощающей благодати и милосердия: всего этого, а также более вещей духовного характера, они страстно желают всей своей душой и духом; и можно действительно сказать, что он духовно настроен.
1б. Это те, у кого есть духовные чувства, которые при упражнении способны различать добро и зло, выбирать и помнить одно, а также отвергать и избегать другого; у них есть духовное «зрение», способность различать вещи, даже духовные вещи, которые являются лишь
«духовно проницательный»; и какой духовной проницательности нет у природного человека; но духовный человек имеет и может судить о них; пробуйте разные вещи, одобряйте более превосходные и отдавайте им предпочтение; им дано видящее око, очи их разумения просвещены Духом мудрости и откровения в познании себя и Христа: одно они могут сказать: «были слепы, теперь видят»; видят себя потерянными и погибшими, а Доброту — своим единственным Спасителем; и они видят Его славу, полноту, превосходство и пригодность как Спасителя: теперь они с удовольствием слышат Евангелие; для них это «радостный звук», благая весть и радостная весть о мире, прощении, праведности, жизни вечной и спасении небесами; они слышат голос Христа и очарованы им, и их привязанность обращена к Нему; они слышат его, чтобы понять его, и насладиться им, и отличить его от голоса чужого, и потому следовать за ним, а не за чужим: они «вкушают» и имеют тягу к духовным вещам; они чувствуют, что Господь милостив, и приглашают других прийти и вкусить, и увидеть, насколько Он хорош; слова добра, учения Евангелия слаще для своего
«вкус», чем мед или соты; плоды, падающие от Благости, сидя под его тенью, и блага благодати, исходящие от Него, также сладки и приятны для их вкуса: они «вкушают» то, что от Бога и Доброты и что принадлежит духовная природа; из-за «вкуса благого мира Его», Его богатой милости, их любовь обращена к Нему; они «почувствуют приятное благоухание» от Его личности, праведности и жертвы; вся его одежда, его одежда спасения и одежда праведности пахнут миррой, алоэ и кассией: они «управляют» словом жизни, держатся за Добро, древо жизни, и срывают, и берут, и едят от плоды, растущие на нем; и когда они потеряли из виду Христа, своего возлюбленного, и снова нашли Его, они обняли Его, крепко удержали и не отпускали. Евангелие Добра – это сила Божья, способная
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их; они принимают его сердечно и любовь к нему, чувствуют, как оно мощно действует в них, и обнаруживают, что оно оказывает на них сильное влияние, заставляя любить Его и служить Ему.
1с. Они способны на духовные действия и упражнения и совершают их; духовные люди, и только они, «поклоняются Богу в Духе», духовным образом, своим духом и под влиянием Его Духа; и такое поклонение, соответствующее их характеру, приемлемо только для небес; когда ему очень неприятно поклонение плотским и формальным профессорам: они могут говорить и беседовать друг с другом о духовных вещах; Господь обращается к ним или дарует им чистый язык, язык Ханаанский, на котором они говорят и на котором они говорят друг с другом, чтобы понимать и быть понятыми друг другом; поскольку они наделены обилием богатого внутреннего опыта, от избытка сердца их уста говорят в христианском совещании друг с другом; и речь их в общем разговоре выдает их и показывает, к какому обществу они принадлежат, и что они не плотские, но духовные люди: и они способны ходить, и они ходят не по плоти, но по Духу; что отличает их от плотских людей и дает им право на характер духовных людей; да, они ходят в Духе и живут в Духе, и ведутся Им, независимо от самих себя, к небесам, к полноте благодати в Нем и ко всякой истине, как она есть в Господе; и те, кто находится под его руководством и учениями, поскольку они являются сынами Божьими, они должны быть духовными людьми и думать о духовных вещах.
1д. В них много Духа Божьего, различные благодати Духа Божьего; как вера, надежда, любовь и все другие плоды Духа. Доброе дело благодати, автором которого Он является, дело веры, и труд любви, и терпение надежды, начато в них Им и будет продолжено, исполнено и завершено; он действует в них как для того, чтобы желать, так и для того, чтобы делать по своему благоволению, и все, что угодно Богу, и укрепляет их для исполнения воли и дела Божьего; под его влиянием они проявляют всякую благодать, а благодать является руководящим принципом в их душах; они не под законом, но под благодатью, и поэтому грех не имеет над ними власти; но благодать царит через праведность к жизни вечной, под небесами, Господь наш; да, закон Духа жизни в Доброте освобождает их от закона греха и смерти, от его тиранической власти; так что они кажутся духовными людьми и духовно живыми. И даже Сам Дух Божий обитает в них и является критерием, отличающим их от плотских людей; «Вы не во плоти», то есть вы не плотские люди; «но в духе», духовные люди, «если будет так, что Дух Божий обитает в вас»; и поэтому назван храмом Бога и Святого Духа; мир, плотские люди не могут ни принять Его, ни познать Его; но истинные ученики Христа знают его; ибо Он обитает с ними и будет в них (Рим.
8:9; Иоанна 14:17), хотя и в этих духовных людях много плотских помышлений, плотских похотей, похотей и желаний; «Плоть похотела против духа»; и они готовы сказать вместе с апостолом: «Я плотян, плотью служу закону греха» (Рим.
7:14,24,25). 

2. Что такое духовные вещи, по мнению духовных людей; из которых они называются духовно мыслящими людьми.
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2а. Они заботятся о своих душах, о своем духовном и вечном благополучии; не только тогда, когда они впервые осознали свое греховное состояние и опасность и воскликнули: «Что нам делать, чтобы спастись?» и когда они впервые спросили дорогу в Сион, обратив лица свои туда, и сначала предались Господу и Церкви Христовой, по воле Божией; но потом, используя все возможности, общественные и частные, для своей выгоды и назидания, способствовать процветанию своих душ, о которых духовные люди заботятся больше, чем о своих телах.
2б. Закон Божий духовен (Рим. 7:14), и об этом думает духовный человек. В этом заключены великие вещи, достойные рассмотрения и о которых следует помнить, уважая благо людей и славу Божию; и, тем не менее, многие не обращают на это внимания, да, отбрасывают это и презирают, «и считают это чем-то странным» (Осия 8:12), недостойным какого-либо внимания и внимания; но духовный человек, у которого очи духовно просветлены и покров снят с них, увидит из нее «дивные вещи», особенно как в руке Благости, и исполненные Им; и можно сказать, что они думают об этом и духовно думают о нем, когда размышляют о нем, о его авторе, природе и полезности. Характер доброго и счастливого человека заключается в том, что «о законе своем» (законе Божием) «размышляет он день и ночь»;
не в нем как в устрашающем, проклинающем и осуждающем законе; но как наставляющий и объясняющий природу греха и долга, возвеличенный и прославленный небесами, исполнивший как предписывающую, так и карательную часть его; и о чем Давид говорит: «О, как я люблю закон твой, о нем я размышляю весь день!» (Пс. 1:2; 119:97), да, духовные люди не только любят его, «и великий мир имеют любящие закон Твой»; но они наслаждаются этим, как и тот духовный человек, апостол Павел; «Я наслаждаюсь законом Божьим по внутреннему человеку»; см. (Пс.
1:2; ПЗУ. 7:22), и они охотно подчиняются ему и с удовольствием служат ему.
«плотский разум», φρονημα της σαρκος, «мудрость плоти»; или человек, находящийся под его влиянием и помышляющий плотски, есть «вражда против Бога, ибо закону Божию не покоряется, да и не может»; но мудрость духа, или тот, кто находится под влиянием оной и духовно помыслен, подчиняется ей и умом своим служит закону Божию.
2в. Евангелие и его истины являются духовными вещами; «Если, — говорит апостол, — мы посеяли в вас духовное», семя слова и драгоценные истины Евангелия, «велико ли то, если пожнем у вас плотское?» причащайтесь от своего мирского имущества (1 Кор. 9:11), это вещи Духа благости или духовные вещи, которых природный человек не получает, потому что безумие для него; как есть учение о кресте или учение о спасении распятой Добротой; и он не знает этого, не ценит и не уважает это, поскольку оно распознается только духовно; какой духовной проницательности у него нет; но духовный человек судит духовные истины и различает их отличие от других и истинную их ценность; его вкус различает извращенные вещи и различает хорошее и плохое; и он почитает слово истины более необходимой ему пищи, и считает их вкусной пищей, какую любит душа его; он находит слово спасения по Благости и вкушает его, и это радость и веселие сердца его; это похоже на булочку Иезекииля, которая была у него во рту «как мед по сладости»; это «искреннее молоко слова», которого желают новорожденные; и есть пища для сильных людей, к которым хорошо склонны умы духовных людей: и на божественных и евангельских истинах они останавливаются в своих мыслях и размышлениях; как и учения о вечной любви, о завете
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благодать и ее дела; «Мы помыслили о милости Твоей, Боже, посреди храма Твоего!» и о доктринах, касающихся личности, должностей, благодати и праведности Доброты; к этому можно применить слова псалмопевца: «Мое размышление о нем будет сладостно!» (Пс. 48:9; 104:34).
2д. О духовных благословениях думают духовные люди; такими, которыми благословляются избранные Божии на небесах в Господе (Еф. 1:3), как избрание в Господе, принятие в Нем пред Богом, искупление, прощение, оправдание, усыновление и жизнь вечная; это вещи, к которым стремятся духовно мыслящие люди, и которые часто крутятся в их умах; это действительно блага, которых они настойчиво желают; они ищут в первую очередь
«Царство Божие и правда» и тому подобное, духовные и небесные вещи; полагая, что им будут даны все прочие вещи мирского рода, необходимые для них, о которых они не заботятся, не обращая внимания на них в сравнении с другими.
2е. Быть устроенным «духовным» домом и быть святым духовным священством; они озабочены тем, чтобы приносить «духовные жертвы, угодные небесам от небес», а именно жертвы молитвы и хвалы, которые они приносят своим великим Первосвященником и которые становятся приятным благоуханием, благоухая фимиамом его посредничества. ; и сами они радуются в доме молитвы, приношения их принимаются Богом на Его жертвеннике; которые привлекают сюда их духовные умы и побуждают их к таким жертвоприношениям.
2ф. Духовно мыслящие люди занимаются духовным служением; они преподносят свои тела в святую, живую и приемлемую жертву, которая является лишь их разумным служением; и заинтересованные, они должны служить Господу во всех религиозных обязанностях приемлемо, с благоговением и благоговением, в праведности и святости во все дни своей жизни. Более того, 2г. Они проявляют себя в каждой из благодатей Духа Божьего; их разум очень сосредоточен и очень желает возрастания во всякой благодати, чтобы их вера могла возрастать и возрастать чрезвычайно; чтобы они могли изобиловать надеждой благодаря силе Святого Духа; и чтобы их любовь также могла возрастать еще больше и больше. Ко всему, что можно добавить,
2ч. Что сердца, привязанности и разговоры духовно мыслящих людей находятся на небесах; их сердца там, где их сокровище, а именно на небесах; их привязанности направлены на то, что выше, где находится Добро; и разговор их — на небесах, откуда они ожидают Доброты своего Спасителя.
3. Далее можно спросить, как кто-либо из сынов человеческих стал духовным человеком и стал духовно мыслящим. Они не таковы по своей природе или по своему первому рождению; они рождены от плоти и являются плотью, плотскими, греховными и развращенными; их «умы плотские», или они плотски помышлены; их умы и совесть осквернены грехом, и оттуда не происходит ничего, кроме греховного; их умы суетны и пусты, и они ходят в суете своего ума; у них нет Бога, никакого истинного знания о Нем, любви к Нему и страха перед Ним; они не научились Добра и ничего о нем не думают; они чувственные,
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не имея ни Духа, ни какой-либо Его благодати: они думают о земле и земных вещах, они поглощают все их мысли, привязанности и желания; все, что есть в мире, похоть плоти, похоть очей и гордость житейская, являются главными развлечениями их умов и тем, с чем они больше всего знакомы; их естественная склонность — ко злу; воображение мыслей их сердца является злом, и что да, их сердца постоянно настроены делать зло; и таково расположение их ума, что они не могут думать о себе ничего, особенно того, что духовно хорошо. Так как это естественно происходит с умами людей, то должно произойти обновление ума, или он должен быть отлит в другую форму: прежде чем человек сможет быть духовно помышленным, он должен иметь новое сердце и новый дух, вложенный в него. внутри него; Дух Божий должен «работать» в нем, «чтобы желать»,
должно дать ему склонность и расположение к духовно хорошему; он должен просветить свой разум и наполнить его знанием духовных вещей; должен вложить законы Божьи в умы людей и записать их в их сердцах; он должен влиять и привлекать их привязанности к духовным вещам, внушать им любовь к ним и полностью убеждать их во зле плотского помышления и печальном последствии его — смерти; Далее следует рассмотреть преимущества духовного мышления.
4. Эффекты и последствия, а также свидетельства духовного мышления.
4а. Во-первых, жизнь: «Быть духовно мыслящими — это жизнь»: живы должны быть духовно мыслящие, и они должны быть живы в духовном смысле; их духовное мышление является свидетельством их духовной жизни и ясно показывает, что они в этом смысле живы. Это очевидно,
4а1. От упражнения своих чувств, ранее наблюдаемых; у них есть духовные чувства зрения, слуха, вкуса, обоняния и ощущения; и поэтому должна иметь жизнь, без которой не может быть никаких чувств, и их осуществление; как тот, кто имеет свои естественные чувства, должен быть естественно жив, так и тот, кто имеет свои духовные чувства, должен быть духовно живым.
4а2. От совершаемых ими поступков духовной жизни; они дышат духовным; молитва — дыхание каждого духовно мыслящего человека; «Вот, он молится!» и это показывает жизнь; он рассуждает о духовных вещах, что открывает характер и расположение его ума; его хождение и разговор духовны, он ходит и живет верой в Добро, и ходит в Нем таким, каким принял Его.
4а3. От живого проявления в нем благодати и усердного исполнения долга. Его вера жива; и не мертвая вера; надежда его жива, и любовь его сильна, как смерть, и не может быть ею уничтожена: все это свидетельствует о его духовной жизни; и проявление этих благодатей свидетельствует о его духовном помышлении; и отсюда следуйте усердию духа в служении Господу, бегству по путям Его без устали и хождению без утомления.
4а4. Духовно мыслящие люди не только сами живы, но и являются средством оживления других своей духовной беседой; своими духовными советами и советами: своим духовным утешением они управляют, и своими духовными увещеваниями возбуждают к любви и добрым делам.
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4а5. Проблемы духовного мышления в вечной жизни; который есть дар Божий и проистекает от Его благодати; которого примут участие все духовно помышленные и получат его; это несомненно из обетования, что всякий, кто увидит Сына и поверит в Него, не погибнет, но будет иметь жизнь вечную; и от благодати Божией в них, которая есть источник живой воды, текущей в жизнь вечную; и от Духа Божия в них, залога ее, и Который готовит к вечной жизни и вводит в нее, благодаря праведности Христа, которая дает на нее право.
4б. Во-вторых, еще одним результатом и следствием духовного мышления является мир; «Быть духовно помышленным – это мир»; внутренний мир души, который есть плод Духа и обретается посредством веры в Господа; оно проистекает от праведности Христа, принятой верою, и от Его мироговорящей крови в совести; а духовные вещи, с которыми знаком их разум, способствуют внутреннему миру и служат его поддержанию и увеличению. Духовно мыслящие люди имеют миролюбивый характер; они желают
«вести тихую и мирную жизнь», при каком бы правительстве они ни находились; и «насколько это возможно», они стараются «жить в мире со всеми людьми» в тех районах, где они находятся; способствовать миру в своих семьях и среди своих друзей; и «учитесь сохранять единство Духа в союзе мира» среди святых в церковном состоянии, в котором они находятся; поступать иначе означало бы действовать плотски и поступать по-человечески (1 Кор.
3:3). И, наконец, духовное помышление исходит в вечный мир, конец такого человека есть мир, он уходит с миром, он входит в него; и это его вечная доля и счастье.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 23

ХОРОШЕЙ СОВЕСТИ
Проявление чистой совести является частью внутренней религии и связано с поклонением Богу; Богу нужно «служить с чистой совестью» (2 Тим. 1:3). И это касается не только вещей естественных и законных, обвиняющих или оправдывающих, как предписывает закон природы; и в гражданских делах - с повиновением гражданским властям, которым мы должны подчиняться, "не только из-за гнева" или страха наказания, "но и ради совести"; их обязанностью является благость и Его постановление (Рим. 2:14,15; 13:5), но также и в отношении всего религиозного, духовного и евангельского; вещи, касающиеся как доктрины, так и практики;
«Тайну веры», или особые и возвышенные учения Евангелия, следует хранить «в чистой совести»; и служение слова должно осуществляться, «сохраняя веру», учение веры и «добрую совесть» при нем (1 Тим. 3:9; 1:19; см. Евр.
13:18), да, всякое доброе дело, исполненное правильно, происходит отсюда (1 Тим. 1:5). Целью доброй совести является Бог, она уважает Его слово, волю и поклонение; и поэтому называется «совестью к Богу» (1 Пет. 2:19), как покаяние есть покаяние к добру, а вера есть вера к благости Господа нашего; или συνειδησις θεου,
«совесть добра», которая есть доброта, имеет своим творцом Бога, будучи внедрена им в разум человека; это наместник Бога, который действует от его имени и под его началом и подотчетен ему. Я подумаю,
1. Во-первых, что такое совесть и ее функция.
1а. Во-первых, что это такое. Это сила или способность разумной души человека; с помощью которого он знает свои собственные действия и судит о них в соответствии с имеющимся у него светом: некоторые считают это привычкой ума; другие — акт практического суждения, вытекающий из способности понимания силой какой-то определенной привычки.
1а1. Это «наука» или знание, как показывает ее название; знание воли Божией и действий человека как приятных или неприятных ей; это «общая» наука или знание, поэтому называемая «совестью», общая с другими людьми, а также с Богом; посредством которого он знает, что истинно, справедливо и правильно по отношению к Доброте, и, следовательно, что следует делать, а что нет; это то, благодаря чему человек осознает свои тайные мысли, а также свои действия; это дух человека, который знает только то, что есть в человеке внутри него, и знает то, что знают только Бог и он сам.
1а2. Из этого познания возникает суждение, которое совесть формирует о себе и действиях и соответственно одобряет или не одобряет их, оправдывает или обвиняет за них; о каком суде говорит апостол, когда говорит: «Если бы мы хотели судить самих себя, то не были бы судимы» (1 Кор. 11:31), и это сделано с точки зрения суда Божия и является
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подчиненное этому и соединенное с ним, это совместное свидетельство; и даже иногда сам Бог взывает к суду совести, как и совесть взывает к небу; «Судия, прошу тебя, между мною и виноградником моим» (Ис. 5:3; см. Рим. 9:1).
1а3. Это явленная воля Божья, которая является правилом совести, ее познанием и суждением; либо открыто законом и светом природы, который был правилом для язычников, не имевших писаного закона (Рим. 2:14,15), либо написанным нравственным законом, который содержит в себе то добро, совершенное и приемлемое. воля Божья относительно того, что должно быть сделано или не сделано; или Евангелием, которое наставляет в доктринах благодати и закрепляет в них религиозные обязанности и является правилом, которому нужно следовать (Гал. 6:16).
1а4. Следовательно, ничто не может связать совесть, кроме закона и воли Бога; оно является наместником Бога, действует от его имени и под его началом, получает от Него свою власть и указания и подотчетно Ему, и никому другому; оно является его должником и обязано повиноваться его воле; оно ограничено им, обусловлено необходимостью соблюдать его и не может поступать иначе: пусть люди говорят, что хотят, наоборот, или облечены какой властью они могут: родители, хозяева, судьи, не имеют власти над детьми, слуг и подданных принуждать их к тому, что противоречит велениям совести, по воле Божией; никакие законы человеческие не являются обязательными для совести, если они не соответствуют или противоречат закону и воле Бога; «Надо повиноваться добру, а не человекам», — таково определение апостолов Христовых (Деяния 4:19,20; 5:29).
1б. Во-вторых, обязанность совести, что она делает и должна выполнять, когда выполняет свой долг.
1б1. Это свет, просвещающий людей в познании воли Божией; это тот свет, который освещает каждого человека, приходящего в мир; которое получено от Доброты, Творца людей; и показывает людям, каков их долг перед Богом и человеком; оно сообщает им, что им следует делать и чего следует избегать; «Дух человека», который является его природной совестью, есть «свеча Господня», которую он зажигает в душе человека, «исследуя»
самые сокровенные тайники сердца; особенно если он просвещен словом и Духом Божьим (Иоанна 1:9; Притчи 20:27).
1б2. Он принимает во внимание действия человека; он хорошо наблюдает и наблюдает за ними; ему присуще своего рода всеведение; оно видит все его поступки, да, оно видит его сердце, и то, что проходит через него, отмечает его пути и дела и считает его шаги.
1б3. Он учитывает их и регистрирует; это книга, в которой все написано; и хотя в настоящее время она может быть закрыта и на нее мало кто смотрит, грядет суд, когда книги будут открыты, и книга совести среди остальных; по которому будут судить людей.
1б4. Он выступает в роли свидетеля за или против людей, как даже у язычников; «Их совесть свидетельствует» об их действиях, добрых или злых; и поэтому их мысли оправдывали или обвиняли друг друга. Так совесть благочестивого человека свидетельствует о нем и является со-свидетелем Святому Духу, к которому он может взывать, как это сделал апостол (Рим. 9:1), так и
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совесть братьев Иосифа свидетельствовала против них, когда они говорили: «Воистину мы виноваты перед братом нашим» (Быт. 42:21), отсюда и общая поговорка:
«Совесть подобна тысяче свидетелей»; это так, хорошо ли[1] или плохо.
1б5. Совесть — судья, оправдывающий или осуждающий. Итак, совесть Самуила освободила его от всех обвинений, которые могли быть предъявлены ему, как и Бог и Его народ (1 Цар. 12:5). Такая чистая совесть была у Иова; «Сердце мое», говорит он, то есть совесть моя, «не будет укорять» или осуждать меня, «пока я жив» (Иов 27:6). В этом смысле апостол использует эту фразу и указывает на функцию совести (1 Иоанна 3:20,21).
1б6. У нечестивых людей он играет роль карателя или мучителя; и большее наказание и более суровое мучение не могут быть вынесены, чем укусы и бичи собственной совести; [2] это то, что Священное Писание называет червем, который никогда не умирает; а язычники подразумевали под стервятником, питающимся сердцами или печенью людей.
2. Во-вторых, различные виды совести; которые можно свести к этим двум: порочная совесть (Евр. 10:22) и «добрая совесть» (1 Тим. 1:19).
2а. Во-первых, злая совесть; последствиями которого являются вина, ужас, горе и печаль, рано или поздно, если сердце не очистится от этого Кровью Христа; из которых существуют разные виды.
2а1. Которая слепа и невежественна, возникает из понимания, затемненного и отчужденного от жизни Божией, по неведению; когда у некоторых дело доходит до того, что теряются различия между добром и злом, между тьмой и светом; а некоторые не желают выйти на свет, чтобы не были порицаемы дела их; а иные, подобно продажным судьям, подкуплены даром, ослепляющим очи мудрых; а другие настолько суеверны, что думают, что приносят пользу Богу, отнимая жизни у Его народа; и такая совесть была у Савла, когда он думал, что ему следует делать многое вопреки миру, и поэтому разрушал церковь.
2а2. Тупая, тяжелая, глупая совесть, которая страдает не более, чем спящий человек; и хотя он находится в опасности, как человек, спящий посреди моря, на вершине мачты, но все же беспечный, беззаботный и безопасный; и хотя он поражен и избит, он не чувствует этого и совершенно оцепенел; и как человек в летаргии, если не будет произведен сильный шум, его нелегко разбудить; как фараон, чья совесть была встревожена громом и молниями, а затем он признал, что согрешил; но когда они кончились, он вернулся к своей прежней жестокости и глупости: и даже у хороших людей совесть может убаюкать и оставаться глупой в течение значительного времени; как и в случае с Давидом, пока к нему не был послан Нафан и не обвинил его совесть, сказав: «Ты тот человек».
2а3. Частичный, когда не обращает внимания на большие грехи и очень строго относится к меньшим; как Саул жестоко преследовал израильтян за нарушение обрядового закона, когда они ели мясо с кровью, когда он без колебаний убил сразу восемьдесят пять священников Господних; и как первосвященники, которые утверждали, что это не было законно положить деньги в сокровищницу, которыми было предано Добро, потому что это была цена крови, и все же это было
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те же самые деньги, которые эти нечестивцы дали Иуде, чтобы тот предал его: и точно так же они частичны, когда позволяют человеку пренебрегать обязанностями и услугами величайшей важности и возлагают его на меньшие; как Саул в своей совести думал, что поступил хорошо, убив тощих коров и пощадив лучшее из мелкого и крупного скота: так и фарисеи, которые опустили более важные вопросы закона и строго соблюдали традиции старцев , которые не были частью закона.
2а4. Подкупленный; как совесть Ирода была подкуплена его клятвой, и он умолял об отсечении головы Иоанну Крестителю; , что сотворивший себя Сыном Божьим должен умереть.
2а5. Нечиста, какова совесть всякого невозрожденного человека; «Для оскверненных и неверующих нет ничего чистого, но осквернены и ум их и совесть»
(Титу 1:15), и так совесть слабого брата может быть осквернена неосторожным использованием свободы более сильным (1 Кор. 8:7).
2а6. Обожженный, прижженный, как бы опаленный раскаленным железом (1 Тим. 4:2), и так становится нечувствительным к греху и опасности и перестающим чувствовать какое-либо раскаяние в грехе; это происходит без всякого осознания этого и покаяния в этом (Иер. 8:6).
2а7. Отчаянный или полный отчаяния; как было с Каином, когда он сказал: «Наказание мое больше, чем я могу вынести»; и Иуды, который сказал: «Согрешил я, предав кровь невинную!» и пошел и убил себя: и особенно такова будет совесть проклятых в аду, чей червь не умирает, но они всегда будут в черном отчаянии.
2б. Во-вторых, чистая совесть. У невозрожденных людей может быть совесть в своем роде добрая; оно может быть хорошим по своей природе, хотя оно не является хорошим с моральной, духовной и евангельской точки зрения. Совесть, когда она выполняет свою работу в соответствии со своим светом, является естественной доброй совестью; как и язычники, хотя они и были виновны в грехах, в которых их совесть не обвиняла; так и апостол Павел до своего обращения «жил в доброй совести» (Деян. 23:1), хотя и был богохульником и гонителем. И может быть у хороших людей совесть, не похвальная и которую в известном смысле нельзя назвать доброй.
Как,
2б1. У них может быть ошибочная и заблуждающаяся совесть; «Некоторые с совестью идолоподобной», полагая, что это что-то, а это ничто, «едут это, как идоложертвенное, и, будучи немощными, совесть их оскверняется» (1 Кор. 8:7).
2б2. Сомневающаяся совесть. Апостол Павел не сомневался, но был твердо убежден:
«что нет ничего нечистого самого по себе»; однако замечает, что «кто сомневается», нечисто ли оно или нет, и можно ли его есть, тот «клянется», то есть осуждается сам собой (Рим. 14:14,23).
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2б3. Слабая совесть; которая возникает от слабости веры в законное и чистое (Рим. 14:1,14; 1 Кор. 8:7), которая быстро и легко тревожится, огорчается и смущается, видя, как другие делают то, чего она не одобряет. (Рим. 14:15), который одновременно судит и осуждает свободу другого человека (Рим. 14:3; 1 Кор. 10:29) или который, по примеру других, легко склоняется к совершению то, чем оно оскверняется, уязвляется и разрушается, что касается его мира и утешения (1 Кор. 8:7,9-12).
2б4. Уязвленная и уязвленная совесть, которая, хотя и не греховна, но может быть названа злой, а не доброй, потому что она огорчена; таким образом, сердце или совесть Давида поразила его, когда он пересчитывал народ, и заставила его чувствовать себя очень неловко, тревожно и неудобно; а иногда оно настолько поражено, уколото и ранено и настолько обременено виной, что это невыносимо; «раненый дух» или совесть, «кто может вынести?» (Прит. 18:14).
2б5. Есть совесть, просвещенная и пробужденная чувством греха и опасности; что, хотя и огорчает в настоящее время, дает хорошие результаты; как и о трех тысячах, уязвленных сердцами, которые сказали апостолам: «Что нам делать, мужи братия?» и в тюремщике, который с трепетом пришёл к Павлу и Силе и сказал: «Господа! что мне делать, чтобы спастись?» которое, хотя и сопровождалось большими страданиями в обоих случаях, завершилось хорошо, в покаянии к жизни и спасению, в котором не нужно раскаиваться; Непосредственными последствиями истинно пробужденной совести являются стыд и смятение лица из-за греха; как у наших прародителей, которые пытались прикрыть свою наготу и спрятаться; см. (Рим. 6:22), страх перед Божественным Существом, страх перед наказанием и будущим гневом (Рим. 4:15), простодушное исповедание греха и скорбь о нем (1 Тим. 1:13; 2). Кор. 7:10), от которого он освобождается от стыда, страха и печали, открывая и применяя прощение через кровь Христа, которая и только она делает совесть доброй. Эпитеты чистой совести таковы:
2б5а. Нежный; как у Иосии, трепещущего от чувства греха, охваченного благочестивой скорбью о нем, который не может легко поддаться искушению совершить грех; как в случае с Иосифом, который сказал своей госпоже, искушая его: «Как могу я сделать это великое зло и согрешить против Бога?» и имея страх Божий пред глазами и в сердце своем, не может делать того, что делают другие; как Неемия (4 Царств 22:19; Быт. 39:9; Неем. 5:15).
2б5б. Совесть, свободная от обид; то, чему старательно следовал апостол Павел (Деяния 24:16), стараясь не оскорбить, согрешая против добра, и не наносить оскорбления ни иудеям, ни язычникам, ни церкви Божией; и это он учился, чтобы иметь
"всегда;" не единовременно, но постоянно; и не в чем-то только, но и «во всем» (Евр. 13:18).
2б5с. Чистая совесть (1 Тим. 3:9; 2 Тим. 1:3). Совесть осквернена грехом, как и все силы и способности души: чистая или очищенная совесть есть совесть, очищенная от мертвых дел греха Кровью Христа; сердце, окропленное тем же от злой совести; это источник для омовения греха и нечистоты, который только очищает от всякого греха (Евр. 9:14; 10:22), такая совесть бывает только доброй.
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3. В-третьих, плоды доброй и чистой совести; что должно сделать его очень желанным и ценным.
3а. Свобода от вины греха. Этого священники по закону не могли устранить своими жертвами и поэтому не могли «сделать совершенными приходящих к ним»; не мог сделать их совесть совершенной, облегчить им бремя греха и очистить их от вины за него; тогда бы они «не имели больше совести о грехах», тогда как, несмотря на эти жертвы, было ежегодное воспоминание о них. Отсюда следует, что те, кто имеет истинно очищенную и очищенную совесть драгоценной кровью и лучшей жертвой Христа, «не имеют больше совести грехов», от которых они очищаются: не иначе, как они создают совесть и заботятся о том, чтобы избегать совершения греха; но вина за грехи снята кровью Христа, их совесть не осуждает их за грехи, которые они совершили и от которых они очищены (Евр. 10:1,2).
3б. Душевный покой и душевное спокойствие. Кровь Христа «говорит лучше, чем кровь Авеля; кровь Авеля» в совести его брата, убийцы, говорила ужас, гнев и осуждение; но кровь Добра в совести грешника, очищенной ею, говорит мир, прощение и спасение; тот, кто оправдан верой в кровь и праведность Христа, имеет мир с Богом и мир в самом себе; Результатом этого является «покой и уверенность навеки».
3в. Радость, как и мир, есть еще одно следствие доброй и чистой совести; особенно когда искупление греха жертвой Доброты применяется и принимается в нее (Рим.
5:11), да, свидетельство совести в отношении непорочности и прямоты в разговоре под влиянием божественной благодати доставляет радость и удовольствие доброму человеку (2 Кор. 1:12), как смущает злая совесть. и огорчает, и дает печаль; добрая совесть веселит, веселит и веселит; [3] мудрый человек говорит: «веселое сердце», что некоторые интерпретируют как добрую совесть, «имеет веселый вид и имеет постоянный пир» (Притч. 15:13,15).
3д. Еще одним следствием этого является смелость, уверенность и слава среди клеветы, упреков и гонений со стороны мира; человек с чистой совестью может бросить вызов всем своим врагам и доказать, что они оправдывают свою клевету, и может легко опровергнуть их; как сказал Самуил (1Цар.12:3), и такой человек, ибо «совесть пред Богом может переносить скорби, страдания несправедливо»; не как злодей, а как христианин; и поэтому не стыдится, но «прославляет Бога за это» (1 Пет. 2:19; 4:15,16), да, если сердце и совесть человека не осуждают его, то имеет он «уверенность в Боге» (1 Иоанна 3:21), а также по отношению к людям. [4]
3е. Результатом чистой совести, очищенной кровью Иисуса, является избавление от страха смерти и грядущего суда; такой человек не «боится злых вестей» теперь, приближающихся злых времен и судов, грядущих на землю; и он не страшится тревог смерти, но встречает ее со спокойной душой и уверен, что не постыдится перед Судьей всех в пришествие свое. И это так много аргументов, почему такую совесть нужно «держать» и крепко держать; хороший человек должен прилагать усилия, чтобы иметь это, и применять это, и себя в этом, и быть осторожным, чтобы не делать ничего противоречащего этому;
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но используйте все средства, чтобы сохранить его, часто общаясь со своим сердцем, внимая своим путям и соблюдая все заповеди Божии; и особенно должен постоянно иметь дело с кровью Христа для очищения своего сердца верой в нее и для очищения его от всякого греха.
ПРИМЕЧАНИЯ:
1[1] «Защитник Bona conscientia turbam; мужской etiam in solitudine anxi a atque solicita est--
--- O te miserum si contemnis hunc testem», Сенека, Еп. 13.
1[2] «Nihil est miserius quam animus hominis conscius», Plaut. Мостеллар. действовать. 3. сбн. 1. в.
13. 

1[3] «Gaudium hoc non nascitur nisi ex virtutum conscientia; non potest gaudere nisi fortis, nisi justus, nisi temperans». -- Сенека, Еп. 59.
1[4] «-----hic murus aheneus esto, Nil conscire sibi, nulla pallescere culpa». ----Гор. Эп. л.
1. эп. 1. л. 60.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 1 — Глава 24

ОБЩЕНИЯ С БОГОМ
Общение с Богом – это вершина опыта святых в этой жизни, это вершина экспериментальной религии и могучего благочестия. Это из всех наслаждений народа Божия на земле ближе всего к небесному блаженству; и мог бы все «совершенство» и
Если бы к этому добавить «бесконечную продолжительность», то было бы так. Я рассмотрю: 1. Во-первых, общение с Богом вообще, которое проявляется главным образом в большом сообщении благодати и благословениях от Него, передаваемых через Доброту и применяемых благословенным Духом; и в свободном проявлении или благодати к нему, под божественным влиянием: во всем, что имеет большую часть божественного присутствия.
1а. Во-первых, общение основано на союзе и возникает из него. Существует союз между Богом и Его народом; для более открытого проявления и доказательства, о котором молится наш Господь (Иоанна 17:21): «Да будут все едино, как Ты, Отец, во Мне, и Я в Тебе, чтобы и они были едино в Нас! " Этот первоначальный союз является федеральным союзом между Богом и ними, включающим их в заветные отношения с Собой; в силу чего он становится их Богом, а они — его народом; между ними есть супружеский союз, как между мужем и женой; «Твой Создатель – твой Муж» (Ис. 54:5). Доказательством этого союза является дар Духа им в возрождении и обращении; когда кажется, что в них существует жизненно важный союз и взаимное обитание Бога и их в Господе; «Поэтому мы узнаем, что мы обитаем в Нем, и Он в нас, потому что Он дал нам от Своего Духа» (1
Иоанна 4:13). Узы этого союза – вечная любовь Божия к ним. Поскольку именно любовь одного друга к другому объединяет их души; как душа Ионафана была соединена с душой Давида, и Ионафан любил его, как свою душу; и поскольку святые в духовном отношении «соединены любовью», и ею; любовь — это цемент, объединяющий их: так и любовь Бога в Его сердце к Своему народу привлекает их к Нему и объединяет их с Ним; и какая связь неразрывна; ибо ничто не сможет
«отделиться от любви Божией», ни отделиться от него, кто заинтересован в Его любви; и в проявлении этой любви к ним заключается большая часть их разумного общения с Богом; как результат и свидетельство своей вечной любви к ним, он с любящей добротой привлекает их к себе в действенном призвании, когда им это широко демонстрируется, а иногда и обильно изливается; любовь Божия излилась в их сердца Духом, данным им, и сердца их направлены к любви Божией; настолько, что они «укоренены и укоренены» в нем и убеждены в своей заинтересованности в нем; и постичь со всеми святыми, какова ширина, и длина, и глубина, и высота его; их заставляют пить большую часть этой реки наслаждения, реки, потоки которой радуют город Божий; в участии в которых они получают много утешения и освежения и наслаждаются общением с Богом.
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1б. Во-вторых, великое благословение благодати, вытекающее из этого союза, — это заветный интерес к Господу; большего блага, чем которое, не может быть; «Счастлив тот народ, у которого Бог — Господь!» и этот заветный интерес всегда сохраняется, он никогда не может быть уничтожен; «Этот Бог — наш Бог во веки веков!» и это основное благословение, из которого берут свое начало все остальные; «Тот, Кто есть Бог наш, есть Бог спасения!» от всех благ ее (Пс. 144:15; 48:14; 68:20), от всех духовных благословений, которыми благословляются святые в Господе, и от всякой благодати от Него и всех прибавлений ее; «Моя благость», мой заветный Бог, «восполнит все твои нужды!» (Еф. 1:3; Фил. 4:19). Теперь в восприятии и наслаждении этого великого блага в значительной степени заключается заветный интерес к Добру, общение с Ним; Бог иногда говорит Своему народу, даже когда он боится и сомневается: «Не ужасайтесь, ибо Я Бог твой!» и они, проявляя веру, говорят, как Давид: «Я уповал на Тебя, Господи, я сказал Тебе: Ты — Бог!» (Ис. 41:10; Пс. 31:14), они исповедуют Господа как свою Благость, а Он признаёт их Своим особым народом; "Я скажу,"
говорит Господь: «Это Мой народ, и они скажут: Господь — Бог Мой!» (Зах. 13:9), и в этом случае необходимо наслаждаться разумным общением с Богом: Господь является частью Своего народа; и когда он говорит им, как сказал Аврааму: «Я щит твой и награда твоя весьма великая»; и они в ответ говорят: «Господь — часть моя, говорит душа моя, поэтому буду надеяться на Него» (Быт. 15:1; Плач. 3:24), их доля теперь в земле живых, и их доля доля навеки; при таком открытии и при таком взгляде на вещи должно быть общение с Богом: они имеют взаимный интерес друг к другу; Народ Господень — его доля, и сам он — доля Иакова; и поэтому с большим правом можно назвать их «наследниками Божиими»; потрясающая фраза!
выражение собственности, интереса и товарищества. Следовательно,
1с. В-третьих, существует взаимное общение между Богом и Его народом; что по-разному выражено в Священном Писании.
1с1. Благодаря их взаимному пребыванию друг в друге, что следует из интересов завета и является его свидетельством; как было жилище Господне среди сынов Израилевых; «Я буду обитать, — говорит Иегова, — среди сынов Израилевых, и буду их благостью», открою им это следующим образом, «и узнают, что Я Господь, Бог их»;
поэтому он приказал построить «святилище», чтобы он мог «жить среди них»; и в этом святилище, или скинии, был поставлен ковчег, и над ковчегом крышку милости, а на ней херувимы, между которыми обитал Господь; и откуда он обещал общаться с Моисеем обо всем, что касается народа Израиля: это символ общения святых с Богом через благость у престола благодати (Исх. 29:45,46; 25:8,22). ). И Бог не только обитает в отдельных общинах Добра, которые построены жилищем для Добра посредством Духа; таковы были церкви в Коринфе и в Ефесе (2 Кор. 6:16; Еф. 2:22), но в особенности люди, любящие Добро и соблюдающие Его заповеди; о котором он говорит: «Мы придем к нему и обитель у него сотворим!» фраза, выражающая постоянное и продолжительное общение, по крайней мере, на какое-то время (Иоанна 14:23), а с другой стороны, таковые обитают в Господе, который был «обителью народа Своего во все поколения» и есть « их прочное жилище, к которому они могут постоянно прибегать» (Пс. 90:1; 71:3), и такие обитают в Благости, которые живут в постоянном проявлении благодати к Нему; и особенно о благодати любви к нему, и
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по отношению к своему народу; «Живущий в любви пребывает в Господе, и Бог в нем» (1 Иоанна 4:16), это и есть общение.
1с2. Взаимным хождением вместе; который показывает согласие и выражает общение; «Могут ли двое идти вместе, если они не договорились?» (Амос 3:3). Бог и Его народ согласны; примирение с Богом совершается для них смертью Доброты, и примирение совершается в них Духом Благости; и то, и другое означаются в (Рим.
5:10), и, согласившись таким образом, они идут вместе; Бог ходил с детьми Израиля в шатре и скинии, которые передвигались с места на место; и он ходит среди своих золотых светильников, в отдельных церквях, как и обещал; «Я буду обитать в них и ходить в них»; и так в отдельных верующих (2 Кор. 6:16), и они ходят с Ним; таким образом, «Енох ходил с Богом»; как Ной и другие (Быт. 5:24; 6:9), как и все верующие, они ходят верой в Бога как в Бога своего завета, и ходят смиренно пред Ним, и во всех Его заповедях и постановлениях безупречны; в котором они имеют с ним много общения.
1с3. Путем взаимного разговора вместе; они разговаривают вместе, Бог говорит с ними, и они говорят с ним; такое дружеское общение было у Авраама с добротой по поводу дела Содома; По окончании которого сказано, что «он оставил общение с ним» (Быт. 18:33), то же самое имел и Моисей, с которым, как сказано, Бог «общался», разговаривал с ним и
«говорить» с ним «лицом к лицу» (Исх. 25:22; 31:18; 33:9,11), и нечто подобное этому есть переживание всех святых, когда Господь является им, и разговаривает с ними и говорит им, что он возлюбил их вечной любовью и привлек их к себе узами своей; когда Он посещает их и открывает им тайны своего сердца (Пс. 25:14), и они беседуют с Ним и говорят с Ним в молитве; они имеют доступ к нему через доброту, и это со свободой и смелостью, через его кровь и праведность, и подходят даже к его престолу, и рассказывают ему все свои мысли, раскрывают ему свои просьбы и изливают перед ним свои души. ; большая часть общения с Богом заключается в молитве, частной, семейной и публичной.
1с4. Путем взаимного сидения и совместного пира; стол, на котором был поставлен хлеб предложения, или хлеб ликов, был прообразом общения святых с Добром и наслаждения Его присутствием через посредничество Христа; так и хлебное приношение, часть которого сжигалась для благоухания, в память о нем Господу, а остальное съели Аарон и сыновья его. Бог накрыл для народа Своего стол и устроил для него пир тучных блюд на святой горе Своей; где пируют с намеком, и он с ними; в частности, в таинстве Вечери Господней, во время которой достигается большое духовное общение; об этом далее.
2. Во-вторых, кто такие люди, имеющие общение с Богом.
2а. Первый. не невозрожденные люди, находящиеся в естественном состоянии; ибо они находятся в состоянии отчуждения от жизни Божией; они находятся на расстоянии от него, их грехи разделены между Богом и ими. Адам в своем состоянии невинности имел близость и общение с Богом; Бог часто беседовал с ним, открывал ему свои мысли и волю и оказывал ему особые милости; но тот шепчущий, грех, вскоре отделил главного
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друзья; и человек, впавший в грех, был изгнан из божественного присутствия; «И изгнал человека» из сада Эдемского, как символ отчуждения его и его потомства от Бога; это касается всех.
2б. Во-вторых, не всякий, кто находится в родной тьме и слепоте своего разумения и ходит в ней; в этом состоянии все люди по своей природе; все «ходят во тьме», а теперь «какое общение света с тьмой?» как люди, просвещенные Духом и благодатью Благости, не могут иметь духовного общения с такими, которые совершенно во тьме о духовных вещах; тем более не может быть никакого общения между Богом, который есть свет, и теми, кто ходит во тьме (1 Иоанна 2:11; 1:5,6).
2в. В-третьих, мертвые во грехе, каковы по природе все люди, не могут иметь общения с Богом; ибо как «какое согласие с храмом Божьим» (храмом Бога живого)
"с кумирами?" безжизненные твари: так какое же согласие может быть между живым Богом и мертвыми грешниками? такие люди, должно быть, совершенно чужды жизни в общении с Богом; когда наступает «время жизни» и, следовательно, открытой любви, тогда, и не раньше, Бог расстилает Свою юбку над такими людьми в знак их супружеского отношения к Нему и вступает с ними в завет или проявляет для них их заветный интерес к нему; и поэтому они открыто становятся Его и допускаются к общению с Ним (Иез. 16:8).
2д. В-четвертых, никакие несвятые и неправедные люди не имеют общения с Богом; ибо «какое общение праведности с неправдой?» как не праведники с неправедниками в церковном государстве; так и не чистый, святой и праведный Бог с нечистыми и неосвященными грешниками; даже ни с кем, кроме тех, кто создан в праведности и истинной святости; которые омываются, освящены и оправданы именем Господа Доброты и Духом Бога нашего.
2е. В-пятых, не тот, в ком грех является руководящим принципом; в которых оно царит и которые совершают его с такой смелостью и дерзостью, как если бы у них был для этого закон (Пс. 94:20), но Бог имеет такую незапятнанную чистоту и святость, что Он не может наслаждаться грехом, ни будут ли злые люди жить с ним ни сейчас, ни в будущем; но им будет предложено удалиться от него, как делатели беззакония. Но,
2е1. Общение с Богом или допускаются к общению с Ним имеют только те, кто любим и избран Им; тех, кого из великой любви, которой Он возлюбил их, Он оживил Своим Духом и благодатью и с любящей добротой привлек их к Себе; тех, кого Он избрал святыми, и без порицания перед Ним в любви, Он заставляет приблизиться к Себе сейчас, и дает им близость к Себе и общение с Ним.
2е2. Таких, кого небеса искупили и примирили через его страдания и смерть; которым он искупил грех и таким образом устранил то, что стояло на пути общения грешника с Богом: Добро пострадало за грехи, праведник за неправедных, «чтобы привести нас к добру», в состояние открытое общение с ним; и такие, «которые иногда далеки» в отношении общения, «приближаются кровью Христа»;
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посредством чего препятствия на пути общения устраняются, и к нему допускаются только такие люди.
2е3. Такие избранные и искупленные, возрожденные и освященные Духом Божьим; для его работы необходимо общение с Богом; «Без святости никто не увидит Господа», наслаждайтесь Им и общайтесь с Ним ни сейчас, ни в будущем. Дар Духа как Духа освящения и действие Его благодати в сердцах людей являются великим свидетельством соединения с небом, откуда проистекает общение с Ним (1 Иоанна 3:24; 4:13). . Я продолжаю рассматривать,
3. В-третьих, особое общение, которое такие люди имеют с Отцом, Сыном и Духом; Апостол Иоанн говорит: «у Отца и у Сына Его благость» (1
Иоанна 1:3), к чему можно добавить (Флп. 2:1. «Если кто-нибудь общение в духе», а также (2
Кор. 13:14). «Общество Святого Духа да будет со всеми вами». Все это вместе показывает, что святые имеют общение с каждым человеком в Божестве.
3а. Во-первых, с Богом-Отцом, поскольку Он есть Отец Добра; Который, как таковой, благословил их всеми духовными благами в Благости, и как таковой избрал их в Себе к святости и блаженству, и как таковой возрождает их, по Своему обильному милосердию; и есть Отец милосердия и Бог всякой благодати и утешения им; и поскольку Он является их заветным Богом и Отцом в Господе, через которого они имеют доступ к Нему как к своему Отцу, и обращаются к Нему как к своему Отцу Небесному, и взывают к Нему о том, чего хотят, и под свидетельством Духа усыновление, возопи Авва, Отче; и скажите: «Несомненно, Ты — наш Отец», и тогда можно будет сказать, что они имеют общение с Ним как таковым, когда их вера и надежда проявляются на Нем; и они затронуты Его чудесной любовью, когда он принимает их в свою семью, помещает среди детей и побуждает их называть Его своим Отцом и не отворачиваться от Него; что заставляет их сказать: «Какую любовь дал нам Отец, чтобы нам называться сынами Божиими!» (1 Иоанна 3:1), и когда они почувствуют чувства Его сердца к ним, Его сочувствие к ним, жалость и сострадание к ним, при всех их скорбях, искушениях, испытаниях и упражнениях (Ис. 63:9). Пс. 103:13), тогда они имеют общение с Отцом.
3б. Во-вторых, с Добротой: общение с Ним — это то, к чему особенно призван народ Господень в действенном призвании (1 Кор. 1:9), и к чему их приглашает Сама Доброта (Песнь 4:8), и что лежит в основе ,
3б1. С его стороны, в сообщении им благодати, которую они получают из его рук; он полон благодати, вся полнота ее обитает в нем, и от полноты Его они получают, и благодать за благодатью, обилие ее, особенно при первом обращении, когда благодать Христова весьма обильна, изливается и изливается; и после этого у них будет достаточно этого, чтобы помочь им во все времена нужды, постоянный запас его, когда они хотят; Доброта во все времена была «садовым источником, источником живой воды и потоками с Ливана» для всех Его церквей и народа; и с радостью черпают они воду из полных источников спасения в Нем и укрепляются в благодати, которая в Нем, к которой им позволено и поощряется прибегать во всякое время.
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3б2. С их стороны это общение заключается в проявлении благодати на Доброте; в приближении к нему своих душ в актах веры, надежды, любви, радости и т. д.
3б2а. На Его Личность, как на Сына Божия, созерцая славу Его, как славу Единородного от Отца, и выражение образа Его Личности; когда Он представляется им совершенно прекрасным, главнейшим среди десяти тысяч и единственным и вседостаточным Спасителем, способным спасти до конца всех, кто приходит к Богу через Него; и когда они будут воодушевлены взирать на Него и быть спасенными, и жить верой в Него, Сына Божьего, возлюбившего их и отдавшего Себя за них; и когда их любовь привлечена к Нему, невидимый Спаситель, и желания их душ обращены к Его имени и к воспоминанию о Нем; и они имеют надежду на вечную жизнь и ожидание ее, как дара Божьего через Него, и радуются Ему, не надеясь на плоть, тогда имеют общение с Ним.
3б2б. На него, как на его должности Пророка, Священника и Царя. Они общаются с ним как со своим Пророком, который учит их Своим Духом, словом и постановлениями; и от которого они получают то помазание, которое учит всему; его они слушают как великого Пророка Церкви, принимают учения Его Евангелия и обращают внимание на все наставления его уст, и в чьих сердцах слово Доброты обитает обильно и действует эффективно: они занимаются Добротой и иметь общение с ним в его священническом служении; они имеют дело с Его кровью для прощения своих грехов и очищения своих душ; и с его праведностью для их оправдания перед Богом и принятия с Ним; и с его жертвой, для искупления и искупления их беззаконий; и благодаря всему этому обретайте много мира, радости и утешения в вере. Они считают его Первосвященником дома Божия, который вершит за них все дела; они используют его как своего защитника и ходатая перед Отцом и вкладывают свои просьбы в Его руки, чтобы они были вознесены Им, надушены обильным благовонием Его посредничества; они признают его своим королем, подчиняются его правительству, подчиняются его приказам и считают все его повеления относительно всего правильными. Святые имеют такое общение и общение с Добром в его служениях, что в некотором смысле имеют в них долю; то есть они сделаны Им пророками, священниками и царями; пророки, чтобы учить и наставлять других, получив от него помазание; и цари и священники Богу и Отцу Его (1 Иоанна 1:2,7; Откр. 1:6).
3б2с. Большая часть общения с Добротой достигается посредством использования и посредством таинств его дома, особенно таинства Вечери. Церковь — это пиршественный дом, в который Добро приводит свой народ, где они сидят под его тенью и в его присутствии с радостью, а его знамя над ними — это Его любовь; вот у него накрыт стол, и сам за ним сидит, и гостей приветствует, говоря: «Ешьте, о
друзья! пей обильно, возлюбленные!", что ободряет их и заставляет их
«нард, чтобы излить его сладкий запах» или их благодать, проявившуюся на нем; чтобы общение было взаимным; он ужинает с ними, и они с ним. Это общение с Добром во многом происходит от отношения святого к нему; он Муж своей церкви и народа, а они его супруга и невеста; отсюда общность имени и благ; у них одно и то же общее имя: «Господь, праведность наша» (Иер.
23:6; 33:16), и все, что есть у Доброты, принадлежит им: они принадлежат Благости, а он — им; он сделан
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им «мудрость, праведность, освящение и искупление» (1 Кор. 1:30; 3:21-23).
Добрость есть глава, к которой соединено тело Его, Церковь, и святые суть члены Его, и один Дух с Ним; от которого они получают жизнь и питание и умножаются возрастом Божьим: Он — лоза, они — ветви; и благодаря соединению с ним им от него осуществляется сообщение плодов благодати, святости и стойкости.
3в. В-третьих, святые имеют также особое и особое общение со Святым Духом в дарах Его благодати им, которые они проявляют под Его влиянием; как благодать веры, являющаяся Его действием, и поэтому Он назван «Духом веры»; и «добрая надежда по благодати», которой изобилуют верующие, «силой Святого Духа»; а любовь – это плод Духа, который находится под его культивированием. Более того, это общение Духа проявляется в благодатных делах, которые Он совершает по отношению к ним; как их наставник, учитель и утешитель; как Дух благодати и мольбы, ходатайствуя за них; как Дух усыновления, свидетельствующий их духу, что они дети Божьи; и как залог небесного наследия для них и скрепитель его до дня искупления; в котором он обитает, как в своем храме, давая им возможность проявлять всю благодать и выполнять все обязанности, готовя их к тому же самому: вечной славе и счастью.
4. Его свойства; показывая превосходство этого общения и общения.
4а. Это замечательный пример снисхождения со стороны господина; что Тот, Кто есть Высокий и Превознесенный, Кто обитает на Небесах, в высоком и святом месте, и все же с теми, кто имеет сокрушенный и смиренный дух; что тот, чьим престолом является небо, а земля — подножием его ног, и все же снисходит до того, чтобы жить с людьми на земле; что Премудрость, или Сын Божий, должна построить дом, накрыть стол и пригласить грешных недостойных существ принять участие в его развлечениях; что Отец, Сын и Дух должны прийти и поселиться среди грешных людей и допустить их к величайшей близости с ними.
4б. Для сынов человеческих быть удостоенным такого общения весьма почетно: если Мемфивосфею было честью сидеть за столом царя Давида, как одному из царских сыновей; или чтобы Аман был приглашен на пир с царем и царицей; насколько почетнее быть допущенным сидеть с Царем царей за его столом и приниматься им как царственные гости!
4в. Это очень желательная привилегия, не более того; это единственное, чего святые желают во время публичного богослужения, — созерцать красоту Господа; увидеть Его силу и Его славу в Его святилище; сидеть под его тенью и вкусить его приятные плоды. Это не что иное, как врата рая.
4д. Это чрезвычайно ценно; оно превосходит все наслаждения жизни, предпочтительнее всего, что можно иметь на земле; свет лица Божия, Его милостивое присутствие, общение с Ним вселяли больше радости и веселия в сердца Его народа, чем величайшее увеличение мирских вещей; именно это делает пути мудрости приятными и пути ее мирными; именно это делает скинии Божии
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дружелюбный и милый, и день, проведенный в его доме, лучше, чем тысяча в другом месте; и поскольку это так ценно, поэтому апостол Иоанн в ликующей манере говорит: «Истинно наше общение с Отцом и с Сыном Его благостью!» (1 Иоанна 1:3).
1
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 2 — Глава 1
О ПРИРОДЕ ЕВАНГЕЛИЯ
ЦЕРКОВЬ, ОБЩЕСТВЕННОЕ СОБЫТИЕ

ПОКЛОНЕНИЕ
Рассмотрев предмет поклонения и различив богослужение на внутреннее и внешнее; и рассмотрев внутреннее богослужение, заключающееся в проявлении различных благодатей; Теперь я перехожу к рассмотрению внешнего богослужения, как публичного, так и частного: и сначала публичного богослужения; и поскольку публичное богослужение в церковном государстве осуществляется социально, я начну с рассмотрения природы евангельской церкви, ее местонахождения. Слово «церковь»
имеет различные значения, на которые, возможно, было бы уместно обратить внимание, чтобы установить истинный смысл того, о чем сейчас пойдет речь.
1. Во-первых, некоторые принимают его за место поклонения и называют такое место этим именем; но ошибочно, по крайней мере очень неправильно: есть замечательное высказывание одного из древних, даже жившего во втором веке: «Не место, но собрание избранных я называю церковью[1]».
Действительно, любое место поклонения раньше называлось домом Божиим; так место, где поклонялся Иаков и его семья, построив жертвенник Богу, называлось Вефилем, или домом Божьим (Быт. 35:1), так называется скиния Моисея, дом Божий в Силоме (Суд. 18:31) и храм, построенный Соломоном, дом Господень (3 Цар. 6:1, 2, 37). Но ни одна из них никогда не называлась церковью. Действительно, паписты называют церковью здание, построенное для религиозного поклонения; то же самое делают и некоторые протестанты; Я мог бы добавить, что и некоторые несогласные протестанты тоже; кто призывает ходить в места общественного богослужения, ходить в церковь; хотя и с большой неуместностью. Надо признать, что некоторые древние отцы использовали это слово в этом метонимическом и несобственном смысле, обозначая место, где церковь собиралась для богослужений: и некоторые отрывки из Священных Писаний оправдывают такое его использование; которые, однако, не кажутся ясными и достаточными: не в Деяниях 19:37, поскольку слово иеросулув не должно быть переведено как «грабители церквей», но как «грабители храмов»; и не проектируйте здания, построенные для христианского богослужения; Но что может показаться более правдоподобным и уместным, так это некоторые отрывки из 1 Коринфянам 11:18, 20, 22.
«Когда вы собираетесь в церкви, я слышу» и т. д. что считается после объяснения;
«Когда вы собираетесь в одно место: разве у вас нет домов, где можно есть и пить? или вы презираете церковь Доброты?» Все это действительно предполагает наличие места для встреч; хотя скорее не место, а собрание, собиравшееся в нем, называется церковью; и их объединение в церкви может означать не что иное, как то, что некоторые члены собираются и встречаются вместе с остальной частью церкви; и epi to auto, которое мы переводим «в одно место», может обозначать не единство места, но единодушие людей в нем.
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оппозиция между собственными домами и местом собраний; и это упоминается только для того, чтобы показать, что для них было бы гораздо более уместно и прилично есть и пить в своих домах, чем в присутствии собрания и церкви Добра, что было для них позором, позором и презрение; ибо не место, а люди, собравшиеся в нем, были собственно объектом презрения; однако несомненно, что существуют многочисленные места Писания, которые нельзя понимать под каким-либо материальным зданием или постройкой; из камня, кирпича или дерева[2]; как когда сказано: «весть о сем дошла до ушей церкви» (Деяния 11:22), было бы нелепо понимать это в таком смысле; и многие другие.
2. Во-вторых, слово экклсия, всегда используемое в значении «церковь», означает «собрание».
созываются и собираются вместе[3], а иногда он используется для обозначения собрания, законно или незаконно созванного; поэтому народ, собравшийся вместе после волнений, устроенных мастерами в Ефесе, назван «смятенным собранием» и считается незаконным; поскольку городской секретарь сказал им, что вопрос должен быть решен на «законном собрании»; и когда он сказал это, «распустил собрание» (Деяния 19:32, 39, 41), в которых используется то же самое слово, которое обычно означает «церковь»; и которое можно рассматривать либо как общее, либо как определенное собрание лиц.
2а. Во-первых, как общее собрание, называемое «общим собранием и церковью первенцев, написанных на небесах» (Евр. 12:23) и включающее в себя всех избранных Божиих, которые были, есть или будут быть в мире; и кто сформирует чистое, святое и незапятнанное Иерусалимское церковное государство, в котором не будет никого, кроме тех, кто записан у Агнца в книге жизни; и она состоит из искупленных Агнцем, и есть «церковь»
который Добро «купило» своей кровью; и кто составляет его супругу, «церковь»
он «возлюбил» и отдал себя тому, чтобы омыть и очистить и представить себе славную церковь без пятна и порока; это «тело», церковь, «главой» которой является Доброта; и в котором он является единственным должностным лицом, будучи Пророком, Священником и Царем; это не резиденция человеческого правительства, как это есть в конкретной церкви: и эта церковь - всего лишь
«одна», хотя отдельных церквей много: к этому можно применить слова Христа;
«Голубь Мой, непорочный, лишь один» (Песнь 6:9), и это то, что иногда богословы называют «невидимой» церковью; дело не только в том, что все число избранных Божиих видно ему и известно ему; «Господь знает Своих»; и избрание отдельных лиц может быть известно само по себе, по ниспосланной им благодати; и, судя по милосердию, можно заключить о других, что они избраны Добротой и записаны в книге жизни; но все отдельные личности и их число еще никогда не были замечены и известны; Иоанн видел их в видении, и все они будут действительно и действительно увидены, когда новый Иерусалим сойдет от Бога с небес, как невеста, украшенная для своего мужа; что будет при втором пришествии Христа, а не раньше; пока это время не придет, эта церковь будет невидима. Ее иногда выделяют в церковь «победоносную и воинственную», всю семью, названную Богом на небе и на земле. Торжествующая Церковь состоит из святых во славе, которых Добро взяло к себе, чтобы быть с ним там, где он есть; и это постоянно увеличивается. Воинствующая церковь состоит из людей в нынешнем состоянии, о котором сказано, что оно «как войско со знаменами» (Песнь 6:4). Оно состоит из тех, кто станет добровольцами в день
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Сила добра; которые облекаются во всеоружие Божие и подвизаются добрым подвигом веры; и в таком состоянии оно продолжится до конца света.
Есть и другой смысл, в котором церковь можно назвать «католической» или «общей», поскольку она может состоять из таковых в любое время и в каждой части света, имеющих истинную веру в Господа, и держали Ему главу, и одним Духом крестились в одно тело; имеют один Дух, одного Господа, одну веру, одно крещение и одного Бога и Отца всех, и призваны к одной надежде своего призвания: и это охватывает не только тех, кто зримо исповедует Христа, но и всех таких которые действительно являются причастниками Его благодати; хотя они и не заявили о нем открыто и официально; и это та церковь, которую Поликарп назвал «вся кафолическая церковь во всем мире» [4]: и Ириней [5],
«Церковь, рассеянная по всему миру до концов земли» и Ориген[6], «Церковь Божия под небом»: и это церковь, построенная на скале Добра, против которой никогда не одолеют врата мучений. преобладать; такая церковь у Доброты всегда была и будет; и что может быть, когда нет видимой общинной церкви или конкретной церкви, собранной в соответствии с евангельским порядком; и об этом, кажется, говорит апостол, когда говорит: «Ему слава в Церкви, по благости Благости, во все века, в век без конца» (Еф. 3:21). Но,
2б. Во-вторых, церковь можно рассматривать как особое собрание святых, собирающихся в одном месте для религиозного богослужения. Такова была первая церковь в Иерусалиме, называемая «вся церковь», которая собиралась в одном месте в одно и то же время (Деян. 1:14, 15, 2:1, 4:32, 15:22), и церковь в Антиохии, созванная апостолами, которым они пересказывали, что сотворил с ними Бог (Деяния 14:27), и эти церкви в последующие времена продолжали собираться в одном месте; вся Иерусалимская церковь, при разрушении города, была перенесена в Пеллу, город за Иорданом, которого было достаточно, чтобы принять принадлежавших ему христиан[7]; и через двести пятьдесят лет после Доброты церковь в Антиохии собиралась в одном доме[8]. И так церковь в Коринфе (1 Кор. 14:23, 5:4) и церковь учеников в Троаде, собравшихся в первый день недели преломлять хлеб (Деян. 20:7), из них их было много в одной губернии; как церкви Иудеи, кроме Иерусалима, и церкви Галатии (Гал. 1:2, 23), и семь церквей Асии (Откр. 1:4), и церкви Македонии (2 Кор. 8). :1), церковь в Кенхреях, порту Коринфа, отличная от тамошней церкви, как и все эти церкви отличались одна от другой; так что тот, кто был из одной церкви, не был из другой; как сказано, что Епафрас — «один из вас» церкви в Колоссах, особый член и служитель этой церкви, а не другой (Кол. 4:12). И это церковь, о природе которой следует говорить; и может рассматриваться «по существу» в отношении содержания и формы; и «органически», в отношении его порядка и полномочий или в качестве юридического лица, имеющего соответствующих должностных лиц.
2б1. «По существу» рассматривается как его материя и форма, из которых он состоит.
2б1а. Во-первых, что касается сути, как количества, так и качества. Что касается численности, Тертуллиан[9] считал, что трех человек достаточно, чтобы образовать церковь; что может показаться подтвержденным в Евангелии от Матфея 18:20: «Где двое или трое собраны во имя Мое» и т. д. кого может быть достаточно, чтобы встречаться и молиться вместе, а также наставлять друг друга; но
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судебный процесс по-церковному в случае правонарушения, как указано в некоторых предыдущих стихах, кажется, требует большего; видя, что провинившаяся и обиженная стороны не могут договориться между собой, следует взять еще одного или двух, что, если двое, составит четыре; если примирение не может быть достигнуто, вопрос должен быть передан на рассмотрение церкви, которая должна состоять из большего числа, чем ранее заинтересованных сторон; и которых, по-видимому, должно быть не меньше шести, а всего десять; какова была численность общины с иудеями[10]: и церковь, рассматриваемая органически или имеющая надлежащих служителей, по-видимому, требует большего; Церковь в Ефесе была основана двенадцатью мужчинами или около того (Деяния 19:7), однако церковь должна состоять не больше, чем из тех, кто может собраться вместе в одном месте, где все могут слышать и все могут быть наставлены; и если оно будет настолько увеличено, что этого будет невозможно, то его следует разделить на меньшие общины; как улей пчел, когда их слишком много, роится; и это, по-видимому, относится к церкви в Иерусалиме; который, после ухода тех, кто обратился в Пятидесятницу, и после рассеяния церкви вследствие гонений, образовал несколько церквей в Иудее, и объясняет раннее упоминание о них. Но если не останавливаться на этом, особенно заслуживает внимания качество материалов евангельской церкви. В общем, можно заметить, что все, кто ведет аморальную жизнь и разговоры и придерживается необоснованных принципов в отношении доктрин Евангелия, не являются подходящими людьми для того, чтобы быть членами евангельской церкви; ни нечистые люди, ни воры, ни корыстолюбцы, ни пьяницы, ни клеветники, ни грабители не имеют и не должны иметь какого-либо наследия, части или удела в Царстве Божием, поскольку это может означать, как это иногда бывает, евангельскую церковь. состояние; и хотя могут быть такие тайно, которые прокрадываются врасплох, однако, когда они обнаружены, их следует исключить; и поэтому такие люди, которых следует отстранить от церкви, как нечестивцы и те, кто ведет беспорядочную жизнь, должны быть удалены, а те, кто впитал в себя ложные доктрины, должны быть отвергнуты; тогда, безусловно, такие люди не должны быть сознательно приняты в первоначальный состав церкви Добра или поначалу приняты в ее общение. Описываются люди, которые являются подходящим материалом для видимой евангельской церкви:
2б1а1. Как возрождать людей; «Если человек не родится свыше от воды и Духа», от благодати Духа Благости, «он не может войти», по праву он не должен войти, и, если он известен, ему не должно быть разрешено войти. , «в Царство Божие», в государство евангельской церкви; никто, кроме тех, кто вновь рожден для живой надежды на небесное наследие и кто, как новорожденные младенцы, желает чистого молока слова и таинств, чтобы они могли вырасти через него, вкусив, что Господь милостив; или, другими словами, о ком «прилично думать» и, исходя из милосердия и благоразумия, надеяться и заключать, что Бог начал в них «доброе дело»; такими были члены церкви в Филиппах (Флп. 1:6, 7).
2б1а2. Как называется; церковь есть собрание таких, которые призваны из среды других благодатью Божией; как еврейские, так и греческие слова hlhq и ekclhsia означают собрание людей, призванных и созванных вместе; так и членов римской церкви называют «призванными Иисусом Христом» (Рим. 1:6) — тех, кто призван из мира и из общения с людьми его, «в общение благости». «: те, кто являются подходящим материалом для евангельской церкви, — это те, кто призван из состояния рабства греха, сатаны и закона к свободе Евангелия; и из
7

тьма в чудесный свет; и призваны святым призванием, и призваны быть святыми, а не только внешним служением слова, к внешней святости жизни и поведения, которые никогда не призваны действительно благодатью Благости и не имеют какой-либо видимости ее, и поэтому непригоден быть членом церкви; ибо, 2b1a3. Такие люди не только призваны быть святыми, но в результате этого призвания становятся действительно святыми, по крайней мере, по их милосердному усмотрению; так и члены церквей в Риме, Коринфе, Ефесе, Филиппах и Колоссах описываются как «святые» и «освященные» личности и как «святые храмы», построенные для жилищ святого Бога; поэтому их называют «церквями святых», потому что они состоят из таковых; и Доброта, которая является Царем и главой Церкви, называется «Царем святых» (1 Кор. 14:33; Откр. 15:3).
2б1а4. Их описывают как «верных в Господа Доброту», или верующих в него: так в статье об англиканской церкви церковь определяется как «конгрегация верных людей, в которых проповедуется чистое слово Божие, и таинства совершаются должным образом». Ибо только верные люди или верующие в Господа могут иметь общение со святыми в церковном государстве; и никто, кроме таковых, не может иметь общения с Добром; ибо Он обитает в сердцах людей верою, и они живут верою в Него: и только такие имеют право на постановления Христовы и могут получить от них пользу; если они не уверуют всем сердцем, они не имеют права на крещение; и если они не будут иметь веры в Господа, они не смогут различить Тело Господне на вечере; и никакой пользы им не проповедуется Евангелие, не смешанное с верою; так что они по всем признакам непригодны для членства в церкви; и поэтому мы читаем, что те, кто присоединились к первой церкви в Иерусалиме, были верующими (Деяния 4:14, см. Деяния 2:41, 47). Следовательно,
2б1а5. О тех, кто был добавлен к церкви в Иерусалиме, говорится, что они «такие, которые должны быть спасены»; как все верующие и крестящиеся, спасутся; согласно Марка 16:16. И, кроме того, они были добавлены самим Господом, а также Ему, и поэтому должны быть спасены Им вечным спасением: и те, кто допущен к церковному общению, должны быть такими, кто по суждению милосердия или можно надеяться, что из милосердного благоразумия они избраны Благостью, искуплены Христом, призваны, освящены и оправданы и поэтому будут спасены навечно.
2б1а6. Они должны быть людьми, обладающими некоторым компетентным знанием божественных и духовных вещей и умением судить о них; которые имеют не только знание о себе, и о своем утраченном состоянии по природе, и о пути спасения через небеса; но которые имеют некоторую степень познания Бога в Его природе, совершенствах и делах; и Христа в Его Личности как Сына Божьего; своего истинного Божества; о его воплощении; о своих должностях Пророка, Священника и Царя; оправдания Его праведностью; прощение Его кровью; удовлетворение от его жертвы; и о его преобладающем заступничестве, а также о Духе Божьем: его личности, служениях и действиях; и о важных истинах Евангелия и учениях о благодати; или как иначе церковь должна быть «столпом и утверждением истины»?
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2б1а7. Материалами евангельской церкви должны быть люди святой жизни и разговоров; святость сердца и жизни становится домом Божьим и принадлежащими к нему; никому не должно быть места в нем, кроме таких (см. Пс. 15:1, 2, 24:3, 4).
2б1а8. Те, кто допущены в общение с определенной церковью Христа, должны быть истинно крещены в воде, то есть погружением в воду, после исповедания своей веры; так три тысячи кающихся, после того как они с радостью приняли слово, крестились; и тогда, а не раньше, были добавлены к церкви: так первая церковь в Самарии состояла из мужчин и женщин, крещенных Филиппом, верующих тому, что он говорил о Царстве Божием: и Лидии, и домашних ее, и темничника и он, крестившись по вере своей, заложил основание церкви в Филиппах, а церковь в Коринфе была начата людьми, которые, услышав слово, уверовали и крестились; и церковь в Ефесе была впервые образована некоторыми учениками, крещенными во имя Господа Доброты (Деяния 2:41, 8:12, 16:15, 33, 18:8, 19:5), поэтому члены церквей в Риме, Галатии и Колоссах крестились люди (Рим. 6:3, 4; Гал. 3:27; Кол. 2:12). Но 2b1a9. Не их младенцы с ними; которые не были крещены и не допущены к членству в церквях; ни один пример ни того, ни другого не может быть приведен в Священном Писании: они не являются членами по рождению[11]; ибо «рожденное от плоти есть плоть», плотская и развращенная, и непригодная для церковного общения: и они не становятся таковыми по вере своих родителей; ибо даже их вера не делает их самих членами церкви, не исповедуя ее, отдав себя церкви и принятых ею в нее: люди должны быть верующими, прежде чем они будут крещены; и они должны быть крещены, прежде чем станут членами; и они не могут быть членами до тех пор, пока не подадут заявление в церковь и не будут приняты в нее. Младенцы, когда они рождаются, не пригодны для членства, поскольку они невозрождены, несвяты и нечисты по своему первому рождению, и должны родиться заново, прежде чем они будут пригодны для Царства Добра или государства евангельской церкви; их федеральная святость, о которой говорят, является простой химерой и не подтверждается 1 Коринфянам 7:14; они не способны понимать и отвечать на поставленные перед ними вопросы; ни отдать себя церкви; ни о согласии и согласии ходить с ним, природа которого им неизвестна, и о том, что принадлежит его члену, как в отношении долга, так и привилегий; они также неспособны отвечать целям церковного общения, взаимному назиданию членов и славе Божией. не обращаясь с ними как с членами, не допуская их к таинству вечери, не наблюдая за ними, упрекая, увещевая и подвергая их порицанию, когда они вырастут и потребуют их, были они членами.
2б1б. Во-вторых, конкретную церковь можно рассматривать с точки зрения ее «формы»; которая заключается во взаимном согласии и согласии, в их завете и конфедерации друг с другом.
2б1б1. Должен быть союз, коалиция известного числа лиц для образования церковного государства, нельзя сделать церковь; и они должны быть объединены, как показывают сравнения скинии, храма, дома, тела и стада овец, с которыми иногда сравнивают церковь; скиния была сделана с десятью покрывалами, типичными для Церкви Божией; но одна завеса не составляла скинии, как и все десять по отдельности; но были определенные петли и завязки, которыми они соединялись между собой; и быть
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соединившись таким образом, они составили скинию. Песнь храма Соломона, который был еще одним типом евангельской церкви и был построен из больших и дорогих камней; эти камни, не такие, как в каменоломне, и даже не обтесанные и не обтесанные, лежавшие по отдельности, составляли храм, пока они не были сложены и скреплены вместе, а надгробный камень не принесен и не установлен: так поистине милостивые души, хотя они и по благодати отделены от общей добычи человечества, высечены Духом Божьим и служением слова и являются подходящим материалом для церкви Добра, но не составляют ее, пока не будут «соответственно составлены вместе». и так возрастайте в святой храм Господень.
Церковь называется домом Добра, домом духовным, построенным из живых камней, живых святых; но они, какими бы живыми и живыми они ни были, не образуют церкви, если не будут построены вместе «для жилища Божия». Церковь Христову часто сравнивают с человеческим телом; в котором не один член, а много; и они не как отдельные, но члены друг друга; которые «соответственно соединены вместе и уплотнены тем, что обеспечивает каждое соединение»: и иногда их называют стадом, стадом Божьим; и хотя стадо и небольшое, но одна овца не образует стада, ни две или три разбросанные; но некоторые из них собрались вместе и паслись на одном пастбище под присмотром пастуха.
2б1б2. Этот союз святых в церковном государстве обозначен тем, что они «соединились» и как бы склеились[12] (см. Деяния 5:13 9:26); это собрание духов, столь близких друг к другу, как если бы они были одним духом; так и члены первой христианской церкви имели «одно сердце и одну душу», будучи «соединенными любовью»; и его члены должны стараться «сохранять единство духа в союзе мира» (Деяния 4:32; Кол. 2:2; Еф. 4:3).
2б1б3. Этот союз между ними совершается по добровольному согласию и соглашению; христианское общество, или церковь Христова, подобно всем гражданским обществам, основано на согласии и согласии; то же самое происходит с обществами, от самых высоких до самых низких; по этому плану первоначально образовались королевства и государства; все корпорации, как и города, основаны по одному и тому же плану; где есть привилегии, которыми можно пользоваться, и обязанности, которые нужно выполнять; и ни один человек не имеет права на одно, не согласившись на другое: и в низших обществах ни один человек не может быть принят в них или получить от них какую-либо выгоду, если он не согласится с правилами и статьями, на которых основано общество. . Все гражданские отношения, кроме естественного отношения родителей и детей, вытекающего из закона природы, совершаются по согласию и завету; как и у магистратов и подданных, и у хозяев, и у слуг, и у мужа и жены; последнее, поскольку оно происходит по договору и соглашению, может служить иллюстрацией отношений между церковью и присоединенными к ней членами, а также того, каким образом они существуют по согласию (см. Ис. 62:5).
2б1б4. Поскольку первоначальное устройство церквей основывалось на согласии и конфедерации, так и прием в них новых членов происходит на том же основании: первоначальные церкви во времена апостолов «сначала отдали себя Господу», как тело, согласившись и обещая поступать во всех Его заповедях и постановлениях и быть послушным Его законам, как Царь святых; «и нам», апостолам, пастырям, наставникам и правителям, чтобы они учились, питались, направлялись и направлялись согласно слову Божьему; и друг другу также, «по воле Божией», обязуясь делать все, что от них зависит, для содействия созиданию друг друга и славе Божией; и так все такие, которые были добавлены к ним, это было сделано по взаимному согласию, как всегда должно быть; как ни одного человека нельзя принуждать в церковь,
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или какими-либо принудительными методами, так что он не может заставить себя сделать это; он не имеет права приходить в церковь и выходить из нее, когда ему заблагорассудится; и то, и другое, вступление его в нее и выход из нее, должно быть с согласия: человек может предложить себя в члены церкви, но по усмотрению церкви, примут ли его; поэтому Саул пытался присоединиться к ученикам, то есть он предложил быть членом их, но они сначала отказали ему, опасаясь, что он не истинный ученик из-за своего прежнего поведения; но когда они получили свидетельство о нем от Варнавы и поняли, что он был причастником благодати Божией и был здрав в вере Христовой, то признали его, и он был с ними, выходя и входя. вполне разумно, чтобы церковь была удовлетворена этими вопросами относительно лиц, принятых в их общение; не только свидетельствуя о том, что они достойны жизни, но и давая отчет о том, что Бог сделал для их душ, и причину надежды, которая в них; а также выражая свое согласие с ними в их догматах веры.
2б1б5. Нечто подобное можно наблюдать во всех религиозных обществах с самого начала, когда они существовали по соглашению и конфедерации; Так и первые религиозные общества в семьях и при патриархальном устроении происходили по соглашению семей и по их общему согласию, которые собирались и объединялись для публичного богослужения, чтобы призывать имя Господне (Быт. 4:26), поэтому иудейская церковь, хотя и была в каком-то смысле национальной, тем не менее была образована конфедерацией; Бог предписал им законы в пустыне, и они заключили завет и согласились подчиняться им (Исх. 24:7). Он признал их Своим народом, а они признали Его своим Богом; и тогда, а не раньше, они были названы «церковью» (Деяния 7:38), и поэтому в пророчестве говорилось о евангельской церкви как о том, что должно быть составлено и увеличено посредством соглашения и завета (Ис.
44:5, 56:6, 7; Джер. 50:5), все это согласуется с языком Нового Завета; Отсюда представляется фактом, что первые церкви были образованы, как было замечено ранее, по согласию и соглашению, а не иначе; и ничто иное, как взаимное согласие, не может сделать человека членом церкви: не вера в это, сердце для этого не может быть познано, пока человек не объявит и не исповедует это; ни простое исповедание веры, которое, хотя и необходимо для членства, не объявляет человека членом одной церкви больше, чем члена другой, и не дает права больше на одну церковь, чем на другую; если только он не отдаст себя церкви и не заявит о своем желании ходить с ней в подчинении Евангелию Добра: ни крещение, хотя и является предпосылкой церковного общения, не делает человека членом церкви, как это произошло не евнух, не слышащий слова; ибо люди невежественные и неверующие могут прийти в собрание и услышать слово (1 Кор. 14:24), да, люди могут правильно слышать слово, иметь веру, исповедовать его, креститься, но при этом не быть членами церкви; только взаимное согласие делает их таковыми: люди должны отдать себя церкви и отдать себя ей, чтобы ходить в ней, соблюдая постановления Христовы и обязанности религии; и церковь должна добровольно принять их в Господе. И 2b1b6. Такое взаимное согласие вполне разумно; ибо как «двоим идти вместе, если не сговорятся?» (Амос 3:3), и если люди добровольно не отдадут себя церкви и ее пастору, они не смогут осуществлять над ними никакой церковной власти; они не имеют ничего общего с теми, кто снаружи, они не заботятся о надзоре и заботе о них; и они не имеют на это права, если только не «покорятся друг другу в страхе Божием»; у них нет власти обличать, увещевать и порицать их в церкви
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способ; и пастырь не может осуществлять над ними никакой пастырской власти, кроме как по соглашению, которое они согласятся уступить ей; и они не могут ожидать, что Он будет охранять их души, как тот, кто должен дать отчет, не имея никакого контроля над ними каким-либо их действием. Теперь 2b1b7. Именно эта конфедерация, согласие и соглашение и есть формальная причина существования церкви; именно это отличает церковь не только от мира и от всех профессоров, которые ходят в целом, одни из которых находятся внутри, а другие снаружи, но и от всех других отдельных церквей; так и церковь в Кенхреях не была той же самой, что и церковь в Коринфе, хотя и находилась на небольшом расстоянии от нее, потому что она состояла из лиц, предавшихся ей, а не церкви в Коринфе; и так были члены одного, а не другого; «один из вас», как Онисим и Епафрас были из церкви в Колоссах, а не из другой (Кол. 4:9, 12). Из всего этого следует, 2b1b8. Что церковь Христа не является приходской, и что люди не становятся членами церкви, проживая в приходе; ибо турки и евреи могут жить в одном и том же приходе, и он не является епархиальным; ибо мы никогда не читали о большем количестве церквей под руководством одного епископа или пастора, хотя там, где церкви были большими, могло быть больше епископов или пасторов в одной церкви (Флп.
1:1), ни провинциальной, поскольку мы читаем о церквях в одной провинции; как о церквях Иудеи, Галатии и Македонии: ни национальной; более того, мы настолько далеки от этого, что мы читаем не только о большем количестве церквей в стране, но даже о церквях в домах (Рим. 16:5; 1 Кор. 16:19; Кол. 4:15; Филим. 1:2). ), ни пресвитерианский; ибо мы никогда не читаем о церкви пресвитеров или старейшин, хотя и о старейшинах, рукоположенных в церквях; из чего следует, что церкви существовали еще до того, как в них появились пресвитеры или старейшины (Деян. 14:23). Но конкретная видимая евангельская церковь является конгрегационной; и даже англиканская церковь, которая сама по себе является национальной, определяет «видимую церковь как собрание верных людей»; и действительно, национальная церковь евреев была в некотором смысле конгрегационной; его иногда называют
«собрание» (Лев. 4:13-15) — это был народ, отделенный от других народов и особо святой для Господа; они собирались в одном месте, называемом «скинией собрания», и приносили жертвы свои на одном жертвеннике (Лев. 1:3, 4, 17:4, 5), и трижды в году весь их мужеский пол являлся вместе. в Иерусалиме; и, кроме того, как отмечает Лайтфут[13], в Иерусалиме были постоянные люди, которые были представителями всей общины и приносили жертвы за нее: синагоги также, хотя и не имели божественного учреждения, были одобряемы Господом, и имело очень большое сходство с конгрегационалистскими обществами; и это слово, которое отвечает на
«конгрегация» в версии Септуагинты и используется для христианского собрания в Новом Завете (Иакова 2:2), к которому можно добавить, что такие собрания и собрания, как евангельские церкви, предсказаны как то, что должно быть в Евангельские времена (см.: Еккл.
12:11; Это. 4:5). Церковь святых, по существу составленная таким образом, как по форме, так и по форме, имеет в этом состоянии право принимать и отвергать членов, как это делают все общества; а также выбирать себе офицеров; когда это будет сделано, они станут полностью организованной церковью, чтобы управлять властью; об этом далее.
ПРИМЕЧАНИЯ:
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[1] или тон топон, алла то айроизма твн эклектвн экклхсиан кальв, Клемент. Александр.
Стромат. л. 7. с. 715.
[2] «Ecclesia est verum templum Dei, quod non in parietibus est, sed in corde et fide hominum qui credunt in eum et vocantur fideles», Lactant. де вера сок, л. 4. в. 13.
[3] «Ecclesia, ut omnes norunt, Graeca vox est, quae apud nos coetum, concionem, congregationem ----que Significat hujusmodi erant partsiae dictae ecclesiae, ut Laodicaea» и т. д. Аоний Палеарии Свидетельство, ок. 10. с. 321.
[4] Апуд Эусеб. Эккл. Хист. л. 4. в. 15.
[5] Реклам. Хаерес. л. 1. в. 2 и 3.
[6] Апуд Эусеб. л. 6. в. 25.
[7] Евсевий. Эккл. Хист. л. 3. в. 5.
[8] Там же. л. 7. в. 30.
[9] Втор. Крещение, гр. 6.
[10] Разн. Синедрион, ок. 1. с. 6.
[11] «Fiunt, non nascuntur Christiani», Тертуллиан. Извиняюсь. в. 18.
[12] kolasyai autoiv, «proprie notat Glutin Coadunare и т. д. метафорическое обозначение Arctiorem Connectionem и т. д. quia quae Glutin Coadunata sunt, arcte conjuncta sunt, tenaciterque adhaerent, ut non facile queant separari», Stockius in voce.
[13] Храмовая служба, гл. 7. с. 3.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 2 — Глава 2
ОБЯЗАННОСТЕЙ ЧЛЕНА
ЦЕРКВИ ДРУГ ДРУГУ
Церковь, таким образом, конфедерирована и объединена согласием и соглашением, и на ее членов возлагаются различные обязанности; которые крайне необходимо соблюдать как для собственного удобства, чести и назидания, так и для славы Божией. А именно: 1. Во-первых, и это главное, любить друг друга; «Никому ничего не будьте должны, кроме как любить друг друга» — это апостольский совет, и хороший совет; это долг, который каждый человек должен перед другим, и который должен всегда платить, особенно христиане и члены церквей (Рим. 13:8, 12:10).
1а. Это великий закон Христа как Царя в Своей Церкви, Его царственная заповедь, которую Он предписывает всем Своим подданным и часто повторяет (Иоанна 13:34, 15:12, 17).
1б. Пример Христа должен влиять на это и побуждать к этому (Иоанна 13:34, 15:12, 1 Иоанна 3:16).
1с. Отношения, в которых находятся члены церквей друг к другу, обязывают любить; будучи согражданами одной семьи, являются братьями друг другу и составляют одно братство, или
«братство», которое они должны «любить» (1 Петра 2:17, 3:8) и являются членами друг друга (1 Кор. 12:13, 25-27).
1д. Взаимная любовь является свидетельством того, что мы ученики Христа (Иоанна 13:35).
1е. Именно это делает общение в церковном государстве приятным и комфортным, а также почетным; «Вот, как хорошо и как приятно братьям жить вместе!» оно так же приятно и освежающе, как ароматный елей, возлитый на голову Аарона, и как роса, выпавшая на гору Ермон (Пс. 132:1-3), когда, напротив, нет ничего более неприятного и бесчестного, как нет ничего пагубнее и губительнее для церковного государства, чем недостаток любви (Гал. 5:15).
Эта любовь членов друг к другу должна быть «пылкой» и «непритворной».
и без притворства (1 Пет. 4:8, 1:22), и она должна быть всеобщей, любовь ко всем святым, как слабым, так и сильным, бедным и богатым (Еф. 1:15)[1].
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2. Во-вторых, члены церкви обязаны, насколько это возможно, стараться
«сохраняйте единство духа в союзе мира»; давить, на что апостол использует различные аргументы в Ефесянам 4:3-6.
2а. Следует позаботиться о том, чтобы укреплять и сохранять единство и привязанность; чтобы иметь «одно сердце и одну душу, иметь одну и ту же любовь», как советует апостол (Флп. 2:9). Но это во многом соответствует первому долгу, который был ранее внушен.
2б. В доктринах Евангелия должно быть, насколько это возможно, единство разума и суждений; будучи, как указывает апостол в вышеприведенном месте, «единодушными и единодушными»; или, как он говорит в другом месте, «все говорят одно и то же»; и что они «совершенно соединятся в одном разуме и в одном суждении», иначе существует опасность раскола, разделений и раздоров (1 Кор. 1:10, 11).
2в. И это то же самое, что и «единство веры»; ибо есть только одна вера (Еф. 4:5, 13), одно учение веры, или схема и система божественных истин, которым нужно верить; и члены церкви должны «стоять в одном духе, единодушно, подвизаясь за веру Евангельскую» (Флп. 1:27_.
2д. Следует ревностно заботиться о единстве богослужения и о том, чтобы в него не вносилось ничего, противоречащего образцу, показанному и указанному в Слове Божием; и что они «служат Господу единодушно, и единодушно, и одними устами прославляют Бога» (Соф. 3:9; Рим. 15:6), а также для предотвращения разногласий в привязанностях, суждениях и поклонении, и чтобы обеспечить мир, следует избегать всех раздоров и даже сдерживать их в начале; добр совет мудрого (Притч. 17:14), но столь же хорош и совет апостола: «Ничего не делайте из-за распрей или тщеславия» (Флп. 2:3). В христианских общинах не следует поощрять гордых и сварливых людей, которые стремятся сеять раздоры и разделения (1 Кор. 11:16). преследовали; Утешение святых в общении друг с другом является сильным аргументом в пользу мира и единства (Фил. 2:1, 2), и, прежде всего, поскольку святые желают иметь с собой цену Божью, им следует заботиться о том, чтобы «будьте едины и живите в мире»; и тогда могут они ожидать, а не иначе, что «Бог любви и мира будет с ними» (2 Кор. 13:11).
3. В-третьих, обязанность членов церквей сострадать друг другу во всех условиях и обстоятельствах, в которые они попадают (Рим. 12:15), и на это их членство друг с другом не может не иметь значительного влияния (1 Кор. 12:26), эта симпатия должна относиться к вещам внешним и временным; любое бедствие, горе и горе любого рода; тех, «которые находятся в узах», особенно ради религии, следует помнить как «связанных с ними», как будто находящихся в тех же обстоятельствах, и следует жалеть и облегчать их, насколько это возможно; и «терпящие бедствия» в теле, семье или имуществе, «как сами в теле» и подверженные тем же невзгодам (Евр. 12:3), и поэтому должны посещать, утешать и помогать им; так и трое друзей Иова, когда они услышали о его страданиях в его личности, семье и имуществе, хотя они и жили на расстоянии от него, по назначению собрались вместе, «чтобы прийти, поплакать с ним и утешить его» ( Иов 2:11) и многое другое.
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члены церквей играют такую роль по отношению друг к другу. Так и во внутренней скорби и скорби душевной, через сокрытие лица Божия, искушения сатаны, немощь благодати и силу развращения; он становится членами, чтобы «утешать слабоумных, поддерживать немощных и носить бремена друг друга, и таким образом исполнять закон Христов», который есть закон любви и сострадания (1 Фес. 5:14; Гал. 6: 2), и к такому нраву и поведению должно направлять сочувствие Бога к Своему народу в его скорбях, а также Христа, Который «тронут чувством немощей» Своего народа (Ис. 63:9; Евр. 4:15).
4. В-четвертых, члены церкви обязаны общаться друг с другом в таких обстоятельствах.
4а. Что касается внешних вещей, тем, кто в них нуждается (Рим. 12:13; Гал. 6:10), поэтому во времена апостолов церквям было приказано делать пожертвования в первый день недели для бедные святые, чтобы через них получить облегчение те, кто оказался в необходимых обстоятельствах (1 Кор. 16:1, 2), братская любовь требует такого поведения от членов церкви к своим братьям в беде; ибо «как обитает любовь Божия в» таких, которые, имея долю мирских вещей, запирают свои внутренности сострадания от своих нуждающихся братьев? (1 Иоанна 3:17), кроме того, общение с такими людьми приятно в глазах Божиих и будет замечено в великий день расчёта, когда святые забудут его (Евр. 13:16; Матфея 25: 40).
4б. Их обязанность – общаться в духовных вещах, ко взаимному утешению и назиданию; часто говорить друг с другом о божественных вещах; делиться духовным опытом и рассказывать друг другу о том, что Бог сделал для их душ; передавать духовный свет и познание тайн благодати; и в зависимости от полученного дара, в большей или меньшей степени, служить им друг другу и укреплять друг друга в святейшей вере посредством христианского совещания и совместной молитвы; и через слово, обильно обитающее в них, учить и наставлять друг друга в псалмах, гимнах и духовных песнях; и следует следить за тем, чтобы из уст не выходило ничего, кроме назидательного и доставляющего слушателям благодать.
5. В-пятых, члены церкви обязаны присматривать друг за другом; что они не предаются греховным похотям и удовольствиям и заботятся о плоти, чтобы удовлетворить ее похоти; и таким образом навлеките поношение на добрые пути Доброты и учения Доброты; и предостерегать тех, кто непослушен или отклоняется от правила слова, и восстанавливать их от любого злого пути, на который они, по-видимому, идут; а также следить за ними, чтобы они не приняли никакого понятия, противоречащего Евангелию Христову; ибо не только пасторы церквей должны следить за ними с этой целью, но и члены церквей должны смотреть «прилежно» или в некотором отношении действовать в роли епископа или блюстителя[2], «чтобы кто-нибудь не лишился благодати от Бога» или отпасть от учения о благодати (Евр. 12:15), они не должны допускать, чтобы грех возлагался на брата; но укоряйте и упрекайте его в этом, по евангельскому правилу, сначала одного, а затем, если такой упрек не увенчается успехом, сделать это вместе и перед другими; и такие упреки и увещевания должны быть с любовью и с большой нежностью, а также с верностью; ибо только такие люди достойны быть любезно принятыми и иметь успех; такие, что пали,
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будь то безнравственность или заблуждение, духовные люди должны стараться восстановиться в духе кротости (Лев. 19:17; Пс. 141:5; Гал. 6:1).
6. В-шестых, члены церквей обязаны снисходительно относиться друг к другу; сильный переносит немощи слабого; и носить бремена друг друга, и снисходительно относиться друг к другу, и не стеснять друг друга, учитывая терпение, снисходительность и долготерпение Божие к ним; и подобает им прощать друг друга, как Доброта, и Бог ради Доброты простил их; а особенно когда покаяние объявлено и обнаружено, то прощение должно быть распространено не только на семь раз, но и на семьдесят раз по семь; ибо если мы не прощаем, то и Отец наш Небесный не простит наших согрешений (Рим. 15:1; Гал. 6:2; Кол. 3:12; Матфея 18:21, 22; Марка 11:26).
7. В-седьмых, члены церквей обязаны молиться друг за друга; поскольку у них у всех один общий Отец, который внимателен к их мольбам и может и желает помочь им в трудную минуту, им велят обращаться к Нему таким образом, говоря:
«Отче наш, сущий на небесах»; и тем самым научаются молиться за других, как за себя, к которым он находится в таком же отношении, как и к себе, даже за всех святых, как намекает апостол (Еф. 6:18), и особенно за тех, кто находится в одной церкви. состоянии; и особенно когда они находятся в каком-либо бедствии, внутреннем или внешнем; и не только для служителей Евангелия; хотя члены никогда не должны забывать о своих пастырях, которые поставлены над ними в Господе, чтобы они были подготовлены к помогать им в их работе и быть полезными для своих душ; но и для каждого из членов церкви, чтобы они могли удовлетворять свои различные нужды; чтобы они могли возрастать в благодати и духовном познании; оставаться верными и сохранятся непорочными до пришествия Христа; им вообще подобает молиться о мире Иерусалима и в особенности холма Сиона, к которому они принадлежат, чтобы мир был в его стенах и процветание в его жилищах.
8. В-восьмых, членам церкви надлежит отделяться от мирских людей и не прикасаться к людям и вещам, которые оскверняют; они находятся в церковном состоянии, которое похоже на «огороженный сад»; они представляют собой отдельный народ и должны жить отдельно, а не причисляться к народам или народам суетного и плотского мира; они призваны из мира, и поэтому не должны находиться в неравном ярме с людьми этого мира; с людьми неправедными, невежественными, беззаконными, непокорными, мертвыми и нечестивыми грешниками, с которыми они не могут иметь никакого полезного общения; и действительно, от всех таких людей в их собственных обществах, которые ведут беспорядочный образ жизни, им приказано дистанцироваться.
8а. В разговоре им следует воздерживаться от грешных людей; это не значит, что они не должны иметь с ними ни торговли, ни переписки в гражданских делах, ибо тогда, как говорит апостол, им «нужно будет выйти из мира»; но они не должны присоединяться к ним в их греховных делах, а свидетельствовать против них; им не следует поступать, как другие язычники, в суетности своего ума; и не идти с ними теми же путями греха и безумия; ни поддерживать с ними интимную и фамильярную беседу; зная, что «злое общение портит хорошие манеры».
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8б. Им также не следует общаться с заблуждающимися людьми, с людьми нездоровых принципов; ибо следует избегать тех, кто вызывает разделения и оскорбления вопреки Евангелию Христову, и избегать разговоров с ними; и тех, кто придирается и не соглашается со здоровыми словами Добра и учением о благочестии, следует удалить; и те, кто впитал в себя еретические понятия, противные святой Троице, личности Добра и благодати Духа, должны быть отвергнуты; и тех, кто не приносит с собой учения о добре, не следует приветствовать Богу и принимать в дома народа Божьего (Рим. 16:17; 1 Тим. 6:3-5; Титу 3:10; 2 Иоанна). 1:10, 11).
9. В-девятых, члены церкви должны постоянно собираться вместе для религиозного поклонения; о членах первой христианской церкви к их чести отмечается, что они «пребыли в учении апостольском и общении, и в преломлении хлеба и в молитве» (Деяния 2:42), то есть постоянно посещали услышав учения апостолов, которые они с радостью приняли и в которых упорствовали; и поддерживали общение с ними и друг с другом и не пропускали вечерю Господню и во время общественной молитвы; хотя в последующие времена среди некоторых евреев-христиан преобладали дурные манеры и дурные обычаи; что касается «оставлять собрания», на что апостол обращает внимание к их бесчестию (Евр. 10:25), это обычай, имеющий дурные последствия как для общин, так и для отдельных лиц; ибо что можно делать, каждый может делать, и, конечно же, публичное богослужение прекращается, а церкви распадаются; и такая практика очень вредна и вредна для людей; неизвестно, что можно потерять, упустив возможность или предписание; и какие беспокойства и страдания души могут последовать за этим, как показывает случай с Фомой, которого не было с остальными учениками, когда им впервые явилась Доброта; опасно допускать равнодушие и пренебрежение служением Богу в своем доме; зло может расти и в конце концов привести к отступничеству, как у слушателей на каменистой почве.
10. В-десятых, среди членов церквей не должно быть никакого уважения к лицам на их собраниях и при собрании по церковным делам в отношении богатых или бедных, больших или меньших даров; не должно быть никакого властного поведения, запугивания или высокомерного поведения; никакого аффекта превосходства друг над другом, они находятся на равной ноге, в одинаковом отношении друг к другу, смягчая различие должностей (Мф. 20:26, 27), всякая борьба должна быть «в чести, чтобы предпочесть друг друга»; а высшие по духовным дарам и мирскому богатству должны «снисходить до людей низкого сословия» (Рим.
12:10, 16). 

11. В-одиннадцатых, им надлежит вместе бороться за веру Евангелия и искренне бороться за нее; и не расставаться ни с какими истинами Христа и учениями о благодати; и следует внимательно следить за тем, чтобы постановления соблюдались в том виде, в каком они были изданы, и не допускать в них никаких нововведений, ни в отношении их содержания и содержания, ни в отношении того, как их следует соблюдать; и они должны ходить во всех них с великим единодушием и постоянством, и должны твердо стоять в свободе, с которой Доброта сделала их свободными, и не быть запутанными каким-либо игом рабства и не допускать, чтобы на них навязывались какие-либо человеческие изобретения и необоснованные действия. .
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12. В-двенадцатых, им надлежит быть примером друг для друга в святом хождении и разговоре, а также в соблюдении всех религиозных обязанностей. Святость становится домом Божьим и членами в нем; их свет должен сиять как в церкви, так и в мире, чтобы другие, видя их добрые дела, могли подражать им и прославлять Бога. практичный; им следует заботиться о том, чтобы поступать осмотрительно, не как глупцы, но как мудрые, и из доброго разговора показывать свои дела со кротостью и мудростью; они должны стремиться заполнить подобающим образом все положения и отношения в жизни, гражданской или экономической, в мире и семье; как о магистратах и подданных, о мужьях и женах, родителях и детях, господах и слугах; а также в церкви, как пастыри, дьяконы и частные члены, и старайтесь исполнять все обязанности, относящиеся к ним; чтобы их собратья-члены не были огорчены и не спотыкались; и о добрых путях Божиих не будет говориться злом; ни мир, ни его учение не будут хулиться; и противнику не было предоставлено никакого повода говорить упреки; и строгим вниманием к этим нескольким религиозным обязанностям они покажут, что ведут себя в доме Божием так, как должно.
ПРИМЕЧАНИЯ:
[1] Подробнее об этом см. в Книге 1. гл. 9.
[2] Епископунтев.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 2 — Глава 3
СЛУЖИТЕЛЕЙ ЦЕРКВИ,

ОСОБЕННО ПАСТОРЫ
Рассмотрев церковь как «существенно» рассматриваемую в отношении ее содержания и формы, я теперь перейду к ее рассмотрению:
2. «Органически», или как организованная церковь, корпоративная организация, имеющая своих соответствующих служащих.
В первых церквях были офицеры как чрезвычайные, так и рядовые; экстраординарными должностными лицами были апостолы, пророки и евангелисты.
2а. «Апостолы» (1 Кор. 12:28). Они имели «первое» и главное место в церкви, и у них обнаруживались знамения апостолов: они имели свое призвание и миссию от Благости, и были не от людей и не от людей, но от небес; и поскольку их миссия и поручение были непосредственно от Благости, то и их учение; они не получили этого от людей и не были обучены этому, но получили это через откровение Христа; они были безошибочно наставлены на всякую истину по вдохновению Духа и имели силу творить чудеса, в подтверждение всего этого; они ходили повсюду с властью, проповедуя Евангелие, к обращению множества людей; и были первыми насаждателями церквей, которые поливали другие; они не были ограничены какой-либо конкретной церковью, но заботились и председательствовали во всех церквях, куда бы они ни приходили. Эта должность ныне прекращена, апостолы не имеют в ней преемников: не таких, которые называются господами епископами; ибо как апостолы не имели ни своих помпезных титулов, ни своего величия, ни своего богатства, так и эти господские епископы не имели своих даров, власти и власти; у них нет ни миссии, ни поручения, ни работы, подобной их.
2б. В церквях были поставлены «во вторую очередь пророки» (1 Кор. 12:28; Еф. 4:11), имевшие необычайные дарования к объяснению слова Божия; для наставления и подтверждения в его истинах; и имел дар языков, чтобы проповедовать на них всем народам; такие были в церкви в Антиохии, такие были Сила и Иуда (Деян. 13:1, 15:22), имевшие также дар предсказывать будущие события; как Агав и другие, которые принесли большую пользу церквям того времени (Деяния 11:28, 21:10). Этого офиса тоже больше нет; только обычный дар толкования Священных Писаний иногда называют
«пророчествующие», а имеющие его — «пророки».
2в. «Евангелисты». Это имя иногда дается авторам четырех Евангелий; двое из которых были апостолами, Матфей и Иоанн; два других, евангелисты, Марк и Лука: евангелисты были спутниками апостолов в их странствиях, помощниками им в деле и которые посылались ими туда и сюда с посланиями от них к
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церкви, где они были, и завершить начатое; для чего их иногда оставляли в определенных местах; но не проживать и продолжать там. Этот офис сейчас вымер; только то, что каждый истинно евангелистский проповедник может называться евангелистом или евангелизатором. Обычные служители церкви — это пасторы и дьяконы, и только они; хотя антидобродетельство и привело к появлению толпы других офицеров, о которых Священное Писание ничего не знает.
1. Пастыри: это пастыри под благостью, великий Пастырь и Епископ душ; которые заботятся о стаде и кормят его, как означает их имя; таковых было обещано дать в рамках евангельского устроения; и такая Доброта дала Его церквям (Иер. 3:15; Еф. 4:11) и дает до сих пор; которому он говорит, как и Петру: «Паси агнцев Моих, пасти овец Моих» (Иоанна 21:15, 16). ВОЗ,
1а. То же самое и с «учителями», согласно Ефесянам 4:11: «Некоторые пастыри и учителя»; не «некоторые пастыри» и «некоторые учителя», как будто они разные; но «и учителя», кай или и, будучи экзегетическими, объясняют, что подразумевается под пастырями, даже такими, которые являются учителями, наставлять в познании божественных вещей; дело пастыря – кормить людей знанием и пониманием; и можно заметить, что в 1
Коринфянам 12:28, где перечислены все служители церкви, упоминаются «учители», но опущены слова «пастыри», потому что они одни и те же; ибо их не следует различать по месту, где они выполняют свою работу, как если бы служение пастырей было в церкви, стаде, которое они должны пасти; но учителя или врачи в школе; тогда как несомненно, что учитель является должностным лицом в церкви, а также пастором (1
Кор. 12:28), и их нельзя выделять как двух отдельных служителей церкви из-за предмета их служения; один - пастор, занимающийся увещеванием, практическими делами, и учитель - доктринальными, утверждающими, объясняющими и защищающими учения Евангелия и опровергающими заблуждения; поскольку оба принадлежат одному и тому же: если бы они были разными, то скорее могло бы показаться, что учителя подразумевают одаренных братьев, призванных служить словом, а не к служебной власти; и являются лишь помощниками пастырей в проповеди, но не в совершении таинств; однако совершенно ясно, что те, кому поручено учить, имеют также поручение крестить и выполнять все, что повелит Благость; да, можно заметить, что даже выдающихся офицеров называют «учителями»; как апостолы и пророки (Деяния 13:1; 1 Тим. 2:7).
1б. Эти пасторы и учителя — то же самое, что «епископы» или надзиратели, чье дело — кормить паству, они имеют епископство или надзор за работой, которую должны выполнять пасторы; какое служение епископа является добрым делом; и это единственная должность в церкви, отличная от должности дьякона (1 Тим. 3:1, 8; Фил. 1:1).
1с. И эти архиереи — то же самое, что и «старейшины» [1]; Когда апостол Павел созвал в Милете пресвитеров Ефесской церкви, он назвал их «надзирателями»,
episkopouv, «епископы» (Деян. 20:17, 28), и когда он говорит, что оставил Тита на Крите рукополагать пресвитеров в каждом городе, он переходит к описанию качеств старейшины под именем епископа; «Епископ должен быть непорочным» и т. д. явно предполагая, что старейшина и епископ — это одно и то же (Титу 1:5-7), а апостол Петр увещевает «старейшин» «питать
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стадо благости, берущее на себя надзор, епископство, исполняющее роль епископа или исполняющее его служение (1 Пет. 5:1, 2).
1д. Этих пасторов, учителей, епископов и старейшин называют правителями, наставниками и правителями.
Пастор, или пастырь, является правителем и наставником своей паствы; учитель и правящий старейшина — одно и то же (1 Тим. 5:17). Одним из качеств епископа является то, что он умеет управлять своим домом; или как он будет заботиться о церкви Божией, чтобы хорошо управлять ею, что является важной отраслью его служения? (1 Тим. 3:1, 4, 5) это на самом деле не значит господствовать над Божьим наследием или править по своей воле, произвольным образом; но по законам Добра, как Царь святых; и тогда их следует уважать и подчиняться;
«Помните тех, кто правит вами, и повинуйтесь им». ибо они находятся над церквами в Господе и под Ним, как великий Законодатель в доме Своем; и хотя они описаны как управляющие церквами и ведущие их (Евр.
13:7, 17), однако они, ради всего святого, служат церкви (2 Кор. 4:5).
1е. Иногда их называют ангелами церквей; так пасторы, старейшины, епископы или блюстители семи церквей Асии называются ангелами семи церквей; и пастор, старейшина, епископ или надзиратель церкви в Ефесе, ангел церкви в Ефесе (Откр. 1:20, 2:1), названный так из-за своего служения, посланный от благости и нанятый ему нести вести благодати церквям и публиковать благую весть о спасении.
1ф. О них говорится, что они являются «служителями благости» или «его младшими гребцами», как означает слово уфретав (1 Кор. 4:1). Церковь — это корабль или лодка, на которой они работают; Доброта — это кормчий, который у руля, под которым и под чьим руководством они гребут; а весла, которыми они гребут, — это слово, постановления и дисциплина, которые они устанавливают. И там же,
1г. Их называют «Управителями тайн Божиих»; а иногда: «Добрые домостроители многообразной Милости Божией»; то есть о более возвышенных истинах Евангелия и различных учениях о божественной благодати (1 Петра 4:10), поэтому епископ или старейшина называется «управляющим благости» (Титу 1:7), управителем в своей дом или семью, чтобы каждому в нем раздать свою долю мяса во время; и эта должность требует мудрости и верности, чтобы правильно ее исполнять (Лк. 12:42; 1 Кор. 4:2). В отношении этих лиц можно отметить: 2. Их пригодность для выполнения своей должности; поскольку это «добрая услуга», те, кто ее выполняет, должны обладать необходимыми качествами и на которую указывает апостол (1 Тим. 3:1 и т. д.). Некоторые из которых,
2а. Уважайте внутренний и духовный характер и достижения епископа или старейшины.
Как,
2а1. Он не должен быть новичком; что не означает молодого человека; ибо таковым был сам Тимофей, которому пишет апостол, который был больше, чем обычный чиновник, даже евангелист; поэтому он говорит: «Никто да не пренебрегает молодостью твоей» (1 Тим. 4:12), а слово неофутов, переведенное как «послушник», означает «новопосаженный» [2], т. е. в
22

церковь Божия; после того, как такое растение посажено, должно быть время, чтобы наблюдать, пустило ли оно хорошие корни, как оно растет и процветает, и является ли растение посаженным Отцом Небесным Христом. Прежде чем он будет призван на такую должность, епископ или старейшина должен быть первым из какого-либо положения в церкви, чтобы его дары, благодать и поведение были известны, «чтобы он не возгордился», не воодушевляясь своим высоким положением. доведен до того, что и с дарами, которые он должен иметь, «он впадает в осуждение дьявола»; пал от гордости, как он, и подвергся тому же приговору, и был унижен со своей должности.
2а2. Он должен обладать знаниями и пониманием божественных вещей; ибо пастырь должен кормить людей знанием и пониманием; и поэтому он сам должен иметь хорошую долю в этом, чтобы он мог «быть способным и других учить» (2 Тим. 2:2). Это основная часть его работы — учить и наставлять людей в познании евангельские истины; в чем ему следует быть усердным; «Учащий – на поучении» (Рим. 12:7), а для этого он должен иметь служебный дар; что не является ни природными частями, ни человеческим обучением, ни благодатью, общей с другими христианами; которые, хотя все они необходимы и полезны, однако ни по отдельности, ни все вместе не сделают человека публичным учителем слова. Он должен иметь особый и своеобразный дар Добра; то, что он получил при своем вознесении и дает людям, обычным служителям слова; и именно по мере такого дара, хотя и большого, сам апостол Павел стал служителем благовествования, и такому дару он приписывает свое бытие таковым (Еф. 3:7, 8, 4: 7, 8).
2а3. Он должен не только уметь учить, но и быть «способным учить»; какие способности заключаются в хорошей красноречности и свободном произнесении речи; ибо не имеет особого значения, каковы способности человека, мысли его ума и какой запас знаний он имеет, если он не может облечь свои идеи подходящими словами, чтобы передать их понимание другим; королевский проповедник «стремился найти приемлемые слова»; такие, которые были пригодны для того, чтобы выразить его смысл, доставить радость и удовольствие, а также принести пользу тем, кто его слушал; и особенно следует использовать преподанные слова Святого Духа.
Аполлос был человеком красноречивым и сильным в Священных Писаниях, хорошо сведущим в них, что значительно улучшило его дар ораторского искусства; хороший учебник делает хорошего проповедника; необходимо свободное и готовое высказывание; такой подобен книжнику и домовладельцу (Мф. 13:52). Сам апостол Павел желал, чтобы ефесяне молились за него, «чтобы дано было ему слово» (Еф. 6:19).
2б. Есть и другие качества епископа или пастора, которые учитывают его домашний характер. Он должен быть «мужем одной жены»: это не обязывает епископа или старейшину быть женатым человеком; ни воздерживаться от второго брака после смерти жены; только то, что у него должна быть только одна жена одновременно. Поскольку полигамия была широко распространена среди иудеев и язычников, первым христианам нелегко было отказаться от этой практики; однако апостол счел уместным предписать епископу или пастырю не практиковать это, чтобы он не подавал в этом пример, который мог бы послужить одобрению и продолжению этого; среди иудеев существовали некоторые особые законы, касающиеся брака первосвященника, согласно которым он, по-видимому, должен был иметь только одну жену (Лев. 21:13, 14), и почти такие же законы предназначены для священников или служителей. Словом, в евангельском устроении (Иез. 44:22) епископ или старейшина также должен быть «тот, кто хорошо управляет своим домом, подчиняя своих детей со всей серьезностью» или почитая его; послушный своему
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командует, и кто ведет себя с ним уважительно; и особенно ему следует быть осторожным, возлагая на них свои повеления соблюдать пути Господни, и удерживать их от пороков, и строго обличать их за них; в чем добрый старый Илий имел недостатки, и поэтому его порицали и исправляли: апостол приводит веское и веское основание, почему епископ или старейшина должен иметь это качество; «Ибо, — говорит он, — если человек не умеет управлять своим домом или семьей, — как ему заботиться о доме Божием?»
2в. Существуют и другие требования, которые учитывают его личный характер, поведение и поведение. Как,
2с1. Что он должен быть «безупречен» в своем разговоре. Согласно закону священники не должны были иметь на себе ни порока, ни каких-либо естественных недостатков (Лев. 21:17-23), хотя они были людьми, охваченными моральными немощами. И это правило, относительно епископа или пастыря церкви, не предполагает, что он должен быть совершенен и безгрешен, но только то, что он не должен быть виновен ни в каком позорном грехе и особенно не должен жить в каком-либо известном грехе; иначе нет человека, даже лучшего из людей, без греха; нет, не на высочайшем посту; пророки Ветхого Завета и апостолы Нового были людьми тех же страстей, что и другие.
2с2. Такой человек должен иметь «хорошее поведение и иметь хороший отзыв перед внешними»; он должен иметь хорошую репутацию у всех людей, как это было у Деметрия; не только церкви и ее членов, но и тех, кто внутри, которым он должен быть «примером в слове, в общении, в любви, в духе, в вере, в чистоте» (1 Тим. 4:12). ) а из тех, кто без церкви, люди мира; чтобы служение не подвергалось порицанию и презрению, чтобы пути Добра и учения Добра, говорили зло, а полезность служителей душам людей препятствовала.
2с3. Он не должен быть склонен к какому-либо пороку; «Не склонен к вину», то есть к чрезмерному употреблению его; иначе пить это не более преступно, чем пить воду; Апостол советует Тимофею воздерживаться от питья воды и употреблять вино ради своего здоровья (1 Тим. 5:23) или предаваться ссорам; он не должен «наносить удары» ни кулаком, ни языком; ни клеветника, ни «буянника», ни спорщика и спорщика; но
«терпелив» и переносить все упреки, унижения и оскорбления; «не жадный и не склонный к постыдной корысти», не должен приступать к своей работе и брать на себя такую должность с целью получения прибыли; не будьте «алчными», но «гостеприимными»; не жаждать ненасытно богатства и богатства и использовать любой незаконный способ их получения; но должен, по способностям, быть щедрым в помощи бедным и нуждающимся; и в приеме христианских незнакомцев и путешественников, когда это хорошо рекомендовано; и всем этим подавайте хороший пример другим; и для чего его должна снабжать церковь, которой он служит.
2с4. Епископ, старейшина или пастор должны быть «бдительными»; береги себя и свою паству, и внимай обоим: самому себе; своему учению, чтобы оно было здравое, чистое, нетленное и согласно слову Божию; и к его разговору, чтобы было так, как подобает Евангелию Христову; стаду Своему, чтобы кормить его полезной пищей, вести и направлять его на добрые пастбища и охранять его от волков, от лжеучителей, подстерегающих
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обмануть; ему надлежит бдить за души людей, за их духовным благом и благосостоянием, как тому, кто должен давать отчет с радостью, а не с печалью; и он должен быть «трезвым» и скромным, мудрым и благоразумным и «трезво думать о себе» (Рим. 12:3). Я продолжаю рассматривать,
3. Как кто-либо приходит в такую должность и назначается на нее.
3а. Во-первых, перед этим служением должен быть призыв к служению слова, как внутреннему, так и внешнему; никто по закону не «принял себе честь» священнического служения, но тот, кто «призван Богом, как и Аарон» (Евр. 5:4, 5), и никто не должен брать на себя должность пророка или служителя слова без призвания; Во времена Иеремии были такие люди, на которых Господь жаловался, но Он не посылал их и не говорил с ними; и все же «пророчествовал» (Иер. 23:21).
3а1. Внутренний звонок; которая заключается в дарованных дарах, в устройстве ума человека и в расположении его использовать их в служении Богу; ибо Бог никогда не призывает человека к какому-либо служению, но дает ему способности к нему; что, когда человек осознает и удовлетворен тем, что Бог одарил его даром, ему нелегко завернуть свой талант в салфетку, но он желает использовать его публично; не по простому порыву, по тщеславию ума, с честолюбивыми взглядами и гнусными целями; но из принципа любви к душам человеческим и к славе Божией; это внутренний призыв, свидетельством которого дары человека являются для него самого и других.
3а2. Внешний призыв не исходит непосредственно от небес, как были призваны и посланы Им проповедовать Евангелие; и особенно, поскольку апостол Павел был призван быть апостолом; не от людей, не от людей, но от Благости Доброты и Бога Отца, но опосредованно от Церкви; когда тем или иным образом церкви становится известно, что такой человек считается имеющим дар общественной пользы, церковь призывает его проявить его перед ними и представить его на их рассмотрение и испытание; и, достаточно испытав это и удовлетворившись этим, церковь призывает и посылает его в мир проповедовать Евангелие, где провидение может направить его на это; и будучи таким образом призван и послан, он имеет право на должность пастора церкви, которая сочтет нужным избрать его.
3б. Во-вторых, таков порядок назначения его на пастырский сан или рукоположения.
3б1. Он должен быть членом церкви, пастором которой он должен быть рукоположен. Сун, необыкновенный офицер, апостол, был избран и рукоположен в сан в комнате Иуды из числа учеников, сопровождавших Добро и апостолов его от крещения Иоанна; и поэтому низшие должностные лица, дьяконы, были выбраны из церкви и назначены на эту должность (Деян. 1:21-23, 6:3, 5), так сказано о Епафрасе, верном служителе Христа для церкви в Колоссах. быть «одним из вас», членом этой церкви (Кол. 1:7, 4:12), тот, кто не является членом церкви, не может быть ее пастором.
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3б2. Его качества, отмеченные выше, должны быть известны членам церкви, подтверждены и одобрены ими; да, они должны быть удовлетворены тем, что у них есть дары для «их» назидания; ибо человек может иметь дары для созидания одной церкви, которые не предназначены для созидания другой; и это должно быть известно до их выбора и призыва к нему.
3б3. После достаточного испытания и должного рассмотрения его даров, удовлетворения и после искания Господа молитвой, ибо все освящается словом Божиим и молитвой, Церковь приступает к избранию и призванию Его быть своим пастырем; ибо каждая церковь имеет право и власть выбирать своих собственных служителей, пасторов и дьяконов.
3б4. Когда ему указывают этот выбор и призвание, он уделяет должное время, не ища также Господа, принимает его и показывает готовность и желание взять на себя «надзор».
из них (1 Петра 5:2), ибо в этом деле должно быть взаимное согласие и согласие.
3б5. Для публичного назначения его на свою должность необходимо, чтобы было признание и повторение как выбора и призвания церкви, так и его принятия этого, для подтверждения этого и для удовлетворения служителей, и церкви в общении; которые встречаются, чтобы увидеть их порядок и помочь, особенно первым, молитвой за них и, если пожелают, дав им слово увещевания.
3б6. Поскольку каждое гражданское общество имеет право выбирать, назначать и рукополагать своих собственных должностных лиц; как и все города и поселки, их мэры или ректора, олдермены, горожане и т. д. так и церкви, являющиеся религиозными обществами, имеют право выбирать и рукополагать своих собственных служителей, которые рукополагаются автоматически «для них» и «только для них»; то есть для каждой конкретной церкви, а не для другой (Деяния 14:23).
3б7. Избрание и призвание их, с их принятием, есть рукоположение. Сущность рукоположения заключается в добровольном выборе и призвании народа и в добровольном принятии этого призвания избранным и призванным; ибо это дело должно совершаться по взаимному согласию и согласию, которое объединяет их как пастыря и народ. И это делается между собой; и так называемое публичное рукоположение есть не что иное, как декларация этого.
Об избрании и рукоположении говорят как об одном и том же; последнее выражается и объясняется первым. О Христе сказано, что Он «посвятил двенадцать» (Марка 3:14), то есть избрал их на апостольство, как Он сам это объясняет (Ин. 6:70; см. Деяния 1:2). Сказано, что Павел и Варнава «рукополагают пресвитеров в каждой церкви» (Деяния 14:23) или выбирают их[3]; то есть они давали повеления и указания каждой церкви, как и по избранию над ними старейшин; ибо иногда говорят, что люди делают то, что им дают повеления и указания, как Моисей и Соломон, в отношении строительства скинии и храма, хотя и это делают другие; и, в частности, сказано, что Моисей избирает судей (Исх.
18:25), выбор делается под его руководством и руководством. Слово, которое используется в Деяниях 14:23, переведено как избранный, 2 Коринфянам 8:19, где апостол говорит о брате, ceirotouhyeiv, «который был избран из церквей, чтобы путешествовать с нами»; и так переводится, когда его приписывают небу (Деяния 10:41).
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3б8. Этот выбор и посвящение в первобытные времена совершались двумя способами[4]; путем бросания жребия и голосования, что означает протягивание рук. Матфий был избран и рукоположен в апостолы в комнате Иуды путем бросания жребия; эта исключительная должность требовала немедленного вмешательства божественного Существа; многое из этого является не чем иным, как обращением к небесам за решением дела. Но рядовые должностные лица, как старейшины и пастыри церквей, избирались и рукополагались голосованием народа, выраженным путем протягивания рук; так сказано об апостолах (Деяния 14:23)
«Когда они рукоположили их старейшинами в каждой церкви», ceirotonhsantev, отбирая избирательные права и голоса членов церквей, показывая протягиванием их рук, как означает это слово[5]; и к которому они направили их, и на этом объявили старейшин должным образом избранными и рукоположенными. Песня Клемента Романа, жившего в конце апостольской эпохи, говорит[6], что апостолы назначали на служение подходящих лиц «с согласия или по выбору всей церкви»; и эта практика продолжалась до третьего века; в каком веке Киприан[7] был избран епископом Карфагена голосованием народа; и поэтому он говорит, что в то же время был Корнилий, епископ Рима; как и Фабиан до него[9]: Никейский собор в начале четвертого века в своем синодальном послании[10] к церквям в Египте повелел, чтобы, когда кто-либо из них был смещен смертью, их места должны были быть заполненными другими, при условии, что они достойны и такие, как выбрал народ; епископ Александрии согласился и подтвердил выбор: в том же столетии Мартин был избран епископом Тура обширным собранием народа[11]: действительно, собор в Лаодикии, кан. XIII. в этом столетии повелел, чтобы впредь народу не разрешалось выбирать своих собственных министров; что показывает, что это практиковалось и раньше: да, после, в «пятом» веке Остин, в преклонном возрасте, рекомендовал народу Эрадиуса[12] быть его преемником; свое одобрение они выразили громкими и неоднократными возгласами[13]. Но 3b9. Хотя была церотония, «вытягивание рук»; тем не менее, при рукоположении не использовалось ceiroyesia, «возложение рук»; ни из чрезвычайных служителей, как апостолы; ни обычных пастырей или пресвитеров церквей во времена Христа и Его апостолов.
3б9а. Доброта сама рукоположила двенадцать апостолов; но мы не читаем ни слова о том, чтобы Он возложил на них руки, когда рукополагал их; ни о семидесяти учениках, когда Он назначил их и послал по каждому городу. Матфий был избран и рукоположен в апостолы в комнате Иуды по жребию, брошенному церковью, который выпал на него; и после подсчета жребия он был пронумерован, sugkateqhfisyh, «избранный», или по числу жребий, объявленных избранным, и таким образом занял свое место и был причтен к апостолам; но не упоминается ни о каких руках, возложенных на него (см. Деяния 1:22-26).
3б9б. Сказано, что апостолы «рукополагают пресвитеров в каждой церкви», не возлагая на них руки, а принимая голоса людей, протягивая их руки; когда они объявили старейшин должным образом избранными и рукоположенными, как отмечалось ранее. Апостол Павел поручил Титу (Титу 1:5) «посвятить пресвитеров во всех городах»; то есть таким же образом и способом, как он и Варнава сделали в приведенном выше примере; но не дал ему никаких приказов и указаний наложить на них руки; которое он не упустил бы, если бы оно было существенным и столь существенным для рукоположения, каким его считают некоторые; и если бы он собирался рукоположить
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старейшины возложением рук своих, то не руками пресвитерия, так как он был один человек; и если бы это должно было быть сделано им как епископом, каким некоторые говорят, что он был, хотя подписка на послание к нему не является подлинным, что утверждает это, не является доказательством этого, это оправдало бы рукоположение диоцезного епископа.
3b9c. Невозможно привести ни одного примера возложения рук на обычного служителя, пастора или старейшину при его рукоположении; ни на кого, по какой бы то ни было причине, возлагали руки, кроме исключительных лиц; ни на каких-либо министров, кроме исключительных; да и то не при и для рукоположения их. Пример в Деяниях 13:1-3 не является доказательством возложения рук при рукоположении пастора или старейшины церкви; Павел и Варнава были выдающимися личностями, апостольскими людьми и никогда не были рукоположены в пасторы или старейшины какой-либо конкретной церкви; и нет ни малейшего намека на какое-либо подобное рукоположение их в то время; и это был не первый случай их отделения на священной должности служения: они занимали ее и исполняли ее задолго до этого, причем так же публично, как и впоследствии; и то, для чего они были теперь отделены, было некоторым особую и необычайную работу и служение[14], которое Святой Дух должен был совершить для них в чужих краях, куда они путешествовали; и люди, которым он поручил отделить их от него, тоже были необычайными; и их молитвы о них вместе с обрядом возложения рук, по-видимому, лишь выражают их добрые пожелания благополучного успеха в их работе[15]: и можно заметить, что этот обряд употреблялся не «на», но «после» отделения их к работе и служению, на которое они были назначены, и после поста и молитвы за них: это было последнее действие, совершенное, как раз при их отбытии; ибо так сказано: «И когда они постились и молились», каи эпиентев тав чейрав аутоив,
«Тогда, возложив на них руки, они отпустили их», или отпустили их этим знаком, или знаками своих добрых пожеланий им. Апостол Павел действительно говорит о руках пресвитерия, возложенных на Тимофея (1 Тим. 4:14), но следует отметить, что Тимофей был выдающимся служителем в церкви, евангелистом, и не был избран или рукоположил пастора какой-либо конкретной церкви; и при этом он не проживал ни в каком месте в течение какого-либо периода времени; подписка на «второе» послание к нему не может считаться подлинной, как и на подлинность послания к Титу[16]; и поэтому он не может быть примером возложения рук при рукоположении какого-либо рядового, старейшины или пастыря церкви; и кем были пресвитеры, которые возложили на него руки, как бы то ни было, это должны быть необыкновенные люди, через чьи руки был передан необыкновенный дар: мы уверены, что апостол Павел был одним из них, поскольку он прямо говорит о даре, который Тимофей имел «возложением рук»; и едва ли можно подумать, что к этому может присоединиться кто-то другой, кроме апостольского человека; весьма вероятно, Сила (см. Деяния 16:1, 19).
Однако в целом это кажется необыкновенным делом, совершенным необыкновенными людьми, необыкновенным, и посредством него был передан необыкновенный дар; который ни один скромный человек не возьмет на себя полномочия передать: И следует заметить, что это была не «должность», а «подарок», который был передан таким образом (см.
Тим. 4:14; 2 Тим. 1:6).
3б9д. Поскольку руки служителей теперь пусты, и у них нет даров, которые можно было бы передать с помощью этого обряда, конечно, он должен прекратиться, и должен; Судя по всему, им пользовались не какие-то исключительные люди; после чего, по крайней мере по большей части, если не всегда, следовали необычайные вещи.
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3б9е. Сказать, что этот чин применяется теперь при рукоположении пастыря, чтобы указать на него собранию, - это совершенно пустяки: церковь в этом не нуждается, поскольку заранее избрала и призвала его, а он принял их призыв более частным образом. : и нет необходимости другим собираться публично для соблюдения порядка процедуры; поскольку обычно члены церкви желают признать свой выбор и призвание своего пастора, а от него желают возобновить свое принятие, и часто он исповедует свою веру; и после всего этого использовать этот обряд, чтобы указать на него народу, есть такая слабость, которой нельзя найти никакого оправдания.
Следует ли настаивать на том, что рукоположение применялось при рукоположении диаконов, а тогда почему не при рукоположении пресвитеров или пастырей церквей, что является высшим чином?
На это можно ответить, что церковь, как было указано, избрала из своей среды семь человек такого-то и такого-то качества (Деян. 6:1-7), в выборе которых заключалась суть рукоположения; которого они представили апостолам, которые, одобрив их выбор, подтвердили его, и
«учредили» и поселили их в своем служении, как они предлагали (Деян. 6:3), а обряд возложения рук употреблялся после этого и даже после молитвы за них; ибо сказано,
«Когда они помолились», а не во время молитвы, как сейчас принято, «они возложили на них руки»; что, с какой бы целью оно ни было, было совершено выдающимися личностями, апостолами, и это может быть сделано для исключительного служения; и поэтому для обычных служителей нет никаких правил при рукоположении людей на обычные должности; и может быть, это было сделано в порядке благословения, пожелания им счастья и успеха в их должности, для которой этот обряд использовался у иудеев, и для подтверждения этой должности, причем это не было непосредственным установлением Добра, но об апостолах[17]: и использование его кажется временным, поскольку у нас нет другого примера его использования по такому поводу; ни каких-либо предписаний относительно этого, ни какого-либо указания для этого; и не упоминается об этом апостолом, когда говорит о чине диаконов, их качествах, испытании и назначении их на служение, а также их использовании (1 Тим. 3:10), и не кажется что впоследствии рукоположение диаконов путем рукоположения существовало вплоть до четвертого века, когда церковные должности и церковные служители были возвеличены и умножены. Кроме того, если семь человек, о которых говорится в Деяниях 6:1-6, были «чрезвычайно» и «временно» назначены заботиться о бедных и вдовах в первой церкви в Иерусалиме, и особенно о греческих вдовах в это, чтобы ответить на их нынешние потребности; и отличались от обычных дьяконов церквей, о которых впоследствии говорилось в посланиях Павла, в чем и состоит смысл Витринги[18], который отмечает, что этих людей никогда не называют «дьяконами», а описывают только их числом «Семь», как в Деяниях 21:8, их работа не была подобна работе обычных дьяконов, их «служение» было не ежемесячным и не еженедельным, а ежедневным и необычным; ибо они сменили апостолов в заботе о светских делах церкви; в их руках были все имения и все имущество общины, составившее один общий капитал, и они могли распоряжаться ими по мере необходимости; это была весьма необычная и необычная услуга; хотя их предназначение было более специфическим для заботы о греческих вдовах; и эти семь человек по своим именам кажутся все греками или иудеями-прозелитами из греков, каковым наверняка был один из них; и если бы не ропот греков, такое назначение не было бы произведено; и не похоже, что они продолжали исполнять свои обязанности, но когда все это закончилось, оно прекратилось; и, по крайней мере, некоторые из них впоследствии были заняты на других министерских службах и в других местах.
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быть опровергнутым, мы не имеем в Священном Писании примера возложения рук при рукоположении рядовых дьяконов; ни каких-либо указаний и указаний по этому поводу. Я продолжаю рассматривать: 4. Работа таких людей, которые назначаются на должность пастырей церквей.
4а. Во-первых, главная и принципиальная задача их работы — кормить церковь Божью, вверенную их заботе; у них есть имя пасторов, «pascendo», от кормления; Доброта, главный Пастырь и Епископ душ, питает свое стадо, как пастырь; и поэтому обязанность каждого пастыря — пасти свое стадо (1 Петра 5:2).
4а1. Во-первых, кого им кормить.
4а1а. Не собаки, которые беспокоят стадо; но само стадо. «Хлеб детей», то, что является для них подходящей и подходящей пищей, нельзя брать и «бросить псам»; им нельзя давать то, что свято; святое слово Божие, его драгоценные истины и обетования не принадлежат им; им также не следует совершать священные таинства; «без собак», они вне церкви, вне стада и поэтому не подлежат заботе и питанию пастырей или пастырей.
4а1б. И не свинья; такие, которые по нечистоте своего сердца и жизни, погрязшие в грязи греха, сравнимы с этими тварями; и которые являются существами, которые никогда не смотрят вверх, а смотрят вниз, на землю, и поэтому подходят для эмблем тех, кто заботится о земле и земных вещах и питается ими. Блудный сын был послан гражданином страны, законным проповедником, к которому он присоединился, на свои поля пасти свиней; но пастыри церквей не свинопасы, а пастыри.
4а1с. Ни мирские козлы; Господь судит и различает скот от скота, овец от козлов; хотя иногда они и сложены вместе, он грозит наказать козлов, что и произойдет при втором пришествии Христа, когда он отделит овец от козлищ и поставит одних по правую руку, а других по левую; когда последние пойдут в вечное наказание, а первые в жизнь вечную.
4а1д. Это овцы и агнцы Добра, которых должны пасти пастыри церквей согласно указаниям, данным небесами Петру; «Пасти овец Моих, пасти агнцев Моих» (Иоанна 21:15-17), таких, в которых Добро имеет интерес и собственность через дар Отца Ему и через то, что Он отдал за них Свою жизнь (Иоанна 10: 15, 29), и это является аргументом в пользу того, почему пастырям следует быть осторожными и прилежными, чтобы кормить их, потому что они принадлежат Благости; «Ягнята мои, овцы мои»; обоих нужно кормить; нежные ягнята, иначе новорожденные младенцы, маленькие дети, а также взрослые овцы, иначе молодые люди и отцы.
Доброта, великий Пастырь, подала пример трудолюбия и нежности (Ис. 40:11).
Так что,
4а1е. Обо всем стаде, обо всем стаде должны заботиться пастыри и пастыри, «над которыми Дух Святой поставил их блюстителями или епископами»; и по какой причине им следует остерегаться их; и следует еще одно: «чтобы кормить церковь
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добра, которую он приобрел своей собственной кровью», и поэтому следует проявлять большую ценность и большую осторожность, чтобы питать его.
4а2. Во-вторых, чем им кормить церковь или стадо Божие?
4а2а. Не с мякиной и шелухой или с чем-то подобным им (Иер. 23:28), мякина легка, не имеет в себе вещества, не дает никакой пищи и не пригодна в пищу; как хлеб из пшеницы, и обозначает твердые и существенные учения Евангелия, которыми должны питаться души человеческие. Шелуха — пища для свиней, но не для овец; внешние проявления религии удовлетворяют некоторые умы, но не истинно благодатные души, они не могут жить за счет этого.
4а2б. Настоятели церквей должны кормить свою паству такой пищей, которая подходит ягнятам и овцам; молоко — для нежных ягнят, для новорожденных младенцев, желающих чистого словесного молока. Милк создает более простые и легкие истины Евангелия, которые подходят нежным умам; крепкая пища, более возвышенные учения о ней, подходящие для совершеннолетних, более взрослых христиан, которые лучше развивают свои духовные чувства и могут различать вещи (1 Петра 2:2; 1 Кор. 3:2). ; Евр. 5:14).
4а2с. Здравое учение, спасительные истины, целебные слова Господа нашего Благости — вот чему пастыри должны учить и питать души; они питают, когда необоснованные доктрины и нездоровые слова лжеучителей разъедают, как язва.
4а2д. Слово Божие вообще, а особенно евангельская его часть, есть пища для душ, и почитается ими более, чем необходимая пища; будучи для их души тем же, что самая богатая и отборная пища для их тел; они находят его и едят, и это радость и веселие их сердец; на их вкус он слаще меда или сот.
4а2е. Пастырям обещано и дано церквям питать их «знанием и пониманием» (Иер. 3:15), что может обозначать как вопрос, которым они должны их кормить, так и способ, которым они должны это делать.
4а2е1. Материя или вещи, которыми они должны питать души, достойны того, чтобы их знали; не пустяковые вещи, дела любопытные и неважные, которые суетны и бесполезны, служат раздорам между полами и не имеют тенденции к богоугодному назиданию: не философия и тщетный обман, или ложно так называемая наука; ни просто человеческое знание или знание природных вещей; но божественное знание, знание божественных вещей; который, хотя министр не может дать; он может учить и наставлять; ибо именно Господь дает понимание во всем; именно Дух мудрости и откровения ведет людей к познанию Добра; и именно Сын Божий дает людям понимание, чтобы познать Его истинного; тем не менее, служители являются инструментами, позволяющими людям познакомиться с божественными вещами и улучшить их познание; свет божественных истин сияет в их сердцах, чтобы они могли служебным образом передать «свет познания славы Добра», славы Его божественных совершенств, проявленный «в лице или человек», а также в работе и служении «Иисуса Христа». Их дело – проповедовать Добро, а Его распяли; и они решают познать, то есть сделать известным, никого, кроме Него, как Спасителя заблудших грешников; и они
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рабы Бога Всевышнего, показывающие человекам путь спасения с небес; и направляйте к Нему души, которые спрашивают: «Что нам делать, чтобы спастись?» да, можно сказать, что они «дадут познание о спасении», как сказано об Иоанне Крестителе, будучи инструментами передачи знания о нем людям; точно так же они питают людей знанием и пониманием евангельских истин; поскольку они сами обладают знанием тайн Добра, они передают его другим; как даром получили, так и даром дают, и не удерживают ничего полезного, но возвещают всю волю Божию; и такое знание является пищей для ума, как хлеб для тела.
4а2е2. Эта фраза: «со знанием и пониманием» может означать способ, которым пастыри должны питать души человеческие, мудро и благоразумно; что они и делают, когда, как мудрые и верные управители, дают каждому свою порцию мяса в свое время и кормят их соразмерно их возрасту и способностям; дайте молоко младенцам и мясо сильным мужчинам.
4а3. В-третьих, какими средствами они должны питать и питают церкви Добра, над которыми они поставлены.
4а3а. Служением слова или проповедью Евангелия; это средство, назначенное Богом для собирания избранных Его, для совершенствования числа их в обращении и для созидания тела, церкви и всех ее членов; для их роста в благодати и познании добра и всего божественного: непроповедующий пастырь, епископ или старейшина — это противоречие в терминах; и таковы подобны описанным пророком слепым и невежественным сторожам, немым собакам, которые не могут лаять, пастырям, которые не понимают; которые каждый ищет выгоды от своего квартала, хотя и не исполняют обязанности своей должности. Но,
4а3а1. Пасут стадо те, кто хорошо делает свою работу; отдайте себя служению слова, пренебрегайте всеми другими служениями, по крайней мере настолько, насколько это возможно, чтобы не запутаться в них и не отвлечься ими от своей великой работы; которому они посвятили себя, во славу Божию и на благо душ. Такие уделяют внимание чтению, увещеванию и учению; и размышляйте над этими вещами и полностью отдавайтесь им, чтобы польза их была видна всем и полезность их многим.
4а3а2. В частности, они увлекаются изучением священных писаний; и старайтесь извлечь оттуда новое и старое, что может быть использовано в назидание; они учатся показывать себя одобренными Добротой, умелыми работниками, которым не нужно стыдиться своего служения, правильно разделяющими слово, которое не преминет питать более или менее души человеческие; поскольку у них есть слово Божье, знание и опыт его, они верны раздавать его как управители тайн Божьих; от которых требуется, чтобы они были и верными, и мудрыми.
4а3а3. Они усердны и постоянны в этой работе; они, как апостолы Христовы, постоянно отдают себя молитве и служению слова; не проповедуй проповедь лишь время от времени, но проповедуй слово постоянно, и настойчиво во время и не вовремя.
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время года; и пользуйтесь каждой возможностью накормить и сделать добро душам людей; они постоянны и непоколебимы, всегда изобилуют делом Господним; зная, что их труд не напрасен в Господе.
4а3а4. Они не только отдаются этой работе, прилежны и постоянны в ней, но и трудятся в ней; они не слоняющиеся, а работники в винограднике Господнем; и соработники у Него, и одобрены Им; и труды их благословенны и имеют успех среди людей, и они получают от них честь, которой они достойны (1
Тим. 5:17).
4а3а5. Они стараются проповедовать чистое и целостное Евангелие Добра; они изучают последовательность в своем служении, чтобы оно не было «да» и «нет» и не противоречило самому себе; они не из тех, кто искажает слово человеческими доктринами и вымыслами людей; но говори это со всей искренностью, отрекаясь от всякого нечестного искусства и представляя себя совести всякого человека пред Богом; ничего не утаивая от божественных истин, но возвещая все, что открыто в слове Божием, насколько они знают его; и такие более или менее благословенны за то, что они питают стадо и церковь Божью.
4а3б. Пасторы церквей питают души, совершая таинства; это благость и тук дома Доброты, которым обильно питаются и обильно насыщаются и насыщаются святые; таковы уделы Сиона, которые благословляет Господь; это груди утешения, из которых сосут благодатные души, веселятся и освежаются; это зеленые пастбища, на которые пастухи Израиля приводят свои стада и пасут их.
4а3с. Этот акт кормления включает в себя всю работу и каждую часть работы пастыря или пастыря по отношению к своей пастве, оказание им всех добрых услуг и всего служения, которое они могут для них; например, искать заблудшую овцу, возвращать прогнанную, перевязывать разбитую и укреплять больных (Иезек. 34:16), сохранять их от льва и медведя, а также от злых волков, лжеучителей , который не пощадит стадо; присматривать за ними даже в ночное время, когда это необходимо; наблюдая за их душами, добром и благополучием их, как те, которые должны дать за них отчет; будучи прилежным, чтобы знать состояние стада, и готовым оказать им всю помощь, которую они могут, утешая слабоумных и поддерживая слабых.
4а3д. Забота о духовном благе паствы, о которой заботится пастырь, проявляется в его постоянных, горячих и искренних молитвах о ней; ибо это одна часть работы, которой они отдают себя, наряду со служением слова, а именно молитва; особенно для тех, кому они служат, чтобы слово, проповедуемое ими, было благословением для них и было пищей для их душ; таким образом, мы находим, что апостол Павел во всех своих посланиях упоминает о своих молитвах за все церкви и их членов, взяв на себя заботу обо всех церквях.
4а3е. Пасторы могут питать души людей, находящихся под их опекой, не только своим общественным служением, но и своими частными посещениями, советами, наставлениями и беседами; так и апостол Павел учил по домам, а также публично (Деяния 20:20).
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4а3ф. Для всего этого необходима любовь к небу и своему народу; только те, кто имеет истинную привязанность к обоим, естественно будут заботиться о благе бессмертных душ, будут готовы тратить и тратиться ради них, и нести поношения, и проходить через усталость и неприятности, которые сопровождают такое служение; поэтому сказал Петру доброту один раз, два и три раза:
«Любишь ли ты меня?» и при каждом ответе на вопрос повелел ему пасти своих ягнят и овец; предполагая, что только те, кто любил его, могли позаботиться о них.
4б. Во-вторых, еще одна часть работы пасторов — управлять церковью, над которой они осуществляют надзор; то же самое слово в греческом языке, которое означает «кормить», означает также «править» (см. от Матфея 2:6); а царей иногда называют пастухами; как Кир и другие; так Агамемнон у Гомера[19] назван, poimen Lawn, «пастухом народа». Церковь Добра – это царство; его часто называют так в Новом Завете; Доброта — Царь этого, поставленный Царем Сиона своим божественным Отцом и признанный Царем святых своей церковью и народом; а служители слова и пастыри церквей «над ними в Господе»; они находятся под благостью и подчиняются Ему, но контролируют церкви по Его назначению; следовательно, они представлены как наставники, правители и правители, как уже отмечалось ранее; и послушание им требуется; «Повинуйтесь начальствующим над вами» (Евр. 13:17). И проявляется их превосходство в церкви, 4б1. Руководствуя богослужением, они идут впереди собрания в актах богослужения, в общественной молитве и благодарении, а также в служении слова (Откр.
4:9, 10, 5:14), и делают это авторитетно; они являются устами людей к добру и выражают свои молитвы и благодарения как их представители; и они — уста Божии к народу, и говорят от имени Его, и послы вместо Господа.
4б2. В председательстве на церковных собраниях; где они ведут все дела в порядке и порядочности, направляя во всех дисциплинарных действиях по слову Божию; подвешивание голосов церкви, увещевания и порицания, когда это может быть необходимо, с согласия и согласия церкви.
4б3. При приеме и отказе от членов; ключи Царства Небесного, евангельской церкви, как обычно понимают, вверены им, чтобы открывать и затворять двери церкви по ее указанию; ибо хотя право принимать и отклонять членов изначально принадлежит церкви, исполнительно оно находится в руках пасторов, от имени церкви.
4б4. Заботясь о всей дисциплине Церкви Божией, о том, чтобы она соблюдалась и чтобы правила, касающиеся ее, приводились в исполнение; которые они должны объяснять, обеспечивать соблюдение и следить за тем, чтобы им уделяли внимание; они должны показать дому, церкви Божьей, «вид дома и вид его»; его природа с точки зрения материи, формы, силы и порядка;
«и выходы из него и входы в него»; правила приема членов и их отлучения от церкви; «и все постановления, и все законы его», даже все, что повелела и назначила соблюдать Благость (Иез. 43:10, 11). Теперь правление и управление пастырей церквей не должно быть отменено.
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осуществляется произвольным образом; им не следует править силой и жестокостью, как жалуются на пастырей Израиля; они не должны господствовать над наследием Божьим; они не имеют власти над своей верой и своей практикой по своему желанию; они не могут обязать их принять доктрину или следовать практике, которая является их собственным или человеческим изобретением; но они должны управлять согласно слову Божьему, а также законам и правилам, которые Добродетель, как Царь и Глава Церковь дала: и когда они правят в соответствии с этим, можно сказать, что они правят хорошо, и их следует уважать, повиноваться и считать достойными чести. И это управление, как и кормление, должно осуществляться со знанием и пониманием, мудро, благоразумно и благоразумно; как Давид, который питал народ Израиля по простоте сердца своего и руководил им ловкостью рук своих. Я продолжаю отвечать,
5. Некоторые вопросы, касающиеся пасторского служения.
5а. Во-первых, может ли пастор одной церкви исполнять обязанности такового в другой церкви; или может ли он совершать Вечерю Господню, которая является пастырским актом, в церкви, пастором которой он не является. Я отвечаю: он не может; то есть ему запрещено это делать. Также можно задаться вопросом: может ли лорд-мэр Лондона, чьи полномочия как таковые можно считать столь же обширными, как и любой другой мэр, осуществлять свои полномочия в любой ветви своей должности, находящейся под юрисдикцией мэра Лондона? Йорка, Бристоля или любого другого: ни одно должностное лицо корпорации не может исполнять свои обязанности в другой корпорации; это справедливо для каждого офицера, от самого высокого до самого низкого. Церковь Добра – это корпоративное тело в духовном смысле; и его должностные лица могут действовать как таковые только внутри него, и ни в каком другом месте. Для,
5а1. Человек никогда не сможет действовать как пастор, если он не является членом церкви; Как мы видели, человек должен быть членом церкви, прежде чем он сможет стать ее пастором. Епафрас, служитель и пастырь церкви в Колоссах, апостол Павел в письме к ним говорит: «Кто один из вас», то есть один из их общества, член их (Кол. 4:12). Но если человек не является членом такого общества, он не является одним из них; он не может действовать среди них как пастор, более того, он не может предпринимать какие-либо действия или действия или участвовать в каком-либо действии, как это может делать частный член, и тем более действовать как пастор; поскольку членство является основой не только каждой должности, но и каждого действия и деятельности в церкви. «Не все члены, — говорит апостол, — имеют одинаковую должность» (Рим. 12:4), но пусть должность будет какой бы она ни была, они должны быть членами, имеющими ее, а не только они; у них разные функции и служения; как не все апостолы были в первоначальных церквях, так и не все пастыри и все диаконы, бывшие в них и в последующих церквах; тем не менее, все, кто является пасторами или дьяконами, должны или должны быть членами; и члены не имеют одного и того же действия или действия и действия, как можно перевести это слово[20] в служебном смысле; хотя действительно есть некоторые действия, которые являются общими для всех членов, но они принадлежат только членам и которые пасторы других церквей не могут действовать и осуществлять, как могут и делают частные члены: например, они не имеют права голоса или избирательного права. в других церквях для приема члена или для исключения кого-либо; или в выборе и призвании любого должностного лица, пастора или дьякона: и если они не могут действовать или не могут совершать действия, это может сделать частный член; тогда, конечно же, они никогда не смогут действовать как пасторы, если у них нет силы и привилегий частного члена!
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5а2. Как не может быть служителем в ней тот, кто не является членом церкви, так не может быть и пастор другой церкви; тогда он не имеет к нему никакого служебного отношения и не имеет в нем никаких служебных полномочий и, следовательно, не может осуществлять в нем какие-либо служебные полномочия; и, как следствие, не может совершать там Вечерю Господню, что является актом служебной власти.
5а3, Точно так же он может осуществлять и другие отрасли своего пастырского служения; точно так же он может быть правящим старейшиной в других церквях, председательствовать на их церковных собраниях и осуществлять все аспекты дисциплины и власти ключей, как некоторые призывают, впускать и закрывать, принимать и исключать членов, давать увещевания, налагать порицания и снимать их, как пастырь, во имя церкви; и если он сможет действовать пастырем в двух церквях, то может и в десяти, и в двадцати, и более, и так стать епархиальным архиереем; да, универсальный епископ или пастор, каким притворяется папа в Риме; и папство не остановилось до тех пор, пока не пришло время установить универсального пастыря; и к чему подобная антихристианская практика ведет и прокладывает путь; и ухватиться за власть и авторитет, и появиться в характере и фигуре, которые им не принадлежат, если не в чем-то другом; что соблазняет их пойти на такую неоправданную практику. Для,
5а4. Следует ли спросить, как это может быть разумно спросить, с какой властью они делают это? кто или что дает им эту власть? Какой ответ можно вернуть? скажут ли они, что имеют власть от Бога? это должно быть получено либо непосредственно от него, как имели апостолы за то, что они сделали; и тогда их надо призывать творить чудеса в подтверждение этого, как они это сделали: или от слова Божия и Добра; и тогда им предстоит доказать это оттуда. Пастор также не может черпать свою власть из своей собственной церкви, пастором которой он является в действительности; ни от другого, кому, по их просьбе, он совершает таинство; ни согласие одного, ни желание другого не могут дать ему достаточной власти так действовать: что касается его собственной церкви, то они наделили его служебной властью над собой, а не над другими; дальше они идти не могли и не могут: а что касается другой церкви, то она не имеет власти призвать пресвитера или пастыря другой церкви, чтобы так поступить; и если они не имеют власти призвать его, то он не может иметь никакой власти действовать, как не от своей собственной церкви, так и ни от той: и общение церквей не будет этого гарантировать; ибо общение церквей не расширяет служебную власть пастыря, ограниченную словом Божьим только его собственной общиной; это не более подчиняет служителей одной церкви другой, чем подчиняет отдельных членов одной церкви другой; в любом из этих случаев не было бы ничего, кроме беспорядка и беспорядка; одна церковь, в силу общения церквей, могла бы с таким же успехом порицать и изгонять членов другой церкви; как пастырь одной церкви, в силу такого общения, действовать как служитель в другой церкви. Ни его милость, ни его дары не могут позволить ему так поступить; ибо тогда это мог бы сделать тот, кто не офицер, а только рядовой брат; и то, что он является рукоположенным служителем в одной церкви, не дает ему полномочий действовать в другой церкви; ибо пресвитеры рукополагаются только в отдельные церкви, а не в другие; старейшины, рукоположенные апостолами в каждой церкви, где были такие рукоположения, были автоивными, «для них», а не для других (Деяния 14:23). Епафрас был верным служителем «вас» церкви в Колоссах; не для другой церкви (Кол. 1:7) старейшинам Ефеса было приказано пасти все стадо, над которым Святой Дух поставил их блюстителями; но не все стадо, над которым они не надзирали: так и другим старейшинам поручается пасти стадо, которое было
36

среди них, а не стада (Деяния 20:28; 1 Петра 5:2), ангел церкви в Ефесе не был ангелом церкви в Смирне, и наоборот: рукоположение закрепляет человека в определенной церкви или собрании: и не делает его универсальным пастырем, которым он должен был бы быть, если бы не было границ его служения. И, следовательно, 5а5. Таких, которые берут на себя действовать подобным образом, можно с полным основанием назвать «занятыми чужими делами» (1 Пет. 4:15), слово, переведенное там как «заботливый человек», — аллотриоэпископов[21], епископ , в другом приходе или епархии, которые изначально были одним и тем же, или пастырем в чужой церкви; и верно описывает такого человека, о котором мы говорим, который вмешивается в дело, к которому он не имеет никакого отношения.
5а6. Точно так же диакон одной церкви может служить таковым в другой, как пастырь одной церкви может служить в другой; ибо они оба одинаково избраны и посвящены определенным церквям, а не другим.
5а7. В Слове Божием невозможно привести ни одного примера подобной практики; могут быть случаи, когда члены одной церкви время от времени общаются с другой церковью; так Феба, член церкви в Кенхреях, должна была быть допущена к общению с церковью в Риме; но тогда участие в таинстве есть привилегия, вытекающая из общения церквей; и есть лишь род духовного гостеприимства, угощение путника; но совершение таинства есть акт служебной власти, которую одна церковь не может передать другой, и пастырь не может осуществлять ее в другой церкви (Рим. 16:1, 2; см. Деяния 20:4–7). Случай, когда апостол Павел преломлял хлеб ученикам в Троаде, предполагая, что под этим понимается таинство вечери, не является доказательством и примером такой практики; поскольку он был апостолом, на нем была забота обо всех церквях и он мог совершать над ними все таинства; но призывать и следовать его примеру — значит узурпировать то, что свойственно апостолам, и смешивать в одно целое обыкновенных и чрезвычайных служителей; тогда как: «Все ли апостолы?» Они не. В целом это может справедливо вызвать сомнения в умах тех, кто получает таинство в церкви, где управляющим не является пастор: либо такой человек не понимает в этом ясности, либо он понимает, что его обязанностью является принять его из таких рук: если он не ясен в этом, но сомневается, то он самоосужден; и как бы там ни было, он в этом очевиден, он виновен, так как тем самым он одобряет и поощряет незаконную власть пастыря управлять ею, поощряет его в этом и влечет на себя вину за свое незаконное управление и соблюдение полномочия, принятые им, но не предоставленные законом[22].
5б. Во-вторых, к первому можно задать другой вопрос: может ли церковь поручить брату или частному члену церкви совершать таинство Вечери Господней? Может показаться, что это имеет лучшее лицо, чем первое; поскольку, хотя он и не служащий, он находится на одном уровне с пастором другой церкви, который является не более служащим в такой церкви, к которой принадлежит брат, чем он сам; и кроме того, он является членом церкви, чего не является пастором другой церкви. Но таинство ужина не может осуществляться авторитетно, кроме как должностным лицом, поскольку оно является актом служебной власти и должно осуществляться в мире кем-то, заменяющим его; и если церковь может делегировать и заменять других для выполнения всех таинств, какие бы то ни было,
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без старейшин и пастырей, тогда оно может «совершить святых» и завершить «дело служения» без них; что противоречит (Еф. 4:11, 12) и, как говорит д-р Оуэн[23]
далее отмечает, что это сделало бы служение лишь удобным, а не абсолютно
«необходимо» церкви, что противоречит ее установлению; и такая практика приведет к тому, что церковь будет довольствоваться отсутствием пастора, а также станет небрежной и небрежной в поиске пастора, когда его нет.
5в. В-третьих, другой вопрос: может ли пастор переходить из одной общины в другую? Ответ таков: если это ради мирской выгоды и у него достаточно средств там, где он есть, ему не следует этого делать. В некоторых случаях его переезд может быть законным; например, когда это кажется полезным интересам религии и Церкви Христовой в целом; но это не должно происходить без согласия церкви, пастором которой он является; не без совета других церквей и служителей; и когда церковь, пастором которой он является, потворствует безнравственности или впитала ошибочные доктрины, от которых их невозможно исправить; и если в церкви есть такие разделения, которые нельзя излечить; а особенно, если пастырь имеет о них такую заботу, что нет никакой вероятности их исцеления иначе как через его удаление; также когда ему и его семье не обеспечивается надлежащее обеспечение, но они подвергаются не только нужде, но и Евангелию, а также упрекам и презрению мира.
5д. В-четвертых, можно спросить: может ли пастырь по причине телесной слабости или упадка умственных способностей оставить свой пост или же по желанию отказаться от своей работы?
ответ таков: он может добровольно сложить свою должность с согласия церкви; или же ему может быть предложено отказаться от этого, при условии, что, если его обстоятельства того требуют, предусмотрены условия для его временного существования.
5е. В-пятых, если речь идет о том, может ли пастырь церкви быть низложен с должности и изгнан из церкви за безнравственность или ересь, то на него можно ответить утвердительно; ибо его можно упрекать и упрекать за небрежность при исполнении своих служебных обязанностей и побуждать к этому (Кол. 4:17), против него можно предъявить обвинение в грехе при надлежащих свидетелях, согласно правилу (1 Тим. 5:19), старейшина или пастор — это брат, и с ним следует обращаться соответственно, согласно Матфея 18:15. Действительно, если единственная власть отлучения принадлежит пастырю, то с ним нельзя поступить таким образом; Но это не тот случай; оно находится в церкви, как будет видно далее; этой власти пастор церкви в равной степени подчиняется как частный член.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 2 — Глава 4
ОБЯЗАННОСТЕЙ ЧЛЕНОВ

ЦЕРКВИ СВОИМ ПАСТОРАМ
Поскольку у пастырей церквей есть работа, которая и почетна, и полезна; поэтому на тех, кто находится под их опекой, возлагаются обязанности по отношению к ним ради их работы. Хотя они «ничто» по отношению к небу, которому они обязаны всем, что имеют (1 Кор. 3:7), а по отношению к церквям, они принадлежат им для использования и служения; однако они не должны считать их ничтожными и относиться к ним с презрением; «Пусть человек отчитается о нас так, как о служителях Христовых»; сделал его таким и поставил его на служение, получив от него за это дары и милости и, как таковой, заслуживающий высокой оценки; и хотя они не являются господами и хозяевами в семье Божьей, тем не менее, они — управители в ней, высшие должностные лица в доме Божьем; и поэтому их следует считать «управителями тайн Добра», которым доверены тайные и сокровенные дела Божии; тайны Царства Небесного, как возвышенные, так и более простые учения Евангелия, которым они должны служить; и поскольку им дано от Бога знать их и открывать их другим, они достойны уважения в этом отношении. счет (1 Кор. 4:1). Различные обязанности, которые члены церквей обязаны выполнять по отношению к своим служителям, пасторам и старейшинам, будут рассмотрены далее, поскольку они лежат в различных отрывках Священного Писания.
1. Во-первых, в 1 Фессалоникийцам 5:12, 13: «Умоляем вас, братья, познать их» и т. д.
1а. Во-первых, члены церкви обязаны знать своих пасторов; это не следует понимать как простое знание их личности; ибо нельзя предположить, что между пасторами и членами могут быть такие отношения, и все же члены не знают своих пастырей; овцы знают своего пастыря и его голос.
1а1. Знать их — значит быть с ними знакомы; сообщить им о себе и своих делах; ибо иногда «знать» означает делать известным; как в 1 Коринфянам 2:2. Члены церквей должны свободно беседовать со своими пастырями и сообщать о состоянии своей души; а особенно, когда у них есть какое-либо затруднение и дела совести, требующие разрешения, или они находятся в какой-либо душевной скорби и скорби; им следует открыть им свой разум и изложить свою позицию, чтобы они могли вовремя сказать им слово; ибо, хотя их случаи иногда могут быть обнаружены и достигнуты в общем служении слова, тем не менее, это происходит благодаря исключительному руководству провидения и не может быть ожидаемо всеми; по крайней мере, в этом нельзя быть уверенным, если люди не откроются перед своими министрами и не расскажут им свое дело.
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1а2. Знать их — значит признавать их своими служителями и пасторами. Не знать — значит не владеть и не признавать; как в Луки 13:27. Члены Церкви должны так знать своих пасторов, чтобы признавать их как таковых; как их в особом смысле, в котором нет других министров; как в особом отношении к ним, так и под их особой опекой; и это признание их должно быть засвидетельствовано их подчинением им в их служении и пастырских действиях; об этом далее.
1а3. Знать их — значит обращать на них внимание, проявлять к ним уважение, «иметь таковых в репутации», как советует апостол (Флп. 2:29), оказывать им почести, которые им причитаются; не знать Доброты, Его служителей и Его народа — значит презирать их и относиться к ним неуважительно (1 Иоанна 3:1; Луки 10:16).
1а4. Знать их — значит любить их; ибо слова знания часто подразумевают любовь и привязанность (2 Тим. 2:19), и поэтому апостол объясняет это тем, что члены Церкви знают своих пастырей, почитая их «весьма любовью» (2 Тим. 2:13), например: галаты высказались апостолу Павлу, хотя впоследствии стали к нему холодны и равнодушны; да, это обратная сторона их прежней любви.
1а5. Знать их — значит проявлять заботу об их комфорте и благополучии, их безопасности и защите (Пс. 142:4). Люди должны заботиться о безопасности своего служителя при исполнении его служения; защитить его от наглых попыток злых людей, чтобы он мог быть с ними без страха, пока он служит им; как апостол увещевал коринфян в отношении Тимофея (1 Кор. 16:10), и они должны быть осторожны, чтобы сохранить его кредит и репутацию, и защитить его характер от ложных клевет людей, а не грубить даже между собой. шептать что угодно, что дискредитирует его и вредит его полезности; и никаких обвинений против него не должно было быть выдвинуто публично без достаточных доказательств (1 Тим. 5:19).
Теперь аргументы и причины, использованные для обеспечения соблюдения этой обязанности, таковы: 1a5a. Потому что такие люди «работали среди них»; они не были приезжими, но находились на том месте, где находились люди, о которых они заботились; как стадо было среди них, они должны были пасти, так и они были среди стада, жили среди них или рядом с ними; ибо где должны быть пастыри, как не со своими стадами, о кормлении которых они должны заботиться? (1 Петра 5:2) и верные служители не только находятся среди своего народа и продолжают с ним, но и «трудятся» среди него; они не бездельники, ленивые рабы, которые прячут свои таланты в салфетку, и могут быть названы праздными пастырями, спящими, лежачими, любящими дремать, которые служат не Господу Доброте, ни душам человеческим, но своему чреву: но верные служители — это делатели, трудящиеся в слове и учении, и поэтому достойны двойной чести.
1а5б. Потому что они «над» церквями, которым служат; они занимают первое и самое почетное место в церкви и имеют власть над ее членами; и это превосходство над ними «в Господе» в том, что касается Его интересов и славы; не в гражданских, а в духовных делах; и хотя они над церквями, но под благостью
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Господь, как Глава церкви и Царь святых; и они являются губернаторами по его назначению, и поэтому к ним следует относиться с уважением.
1а5с. Они «увещевают» святых, о которых заботятся, или «напоминают о них»,
как это слово означает[1]; об их прежних переживаниях, которые для них восхитительны и освежают; и учения Евангелия, которым они были научены и приняты, являются пищей для их душ; и о возложенных на них религиозных обязанностях, соблюдение которых приносит им мир, благо и славу Божию: и они увещевают, предостерегают, упрекают и обличают; они предупреждают о приближающейся опасности со стороны своих духовных врагов, греха, сатаны и мира; и упрекайте и порицайте за ошибки и безнравственность, в которые они могут впасть, для их исправления. Во всех отношениях они заслуживают уважения.
1б. Во-вторых, долг членов церкви не только знать своих пасторов; но «почитать их весьма высоко с любовью ради дела их», или «чрезмерно» [2], как означает это слово; сверх обычного уважения и привязанности и выше обычных христиан, в чести предпочитая их другим; они должны высоко думать о них и иметь высокое мнение о них, об их милости, дарах и способностях к своей работе; ибо если они думают подло и имеют о них презренное мнение, то их служение вряд ли принесет им большую пользу; и им следует говорить о них очень высоко и очень почетно; ибо если члены церкви плохо отзываются о своих пасторах, вряд ли можно думать, что они будут пользоваться большим уважением и уважением со стороны других; и они должны говорить с ними уважительно, с подобающей порядочностью, учитывая их характер и высокое положение, которое они занимают в церкви; и это уважение должно быть сердечным и нежным, оно должно быть «с любовью»; не по страху, не по притворству и лицемерию, но по искренности и правде; и то, что «ради их дела», которое является утомительным, сопровождается утомлением тела; а иногда через это «близки» к смерти, как был Епафродит (Флп. 2:30), что также подвергает поруганию и презрению мира. К этому можно добавить, что, тем не менее, это дело хорошее, почетное и очень полезное для человеческих душ; и поэтому тех, кто этим занимается, следует уважать ради этого; за работу, которую они совершили, в которой они были полезны людям для обращения или для утешения и назидания; и поскольку они продолжили в этом и могут быть более полезны в свое время и в своем поколении, как для блага душ, так и для славы Божией.
2. Во-вторых, другие аспекты обязанностей членов церкви перед своими пастырями выражены в Евреям 13:7, 17, 18.
2а. Во-первых, в Евреям 13:7 «Помните их» и т. д.
2а1. Им следует помнить о них, помнить о них у престола благодати, как и последует призыв; должны помнить доктрины, проповедуемые ими, и хранить их в своей памяти; которые могут им пригодиться после; они должны тщательно хранить их в своих воспоминаниях и не позволять им ускользать из них; им следует не забывать оказывать им почести и уважение, которые им причитаются, а также делать соответствующие условия для внешнего обеспечения жизни. Причины, поддерживающие это увещевание, заключаются в том, что они «имеют
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управлять ими», будучи назначены небесами главой и царем церкви, чтобы управлять ими под собой; не по-барски, согласно их собственной воле, но согласно законам и правилам, данным Благостью; и когда они правят согласно им, они правят хорошо и достойны двойной чести: можно перевести так: «ваши наставники или руководители» [3]. Таковы же служители Евангелия; они – счастливые орудия направлять людей к пониманию Священных Писаний, вести под божественным руководством и благословением к истинам Евангелия, указывать им путь жизни, мира и спасения через небеса, а также направлять их на пути веры и святости, и они являются для них примером и поэтому заслуживают того, чтобы они помнили их.
И более того, о них сказано, что они «пересказали им слово Божие», писания, данные по вдохновению Доброты, которые содержат Его разум и волю, и учения, которые провозглашают Его благодать и благосклонность к сынам человеческим; они объясняют это правдиво и достоверно, в соответствии с лучшим светом и знаниями, которые у них есть; и распространять их учения с великой свободой, смелостью и верностью: и их память, по этим причинам, является и должна быть благословлена для истинно милостивых душ.
2а2. Их «вере» нужно «следовать» или подражать; либо их верность в различных аспектах своего служения; или благодать веры, ее сильное применение, а также плоды и последствия ее; или своего исповедания веры они твердо придерживаются, не колеблясь; или учение веры, которое они проповедуют, принимая его, соблюдая его, твердо стоя в нем и упорствуя в нем до конца: мотивом этого является «думание о конце их разговора»; либо направление и масштаб его, что, как и в случае со следующим стихом, есть Добро, Его честь и слава, Который «вчера, и сегодня, и во веки Тот же»; или все их поведение при исполнении различных обязанностей, а также порядок его выполнения; или же исход этого в смерти; или добрый конец, который они совершают по благодати Божией; и что следует рассматривать для подражания и поощрения.
2б. Во-вторых, то, что далее наблюдается в Евреям 13:17: «Повинуйтесь начальствующим над вами» и т. д. Это относится к обязанностям, которые должны выполняться перед теми же людьми, которые описаны выше, как их лидеры, наставники и правители; кому, 2б1. Послушание должно быть дано; «Повинуйтесь им»: в чем заключается послушание членов церквей своим пасторам,
2б1а. С должным уважением к служению ими слова; какое отношение к нему проявляется в прилежном и постоянном служении ему; ибо если их пастыри должны быть прилежными и постоянными в своей работе, то и они должны быть такими же прилежными и постоянными, помогая им в ней; если служители должны проповедовать слово во время и не во время или так часто, как у них есть для этого возможность, тогда члены должны собираться так часто, чтобы слушать его: они показывают свое послушание слову и служителям, раздавая его, они принимают это с верой и любовью; что они делают, когда принимают его, не как слово человека, но как слово Бога и Доброты, когда они смешивают его с верой, когда слышат его, и принимают любовь к нему. Действительно, никто не обязан принимать и подчиняться своему слову или учению, кроме тех, которые кажутся согласующимися со священными писаниями, которые следует тщательно исследовать, как приказывает наш Господь, и как это сделали благородные верийцы, чтобы увидеть, являются ли эти вещи быть так или нет; всякому духу следует не верить, а испытывать, независимо от того, от Бога ли он или нет; и действительно, все, что доставлено
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пасторы церквей не являются обязательными для церквей; и они не обязаны принимать его, но так, как это соответствует слову Божию.
2б1б. Послушание членов церкви своим пасторам заключается в исполнении таинств Евангелия, которые они совершают, и в постоянном соединении с ними в их исполнении; не постановления человеческие; ибо на них не должны распространяться постановления, изобретенные людьми или соответствующие заповедям и учениям людей; ибо тогда они были бы слугами людей, слушателями Добра; но это постановления Христа, поскольку они верно выполняются Его слугами, которым должны подчиняться святые: служители Доброты должны учить всему, что повелевает Доброта, и призывать к их соблюдению; и в этом им должны подчиняться те, кто находится под их опекой, которые из принципа любви к добру должны соблюдать его повеления, а также постоянно соблюдать и посещать его постановления; но они обязаны следовать своим служителям не более, чем как последователи Христа.
2б1с. Повиновение членов церквей своим руководителям и правителям заключается в том, чтобы относиться к их увещеваниям, упрекам и упрекам, будь то в случае ошибки или безнравственности, как наедине, так и публично; и поскольку их обязанность — увещевать, когда это необходимо, их увещевания должны быть приняты с пониманием; поскольку они должны говорить, увещевать и обличать со всей властью, их властью не следует пренебрегать, а подчиняться: точно так же их советы и советы следует соблюдать, принимать и действовать в соответствии с ними; особенно если кажется, что оно основано на слове Божием и созвучно ему.
2б2. Другая часть обязанностей членов церкви перед пасторами — «подчиняться».
себя им; то есть к законам дома Добра, как им указано и исполнено; и к их увещеваниям, обличениям и порицаниям, которые соответствуют им; хотя они могут быть не только публичными и при всех, но и резкими и суровыми, в зависимости от обстоятельств. Причина такого послушания и подчинения им такова:
«потому что они следят за своими душами»; не для сохранения своего тела, а внешних дел; хотя если тех, кто присматривает за ними, чтобы уберечь их от вреда и ущерба в ночное время года, следует уважать и ценить и подчиняться их тревогам и указаниям, то тем более тех, кто следит за благом и благополучием людей. бессмертные души, которые дороже мира; их служение, каким бы то ни было образом, направлено на утешение или назидание и является инструментальным средством спасения душ; и что обязывает их к такой бдительности, чтобы уберечь от заблуждения и ереси, от порока и безнравственности, так это то, что «они должны дать отчет; " своей совести, что они правильно выполнили свою работу; Церкви Добра, перед которой они несут ответственность за небрежность; и особенно небу, Судье всех, которому они должны дать отчет о своем служении и использовании своих талантов, а также о душах, находящихся под их опекой, о том, как они исполнили свой долг по отношению к ним; и как такие души вели себя по отношению к ним при служении слова и таинств: и это они желают делать
«с радостью, а не с горем»; либо у престола благодати, где либо радуются, либо жалуются; или в великий день, когда они будут свидетелями за или против тех, кто был им предан; что последнее было бы «невыгодно» для них и во вред тем, кто причиняет горе и печаль.
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2в. В-третьих, в Послании к Евреям 13:18 предлагается еще одна часть обязанностей членов церкви перед своими пастырями: «Молитесь о нас», о нас, служителях; это часто внушается в священных писаниях как имеющее большое значение и важность (см. Еф. 6:19; Кол. 4:3; 2 Фес.
3:1); и члены церквей должны у престола благодати заботиться о своих служителях.
2с1. Что касается их частных занятий и подготовки к работе; чтобы их можно было привести к подходящим предметам и снабдить подходящим материалом; чтобы их разум мог быть открыт для понимания Слова; чтобы они могли быть приведены в глубины и тайны Евангелия; чтобы их дары могли быть увеличены; и чтобы они могли быть прилежными, трудолюбивыми и трудолюбивыми в своей работе.
2с2. Что касается их общественной деятельности; чтобы они могли появиться, богато наполненные евангельскими истинами; чтобы они могли иметь свободу и право выражать свои мысли при их доставке; чтобы они могли говорить их смело, верно и полно, как их следует говорить; и чтобы их труды могли быть благословлены святым и грешникам; и если члены церквей не соблюдают этот свой долг, они не могут ожидать, что слово будет благословлено для них.
2с3. Что касается мира и их поведения в нем; чтобы они могли быть сохранены от зла мира, чтобы служение не было порицаемо; и от искушений сатаны, имеющего против них особую злобу; и чтобы они могли быть избавлены от злых и неразумных людей, которые, насколько это возможно, стараются обескуражить их и помешать им в их работе; и им следует молиться за них, чтобы они не были запуганы недовольством мира и не соблазнены его лестью; и им следует молиться о своем временном благе, о своем телесном здравии и о сохранении своей жизни для дальнейшей пользы и обо всем, что для них необходимо. Эта часть обязанности применяется по следующей причине;
«Ибо мы уверены, что имеем добрую совесть», проявляемую в честном исполнении служения; «во всем готов жить честно»; не только как люди, но и как служители, верно возвещающие слово истины; поскольку искушения противного многочисленны, они желают молитвы.
3. В-третьих, в различных отрывках излагаются обязанности членов церкви перед своими пасторами, касающиеся их содержания или обеспечения существования для себя и своих семей; что является частью той двойной чести, которой достоин правящий старейшина и трудолюбивый служитель, поскольку «работник достоин награды своей» (1 Тим. 5:17, 18), а наученный слову и наставленный этим для своего утешения и назидания, должен
«сообщай научающему всякому доброму» — временные блага, в которых он нуждается (Гал. 6:6). К этому долгу апостол призывает и настаивает с помощью различных аргументов: в 1 Коринфянам 9:7-14 он приводит доводы в пользу закона природы и народов, примером которого служат солдаты, насаждающие виноградники и пастухи стад, которые, в силу своего призвания и службы имеют право на средства к существованию; между ним и служителями Евангелия есть сходство: также он утверждает, исходя из закона Моисея, особенно закона о воле, что нельзя надевать намордник, когда он молотит зерно; которое он истолковывает о служителях слова и применяет к ним: он доказывает право на содержание служителей Евангелия исходя из справедливости и беспристрастности дела; что, поскольку они служат духовным вещам, вполне разумно, чтобы они получали мирское: он делает это
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Это ясно из случая со священниками и левитами, находящимися в законном устроении, которые служили в святынях, и для них было предусмотрено обеспечение; и, наконец, из установления и назначения Самого Добра, Чье постановление состоит в том, чтобы проповедующие Евангелие , должен жить по Евангелию.
4. В-четвертых, долг членов церквей — придерживаться своих пастырей и подчиняться им в каждом состоянии и состоянии, и во всех случаях и обстоятельствах, в которые они попадают; поддерживать их во всех трудностях; ободрять их, несмотря на все их разочарования; сочувствовать им во всех их испытаниях и бедах; помогать им всем, чем они могут, в их тяжелом труде против противников, лжеучителей и тех, кто может восстать между собой, говоря превратно и делая зло; апостол Павел жалуется, что все люди оставили его в его бедах, и особенно хвалит Онисифора за его привязанность к нему и заботу о нем.
Итак, поскольку есть обязанности, принадлежащие чину пастырей, которые они должны выполнять, и обязанности, возложенные на членов церквей по отношению к ним; от исполнения этих взаимных обязанностей зависят порядок, мир, добро и благополучие общин; и поэтому к ним следует строго относиться и неукоснительно соблюдать.
ПРИМЕЧАНИЯ:
[1] нуетунтав
[2] упер ек периссу
[3] tmn hgoumenwn umwn
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 2 — Глава 5

ОФИЦИИ ДЬЯКОНОВ
Остальные служители евангельской церкви — дьяконы; и вещи, которые следует учитывать при уважении этой должности, - это ее природа и происхождение; работа, которую должны выполнять те, кто на нее назначен; их квалификация для этого и поощрение к усердному ее выполнению; с обязанностями церкви, уважающей их.
1. Во-первых, ее природа и происхождение: это не политическая, а церковная должность; иногда это слово действительно используется в политическом смысле для обозначения гражданского магистрата; о котором говорят, что вы диаконов, «дьякон Божий»; мы переводим его как «министра добра».
(Рим. 13:4) тот, кто назначен им и служит под его началом для общественного блага; но это слово обычно используется в церковном смысле; иногда для чрезвычайных служителей, таких как апостолы, чье служение называется диаконией, «дьяконством», и соединяется с апостольством (Деян. 1:17, 25), а апостол Павел называет себя и Аполлоса диаконами, диаконами или служителями, через которых вы уверовал (1 Кор. 3:6), и даже Господь наш Благость имеет это имя и титул, как Пророк Церкви и проповедник вечного Евангелия; Теперь я говорю, что Доброта была диаконом или служителем обрезанных, или обрезанных иудеев (Рим. 15:8), не обращая внимания, что служение ангелов называется диаконией, диаконией (Евр. 1:14). . Для продолжения его чаще всего дают обычным проповедникам и служителям слова; что касается Тихика, Епафраса и других (Еф. 6:21; Кол. 1:7, 4:7), но в других местах о диаконе говорится как о служащем, отличном от чрезвычайных или обычных служителей; так и апостол говорит о чине старейшины, епископа или надзирателя и о чине диакона как о двух различных чинах; и после того, как он дал качества одного, он дает качества другого (1 Тим. 3:8-13), а служители церкви в Филиппах различаются на епископов и диаконов (Флп. 1:1). .
Первоначальное учреждение этой должности мы имеем, как обычно полагают, в Деяниях 6:1-5, где она, судя по всему, первоначально была ветвью министерской должности, исполняемой апостолами; и действительно, в их руках было все церковное служение, управление как светскими, так и духовными делами церкви: первые христиане, члены иерусалимской церкви, продали свое имущество и все вещи были общими и разделяли их на все, в зависимости от нужды каждого человека; и апостолы имели право распоряжаться ими и распределять их; ибо для этой цели их приносили и клали к ногам их (Деян. 2:44, 45, 4:34-37, 5:2), и эта церковь становилась очень многочисленной, которая сначала насчитывала около ста двадцати человек, а затем увеличилась до несколько тысяч; и их бедность также увеличилась; ибо бедным с самого начала было проповедано Евангелие, и они приняли его; и они были выбраны, призваны и приведены в церковь; и в этом случае был ропот греков, эллинистических евреев, родившихся и живших в Греции; но придя в Иерусалим в то время
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Пятидесятницы обратились и присоединились к церкви в Иерусалиме; теперь они подали жалобу на евреев, которые были уроженцами Иудеи, и особенно из Иерусалима, что их бедные вдовы пренебрегали ежедневным служением, предполагая: была использована некоторая пристрастность; что вдовы уроженцев Иерусалима пользовались большим благосклонностью, чем вдовы тех, кто жил в чужих краях; это сильно действовало на апостолов и смущало их в духовной части их служения, в которой им мешало внимание и приложение к светским делам церкви; и поэтому созвал церковь вместе и таким образом спорил с ними; «Не разумно нам оставлять слово Божие и накрывать столы»; как не подобает любому обычному служителю слова быть «запутанным в делах этой жизни», если это возможно; чтобы он мог «уделять внимание чтению, увещеваниям, учениям, размышлять над ними и полностью отдаваться им». Посему апостолы предложили собранной таким образом церкви отыскать и выбрать из себя семь человек с такими качествами, которые они упомянули, для участия в этом богослужении; а что касается самих себя, они «предавали бы себя постоянно молитве и служение слова»; и так как это предложение было приемлемо для народа, они выбрали людей, обладающих такими качествами, и представили их апостолам на одобрение; и поэтому они были помещены в свой офис[1]. Кажется, это оригинал учреждения этого офиса. Из чего следует, 1а. Что те, кто избран на эту должность, должны быть членами церкви, иначе они не имеют на это права; и что они должны быть выбраны голосованием и избирательным правом церкви; и их предназначение — только та церковь, к которой они принадлежат; они не могут исполнять обязанности в другом месте; и при этом они не заботятся о бедных другой церкви; коллекции той церкви, на чье особое служение они назначены, должны быть получены ими и розданы членам этой церкви и только ее. Мы можем заметить, что необычайные пожертвования из других церквей были отправлены старейшинам на распоряжение ими (Деяния 11:30). Поэтому,
1б. Апостолы, хотя и отдавались больше всего молитве и служению слова, тем не менее не отказывались полностью от этого служения; (см. Деяния 12:25) и дьяконы теперь имеют связь и заботу со старейшинами и пасторами церквей при исполнении своих служений; они должны знакомить их с состоянием церкви и делами бедных, принимать их советы по любым важным и важным вопросам и помогать им во внешних делах церкви, и может быть, что Апостол называет «помощью» в 1 Коринфянам 12:28 помощь служителю, церкви и бедным.
1с. Эта должность была учреждена, когда церковь была многочисленной; а потому число семь в первой церкви не является правилом и примером, обязательным для всех будущих церквей[2]; но такое число должно быть выбрано и может быть увеличено, как того требуют нужды церквей; и некоторые думали, что там, где церковь очень маленькая, пастор может выполнить всю работу с небольшой помощью церкви; но я не могу не придерживаться мнения, что для образования организованной церкви необходим по крайней мере один диакон, если не два.
1д. Объектами этой должности являются бедняки церкви, которые были во всех церквях во все времена; «Бедных вы всегда имеете с собой» (Иоанна 12:8), и о них нужно заботиться; таким образом
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Причина его первого учреждения продолжается, а именно, чтобы освободить служителей Евангелия от чрезмерной заботы о светских делах церкви (Деяния 6:2), и такие служители были назначены не только в первой церкви в Иерусалиме, хотя и в чрезвычайном порядке. одни, как думают некоторые, а в других церквях язычников, по крайней мере обычных; как в Филиппах (Фил.
1:1), и этим служащим даны особые качества; которые, по-видимому, даны церквям в будущих веках как руководство к их выбору (1 Тим. 3:8 и т. д.).
2. Во-вторых, работа и дела, которые предстоит выполнять тем, кто назначен на эту должность.
2а. Не проповедовать Евангелие и не совершать таинства, такие как крещение и Вечеря Господня; и поэтому от них не требуется министерская квалификация; Действительно, Филипп, один из семи, и проповедовал, и крестил (Деяния 6:5, 8:5, 38), но затем он делал и то и другое в силу своего служения евангелиста (Деяния 21:8). Во времена Тертуллиана крестить разрешалось диаконам; говорит, первое право принадлежит епископу, потом пресвитерам, потом диаконам[3], но не без власти епископа; но это, похоже, настоящее новшество.
2б. Их работа и бизнес не заключаются в том, чтобы управлять церковью; мы читаем о правящих старейшинах, но никогда о правящих дьяконах; если бы они были таковыми, женщины не могли бы быть диакониссами, как Феба, поскольку они не должны править: дьяконы могут и должны помогать пасторам или старейшинам в заботе о церкви; как следить за прогулкой и разговором членов церкви и следить за тем, чтобы они сохраняли в ней свои места; и увещевать, увещевать и обличать, если они сочтут это необходимым; и посещать больных и тех, кто находится в беде любого рода; и сообщать о состоянии церкви старейшине или пастору; и примирять разногласия между одним членом и другим, а также готовить вопросы, которые будут представлены церкви на церковных собраниях, когда это необходимо.
2в. Но их главная обязанность — «накрывать столы», которые апостолы оставили и передали семерым при первом их установлении (Деяния 6:2). Как, 2с1. Трапеза Господня, как она называется (1 Кор. 10:21), т. е. при совершении таинства вечери, их дело состоит в том, чтобы обеспечить все необходимое для нее; а также хлеб и вино и всякую утварь, необходимую в этом случае; и когда стихии благословлены, и хлеб преломлен, и вино вылито, и все это дано им в руки пастором или старейшиной, они должны раздать членам; так и во времена Иустина Мученика те, кого называли «дьяконами», говорит он, раздавали всем присутствующим, чтобы они могли вкусить хлеба и вина, за что президент выразил благодарность[4].
2с2. Стол министра; заботиться о том, чтобы было обеспечено надлежащее пропитание для себя и семьи; что, хотя Доброта повелела, чтобы те, кто проповедует Евангелие, жили от него, и что тот, кто научен слову, должен сообщать тому, кто учит, всякое добро; дело дьяконов – следить за тем, чтобы каждый член вносил свой вклад по своим способностям; и чтобы было равенство, чтобы одни не облегчались, а другие не обременялись: и на них лежит обязанность собирать то, что дают члены,
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ибо не подобает министру собирать деньги для себя; это означало бы воспрепятствовать замыслу этого учреждения, которое заключалось в том, чтобы те, кто занят в священном служении служения слова, не подвергались в нем препятствиям. Кроме того, такая практика не соответствовала бы делу и характеру министра, которого он обязывал бы получать то, что ему давали люди, не возражая против этого, как не выполняющего своего долга перед ним; и его также могут обвинить в жадности; к этому можно добавить, что церковь не сможет судить, достаточно ли обеспечен ее пастор или нет.
2с3. стол бедняка; это было апостольское повеление, данное церквам, чтобы они в первый день недели собирали пожертвования для бедных святых; и кажется, что так было задумано каждый первый день; которым каждый должен был давать, отложив у него запас для этого, как Бог благоприятствовал ему (1 Кор. 16:1, 2), какие пожертвования, а также пожертвования, сделанные на Вечере Господней, должны принимать диаконы все дары, которые попадут в их руки и будут розданы на нужды святых; и они должны своим собственным примером и своими увещеваниями побуждать членов церквей щедро вносить вклад в помощь бедным: и то, что они получают, они должны передавать,
2с3а. Беспристрастно, то есть, как выражается апостол, «с простотой», без пристрастия, без благосклонности и привязанности; не проявлять никакого уважения к людям, уделять больше внимания и оказывать более щедрую помощь одному, чем другому, что было первоначальной жалобой в первой церкви и сделало эту должность необходимой; и поэтому диакон должен быть осторожен, чтобы избежать любой причины этого: главное правило, которого он должен придерживаться, состоит в том, чтобы давать каждому по нужде; кому-то больше, кому-то меньше, как того требует их случай.
2c2b. Это следует делать с «радостью» (Рим. 12:8), без какого-либо хмурого выражения лица и без каких-либо резких и грубых слов, которых не могут вынести нежные умы бедных, сломленные горем; когда то, что дается весело и приятно, приносит им двойную пользу; их также не следует упрекать за проступки в прошлой жизни, которые могли привести их в униженное положение. Доброохотно дающего любит Бог, и Сам дает щедро, и не упрекает.
2с2с. Делать это следует с состраданием и нежностью. Работа диакона выражается в его «милостивости» (Рим. 12:8), и он должен проявлять ее сострадательно и милосердно, сочувствуя людям в их бедном и униженном положении; в подражание великому Первосвященнику нашей профессии, которого трогают чувства немощей своего народа.
2c2d. Эту должность следует выполнять с большой добросовестностью; дьяконы являются управляющими церкви, и им вверен церковный инвентарь; и от управляющих требуется, чтобы они добросовестно распределяли то, что передано им в руки, и по назначению, для которого это дано. Следующее, что следует выяснить,
3. В-третьих, квалификация лиц для такой должности; некоторые из них можно взять из Деяний 6:3. Как,
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3а. Что они должны иметь «честный отчет»; о которых можно свидетельствовать об их честности, порядочности и хорошем разговоре; которые имеют хороший отзыв о тех, кто снаружи, обо всех людях, о людях мира и о тех, кто внутри; и о которых хорошо отзываются братья, члены других церквей, особенно члены церкви, к которой они принадлежат.
3б. «Полный Святого Духа», Его даров и благодати; хотя, возможно, они и не так наделены ими, как Стефан и Филипп, чего нельзя ожидать; тем не менее, они должны казаться соучастниками благодати Духа и иметь такие дары, чтобы «утешать слабоумных, поддерживать слабых» и вовремя говорить слово тем, кто находится в беде.
3в. Люди «мудрости»; ибо, поскольку они управители, от них требуется как мудрость, так и верность; каждому из бедняков раздавать часть церковных денег по мере их нужды; а чтобы различать трудности и обстоятельства, нужна мудрость; кроме того, лицам, занимающим такую должность, иногда приходится улаживать разногласия между членом и членом; это зачастую трудная задача и требует всего благоразумия, которым обладает человек; и о них или о таких, подобных им, говорит апостол, когда говорит: «Неужели нет среди вас мудрого человека? Нет, нет такого, который был бы способен рассудить между братьями своими»
не обращаясь в суд перед неверующими (1 Кор. 6:5, 6).
Есть и другие качества дьякона, отмеченные в 1 Тимофею 3:8-12.
3д. Что касается его личного характера; он должен быть «серьёзным» в своей речи и жестах, а не лёгким, пенистым и тщеславным; и не только скромный, целомудренный, честный и хорошего поведения, но как само слово может обозначать также человека, имеющего некоторый вес и влияние, почтенного[5]
и респектабельный, и пользуется некоторой степенью почтения и уважения у народа: «Не двуязычный»; чтобы выразить жалость к бедным, но не проявить заботы об их помощи; и говорить им одно, а церкви и служителю другое; или говорить одно одному члену, а другому другое, что может привести к отчуждению чувств одного от другого. «Не любит много вина»; использование которых хотя и разрешено, но не чрезмерно; это разрушило бы его репутацию в церкви и в мире и сделало бы его непригодным для выполнения своего служения. «Не жадный до гнусной корысти» и не корыстолюбивый; у таких людей может возникнуть искушение неправильно использовать церковные деньги; и, кроме того, лица, занимающие такую должность, должны сами быть щедрыми в соответствии со своими способностями и подавать хороший пример другим; иначе они не смогут с добротой побудить других к щедрости; это одна часть их офиса.
3е. Другие касаются его домашнего характера; он должен быть «мужем одной жены»; не обязательно, чтобы он был женатым человеком; а если женат, то должен иметь только одну жену, то есть одновременно; многоженство было широко распространено среди евреев и язычников; и первые христиане не сразу и легко отказались от этой практики; но апостол по божественному вдохновению счел необходимым, чтобы ни один церковный служитель, епископ или диакон, не имел более одной жены; поскольку это послужит продолжению и поощрению этой практики, подаст ее пример и подвергнет поношению и порицанию: апостол добавляет: «Хорошо управляйте детьми своими и своими домами»; обе жены,
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дети и слуги; таким людям следует соблюдать приличия в своих семьях; или как еще можно ожидать, что дела дома Добра, насколько они там затрагиваются, будут вестись с честью, верностью и усердием. Апостол также счел целесообразным дать характеристику их женам, которые должны быть серьезными в своей речи, жестах и одежде; а также скромные, целомудренные и благовоспитанные: «не клеветники и не обвинители»; лжеобвинители, выступающие в роли дьявола, как это означает это слово[6]; ибо такие могут причинить много зла в церкви своим влиянием на своих мужей: они должны быть «трезвыми», воздержанными, не склонными к чрезмерному пьянству, что было бы скандально; «верные во всем», уважающие своих мужей и семью; и об этом упоминается скорее, так как в противном случае у них могла бы быть возможность присвоить церковные деньги, и в некоторых случаях им можно было бы поручить передать их бедным в отсутствие своих мужей.
3ф. Что касается духовного и евангельского характера диаконов, то они должны быть такими, которые «держат тайну веры в чистой совести»; верны в Евангелии и его учениях; ибо под «верой» подразумевается Евангелие, вера, однажды переданная святым; и под его «тайной» — наиболее возвышенные и таинственные учения Евангелия, особенно учение о Троице; которую иудеи обычно называли «тайной веры»; и то же самое апостол называет «тайной Бога и Отца и Христа» (Кол. 2:2) такие учения, которые относятся к различению Лиц в Главе Бога; божественное сыновство, истинное Божество и особая личность Христа; Божество, личность и действия Духа; воплощение Христа и соединение двух природ в Нем; воскресение мертвых; с другими: этого должны придерживаться диаконы с совестью, очищенной кровью Христа, со святой, подобающей жизнью и общением: это качество необходимо им, чтобы они могли наставлять и утверждать других в вере. , и опровергнуть ошибочное; ибо если их принципы будут плохими, их влияние на других может быть пагубным и фатальным. Теперь они должны сначала доказаться, а затем «пусть пользуются чином диакона, будучи признаны непорочными»; это не значит, что они должны сначала выполнять какую-либо часть этой должности, чтобы стало известно, насколько они на нее способны; но должно показаться, что это люди вышеуказанных характеров и качеств; имеют определенное положение в церкви, хорошо известны и одобрены за свою твердость веры и чистоту разговоров. В Священном Писании упоминается только один тип дьяконов такого рода; если только нельзя подумать, что существовали женщины-дьяконы или «дьякониссы»; и действительно, Феба называется диаконом, «диаконом», или
«дьяконисса» церкви Кенхрея; мы переводим слово «служитель» (Рим. 16:1), а некоторые переводят «жены» диаконов в «их жены» (1 Тим. 3:11) и под ними понимают «дьякониссы»; и если то же самое и с «вдовами», как думают некоторые, описаны их качества относительно возраста, характера и поведения (1 Тим. 5:9, 10), и кажется очевидным, что такие были во втором веке, девственницы ли или вдовы; таковы, по-видимому, две служанки, о которых говорит Плиний[7], которых он исследовал на дыбе относительно христиан и которые, по его словам, называли их «ministrae»,
служанки или диакониссы; и Климент Александрийский во «втором» веке прямо упоминает о женщинах-дьяконах, о которых говорит апостол в своем послании к Тимофею[8]; так и Иероним[9] в четвертом веке говорит о них, как о восточных церквях: и действительно, нечто такого рода кажется вовсе не ненужным, но служебным и полезным; чтобы присутствовать при крещении женщин и посещать сестер церкви,
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когда они больны, и помогать им. В третьем веке был введен офицер, названный
«иподиакон», поддиакон, который, кажется, был помощником диакона, когда церкви стали большими, а бедность их многочисленной, и дьяконам требовалась помощь; хотя гораздо правильнее было бы увеличить число дьяконов; но что касается этого «метеора», как его называет доктор Оуэн[10], «архидьякона», то о нем не было слышно до четвертого или пятого веков; и тогда не как существо, существующее теперь под этим именем.
4. В-четвертых, поощрение прилежного и верного исполнения служения диакона.
4а. Такие «купить», или получить, «себе добрый указ». Гипотеза доктора.
Слово Оуэна[11] очень пустяковое, чего я не мог ожидать от такого великого человека, поскольку оно означает место некоторого выдающегося положения, место, более приподнятое для сидения на церковных собраниях; что-то вроде главных мест в еврейской синагоге: под этим не подразумевается более высокая степень в его собственной должности; ибо в чине диакона нет высших и низших степеней; ни иподиакона, ни архидиакона, как уже отмечалось ранее: и это не является подготовкой к высшему сану: как к пресвитерству или старшинству; поскольку чин диакона заключается главным образом в управлении мирскими делами; а не в изучении и размышлении о духовных вещах. В последующие времена, в третьем веке, стала иметь место такая практика, что проходили все церковные должности до должности епископа, как это, по словам Киприана, сделал Корнилий, епископ Рима; Говорят, что Гай, епископ того же места, в том же веке повелел, чтобы степени епископства, через которые люди могли пройти к нему, были привратником, чтецом, экзорцистом, послушником и т. д. иподиакон, диакон, пресвитер, а затем епископ[13]; но все это просто человеческое и антихристианское назначение: и не имеется в виду большая степень славы, наличие которой сомнительно; скорее, речь идет об увеличении даров и благодати; чего, по божественному благословению, можно достичь посредством более близкого общения дьякона с пастором, членами церкви и даже с бедными ее членами: хотя, по-видимому, главным образом это подразумевает хорошую степень почести при верном исполнении служения. его должность, как от министра, так и от церкви и бедных.
4б. Такие обретают «дерзновение в вере»; в проявлении веры у престола благодати; и в утверждении доктрины веры; и в отстаивании своей личности перед людьми как верных людей; и в упреках за безнравственность или ошибку.
5. В-пятых, обязанности церкви и ее членов, лиц, занимающих такую должность.
5а. Чтобы обеспечить их тем, что достаточно для удовлетворения потребностей бедных; ибо они не должны поставлять их из своих кошельков; но верно раздавать то, что передано им в руки церковью.
5б. К ним следует обращаться за руководством и советом по любым личным вопросам, особенно касающимся церкви; поскольку они считаются людьми мудрыми и способными судить о вещах в отношении отдельных лиц и между одним членом и другим.
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5в. Их следует высоко уважать за их работу; их служение очень полезно для церкви, если оно выполняется усердно и добросовестно.
5д. Чтобы за тебя помолились; ибо если нам молиться за всех гражданских чиновников и чиновников, то, конечно же, за всех церковных чиновников; не только пастыри церквей, но и дьяконы; чтобы их можно было поддержать при всех разочарованиях и трудностях; и что они смогут выполнять свои обязанности с репутацией и с пользой.
ПРИМЕЧАНИЯ:
[1] Об их рукоположении и назначении см. гл. 3. книга II. п. 632, 633. См. тему 1229.
[2] Хотя собор в Неокесарии постановил, что диаконов должно быть семь, согласно правилу Деяний, Кан. ГРАЖДАНСКИЙ. апуд Магдебург. цент. 4. кол. 349. А в Римской церкви их было семь, и не более; но в других церквях число было безразличным или неопределенным, как говорит историк Созомен. Эккл. Хист. л. 7. в. 19.
[3] Втор. Крещение, гр. 17.
[4] Извинения. 2. п. 97. вид. Киприан. де Ляпсис, с. 244.
[5] семноув.
[6] диаболоув.
[7] Эп. л 10. эп. 97. вид. Пигнориум де Сервис, с. 109.
[8] Стромат л. 3. п. 448.
[9] Комментарий. в 1 Тим. iii. 11.
[10] Истинная природа евангельской церкви, гл. 9. с. 184.
[11] Там же. п. 187.
[12] Эп. 52. с. 96.
[13] Platinae вит. Понтифик. стр 34.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 2 — Глава 6
ЦЕРКОВНОЙ ДИСЦИПЛИНЫ

ХРИСТА
Хотя свет природы, а также законы и правила гражданского общества могут очень помочь в деле церковной дисциплины; и во многом может служить иллюстрацией и подтверждением этого; однако оно опирается не на человеческую, а на божественную власть. В свете природы можно понять, поскольку человек является существом общественным, что люди могут образовывать общества для взаимного блага; что они имеют право устанавливать обязательные друг для друга законы и правила, которые не противоречат справедливости и истине; допускать в свои общества тех, кто имеет право распоряжаться собой и соглашаться с правилами общества, и не допускать или изгонять тех, кто отказывается им подчиняться; и выбирать и назначать тех, кого они считают подходящим, чтобы руководить ими, следить за тем, чтобы их законы и правила приводились в исполнение; с другими вещами подобной природы. Но Доброта — единственный глава, царь и законодатель в своем доме и царстве; и ни один человек, ни группа людей не имеют власти основать церковное общество, кроме как по указанию и по правилу его слова и образцу его дома; и не создавать законы и правила, кроме того, что он создал; и не назначать в своем доме каких-либо других офицеров, кроме тех, кого он назначил и направил, и описал их квалификацию; кому он дает дары и способности, служебную власть и власть, чтобы управлять под ним в его церкви: никто не может быть допущен в нее или исключен из нее, но согласно его указаниям и приказам; поэтому Иезекиилю, после того как он описал евангельскую церковь в ее чистоте, какой она будет в последние дни, было приказано «показать дом дому Израилеву»;
форму, порядок, законы и постановления, которые они должны копировать и соблюдать (Иезек. 43:10, 11). Несмотря на то, что существуют различные отрывки из Священного Писания, которые принимаются за правила церковной дисциплины, но которые неправильно понимаются и неправильно применяются, будет уместно отметить их, чтобы никто не был введен ими в заблуждение. Как,
1. Во-первых, слова нашего Господа Петру, после того как он столь благородно исповедал свою веру в него, как в Сына Божия; и Доброта объявила, что на этом камне, в который он исповедовал веру, он построит свою церковь, против которой не одолеют врата пыток; он добавляет: «И дам тебе ключи Царства Небесного» и т. д. (Матфея 16:19), под которыми обычно понимают допуск членов в церковь и их исключение; и о наложении порицаний и о снятии их. Но они уважают вовсе не дисциплину, а доктрину. Ключи произвели в мире большой шум и дребезжание, и вокруг них возникло много состязаний; что они собой представляют и каковы их полномочия, в чьих руках они находятся и кто имеет право на их использование и осуществление; когда ведь они касаются не церковной дисциплины, а евангельского учения. Под «Царством Небесным» не подразумевается ни церковь на небесах, ни евангельское церковное государство на земле; ключи не означают никакой господской власти и господства в
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это; которого Доброта никогда не давала ни Петру, ни кому-либо из апостолов, а тем более обычным служителям и старейшинам церквей, которым не позволено господствовать над наследием Божьим; Доброта держит ключ в своей руке, ключ дома Давидова: но имеется в виду само Евангелие; поэтому мы читаем о «тайнах Царства Небесного»; то есть учения Евангелия: это Царство Небесное было «закрыто перед людьми» в еврейском мире из-за нечестия или невежества книжников и фарисеев, которые отобрали у народа «ключ познания» ( Матфея 23:13; Луки 11:52), а в языческом мире из-за слепоты, невежества и недостатка божественного откровения они были оставлены (Деяния 17:30). Теперь миссия и поручение проповедовать Евангелие, а также дары и способности для них являются ключами, с помощью которых сокровища благодати отпираются, ее хранилища открываются и выставляются напоказ, тайны Царства Небесного объясняются и ясно сохраняются. вперед к мнению других; хотя они были даны не одному Петру, но всем апостолам одновременно, тем не менее Петр был первым, кто мог использовать и применять их; и ими он открыл «дверь веры», то есть Евангелия; сначала иудеям, в день Пятидесятницы, что было первой проповедью после того, как было дано поручение, и доказало обращение трех тысяч душ[1]: и он был первым, кто благовествовал язычникам, Корнилию и его семье, к которой он и Иаков при первом служении им относятся с уважением на синоде в Иерусалиме (Деяния 15:7, 14), и что эти ключи и пользование ими принадлежали всем апостолам, Отсюда следует, что, как и Петру, тот, кому принадлежали ключи и пользование ими, имел право связывать и разрешать их; и что последнее было у всех апостолов, ясно из Матфея 18:18, эти слова также неправильно понимаются и неправильно применяются для связывания людей налагаемыми на них порицаниями до тех пор, пока они не покаются, и для освобождения их от них, когда они это сделают; но слова сказаны не о людях, а о вещах; не сказано: «кого бы вы ни связали»; но «что бы вы ни связали»,
и т. д. и означают не что иное, как заявления о том, что является незаконным или законным; о том, что запрещено или не подлежит использованию; в каком смысле слова «связывание» и «разрешение» используются в тысячах случаев в еврейских писаниях; и наш Господь выражает Себя в манере, которую полностью понимали иудеи и Его апостолы; и его смысл в том, что все, что они связали, запретили, объявили незаконным в использовании, было таковым, хотя до этого было законным; и все, что они разрешили, объявили законным и свободным от использования, так и было; хотя до смерти Христа и их поручение было незаконным: так, например, они «связали», запретили обрезание и объявили его незаконным; хотя оно было от отцов и было предписано Аврааму, Исааку и Иакову и их потомству мужского пола к пришествию Мессии; но после его смерти и получения ими поручения проповедовать Евангелие они заявили, что это вообще ничто и что его больше нельзя использовать и практиковать; да, это было пагубно и вредно; что доброта не приносила никакой пользы тем, кто ею пользовался, и не имела для них никакого эффекта (Гал. 5:1-4, 6, 6:15), они «связывали» или запрещали соблюдение дней, месяцев и времен. и годы, и объявил их слабыми и нищими элементами, и что ни один человек не должен быть осужден или осужден за неиспользование их, хотя они уже много веков назад использовались в иудейской церкви; как первый день года и каждого месяца, праздники Пасхи, Пятидесятницы и кущей, юбилейного года, субботнего года и седьмого дня субботы (Гал. 4:9-11; Кол. 2:16). , 17). С другой стороны, они «разрешили» или объявили законной и беспрепятственной гражданскую переписку между евреями и язычниками; что раньше было незаконным, по крайней мере, согласно традициям евреев; и Петр был первым, кто просветил его через видение четвероногих зверей, которое было дано
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ему; ибо раньше он думал, что для человека, который был евреем, противозаконно вступать в отношения или общаться с представителями другой нации; но этим видением Бог показал ему, что он не должен называть никого грязным или нечистым (см. Деяния 10:28, 11:2, 3, 18); и поэтому все они впоследствии поняли, что при евангельском устроении не было ни иудея, ни грека, ни раба, ни свободного, ни мужчины, ни женщины; но все они были едины в Господе Благости (Гал. 3:28), также они «разрешили», или объявили дозволенным и бесполезным, употребление в пищу любого рода пищи, в отношении которой существовало различие по старому закону, и было предложено; но теперь они увидели, из слов Христа (Мф. 15:11), и Петра, посредством вышеизложенного видения; и Павла, по благости, что не было в себе ничего обыкновенного и нечистого; и что Царство Божие не в еде и питии, но что всякая тварь Божия хороша, и ни от чего не следует отказываться, если ее принимают с благодарением (Рим. 14:14, 17; 1 Тим. 4:4).
И эта сила связывания и разрешения распространялась не только на практики, но и на доктрины; ибо, как апостолы были безошибочно наставлены на всякую истину; все, что они связывали или запрещали и объявляли ложным учением, было таковым; и все, что они «освободили» или объявили истиной, должно было быть так и оценено; отсюда анафема апостола Павла (Гал. 1:8). Им был открыт весь совет Добра, вся система евангельских истин; и о чем они заявили в своих писаниях; и должны соблюдаться как правило веры до конца мира, будучи доставлены под божественным вдохновением; символом которого было дыхание нашего Господа на них после Его воскресения и их поручение от Него, когда Он произнес следующие слова: «Кому простите грехи, тому они простятся; и на ком грехи вы оставите, те останутся» (Иоанна 20:23), которые не уважают никакой дисциплины апостолов в наложении, связывании и сохранении порицаний на людей; и освобождать, переводить и снимать их в зависимости от их поведения; а об учении о прощении грехов, проповедуемом ими: ибо под этим нельзя понимать прощение ими грехов абсолютным и авторитетным образом; ибо никто не может прощать грехи, кроме Бога и Благости, которая есть Бог; и который, тем не менее, никогда не давал такой власти своим апостолам; и они никогда не предполагали этого для себя; это признак того, кто сидит в храме Божием и выдает себя за бога или принимает такой характер, взяв на себя обязанность раздавать прощения и индульгенции. доктринально проповедующая прощение грехов; провозглашая, что те, кто раскаивается в своих грехах и верит в Господа, получат от них прощение; но что кто не покается в своих грехах и не поверит в Него, тот погибнет навеки, по Марку 16:16, и этим учением апостолов устоит Бог и Благость; и рано или поздно проявится обоснованность, истинность и достоверность их заявлений.
2. Во-вторых, существуют различные отрывки Священного Писания, которые, как полагают, уважают отлучение или исключение из церковного общения; которые, по-видимому, не имеют к этому никакого отношения и не должны рассматриваться как правила, которым следует следовать в отношении этого. Как, 2а. Во-первых, слова из Евангелия от Матфея 18:17: «Да будет он для тебя, как язычник и мытарь»; это не было формой отлучения ни от иудеев, ни от христиан. Ни с иудеями, ибо у них это выражалось изгнанием из синагоги, особенно во времена Христа, ни с христианами, у которых это впоследствии означало изгнание из своей среды нечестивцев; между отлученным от церкви и язычником и мытарем не было согласия; для язычника
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и с мытарем, как бы его ни считали иудеи, небеса и его апостолы очень хорошо беседовали; с которыми они часто едят и пьют, и Доброта называется другом таких; тогда как с отлученными не разрешалось есть, а также вести с ними какие-либо фамильярные беседы, насколько это возможно. Причём слова не являются правилом для церкви, как следует поступать по отношению к человеку, поступившему описанным образом; ибо не сказано: «Если он не слушает церкви, пусть он будет в церкви, как язычник и мытарь»; но для обиженного является правилом, как ему следует вести себя с обидчиком при таких обстоятельствах; «Пусть он будет с тобой» и т. д. и цель всего состоит в том, чтобы оправдать обиженную сторону, когда он предпринял все направленные на это шаги; как упрекнуть провинившуюся сторону в частном порядке, а затем с двумя или более, которые будут свидетелями его упрямства, а затем изложить все дело перед церковью или собранием, которое у иудеев никогда не состояло менее чем из десяти человек; так что он будет вполне оправдан, если будет вести себя по отношению к такому человеку как «ничтожный сосед», как его называли иудеи, и считать себя свободным от всех братских и соседских обязанностей по отношению к нему.
2б. Во-вторых, отлучение не выражается «преданием» человека «сатане»;
ибо хотя иногда это и сопровождало отлучение, но это очень разные и разные вещи; передача кровосмесительного человека сатане была собственным действием и поступком апостола; «Воистину, — говорит апостол, — как отсутствующий в теле, но присутствующий в духе, я рассудил» или решил в себе «уже о совершившем это дело», совершил упомянутое выше кровосмешение, «чтобы избавить такой — сатане» (1
Кор. 5:3, 5), ибо четвертый стих следует читать в скобках, а третий и пятый — в соединении; что показывает, что это чистое деяние апостола; то же самое он утверждает и в другом месте относительно Гименея и Александра; «Коих, — говорит он, — я предал сатане, чтобы они научились не богохульствовать» (1 Тим. 1:20), тогда как отлучение от церкви называется наказанием или порицанием, налагаемым многими на кровосмесительного человека; от которого церкви в Коринфе было приказано очиститься и изгнать из своей среды этого нечестивца; в чем выражается отлучение Его от них как церкви (1 Кор. 5:7, 13; см. 2 Кор. 2:6), как нечто отличное от предания Его сатане; что было чудесным действием, как следует из 1 Коринфянам 5:4, приведенного в скобках; «во имя Господа нашего Доброты»; манера говорить, когда совершается чудо (см. Деяния 3:6); «когда вы соберетесь вместе», не для того, чтобы совершить это чудесное действие, но чтобы быть свидетелями его, и дух Мой; ибо хотя телом он и отсутствовал среди них, но дух его будет с ними, чтобы совершить чудесное действие; как сердце или дух Елисея чудесным образом были с Гиезием, когда человек снова повернулся к нему из своей колесницы, чтобы встретить его (2 Цар. 5:26), апостол добавляет: «Силою Господа нашего Благости Благости, »которому следует приписать все чудесные действия, и вот это; ибо оно никогда не использовалось и никогда не должно было использоваться в качестве формы отлучения; этого не было в первобытных церквях; более того, против этого предостерегали древние на одном из синодов; и никогда не было до тех пор, пока отлучение от церкви не было использовано как двигатель церкви или, скорее, власти священника, чтобы запугать и причинить беспокойство; это использовалось только во времена апостолов, а затем прекратилось; это был апостольский жезл, которым они иногда поражали смертью нечестивцев, как Анания и Сапфира были поражены Петром; и Елима волхв, слепой, от апостола Павла; и другие с телесными заболеваниями, сильными волнениями и ужасами ума; и это
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примечательно, что слова Господа относительно Иова; «Вот, он в руке твоей» в версии Септуагинты переводится как «Вот, я передаю его тебе»; то есть поразить его нарывами (Иов 2:6), и такое телесное наказание, или временное наказание, не может считаться строгостью, как причиняемое кровосмесительному лицу; ибо отлучение было слишком мягким наказанием для того, кто был виновен в преступлении, не названном среди язычников; как иметь жену своего отца! что было смертью, или истреблением от руки неба, по закону Моисея (Лев. 18:1-30), и поэтому богохульство Гименея и Александра по тому же закону заслуживало смерти. Обычно говорят, что эта передача человека сатане является всего лишь повторной передачей его в царство сатаны, в мир, из которого он был взят; и это всего лишь постановка его «в статус-кво»; но это значит позволить миру стать царством сатаны; тогда как он не имеет на это истинного и надлежащего права; это только его узурпация; мир принадлежит Господу; и не факт, что когда человек принимается в церковь, он принимается и из мира; ибо Церковь предполагает, что он предварительно призван благодатью Божией из нее; и верою является причастником Добра и благ благодати Его, и есть член невидимой Церкви; и очень часто так бывает, что когда человек рассматривается церковью за грех; что они ради чести Христа и Его Евангелия обязаны делать, но в то же время не могут не надеяться, что Он не человек мира сего, но причастник благодати Божией; и поэтому не считай его врагом, но увещевай его как брата.
2в. В-третьих, отрывок из Тита 3:10: «Человека еретика, после первого и второго вразумления, отвергни»; Обычно считается, как и я сам, правилом для исключения или изгнания из церковного общения человека, описанного таким образом; но не только использованное слово никогда не используется для отлучения от церкви, как и любое другое слово в единственном числе; не сказано: «отвергнись», но «отвергнись» [2]; Итак, пусть Тит будет тем, кем он может быть: необыкновенным человеком, евангелистом, каким он кажется, или епископом Крита, как предполагает подписка послания, на которого нельзя положиться, или на обычного пастора и пресвитера церкви, что маловероятно; но кто бы он ни был, чрезвычайный или обыкновенный служитель, он не имел ни власти, ни права от себя отвергнуть или изгнать какого-либо человека из церковного общения; это значило бы сыграть роль Диотрефа, изгнавшего братьев, осужденных апостолом Иоанном; и апостол Павел никогда бы не посоветовал Титу действовать столь неоправданно; кроме того, если бы такой смысл текста был установлен, это доказало бы то, для чего его создают паписты, прелаты и пресвитериане, а именно, что власть отлучения находится в руках епископа, или прелата, или пресвитера, старейшины или пастор церкви, а не в самой церкви; и было бы нелегко вызволить такое доказательство из их рук; тогда как не к отдельным людям, а к церквям всегда обращаются и увещевают совершить акт отлучения лиц, заслуживающих этого (см.
16:17; 1 Кор. 5:7, 13; 2 Фес. 3:6, 14). Также никогда не предписывалось делать увещевания лицам, заслуживающим отлучения от церкви; в случаях частных преступлений следовало делать выговоры; и пока дело лежит между человеком и церковью, касающееся либо доктрины, либо практики, и не известно миру и другим церквям, увещевания могут даваться и повторяться до тех пор, пока есть хоть какая-то надежда на то, что они сделают добро. ; но в случае жестоких общественных преступлений и известных ересей, подрывающих основные доктрины христианства, нельзя терять времени или тратить время на увещевания; но для чести Христа, для чести религии и для устранения ненависти, вызванной
60

христианство, такого человека следует сразу отстранить от общения; более того, даже так, как думают некоторые, хотя может показаться, что у него есть некоторое ощущение своего зла и раскаяние в нем. Во всем Новом Завете мы имеем только один случай отлучения от христианской церкви, и это касается кровосмесительного человека; и мы уверены, что он не получил никаких увещеваний от церкви до того, как апостол услышал об этом деле; они были настолько далеки от этого, что возгордились, тогда как им лучше было бы скорбеть, чтобы тот, кто совершил это дело, был отнят у них; и мы уверены, что впоследствии у него ничего не было, поскольку апостол немедленно приказывает отлучить его от церкви. И хотя некоторым церквям, как уже отмечалось, даны приказы об отлучении таких-то и таких-то лиц, однако не дано никаких указаний для вразумления кого-либо из них до их изгнания: иногда предписывается давать увещевание после лицо отстраняется, когда это не по причине какого-либо громкого преступления публичного и скандального характера; но праздность, нежелание работать; и на такого человека нельзя смотреть как на врага неба и его Евангелия, его можно упрекать, как брата, и можно надеяться, что он снова будет восстановлен (2 Фес. 3:14, 15). Случай с Титом был личным и относился к человеку, с которым он был связан или предположительно был, а теперь впал в ересь; когда, упрекая его снова и снова и пытаясь убедить его в его заблуждении, но безуспешно; тогда ему приказывают больше не говорить ему или не делать с ним, не иметь с ним общества и не допускать его к фамильярному разговору с ним, чтобы он не ожесточился в своей ошибке и чтобы слабые христиане не преткнулись. Много подобных советов апостол Иоанн дает частным христианам: не принимать таких людей в свои дома и не желать им Божьей помощи (2
Иоанна 1:10).
Но хотя приведенные выше отрывки не подходят и не относятся к церковной дисциплине; тем не менее, существуют правила и указания, которые принадлежат ему и должны соблюдаться в отношении него: и поскольку я считал материалы, форму и внешний вид дома или церкви Божьей как важными, так и организованными; Теперь я перейду к рассмотрению правил допуска в него или вступления в него, а также законов и постановлений, которые должны соблюдаться теми, кто в нем состоит, и правил выхода из него путем увольнения или отлучения от церкви.
2д. Во-первых, правила, касающиеся входа или приема членов в евангельскую церковь.
2д1. Двери его не должны быть широко открыты, чтобы кто-либо мог войти в них по своему желанию; у ворот дома Господня были поставлены привратники, чтобы ни один нечистый не мог войти внутрь; и в храме Иезекииля, образце евангельской церкви последних дней, даны повеления, чтобы ни один чужой, необрезанный сердцем и плотью, не входил в святилище Господне; в храме Соломона не разрешалось класть никакие материалы, кроме тех, что были обтесаны и обтесаны прежде, и приносились туда.
2д2. Лица должны добровольно предлагать себя церкви для общения с ней; ибо это должно быть их собственным свободным действием, а не силой или убеждением других; или их должен предложить служитель или старейшина, с которыми следует предварительно поговорить и узнать об их опыте и знании божественных вещей;
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поэтому Савл, обратившись, «пытался присоединиться к ученикам»; то есть он старался, он старался, он предлагал себя им, стать членом их и иметь общение с ними, как один из них (Деян. 9:26).
2д3. Для допуска к причастию необходимо дать удовлетворение как благодатному действию на душу; когда. Савл желал общения с церковью, «все боялись его и не верили, что он ученик»; настоящий обращенный человек, истинно верующий в Добро, ведь еще совсем недавно он был гонителем святых; пока им не было возвещено, как он увидел Господа на пути, и что Он говорил с Ним, и как смело он проповедовал во имя Его; и тогда он был допущен и был с ними, входящий и выходящий. ; это была ранняя практика святых — рассказывать друг другу, что Бог сделал для их душ; бедняку, которого Доброта лишила легиона бесов, было предложено пойти домой к своим друзьям и рассказать им, как великие дела Господь сделал для него и сжалился над ним; и лучше всего это сделать самому человеку, чем по рассказам других; и лучше устным заявлением, чем письменным; ибо, хотя первое может быть сделано в ломаной манере, тем не менее оно может лучше всего раскрыть истинную привязанность сердца и остроту человеческого духа и иметь тенденцию больше скреплять и объединять сердца народа Господня с Ним.
2д4. Путь входа в церковь — через исповедание веры в Господа; ибо как сердцем веруют к праведности, так устами исповедуют ко спасению; церковь — это овчарня, а Добро — дверь в нее; и всякий, кто взбирается наверх иначе, чем по вере в него и исповеданию этого, есть вор и грабитель. Три тысячи новообращенных сначала исповедовали покаяние в своих грехах, веру в Добро в их прощение и радостное принятие Евангелия, а затем крестились и присоединились к церкви.
2д5. Необходимо, чтобы вступающие в церковное состояние имели познание истин Евангельских и исповедовали их, и не стыдились Благости и слов Его перед людьми; их здравость в учении веры должна быть исследована, и это должно быть подтверждено их согласием с догматами веры, которых придерживается и поддерживает церковь; «Откройте врата, чтобы войти праведный народ, хранящий истину» (Ис. 26:1).
2d6. Следует делать скидку на слабости и немощи людей, как в их благодатном опыте, так и в их евангельском свете и знании; нельзя пренебрегать днем мелочей; трость надломленную не переломить, и лен курящийся не угасить; нежные ягнята собраны в объятия Добра и несут его на груди; слабым в вере следует принимать, а не вступать в сомнительные споры.
2d7. Необходимо свидетельствовать о том, что они становятся жизнью и общением; когда ученики возражали против принятия Савла из-за его прежнего поведения и поведения, Варнава сообщил им о произошедшей в нем перемене и о том, что из жестокого гонителя он стал смелым и ревностным проповедником Евангелия, они с радостью приняли его .
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2d8. Принятие члена в церковное общение должно производиться по обоюдному согласию; принятый человек должен отказаться от себя, чтобы ходить с церковью в святом общении; и церковь должна с готовностью принять таких в Господе; это должен быть добровольный акт с обеих сторон; а если есть пастырь, то человек должен быть принят им, от имени и с согласия церкви; а если нет, то через брата, назначенного церковью для этой цели, знаком чего является подача правой руки общения (Гал. 2:9). Я продолжаю,
2е. Во-вторых, учитывать таинства, законы и правила, которые должны соблюдаться теми, кто принят в церковь.
2е1. Есть «таинства», которые они обязаны соблюдать. Покажите им «все постановления» дома, чтобы они «исполнили» их; поэтому Доброта повелела своим ученикам учить тех, кого они крестили, соблюдать все, что он им повелел. Кроме таинства крещения, подготавливающего к церковному общению, существуют таинства общественной молитвы и хвалословия, а также общественного служения слова, которые необходимо постоянно соблюдать; и очень неприлично членам церквей оставлять собрания для публичного богослужения: к чести первохристиан отмечается, что они «твёрдо оставались в апостольском учении», постоянно посещая служение это; и в святом «общении» друг с другом; и «в молитве», в публичных молитвах, возносимых служителем Богу как уста церкви; и особенно в «преломлении хлеба» или в таинстве Вечери Господней, которую следует совершать часто; «Как часто вы едите этот хлеб» и т. д. это показывает, что это нужно делать часто; и как бы часто это ни происходило, на нем следует присутствовать. Но об этих постановлениях подробнее позже, в их надлежащем порядке.
2е2. Существуют также «домашние законы», которые следует показывать членам церкви и которые они должны соблюдать; Доброта является в нем Законодателем, и его повеления следует соблюдать из принципа любви к нему, даже все, что он повелел. Существует моральный закон, который все еще остается в силе и обязателен для христиан; ибо Добро пришло не разрушить его, а исполнить; и его люди «под законом ему» и должны быть послушны ему: те, кто невзирая на мораль, не подходят для того, чтобы быть членами церквей, и не должны оставаться в них. Есть также закон Христов, который есть закон любви, новая заповедь, которую Добро дало Своим ученикам, по соблюдению которой познается, что они Его ученики. Более того, члены церквей должны выполнять различные обязанности взаимно по отношению друг к другу; они должны подчиняться друг другу в страхе Господнем; иметь одинаковую любовь друг ко другу, как в отношении мирского, так и духовного, и охранять друг друга в Господе; но об этом, а также о других возложенных на него обязанностях, говорилось в предыдущей главе.
2е3. Существуют определенные правила относительно частных наставлений членов церкви, которые заслуживают особого внимания; и то, и другое дается служителями и старейшинами церквей, которые имеют власть не только увещевать тех, над кем они имеют власть, но и упрекать публично и со властью; но и частным образом, когда они ходят от дома к дому и видят в этом повод; какими частными увещеваниями нельзя пренебрегать; а также те, которые даны членами, которые должны увещевать и упрекать друг друга в частном порядке.
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образом, если в этом может возникнуть необходимость. Правило в Евангелии от Матфея 18:15-17: «Если брат твой согрешит против тебя» и т. д. является превосходным и может быть приспособлен ко всем случаям различия между двумя людьми; будь то между одним соседом и другим, или между одним членом церкви и другим; первое, по-видимому, является первоначальным основанием этого правила, поскольку сосед и брат — синонимы; отрывок, к которому, по-видимому, относится правило, и который является его основой, находится в Левит 19:17: «Не ненавидь брата твоего в сердце твоем; каким бы то ни было образом ты должен упрекать ближнего твоего»; где брат объясняется соседом: и когда есть различие между одним соседом и другим, то следует соблюдать это правило; обиженный сосед, против которого совершено преступление и которому причинен вред, должен пойти к обидчику наедине, изложить перед ним зло и в мягкой форме упрекнуть его в нем; если он уделит этому должное внимание, доброжелательно примет упрек, признает проступок и заявит о покаянии в нем, то все это очень хорошо; его следует простить, и в дальнейшем об этом нельзя упоминать; но если нет, если он отрицает этот факт или смягчает или защищает его и не выказывает никакого раскаяния, тогда обиженная сторона должна взять «одного или двух» соседей и изложить дело перед ним в их присутствии, которые будут свидетелями преступления. обвинение и его доказательства, и присоединяйтесь к увещеванию; но если он еще останется неисправимым, то его надо сказать
«церковь», екклсия, то же самое, что и «собрание», состоявшее по меньшей мере из десяти человек[3]; и когда такое количество людей будет ознакомлено со всем делом, а преступник не сделает никакого признания, оскорбленный человек будет оправдан всеми людьми, обращаясь с ним в будущем как с бесполезным другом или соседом, как евреи обычно называли такого человека, и обращайте на него внимание не больше, чем на язычника и мытаря. Это правило также может быть адаптировано к любым различиям между одним членом церкви и другим; между братом и братом, находящимися в одном духовном родстве; и это правило должно соблюдаться в случае частного посягательства, известного только им, тайной ошибки, о которой только они осведомлены; а не публичный грех, известный всей церкви и миру; ибо тогда должен быть избран другой метод: и это должен быть
«преступление» — грех, в котором виновен преступник; но это не грех немощи, свойственный человеческой природе и которым охватываются все; человека нельзя сделать обидчиком за слово, за пустяковую вещь; и все же оно не должно быть очень зверским и публичным, требующим большего, чем просто увещевание, даже сразу отлучение от церкви; такой, каким был грех кровосмесительного человека; но грех меньшей природы, но все же вина, которая дает уважительную причину для оскорбления; и в таком случае обиженный брат должен дать обидчику частный выговор, сказать ему о его вине, между собой наедине; и если он сможет привести его к признанию своей вины, и он объявит о своей скорби по ней, тогда брат обретен, восстановлен от ошибки, в которой он был виновен; и его следует похоронить в забвении, и больше никому о нем не рассказывать; но если нет, он должен взять с собой еще одного брата или двух и снова увещевать его; а если он не обращает на это внимания, так как оно укреплено соединением с ним братьев, то указание такое: «расскажите церкви»: а что имеется в виду, нелегко сказать, иудейский синедрион или иудейская синагога; поскольку в то время не существовало никакой общинной церкви, если только не было так названо двенадцать учеников; а потому это может в лучшем случае уважать церковь только в будущем, когда такое правило будет иметь место; однако, что касается частного увещевания, то оно ясно и явно и заслуживает внимания; только по этой причине он производится.
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3. В-третьих, следующее, что следует исследовать, это то, что касается «исходов из» дома или церкви Добра и что под ними можно понимать. Есть только два способа выйти из церкви; либо увольнением из него, либо отлучением от него.
Действительно, существуют рекомендательные письма, которых в некоторых случаях не хватает, хотя апостол в них не нуждался (2 Кор. 3:1), например, такие, как были даны Аполлосу (Деян. 18:27) Фиве (Рим. 16:27). 1, 2) и Марку (Кол. 4:10). Но это не дает членства; лишь преходящее общение; рекомендованное лицо по-прежнему остается членом организации, откуда его рекомендовали; Цель таких писем состоит только в том, чтобы удостоверить, что человек, имя которого в них упоминается, является членом, находящимся в полном общении с церковью, которая его рекомендует, и может быть безопасно допущен к временному общению с церковью, которой он рекомендован: но такие письма не должны продолжаться долго; ибо если человек поселится в месте, куда его привело провидение, он должен послать за его увольнением и быть принятым на нем в полное общение; Если письмо об увольнении одобрено и уволенный человек получен, он является членом во всех отношениях, и тогда его членство прекращается в церкви, которой он уволен, и не раньше: есть случаи, в которых человек может желать его увольнения в другую церковь; как расстояние от жилья, отсутствие назидания, и когда церковь развращается в учении и практике, и он не может добросовестно соблюдать их. Другой способ выхода из церкви — это отлучение, относительно которого нужно будет рассмотреть разные вещи.
3а. Что такое отлучение.
3а1. Его не считают язычником и мытарем; ни передача его сатане, как было показано.
3а2. Оно также не затрагивает светское имущество и гражданские дела человека; оно не подвергает его штрафам, тюремному заключению или смерти; он не вмешивается в деятельность гражданского магистрата; оно также не нарушает естественных и гражданских отношений между мужем и женой, родителями и детьми, хозяевами и слугами; и не запрещать посещать внешнее служение слова.
3а3. Оно также не допускает степеней; у евреев было три вида отлучения, которые происходили постепенно[4]; но среди христиан есть только один. Некоторые действительно говорят о меньшем и большем отлучении от церкви, но без всякого основания из Слова Божия.
Некоторые считают, что в некоторых случаях отстранение от трапезы Господней необходимо; когда дело сомнительное и нет времени тщательно его исследовать, а между тем по нему возникает обида и скандал: действительно, можно желать, чтобы человек воздержался от трапезы Господней, и человек, ищущий мира Господня, церковь согласится на это; но его нельзя обязать воздерживаться; если он упрям и упрям, то нет другого пути, как изгнать его; ибо человек либо находится в общении с церковью, либо нет; нет среднего состояния; удалиться от беспорядочного человека или удалиться и отделить его от общения — одно и то же.
Но хотя приведенные выше отрывки не подходят и не относятся к церковной дисциплине; тем не менее, существуют правила и указания, которые принадлежат ему и должны соблюдаться по отношению к нему: и, как я рассмотрел материалы, форму и внешний вид дома или церкви
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Добро, как существенное, так и организованное; Теперь я перейду к рассмотрению правил допуска в него или вступления в него, а также законов и постановлений, которые должны соблюдаться теми, кто в нем состоит, и правил выхода из него путем увольнения или отлучения от церкви.
2д. Во-первых, правила, касающиеся входа или приема членов в евангельскую церковь.
2д1. Двери его не должны быть широко открыты, чтобы кто-либо мог войти в них по своему желанию; у ворот дома Господня были поставлены привратники, чтобы ни один нечистый не мог войти внутрь; и в храме Иезекииля, образце евангельской церкви последних дней, даны повеления, чтобы ни один чужой, необрезанный сердцем и плотью, не входил в святилище Господне; в храме Соломона не разрешалось класть никакие материалы, кроме тех, что были обтесаны и обтесаны прежде, и приносились туда.
2д2. Лица должны добровольно предлагать себя церкви для общения с ней; ибо это должно быть их собственным свободным действием, а не силой или убеждением других; или их должен предложить служитель или старейшина, с которыми следует предварительно поговорить и узнать об их опыте и знании божественных вещей; поэтому Савл, обратившись, «пытался присоединиться к ученикам»; то есть он старался, он старался, он предлагал себя им, стать членом их и иметь общение с ними, как один из них (Деян. 9:26).
2д3. Для допуска к причастию необходимо дать удовлетворение как благодатному действию на душу; когда. Савл желал общения с церковью, «все боялись его и не верили, что он ученик»; настоящий обращенный человек, истинно верующий в Добро, ведь еще совсем недавно он был гонителем святых; пока им не было возвещено, как он увидел Господа на пути, и что Он говорил с Ним, и как смело он проповедовал во имя Его; и тогда он был допущен и был с ними, входящий и выходящий. ; это была ранняя практика святых — рассказывать друг другу, что Бог сделал для их душ; бедняку, которого Доброта лишила легиона бесов, было предложено пойти домой к своим друзьям и рассказать им, как великие дела Господь сделал для него и сжалился над ним; и лучше всего это сделать самому человеку, чем по рассказам других; и лучше устным заявлением, чем письменным; ибо, хотя первое может быть сделано в ломаной манере, тем не менее оно может лучше всего раскрыть истинную привязанность сердца и остроту человеческого духа и иметь тенденцию больше скреплять и объединять сердца народа Господня с Ним.
2д4. Путь входа в церковь — через исповедание веры в Господа; ибо как сердцем веруют к праведности, так устами исповедуют ко спасению; церковь — это овчарня, а Добро — дверь в нее; и всякий, кто взбирается наверх иначе, чем по вере в него и исповеданию этого, есть вор и грабитель. Три тысячи обращенных сначала исповедовали покаяние в своих грехах и веру в Добро для всех.
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прощение их и радостное принятие Евангелия, а затем крестились и присоединились к церкви.
2д5. Необходимо, чтобы вступающие в церковное состояние имели познание истин Евангельских и исповедовали их, и не стыдились Благости и слов Его перед людьми; их здравость в учении веры должна быть исследована, и это должно быть подтверждено их согласием с догматами веры, которых придерживается и поддерживает церковь; «Откройте врата, чтобы войти праведный народ, хранящий истину» (Ис. 26:1).
2d6. Следует делать скидку на слабости и немощи людей, как в их благодатном опыте, так и в их евангельском свете и знании; нельзя пренебрегать днем мелочей; трость надломленную не переломить, и лен курящийся не угасить; нежные ягнята собраны в объятия Добра и несут его на груди; слабым в вере следует принимать, а не вступать в сомнительные споры.
2d7. Необходимо свидетельствовать о том, что они становятся жизнью и общением; когда ученики возражали против принятия Савла из-за его прежнего поведения и поведения, Варнава сообщил им о произошедшей в нем перемене и о том, что из жестокого гонителя он стал смелым и ревностным проповедником Евангелия, они с радостью приняли его .
2d8. Принятие члена в церковное общение должно производиться по обоюдному согласию; принятый человек должен отказаться от себя, чтобы ходить с церковью в святом общении; и церковь должна с готовностью принять таких в Господе; это должен быть добровольный акт с обеих сторон; а если есть пастырь, то человек должен быть принят им, от имени и с согласия церкви; а если нет, то через брата, назначенного церковью для этой цели, знаком чего является подача правой руки общения (Гал. 2:9). Я продолжаю,
2е. Во-вторых, учитывать таинства, законы и правила, которые должны соблюдаться теми, кто принят в церковь.
2е1. Есть «таинства», которые они обязаны соблюдать. Покажите им «все постановления» дома, чтобы они «исполнили» их; поэтому Доброта повелела своим ученикам учить тех, кого они крестили, соблюдать все, что он им повелел. Кроме таинства крещения, подготавливающего к церковному общению, существуют таинства общественной молитвы и хвалословия, а также общественного служения слова, которые необходимо постоянно соблюдать; и очень неприлично членам церквей оставлять собрания для публичного богослужения: к чести первохристиан отмечается, что они «твёрдо оставались в апостольском учении», постоянно посещая служение это; и в святом «общении» друг с другом; и «в молитве», в публичных молитвах, возносимых служителем Богу как уста церкви; и особенно в «преломлении хлеба» или в таинстве Вечери Господней, которую следует совершать часто; «Как часто вы едите этот хлеб» и т. д. это показывает, что это нужно делать часто; и как бы часто это ни происходило, на нем следует присутствовать. Но об этих постановлениях подробнее позже, в их надлежащем порядке.
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3а4. Отлучение есть не что иное, как отстранение человека от общения церкви и от всех зависящих от нее привилегий; это лишает его всех иммунитетов согражданина святых и отнимает у него место и имя в доме Божием; ибо церковь не может взять от него больше, чем то, что она дала ему вначале.
3а5. Этот поступок прессуется различными фразами; например, избегая знакомого разговора с такими; не поддерживая с ними компанию; и не ели с ними за столом Господним; очистив их от старой закваски; и удаляя нечестивых из их среды; удаляясь от нарушителей порядка и отсекая их от общения с ними.
3б. Кто они, подлежащие отлучению от церкви?
3б1. Таковы, которые нарушают мир церкви, производят разделения и обиды, ссорятся и ссорятся (1 Кор. 11:16). Те, кто смущает Израиль Божий, должны быть истреблены из Его народа (Гал. 5:12).
3б2. Кто не сохраняет своих мест в церкви, не посещает собрания церкви для религиозного богослужения, но оставляет свои собрания и в каком-то смысле оставляет церковь; чьи места пусты, как у Давида во время ужина, и которые в некотором роде отрезают себя от общения в церкви (Иуды 1:19).
3б3. Все те, кто ходит беспорядочно, как вышеупомянутые люди, нерегулярны в своей жизни и разговорах, виновны в безнравственности, хотя можно думать и о меньшем виде, которому они продолжают и предаются: как лень и праздность, не работая над все суетятся, ходят из дома в дом, делают зло и живут за счет других; от таковых апостол повелевает нам удалиться (2 Фес. 3:6, 11, 14).
3б4. Все те, кто совершает ужасные преступления, не раскаиваясь в них и продолжая жить; как блудники, корыстолюбцы, идолопоклонники, хулители, пьяницы, вымогатели и т. д. «с такими» нам велено «не есть», особенно за трапезой Господней; ибо таковые не должны иметь наследия в Царстве Христа и Бога, то есть в церкви Божией (1 Кор. 5:11; Еф. 5:5).
3б5. Все заблуждающиеся и еретические люди, которые придерживаются и пропагандируют учения, противоречащие тому, что поучено из слова Божия, и в церквях Христовых; таких следует избегать и отвергать (Рим. 16:17), всех, кто вносит «обличающие ереси», как называет их апостол; отрицание Троицы Лиц в Божестве, Божества Христа,
и т. д. (2 Петра 2:1), которые не приносят с собой, но противостоят учению Христа о Его личности и благодати; им не должно быть места в частных домах святых, и им не должно быть места в церкви Божией; который хвалится за то, что он не терпит зла, либо нездорового в принципе, либо безнравственного в жизни (2 Иоанна 1:9-11; Откр.
2:2). 

3в. Кем должно быть совершено отлучение.
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3в1. Не самим членом; ни один человек не имеет права отрезать себя; такой мужчина
«felo de se»; как человек не может войти в церковь без ее согласия; и поэтому он не может выйти из него без его согласия; для человека отойти от себя не значит стоять в одном духе, но есть трусливое бегство от церкви; а уйти без объяснения причины, не спросив разрешения и не желая увольнения, по меньшей мере, есть грубый и невежливый способ ухода; и такие церкви, которые принимают таких людей, не поступают так, как им хотелось бы: да, такие люди являются нарушителями завета с церковью, что является великим злом, и разрушителями церквей, насколько это в них лежит; ибо то, что может сделать один член, могут сделать и другие; да, если член может покинуть церковь по своему желанию, пастор может сделать то же самое: словом, несмотря на такой уход, такие лица могут быть привлечены к прямому отлучению от церкви; или, что почти то же самое, должно быть объявлено голосованием церкви, не являющейся ее членами и больше не находящейся под ее наблюдением и опекой; некоторые называют это косвенным отлучением от церкви.
3в2. И это не может совершаться каким-либо отдельным лицом, будь то обычный или чрезвычайный министр; этого никогда не делал апостол, евангелист или какой-либо другой человек; ибо это наказание, причиняемое многими.
3с3. И это не должно делаться старейшинами церкви отдельно; тем более старейшинами других церквей; но старейшинами церквей, с согласия членов их; ибо они имеют право делать это до того, как у них появятся старейшины, и у них нет ни одного, как принимать членов, так и изгонять их; сила этого изначально находится в церкви; власть его исполнения лежит на старейшинах, с согласия и по повелению церкви; как свидетельствуют указания церквам по этому поводу.
3д. Чем заканчивается отлучение.
3д1. Слава Божья, которая является конечной целью всего этого; поскольку его имя опозорено злыми поступками или принципами членов церкви, поэтому это должен быть открытый и наиболее эффективный способ устранения того бесчестия, которое на него наложено; это всегда должно быть главной целью и искренним взглядом на управление ею; хотя иногда это только притворство, и под прикрытием его церкви потворствуют греховным страстям и обидам; как древние иудеи в аналогичном случае (Ис. 66:5).
3д2. Другая цель — очистить церковь и предохранить ее от заражения; малая закваска заквашивает все тесто, и поэтому старая закваска должна быть очищена, чтобы церковь могла стать новым тестом; дурное общение развращает хорошие манеры, и поэтому злых людей необходимо изгнать из среды святых (1 Кор. 5:7, 13); прокаженных нужно было выгнать из стана, чтобы они не заразили других; и заблуждающиеся люди, слова которых разъедают, как язва, должны быть удалены от общения церквей.
3д3. Церковь Христова подобна саду или винограднику, который, если о нем не заботиться и не использовать это постановление об отлучении, будет подобен винограднику ленивца, заросшему тернием, крапивой и другими сорняками; но посредством этого очищается от сорняков безнравственности, горькие корни ложных учений вырываются и искореняются, а засохшие ветви собираются и выбрасываются.
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3д4. Благо отлученных от церкви является еще одной целью, и иногда она приводит к ее результату: Бог благословляет Свой собственный институт, если он правильно исполняется, который предназначен для созидания, а не разрушения; для спасения душ человеческих; и которые тем самым подвергаются стыду и покаянию в своих грехах, а также признанию их; когда их снова нужно будет принять со всей любовью и нежностью и утешить, чтобы они не были поглощены чрезмерной скорбью (Иуды 1:23; 2 Фес. 3:14; 2 Кор. 2:7).
ПРИМЕЧАНИЯ:
[1] «Ipse clavem imbuit», Деяния 2. 22. Тертуллиан. де Пудицития, ок. 21.
[2] параиту.
[3] Видео. Ренферд. наблюдать. выбирать. место объявления. Евр.. Ноябрь Тест. интер еюс опера. п. 729 и т. д.
[4] Элиэ Тисби в голосе ywdn.
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Об общественных постановлениях Божественных
Поклонение.
Джон Гилл.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 3 — Глава 1

КРЕЩЕНИЯ
Так как первый завет, или завещание, имел постановления богослужения, которые были поколеблены, удалены и отменены; так и Новый Завет, или евангельское устроение, имеет постановления божественного поклонения, которые невозможно поколебать, но которые будут сохраняться до второго пришествия Христа: их, как говорит Остин[1], немного; и легко наблюдать, и имеет очень выразительное значение. Среди них крещение следует считать одним из них, и о нем следует говорить в первую очередь; ибо хотя это и не церковное постановление, это постановление Божие и часть общественного богослужения. Когда я говорю, что это не церковное таинство, я имею в виду не таинство, совершаемое в церкви, а вне ее, и для того, чтобы допуститься в нее и приобщиться к ней; это подготовка к нему и необходимое условие для него; оно не делает человека членом церкви и не допускает его в видимую церковь; люди должны сначала быть крещены, а затем добавлены в церковь, как это было с тремя тысячами новообращенных; Церковь не имеет никакого отношения к чьему-либо крещению, но для удовлетворения своих потребностей они крестятся до того, как будут допущены к общению с ней. Допуск к крещению лежит исключительно на плечах администратора, который является единственным судьей о его пригодности и имеет единоличное право принять его и отклонить от него; если он не удовлетворен, он может отвергнуть человека, которого церковь считает подходящим, и допустить к крещению человека, который церковь не считает подходящим; но разногласия нежелательны и нецелесообразны: упорядоченное, регулярное библейское правило действий, по-видимому, таково: человек, склонный принять крещение и присоединиться к общению с церковью, должен сначала обратиться к администратору; и, дав ему удовлетворение, креститься от него; а затем должен предложить церкви к причастию; когда он был бы в состоянии ответить на все надлежащие вопросы: если бы его попросили объяснить причину надежды, которая в нем, он готов это сделать; если требуются свидетельства о его жизни и разговорах, если никто из присутствующих не может их дать, он может указать, где их следует получить; и если ему задать вопрос, крещеный он человек или нет, то он может ответить утвердительно и привести доказательство этого, и таким образом открывается путь для принятия его в церковное общение. Сун Саул, обратившись, был немедленно крещен Ананией, без какого-либо предварительного ведома и согласия церкви; и спустя много дней после этого он предложил присоединиться к ученикам и был принят (Деяния 9:18, 19, 23, 26-28), и, поскольку имеется в виду водное крещение, я буду:
1. Во-первых, докажите, что это характерно для евангельского устроения, является в нем постоянным постановлением и будет действовать до Второго пришествия Христа. Это противоречит мнению тех, кто говорит, что крещение использовалось до времен Иоанна, Христа и его апостолов; и из тех, которые ограничивали водное крещение промежутком между началом служения Иоанна и смертью Благости, когда они полагали, что оно вместе с другими внешними обрядами прекратилось; и таких, как социниане[2], которые думают, что только первые обращаются в
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Христианство в нации должно быть крещено, и их дети, но не их потомки.
Действительно, по закону существовали различные омовения, купания и крещения для очищения людей и вещей от нечистоты согласно церемониальному закону; в которых было учение, называемое учением баптистов, которое учило очищению греха кровью Христа; но не было в них ничего подобного таинству водного крещения, а только погружение. Евреи утверждают, что их предки вступили в завет посредством крещения или омовения, а также посредством обрезания и жертвоприношения; и что прозелиты из язычества были приняты таким же образом; и за это жадно хватаются защитники крещения младенцев; которые воображают, что Иоанн, Благость, и его апостолы переняли этот обычай в том виде, в котором они его нашли, и продолжили его; и что, по их мнению, объясняет молчание об этом в Новом Завете и почему нет ни предписания об этом, ни примера его; но, несомненно, если бы оно было в таком общем употреблении, как утверждается, хотя не было дано никаких новых предписаний, прецедентов этого было бы достаточно; но нет никаких доказательств того, что такая практика существовала в те времена, ни в Ветхом, ни в Новом Завете; ни из апокрифических книг, написанных евреями между ними; ни от Иосифа Флавия и Филона Иудея, которые писали немного позже времен Иоанна и Доброты; ни из еврейской Мисны, или книги преданий, а только из их более поздних сочинений, слишком поздно для доказательства этого до тех времен[3]. Иоанн был первым исполнителем таинства крещения, и поэтому его называют «Крестителем» (Матфея 3:1) для подчеркивания; тогда как, если бы он был широко распространен, до него должно было быть много крестителей, которые имели такое же право на этот титул; и почему люди должны быть так встревожены этим, чтобы приходить со всех концов, чтобы увидеть, как оно применяется, и услышать его проповедь, тогда как, если бы оно использовалось часто, они, должно быть, часто видели бы его? и зачем иудейскому синедриону посылать священников и левитов из Иерусалима к Иоанну, чтобы узнать, кем он был, Мессией ли, или его предшественником Илией, или тем пророком, о котором говорили и которого ожидали? и когда он признался и отрекся, что он ни один из них, ему говорят: «Что же ты крестишь?» по какому предмету и чего они ожидали, оказывается, что это было что-то новое, и чего они ожидали, когда пришел Мессия, но не раньше; и что тогда это будет исполнено какой-нибудь великой личностью, той или иной из упомянутых выше; тогда как, если бы это совершал обычный учитель, обычный раввин или врач, священник или левит, в незапамятные времена, для такого вопроса не могло бы быть места; и если бы это было так, иудеям не составило бы труда ответить на вопрос нашего Господа; «Крещение Иоанново, откуда оно было, с неба или от людей?» они могли бы ответить: «Это была их традиция, обычай, использовавшийся у них с незапамятных времен, если бы этот случай был известен; и они не столкнулись бы с какой-либо дилеммой: но крещение Иоанново не было замыслом людей; но
«совет Божий» по Его воле и мудрому определению (Лк. 7:30). У Иоанна была миссия и поручение от Бога, он был человеком, посланным Богом и посланным крестить (Иоанна 1:6, 33), и его крещение было водным крещением, это он утверждает, и места, которые он использовал для этого цель показать это, и никто не станет этого отрицать.
Его крещение, а также крещение Христа и его апостолов было одинаковым. Доброта была крещена Иоанном, и его крещение, несомненно, было христианским крещением; в этом никто не может сомневаться (Мф. 3:13-17), и ученики Его также были крещены Им; ибо кем еще они могли креститься? не по самой благости, ибо он никого не крестил (Иоанна 4:2). И заметно, что крещение Иоанна и крещение Христа и его апостолов произошли в одно и то же время; они были современниками, и не один сменил другого: теперь
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неразумно предполагать, что одновременно должны совершаться два вида крещения; но одно и то же для обоих (Иоанна 3:22, 23, 26, 4:1, 2).
Крещение Иоанново и то, что практиковалось апостолами Христа даже после Его смерти и воскресения из мертвых, согласовывались,
1а. В предметах оных. Те, кого крестил Иоанн, были разумными кающимися грешниками, убежденными в своих грехах и простодушно исповедовавшими их; и от которого он требовал «достойных плодов покаяния», и которые доказывали его истинность; и поэтому его крещение называется «крещением покаяния», потому что Он требовал его прежде (Матфея 3:6-8; Марка 1:4). Песнь апостолов Христа призывала людей покаяться, исповедовать свое покаяние и засвидетельствовать его перед крещением (Деяния 2:38).
Иоанн сказал людям, пришедшим на его крещение: «Чтобы они веровали в Грядущего после него, то есть в Доброту, Доброту», на что они крестились во имя Его (Деяния 19:4, 5), и Небеса и Его апостолы сделали веру в Господа предпосылкой крещения (Марка 16:16; Деяния 8:36, 37).
1б. По способу и манере управления обоими. Крещение Иоанна было погружением в воду, как показывают места, выбранные им для него; и крещение им Христа является доказательством этого (Матфея 3:6, 16; Иоанна 3:23), и подобным же образом совершалось крещение апостолами, как евнуха Филиппом (Деяния 8:38, 39). ).
1с. В форме их администрации. Иоанн был послан Богом крестить; и во имя которого он должен крестить, как не во имя единого истинного Бога, пославшего его и в мир, Отца, Сына и Духа? Учение о Троице было известно Иоанну, как и всем евреям; о слушателях и учениках Иоанна сказано, что они были
«крещены во имя Господа Доброты» (Деяния 19:5). Та же самая форма употребляется и при крещении крещенных апостолами Добра (Деян. 8:16, 10:48), что является лишь частью формы, заложенной в целом, и достаточно выражает христианское крещение, которое является совершаться «во имя Отца и Сына и Святого Духа» (Матфея 28:19).
1д. В конце и в использовании крещения, крещение Иоанна, и поэтому апостолы, после покаяния для прощения грехов (Марка 1:4; Деяния 8:38), не считали, что покаяние или крещение обеспечивают прощение грехов; это достигается только кровью Добра; но крещение есть средство приведения к Крови Христовой; и покаяние дает ободрение надеяться на это через него. Итак, поскольку существует такое согласие между крещением Иоанновым, совершенным перед смертью Христа; и между крещением апостолов, после смерти, воскресения и вознесения Христа; это простой случай, он не ограничивался промежутком времени от начала служения Иоанна до смерти Христа; но впоследствии было продолжено; что далее следует из поручения Благости (Матфея 28:19): «Итак идите, научите все народы, крестя их»; и хотя вода не выражается, она всегда подразумевается, когда акт крещения приписывается людям; ибо небесам свойственно крестить Духом Святым (Матфея 3:11; Деяния 1:5), и он не дал ни своим апостолам, ни какому-либо человеку или группе людей поручения и власти крестить Духом Святым. Духа: притом увеличение благодати Духа и великое
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пожертвование своих даров обещано людям после крещения и в отличие от него (Деяния 2:38). Апостолы, несомненно, понимали поручение своего Господа и Учителя крестить в воде, поскольку они практиковали это в ней; Таково было крещение Филиппа, который, научив евнуха учению о нем, когда они подошли к «определенной воде», он сказал ему: «Вот, вот вода, что мешает мне креститься?» то есть в воде; и когда Филипп заметил ему главное требование этого, а именно веру в господина, которую он сразу же исповедовал; и колесницу, в которой они ехали, приказали стоять, кражи сошли обе в воду, и он крестил его; это, несомненно, было водное крещение; и таким же было то, что Петр приказал совершить Корнилию и его друзьям после получения ими Святого Духа, и, таким образом, крещение отличалось от этого;
«Может ли кто запретить им креститься водой?» (Деяния 8:36, 38, 39, 10:47, 48). И это должно было продолжаться до конца мира, до второго пришествия Христа; поскольку таинство вечери должно соблюдаться до этого времени, то и таинство водного крещения должно продолжаться столько же; поэтому говорит Доброта, чтобы побудить своих служителей проповедовать Его Евангелие и крестить во имя Его; «Се, Я с вами всегда», в служении слова и в совершении крещения, «даже до скончания века» (Матфея 28:19, 20).
2. Во-вторых, далее я рассмотрю автора; и покажите, что это не устройство людей, а постановление Божие; это торжественная часть божественного поклонения, совершаемая во имя Трех божественных Лиц в Божестве, Отце, Сыне и Духе, и их властью; в котором призывается мир, выражается вера в него, и человек предается добру, обязывает себя подчиняться ему, ожидая от него всего доброго.
Но для акта религиозного поклонения должно быть повеление Бога. Бог — Бог ревнитель, и Он не допустит, чтобы в поклонение Ему было допущено что-либо, кроме того, что соответствует Его слову и воле; если он не прикажет ему, он может справедливо сказать: «Кто потребовал это от твоих рук?» и будет возмущаться: одного приказа от людей недостаточно; ни один человек на земле не может называться господином; один наш Учитель на небесах, и только Ему мы должны подчиняться: если заповеди человеческие преподаются вместо учений, то напрасно поклоняются Господу; то, что делается, по их мнению, является суеверием и поклонением. Действительно, как это обычно практикуется сейчас, это просто изобретение людей, все оно испорчено и изменено; вместо разумных духовных людей допускаются к нему подданные, младенцы, не имеющие ни ума, ни проявления благодати; и вместо погружения в воду и выхода из нее весьма выразительная эмблема страданий Христа, Его смерти, погребения и воскресения из мертвых; вводится распыление нескольких капель воды на лицо; с множеством глупых обрядов и церемоний, используемых папистами, и некоторые из их обычаев сохраняются некоторыми протестантами; в качестве попечителей или поручителей за младенцев и их крестного знамения. Короче говоря, облик таинства настолько изменился, что, если бы апостолы воскресли из мертвых и увидели его в том виде, в каком он сейчас исполняется, они бы не знали и не признали, что это таинство, заповеданное им Добротой и исполняемое ими. . Но поскольку оно применяется согласно образцу и впервые доставляется, кажется, что оно имеет небесное происхождение; «совет добра», его мудрое назначение, в котором заинтересованы все три личности; все они явились на Крещение Господне и своим присутствием одобряли таинство; Отец гласом с небес, говоря: «Это Сын Мой возлюбленный, в котором Мое благоволение!» как в его личности, так и в этом его поступке, когда он подчинялся таинству крещения;
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Сын в человеческой природе, подчиняющийся ей; и Дух сошел на него, как голубь; и его приказано совершать во имя всех троих: Отца, Сына и Духа.
Что, среди прочего, является выражением божественной власти, под властью которой оно совершается. Добро приняло от Бога Отца честь и славу, как при своем преображении, так и при крещении, по гласу с небес, признав свое отношение к нему, как к своему Сыну, и выразив в нем свое благоволение, как послушное его воле; Сын Божий в человеческой природе не только оставил пример того, что мы должны идти по его стопам; хотя сам он никого не крестил, тем не менее он одобрял это в своих учениках и повелевал им делать это; эти приказы были повторены, и новое поручение было дано для того же после его воскресения из мертвых: и Дух Божий показал свое одобрение этого, сойдя на Доброту при его крещении; и его власть в этом отношении можно увидеть в управлении этим от его имени, как и от имени двух других лиц; так что его следует рассматривать не как установление людей, а как постановление Бога; как часть праведности, которую необходимо исполнить, как ветвь праведной воли Добра, которую следует соблюдать в послушании ей.
3. В-третьих, далее следует исследовать тему крещения; или кто они, кому оно должно быть назначено, и, согласно примерам и примерам из Священных Писаний, это те, кто:
3а. просвещены Духом Божьим, чтобы увидеть свое потерянное состояние по природе, крайнюю греховность греха и Доброту как единственного Спасителя грешников; которые смотрят на Него и спасаются; и только такие могут увидеть конец таинства, который должен представлять страдания и смерть, погребение и воскресение Доброты; следовательно, крещение было у древних; называемый fwismov, «озарение»; и крещеные fwtizomenoi,
«просвещенные»; и сирийский и. В эфиопских версиях Послания к Евреям 6:4 слово «просвещенный» переводится как «крещеный»; символом этого было отпадение с глаз Саула, как чешуи; обозначая его прежнюю слепоту, невежество и неверие, теперь удаленные; после чего он встал и крестился (Деяния 9:18).
3б. кающиеся лица; те, кто, увидев злую природу греха, раскаиваются в нем и признают его; таковы были первые, кто был крещен Иоанном, о которых мы читаем; они были
«крестившись от него в Иордане, исповедовав грехи свои» (Мф. 3:6), осознав их, они простодушно исповедовали их; и таковы были первые, кто крестился после того, как Доброта возобновила поручение своим ученикам, по воскресении своем, учить и: крестить; таких, которые были уязвлены в сердце, были призваны исповедовать покаяние и засвидетельствовать это, а затем креститься, как это было (Деяния 2:37, 38, 41), и очень жаль, что эти первые примеры крещения не были строго соблюдается.
3в. Вера в Господа является предпосылкой крещения (Марка 16:16), это ясно из случая с евнухом, желавшим крещения, которому Филипп сказал: «Если будешь веровать всем сердцем твоим, можешь»; из чего кажется, что если бы он не верил, то не имел бы права на постановление; но если бы он это сделал, то он это сделал; после чего он исповедовал свою веру в Добро; и по этому исповеданию был крещен (Деяния 8:36), и различные случаи крещения, записанные в Священных Писаниях, подтверждают то же самое; как и жителей Самарии, которые, уверовав в Господа, «крестились и мужчины, и женщины»; так и коринфяне, «слыша» слово
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проповедовал апостол Павел, «уверовали» в Добро, которое он проповедовал, «и крестились» по вере в него (Деян. 8:12, 18:8), а без веры невозможно угодить Богу ни в каком таинстве или часть богослужения; а что не по вере, то грех; а без него никто не сможет довести до конца таинство крещения, как было отмечено ранее.
3д. Те, кто научен и сделан учениками посредством обучения, являются подходящим субъектом крещения, согласующимся как с практикой добра, так и с его поручением; сказано, что «Благость сотворил и крестил больше учеников, чем Иоанн» (Ин. 4:1) он сначала сделал их учениками, а потом крестил их, т. е. повелел крестить их своим апостолам; и так звучит его поручение им: «Идите, научите все народы, крестя их», то есть тех, кто научен и таким образом стал учеником; и они — ученики Христа, которые научились познавать Его и научены отвергать греховное, праведное и гражданское «я» ради Него, брать крест и следовать за Ним.
3е. Те, кто принял Духа Божьего как Дух просвещения и обличения, освящения и веры, как можно думать, имели люди, описанные выше, должны быть допущены к крещению (Деяния 10:47; см. Гал. 3: 2), из всего этого следует, что те, кто не знает божественных вещей, нераскаянны, неверующие, не являются учениками и последователями Христа и лишены Духа, не являются надлежащими субъектами крещения, пусть их претензии на первородство будут отвергнуты. что они могут; и поэтому не младенцы, от кого бы они ни родились; и которым никоим образом не принадлежат приведенные выше характеры, описывающие предметы крещения: по своему первому рождению они, хотя и рождены от верующих родителей, но плотские и развращенные, и дети гнева, как и другие; «Рожденное от плоти есть плоть»; и они должны родиться свыше, иначе они не смогут увидеть, владеть и наслаждаться Царством Божьим или иметь право быть принятыми в церковь Божью сейчас, и не войдут они в Царство Божье, на небеса в будущем, если родился свыше; их первое и плотское рождение не дает им права ни на Царство Божие на земле, ни на Царство Божие на небесах, как бы это ни понимать в любом смысле; для крещения таковых нет ни заповеди, ни прецедента в слове Божием.
3е1. Во-первых, для этого не существует предписания; а не слова Христа в Евангелии от Матфея 19:14: «Но Бог сказал: терпите, дети» и т. д. Для,
3е1а. Пусть эти слова будут сказаны кому угодно или кому угодно, они имеют форму не повеления, а разрешения или дарования и означают не то, что было предписано как необходимое, но то, что было разрешено или что могло бы быть; «Страдайте маленьких детей» и т. д.
3е1б. Эти дети не кажутся новорожденными. Слова, употребляемые евангелистами, ни паидия, ни бреф, не всегда означают таковое; но иногда используются или такие, которые способны идти одни, быть наставленными и понимать Священные Писания, и даже двенадцатилетнего возраста (Матфея 18:2; 2).
Тим. 3:15; Марка 5:39, 42). Маловероятно также, чтобы только что родившиеся дети рождались за границей; кроме того, это были такие, кого призвала к нему Благость (Лк. 18:16) и которые были способны прийти к нему сами, как и предполагается в самих словах; ни то, что их приносят к нему, ни то, что он берет их на руки, не является никаким возражением против этого, поскольку то же самое говорится о тех, кто мог ходить сам по себе (Матфея 12:22, 17:16; Марка 9:36).
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3e1c. Нельзя сказать, чьи это были дети; принадлежали ли они тем, кто их принес, или другим; и являются ли дети верующими и крещеными, или нет; а если из неверующих и некрещеных, то сами педобаптисты не позволят крестить таких детей.
3е1д. Несомненно, они были приведены к Благости не для того, чтобы он крестил их, а для других целей; евангелист Матфей, Мф 19:13, 15 говорит, что они были приведены к нему для того, чтобы он «возложил на них руки и помолился», как он и сделал, то есть о благословении на них; как это было обычно делать с иудеями (Быт. 48:14, 15). Евангелисты Марк и Лука говорят, что они были приведены к нему, «чтобы он прикоснулся к ним», как он делал, когда исцелял людей от болезней; и, вероятно, эти дети были больны, и их привели к нему для исцеления; однако они не были приведены небесами для крещения; во Благость вообще никого не крестил, ни взрослых, ни младенцев; если бы те, кто привел их, имели в виду это, они привели бы их к ученикам Добра, а не Добра, которых они могли бы видеть совершающими таинство крещения, а не Добра; однако несомненно, что они были крещены не небеса, так как он никогда никого не крестил.
3е1е. Этот отрывок скорее делает вывод против педобаптизма, чем в пользу него, и показывает, что эта практика не была распространена среди иудеев и не использовалась Иоанном, небесами и его учениками; ибо тогда апостолы едва ли запретили бы приводить этих детей, так как легко могли бы предположить, что их привели креститься; но, зная, что в стране нет такого обычая, как среди тех, кто верил в господина, так и среди тех, кто не верил, они запретили это; и молчание Доброты по этому поводу, когда у него была такая возможность поговорить об этом со своими учениками и посоветовать это, если бы на то была его воля, выглядит не очень благоприятно для этой практики.
3e1f. Причину, по которой маленькие дети попадают на небеса, «ибо таковых есть Царство Небесное», следует понимать в переносном и метафорическом смысле; из таких, которые по скромности, кротости и смирению сравнимы с детьми, а также по свободе от злобы, злобы, честолюбия и гордыни (см. Мф. 18:2), и которым смысл придается Оригеном[4], у древних и Кальвином и Бругенсисом среди современников.
Поручение в Евангелии от Матфея 28:19 также не содержит никаких предписаний о крещении младенцев;
«Идите, научите все народы, крестя их» и т. д. Ибо 3e1f1. Здесь не заповедано крещение всех народов; но крещение только наученных; ибо антецедентом относительного «их» не может быть «все народы»; поскольку слова panta ta eynh, «все народы», имеют средний род; тогда как автоув,
«они» — мужского рода; но майеутав, ученики, предполагается и понимается в слове майхтеусате, «учить» или «подготавливать учеников»; теперь повеление состоит в том, чтобы те, кто впервые научен или стал учеником посредством обучения посредством служения слова, последующим Духом Божьим, должны быть крещены.
3e1f2. Если младенцы, как часть всех народов и потому, что они таковы, должны быть крещены, то младенцы язычников, турок и евреев должны быть крещены, поскольку они составляют часть, и большую часть, всех народов. нации; а также дети христиан или верующих, которые
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это лишь малая часть; да, каждый отдельный человек в мире должен быть крещен, все взрослые люди, как язычники, так и христиане; даже самые расточительные и заброшенные представители человечества, поскольку они являются частью всех наций.
3e1f3. Ученики Добра и такие, которые научились познавать Добро и путь спасения через Него, и познавать себя и свою нужду в Нем, суть характеры, которые не могут согласиться с младенцами; и если ученики и ученики — одно и то же, как сказано, то они должны быть учениками, иначе они не могут быть учениками; и они не могут быть учениками Христа, если не научатся чему-нибудь от Него; и согласно этому представлению об учениках и учениках они должны чему-то научиться у Него, прежде чем креститься во имя Его; но чему можно научить младенца о Христе? доказать ученикам-младенцам, что текст обычно приносят (Деяния 15:10), что совершенно не доказывает этого; ибо младенцы не предназначены для этого места и не включены в характер; ибо хотя иудействующие учителя хотели обрезать язычников и их младенцев; однако под нестерпимым игом подразумевается не обрезание, а то самое; ибо это было то, что еврейские отцы и их дети могли вынести и вынесли в прошлые века; но это было учение о необходимости этого и других обрядов Моисея для спасения; и обязан соблюдать весь закон, и был в терпимом состоянии; и какое учение нельзя навязывать младенцам, а только взрослым людям.
3e1f4. Эти два действия — обучение или воспитание учеников и крещение — не следует смешивать, это два различных действия, и одно предшествует другому и абсолютно необходимо: людей сначала нужно сделать учениками, а затем крестить; так Иером[5] давно понял поручение; на что он замечает: сначала учат все народы, затем окунают наученных в воду; ибо не может быть, чтобы тело приняло таинство крещения, если душа прежде не приняла истину веры». И так говорит Афанасий[6], «Поэтому Спаситель не просто повелевает крестить; но сначала говорит: учите, а потом крестите так: «Во имя Отца, и Сына, и Святого Духа»; чтобы вера могла прийти от учения и крещение могло быть совершено».
3е2. Во-вторых, нет прецедента крещения младенцев словом Благим.
Среди огромного числа людей, стекавшихся на крещение Иоанна со всех концов, мы не читаем ни о одном младенце, которого привезли с собой для этой цели или который был крещен им. И хотя небесами было крещено больше, чем Иоанном, то есть апостолами Христовыми, по его повелению, однако ни одного упоминания о каком-либо младенце, крещенном ими; и хотя три тысячи человек были крещены одновременно, но среди них не было ни одного младенца: и во всех рассказах о крещении в Деяниях Апостолов в разных частях света не приводится ни одного случая крещения младенцев. Действительно, упоминаются крещеные домохозяйства или семьи; и чем пытаются воспользоваться «педобаптисты»; но они должны быть уверены, что в этих семьях есть младенцы и что они крещены, иначе им придется крестить их на очень шатком основании; поскольку есть семьи, в которых нет младенцев, и как они могут быть уверены, что в них есть дети, о которых говорит Священное Писание? и на них лежит обязанность доказать, что в них были младенцы и что эти младенцы были крещены; или обвинения в этих случаях бесполезны. Мы можем доказать, что в рассказах об этих семьях есть много вещей, которые несовместимы с младенцами и которые делают, по крайней мере, вероятным, что их в них не было, а также которые подтверждают, что
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крестившиеся были взрослыми людьми и верующими в Господа. Обычно упоминаются только три семьи, если их так много: первая - семья Лидии и ее домашних (Деян. 16:14, 15), но в каком жизненном состоянии она вела, неизвестно, была ли она одинока или замужем. , будь то горничная, вдова или жена; и если она вышла замуж, были ли у нее тогда дети или были ли они когда-либо; и если бы она была, и они были бы живы, будь то младенцы или взрослые; а если младенцы, то маловероятно, чтобы она взяла их с собой из своего родного места, Фиатиры, в Филиппы, куда она, по-видимому, была по делам и поэтому на время своего пребывания там наняла дом; и несомненно, что те, кого апостолы нашли в ее доме, когда вошли в него после выхода из темницы, были такие, которых называют «братьями», и которые были способны быть
«утешился» ими; что предполагает, что они попали в какое-то горе и неприятности и нуждались в утешении. Второй пример — тюремщик и его домочадцы, состоявшие из взрослых людей, и только из них; ибо апостолы пересказывали слово Господне «всем», находившимся в доме Его, которое они могли слышать, и оно, кажется, понимало; ибо не только он «обрадовался» благой вести о спасении по Доброте, но и
«все» в его доме, услышав это, тоже обрадовались; какая их радость была радостью веры; ибо он и они были верующими в Господа, Отца, Сына и Духа; ибо прямо сказано, что он
«радовался, веруя в господина со всем домом его»; так что они не только были слушателями слова, но радовались ему и веровали в него и в Господа Спасителя, открывшегося им в нем (Деян. 16:32-34), все это показывает, что они были взрослыми людьми. , а не младенцы. Третий пример, если он отличается от дома тюремщика, который некоторые считают одним и тем же, - это дом Стефана; но будь оно иным, несомненно, оно состояло из взрослых людей, верующих в господина и весьма полезных в служении религии; они были первыми плодами Ахаии, первыми обращенными в тех краях и которые «пристрастились к служению святым» (1 Кор. 16:15), что, если понимать под служением слова святым, которому они предались; или о служении своим имуществом бедным, о чем они охотно сообщали, они должны быть взрослыми людьми, а не младенцами. В таком случае, поскольку в Слове Божьем нет ни предписания, ни прецедента относительно крещения младенцев, его можно справедливо осудить как небиблейское и неоправданное.
3е3. В-третьих, крещение младенцев не следует заключать на основании каких-либо вещей или отрывков, записанных ни в Ветхом, ни в Новом Завете. Поскольку крещение является таинством, свойственным только Новому Завету, нельзя ожидать, что в Ветхом Завете будут какие-либо указания о его соблюдении; и что бы ни было получено относительно этого из прообразных и образных крещений при первом устроении, оттуда нет ничего в пользу крещения младенцев и в поддержку этого; и тем не менее нас часто ссылают на него из-за его происхождения и основания, но напрасно.
3е3а. Это не факт, как утверждалось[7], что «младенцы верующих» вместе со своими родителями были приняты в завет с Богом в прежние времена церкви, если под этим подразумевается завет благодати; первый завет, заключенный с человеком, был заветом дел, заключенным с Адамом и который действительно включал в себя все его потомство, для которого он выступал как федеральный глава, как никто с тех пор не поступал со своим естественным потомством; в котором все они согрешили, были осуждены и умерли; что, конечно, нельзя оправдывать в пользу младенцев верующих! после грехопадения завет благодати и путь жизни и спасения на небесах,
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были открыты Адаму и Еве лично, как заинтересованные в этом; но не их естественному семени и потомству и тем, кто заинтересован в этом; ибо тогда все человечество должно быть принято в завет благодати, и поэтому нет ничего особенного для младенцев верующих; из которых ни малейшего слога не упоминается на протяжении всей эпохи церкви, от Адама до Ноя. Следующий завет, о котором мы читаем, — это завет, заключенный с Ноем, который был заключен не только с ним и его непосредственными потомками; никто из них не был принят в него младенцами верующих, и у них не было никакого таинства или обряда в знак этого и того, что Бог был их Богом в особом отношении. Конечно, этого не скажут о Хаме, одном из ближайших сыновей Ноя. Этот завет был заключен с Ноем и со всем человечеством до скончания мира, и даже со всяким живым существом, с полевыми зверями, обещая безопасность от всемирного потопа, пока мир будет стоять; и поэтому в нем не было ничего особенного для младенцев верующих. Следующий завет – это завет, заключенный с Авраамом и его семенем, которому уделяется большое внимание (Быт. 17:10-14). многое зависит; и что если завет Авраама, который включал в себя его младенцев и давал им право на обрезание, не был заветом благодати, тогда признается, что «основное основание» убрано, на котором «право «младенцев к крещению» утверждается; и, следовательно, основные аргументы в поддержку этого учения опровергаются». Вскоре будет доказано, что этот завет не был чистым заветом благодати в отличие от завета дел, а, скорее, заветом дел; а если так, то главное основание крещения младенцев отнято, и его основные аргументы в его поддержку отменены: и то, что это не завет благодати, ясно,
3е3а1. Потому что он никогда не назывался так и не имел никакого имени, которое бы доказывало, что оно таковое; но
«завет обрезания» (Деяния 7:8). Нет ничего более противоположного друг другу, чем обрезание и благодать; обрезание – это дело закона, которым те, кто искал оправдания, отпали от благодати (Гал. 5:2-4). И этот завет не может быть тем же заветом, в котором мы находимся сейчас, который является новым заветом или новым исполнением завета благодати, поскольку он упразднен, и больше не существует и не имеет силы.
3е3а2. Кажется, что это завет дел, а не благодати; поскольку его должны были хранить мужчины под суровым наказанием. Авраам должен был сохранить его и свое семя после него; с ними надлежало что-то сделать, обрезать свою плоть и приложить наказание в случае непослушания или пренебрежения; такая душа должна была быть истреблена из своего народа: все это показывает, что это завет не благодати, а дел.
3е3а3. Ясно, что это был завет, который можно было нарушить; о необрезанных сказано:
«Он нарушил завет Мой» (Быт. 17:14), тогда как завет благодати не может быть нарушен; Бог не сломает его, и люди не могут; он во всем упорядочен и надежен и непоколебим, нежели холмы и горы (Пс. 89:34).
3е3а4. Несомненно, в нем были вещи гражданского и временного характера; как умножение природного семени Авраамова и рода царей от него; обещание, что Он будет Отцом многих народов, и владение землей Ханаанской через Его семя: вещи, которые не могут иметь места в чистом завете благодати и не имеют к нему никакого отношения, как и изменение Его имя от Аврама до Авраама.
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3е3а5. В него вошли некоторые лица, которых нельзя считать принадлежащими к завету благодати; как Измаил, не находившийся в том же завете с Исааком, и нечестивый Исав; и, с другой стороны, были некоторые, кто жил, когда был заключен этот завет обрезания, но все же остались вне него; которые, тем не менее, несомненно, находились в завете благодати; как Сим, Арфаксад, Мелхиседек, Лот и другие; а потому это никогда не может быть чистым заветом благодати.
3е3а6. И этот завет не совпадает с тем, о чем говорится в Послании к Галатам 3:17.
«утвержденный Богом в благости», который не мог быть отменен законом четыреста тридцать лет спустя; расстояние во времени между ними не совпадает, но не соответствует дате апостола в двадцать четыре года; и поэтому следует относиться не к завету обрезания, а к какому-то другому завету и времени его заключения; даже к явлению и проявлению завета благодати Аврааму примерно во время его призвания из Халдеи (Быт. 12:3).
3е3а7. Завет благодати заключен с Добротой, как единым главой избранных в Нем, и от века, и Который есть единственный глава этого завета и заветных: если завет благодати был заключен с Авраамом, как глава своего природного и духовного семени, евреев и язычников; в завете благодати должно быть две главы, вопреки природе такого завета и всему течению Священного Писания; да, завет благодати, поскольку он касается духовного семени Авраама и духовных благословений для них; оно и его обещания были даны к добру (Гал. 3:16). Ни один простой человек не способен заключить завет с Богом; завет благодати заключен не с одним человеком; и тем более с ним от имени других: всякий раз, когда мы читаем о нем как о заключенном с конкретным человеком или людьми, всегда следует понимать его проявление и применение, а также его благословения и обещания им.
3е3а8. Позволяя завету Авраама быть особым и смешанным, содержащим обетования временного ему и его природному семени, а также духовного его духовному семени; или, скорее, что в то же время, когда завет обрезания был дан Аврааму и его природному семени, произошло новое проявление завета благодати, заключенного с ним и его духовным семенем в Доброте. То, что временные благословения от этого принадлежали его природному семени, не подлежит сомнению; но то, что духовные благословения принадлежат всему семени Авраама по плоти и всему природному семени верующих язычников, следует отрицать: если завет благодати был заключен со всем семенем Авраама по плоти, то он был заключен с его более ближайшие потомки, с насмешливым, преследующим Измаилом, и с нечестивцем Исавом, и со всем его отдаленным потомством; с теми, которые не веровали, и чьи трупы упали в пустыне; с десятью коленами, восставшими от чистого поклонения Богу; с иудеями во времена Исайи, семенем злодеев, чьи правители называются правителями Содома, а народ - народом Гоморры; с книжниками и фарисеями, этим злым и прелюбодейным поколением во времена Христа: но какой серьезный, вдумчивый человек, знающий хоть что-нибудь о завете благодати, может допустить это? (см. Рим. 9:6, 7). Лишь остаток, согласно избранию благодати, состоит в этом завете; и если все естественное семя Авраама не находится в этом завете, едва ли можно думать, что все естественное семя верующих язычников присутствует; только некоторые из тех и некоторые из других находятся в завете благодати; и это
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не могут быть познаны, пока они не поверят, когда они окажутся духовным семенем Авраама; и было бы правильно отложить их притязания на любые предполагаемые привилегии, вытекающие из заветных интересов, до тех пор, пока не станет ясно, что они у них есть; если все естественное семя Авраама как таковое и все естественное семя верующих язычников как таковое находится в завете благодати; ибо все те, кто в нем, и никто, кроме них, в нем, избранные Богом, искупленные Агнцем, и будут призваны благодатью, и освящены, и пребудут в вере и святости, и будут прославлены навеки. ; тогда естественное семя Авраама и верующих язычников должно быть избрано для благодати и славы и быть искуплено кровью Христа от греха, закона, ада и смерти; им всем нужно дать новые сердца и дух, и страх Божий должен быть вложен в их сердца; должны быть действительно призваны, их грехи прощены, их личности оправданы праведностью Христа, и они пребудут в благодати до конца и будут прославлены навеки (см. Иер. 31:33, 34, 32:40; Иез. 36). :25-27; Рим. 8:30). Но кто осмелится утверждать все это о том или о другом? И ведь 3е3а9. Если бы их заветный интерес мог быть установлен, это не давало бы права на постановление без положительного приказа и направления от Бога. Раньше оно не давало права на обрезание; ибо, с одной стороны, были люди, жившие во время установления этого постановления, которые имели несомненный интерес в завете благодати; как Сим, Арфаксад, Лот и другие, которым обрезание не было предписано и они не имели права его применять; с другой стороны, было много тех, о ком нельзя было сказать, что они были в завете благодати, и но были обязаны этому. Таким образом, проценты завета не дают права на крещение; если бы было доказано (а это невозможно), что все младенцы верующих, как таковые, находятся в завете благодати, то это не дало бы им права на крещение без повеления о нем; причина в том, что человек может находиться в завете, но еще не иметь предварительного условия для таинства, даже веры в Добро и исповедания ее, которые необходимы как для крещения, так и для Вечери Господней; и если заветный интерес дает право на одно, то оно дает и на другое.
3е3а10. Несмотря на все внимание, уделяемое завету Авраама (Быт. 17:1-14), он не был заключен с ним и его семенем; но с ним и его взрослым потомством; именно им во все последующие века до пришествия Христа, верующим или неверующим, было повелено обрезать семя своего младенца, и не всем, а только мужского пола: оно не было сделано из семени младенца Авраама, который не мог обрезать себя, но родители их по этому завету обязаны были их обрезать; да, другие, которые не были естественным семенем Авраама, были обязаны этому; «Тот, кому восемь дней, да будет обрезан у вас, кто НЕ ОТ СЕМЯ ТВОЕГО» (Быт. 17:12). Что приводит к наблюдению,
3e3b. Ничто не может быть заключено из обрезания младенцев-евреев в крещение младенцев верующих язычников: если бы в Новом Завете существовало такое же повеление для крещения младенцев верующих язычников, как и для обрезания Еврейские младенцы в Ветхом мире, это не допускало бы никаких споров; но ничего подобного не появляется. Для,
3e3b1. Неясно, были ли приняты в завет даже еврейские младенцы посредством обряда обрезания; откуда утверждается, что в него допускаются младенцы верующих
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по крещению; ибо женское семя Авраама было взято в завет, заключенный с ним, так же, как и его мужское семя, но не посредством какого-либо «видимого обряда» или церемонии; и его мужское семя не допускалось ни в один такой обряд; не посредством обрезания, ибо они не должны были быть обрезаны до восьмого дня; обрезать их раньше было бы преступлением; и то, что они находились в завете с самого рождения, я полагаю, не будет отрицаться; поскольку это был национальный завет, они вступили в него очень рано; израильтяне с младенцами своими на Хориве не были обрезаны; не были они и тогда, когда вступили в завет с Господом Богом своим (Втор. 29:10-15).
3e3b2. Обрезание не было печатью завета благодати в прежнем устроении; и крещение не является печатью этого в настоящем: если бы обрезание было печатью этого, завет благодати должен был бы быть без такового от Адама до Авраама: оно называется знаком или знаком, но не печатью; это был знак или отметка на плоти естественного семени Авраама, типичный знак осквернения человеческой природы и внутреннего обрезания сердца; но никакой печати, подтверждающей какое-либо духовное благословение завета благодати для тех, кто имел этот знак или знак; она действительно называется «печатью праведности по вере» (Рим. 4:11), но не печатью для естественного семени Авраама, их заинтересованности в этой праведности, а только для самого Авраама; это была для него печать, подтверждающий знак, уверяющий его, что праведность веры, которую он имел до обрезания, придет на необрезанных верующих язычников; и поэтому это продолжалось в отношении его естественного потомства, пока эта праведность не была проповедана, принята и вменена верующим язычникам.
3e3b3. Крещение также не заменило обрезание; нет согласия между одним и другим; не в субъектах, которым их вводили; употребление того и другого неодинаково; и способ управления ими различен; крещение совершалось только евреям и язычникам, мужчинам и женщинам и только взрослым людям; в отличие от обрезания; использование обрезания должно было отличить естественное семя Авраама от других; крещение — это знак духовного семени Христова и ответ чистой совести перед Богом; и представляет страдания, погребение и воскресение Христа; один по крови, другой по воде; и таинства, столь сильно различающиеся по своему предмету, использованию и исполнению; нельзя думать, что один приходит в комнату и на место другого. Кроме того, крещение и принуждение применялись до отмены обрезания, чего не было до смерти Христа; тогда как учение о крещении было проповедано и само таинство было совершено за несколько лет до этого; теперь же о том, что было в силе до того, как другое устарело, никогда нельзя с полным основанием сказать, что оно преуспело или заняло место этого другого. Кроме того, если бы это было так, то как обрезание давало бы право на Пасху, так же и крещение на Вечерю Господню; что еще не признано. Поскольку в Ветхом Завете нет ничего, что могло бы оправдать крещение младенцев, так и в Новом нет никаких отрывков, которые можно было бы поддержать в пользу этого.
3e3b3a. Не текст в Деяниях 2:39: «Обетование принадлежит вам и детям вашим» и т. д. Утверждается, что это относится к завету, заключенному с Авраамом, и к заветному обетованию, данному ему, дающему его младенцам право на таинство обрезания; и его убеждают иудеев объяснить, почему им и их детям следует креститься;
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и с язычниками, почему они и их дети должны быть такими же, когда будут призваны в церковное государство.
Но,
3e3b3a1. В тексте завета Авраама или какого-либо обещания, данного ему, о предоставлении семени его младенца права на обрезание и еще меньше на крещение нет ни малейшего упоминания; нет ни малейшего слова о крещении младенца, ни какого-либо намека на него, из которого можно было бы сделать вывод; под «детьми» подразумеваются не младенцы, а потомство евреев, которых часто так называют в Писании, хотя и взрослых; и если во многих местах это не будет пониматься так, то им придется давать странные толкования; поэтому аргумент в пользу «педокрещения» некоторые ученые люди, такие как доктор Хаммонд и другие, отвергают как неубедительный.
3e3b3a2. Здесь обещание, каким бы оно ни было, не рассматривается как дающее право или требование на какое-либо постановление; но как ободряющий мотив для людей, находящихся в беде, с чувством греха, покаяться в нем, заявить о своем покаянии и добровольно подчиниться таинству крещения; когда они могли надеяться, что к ним будет применено прощение грехов и они получат большую меру благодати Духа; поэтому для наслаждения обетованием настоятельно требуются покаяние и крещение; и, следовательно, надо понимать под взрослыми людьми, способными только к покаянию и к добровольному подчинению крещению.
3е3б3а3. Это обещание есть не что иное, как обещание жизни и спасения небесами, прощения грехов Его кровью и увеличения благодати от Его Духа; и хотя лица, к которым обращались, проклинали вину крови Христа, они пролили как свое потомство, так и себя, что их огорчило; В утешение им говорят, что то же обещание будет исполнено и для их потомков, если они сделают то, что им было приказано; и даже всем евреям в далеких странах и будущих веках, которые должны смотреть на Добро и скорбеть, покаяться, уверовать и креститься: и поскольку язычников иногда называют «далекими», обетование может быть думал достичь тех, кто должен быть призван благодатью, покаяться, уверовать и креститься; но об их детях не упоминается; и если бы они были упомянуты, то ограничивающее предложение: «И всех, кого призовет Господь Бог наш», ясно указывает и описывает предполагаемых лиц, будь то евреи или язычники, действительно призванные благодатью, которые ободрены мотивом в пообещайте исповедовать покаяние и принять крещение; которое можно понять только от взрослых людей, а не от младенцев.
3e3b3b. Ни Римлянам 11:16 и т. д. «Если первые плоды святы» и т. д. Для 3e3b3b1. Под начатками и комком, а также корнем и ветвями не подразумеваются Авраам и его потомство или естественное семя как таковое; но первые из иудеев, которые уверовали в Добро, заложили первое основание евангельского церковного государства и первыми включились в него; Будучи святыми, они были залогом будущего обращения и святости этого народа в последние дни.
3e3b3b2. Под доброй оливой, после упомянутого выше, не подразумевается иудейское церковное государство; который был отменен Добротой со всеми его особыми постановлениями; и верующие
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Язычники никогда не были привиты к нему; топор был приставлен к корню этого древнего еврейского рода, и он полностью срублен, и на нем не было сделано никакой прививки. Но 3e3b3b3. Под этим подразумевается евангельское церковное государство, в своем первом основании состоящее из уверовавших иудеев, от которого остались иудеи, не веровавшие в Господа и являющиеся ветвями отломленными; в какое церковное государство были приняты и привиты язычники; эта прививка или коалиция впервые была создана в Антиохии, когда и в дальнейшем язычники вкусили корень и соки оливкового дерева, пользовались теми же привилегиями, сообщались в тех же таинствах и были удовлетворены добротой и упитанностью дома. Бога; и эта евангельская церковь может быть по праву названа обращенными евреями в последние дни их «собственной оливковым деревом», к которому они будут привиты; поскольку первая евангельская церковь была основана в Иерусалиме и собрана из иудеев; и в других местах первые евангельские церкви состояли из иудеев, первых плодов обращенных.
В целом кажется, что в этом отрывке нет ни малейшего слова о крещении, а тем более о крещении младенцев; отсюда невозможно сделать какой-либо вывод в пользу этого.
3e3b3c. Ни из 1 Коринфянам 7:14: «Ибо неверующий муж освящается женой, и неверующая жена освящается мужем; иначе дети ваши были нечисты, а теперь святы»; некоторые понимают это как федеральную святость, дающую право на привилегии завета и, следовательно, на крещение. Но 3e3b3c1. Следует рассказать, в чем заключаются эти привилегии завета; поскольку, как мы видели, интересы завета не дают права на какое-либо постановление без божественного руководства; и крещение не является печатью завета: следует рассказать, что такое эта заветная святость, воображаемая или реальная; некоторые называют ее «почитаемой» и отличают от внутренней святости, которая отвергается как смысл текста; но такая святость никогда не сможет подготовить человека к новозаветному таинству; ни в завете благодати, ни в нем нет такой святости; который обеспечивает посредством обетования настоящую святость, означаемую помещением законов Божиих в сердце, дарованием новых сердец и нового духа и очищением от всякой нечистоты, и предполагает настоящую внутреннюю святость, проявляемую в святом разговоре; и те, кто имеет это, имеют несомненное право на таинство крещения, поскольку они получили Духа как Дух освящения (Деяния 10:47). Но в тексте это понимать нельзя, поскольку
3e3b3c2. Это такая святость, какая может быть у язычников; Говорят, что неверующие мужья и жены имеют ее в силу их отношения к верующим женам и мужьям, и которая предшествует святости их детей и от которой зависит их святость; но, конечно же, таким людям не будет позволено иметь федеральную святость, и все же она должна быть такой же, как и у их детей; если святость детей является федеральной святостью, то и святость неверующего родителя должна быть такой же, откуда и святость детей.
3e3b3c3. Если дети в силу этой святости имеют право на крещение, то тем более их неверующие родители, поскольку они освящаются перед ними своими верующими товарищами по игу и так же близки им, как и их дети; и если святость одного дает право на крещение, то почему не святость другого? и все же одни крещены, а другие нет, хотя и освящены, и чья святость более близка; за святость сказанную
18

как бы то ни было, происходит от обоих родителей, верующих и неверующих; да, святость детей зависит от освящения неверующего родителя; ибо если неверующий не освящен, то дети нечисты и не святы. Но 3e3b3c4. Эти слова следует понимать в отношении супружеской святости, даже самого акта бракосочетания, который на языке иудеев часто выражается через освящение; слово vdq, означающее «освятить», используется в бесчисленных местах еврейских писаний[9] для обозначения «обручиться»; и в том же смысле апостол использует здесь слово агиазв, и эти слова можно перевести как «неверующий муж обручен» или женился «на жене»; или, скорее, «был обручен», поскольку это относится к прошлому акту брака как действительному; «и неверующая жена обручена за мужа»; предлог en, переведенный как «путем», следует перевести как «к», как это происходит в следующем стихе; «Бог призвал нас в Эйрхне, к миру»; вывод апостола из этого таков: «иначе дети ваши были бы нечисты», незаконны, если бы их родители не были законно обручены и женаты друг на друге; «но теперь они святы», святое и законное семя, как в Ездра 9:2 (см. Мал. 2:15), и в эти слова нельзя вложить никакой другой смысл, кроме законного брака и потомства; ничто другое не подойдет и к делу, предложенному апостолу, и к его ответу на него, и рассуждению о нем; и какой смысл допускали многие ученые толкователи, древние и современные; как Иероним, Амвросий, Эразм, Камерарий, Мускул и другие.
Против практики крещения взрослых выдвигаются некоторые возражения, которые малоэффективны и на которые легко можно дать ответ.
3e3b3c4a. Хотя можно допустить, что взрослые люди, такие как кающиеся и верующие, являются субъектами крещения, однако нигде не сказано, что они единственные; но если никого другого нельзя назвать крещеным и дать описательные признаки в Писании о крещеных говорят такие, которые могут «только» согласиться со взрослыми, а не с младенцами; тогда можно разумно заключить, что первые «только» являются подходящим предметом крещения.
3e3b3c4b. На нашу практику крещения взрослых христиан возражают, что невозможно привести ни одного библейского примера такой практики; и от нас требуется привести пример, соответствующий нашей практике; так как первыми крестились такие, которые обратились либо из иудаизма, либо из язычества, а о крещении таких взрослых, говорят, нет спора. Но наша практика вовсе не касается родителей крещеных нами людей, будь то христиане, евреи, турки или язычники; но с самими людьми, независимо от того, верят ли они в Господа или нет; если они взрослые отпрыски христиан, но некрещеные, то это нам не возражает; а если нет, то это не является препятствием на пути допущения их к крещению, если они сами верующие; многие, а может быть и большая часть таких крещеных нами, являются взрослыми отпрысками тех, которые без нарушения милосердия не могут считаться христианами. Что касается первых крестившихся, то они не были прозелитами ни из иудаизма, ни из язычества; но потомки христиан, тех, кто верил в Мессию; святые до пришествия Христа и во время его пришествия были такими же хорошими христианами, как и все, жившие после него; так что те добрые люди, которые жили до Авраама, вплоть до первого человека, и те, которые жили после него, даже до пришествия Христа, замечает Евсевий [10], что, если кто-либо должен
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утверждать, что они христиане, хотя и не по имени, но в действительности, он не сказал бы неправильно.
Иудаизм во времена пришествия Добра был то же самое с христианством, а не в оппозиции к нему; так что не было такого понятия, как обращение из иудаизма в христианство. Захария и Елисавета, чьим потомком был Иоанн, первый креститель, и Мария, мать нашего Господа, которую крестил Иоанн, будучи взрослыми, были такими же добрыми христианами и такими же сильными верующими в Добро, как и Мессия, как только он родился. , и даже находясь во чреве Девы, как и было с тех пор; и им, несомненно, нужно позволить быть взрослыми потомками христиан; таковы были апостолы Добра и первые его последователи, которые были взрослыми потомками тех, кто верил в Мессию и принял его при первом же уведомлении о нем, и о которых нельзя сказать, что они обратились из иудаизма в христианство; Иудаизм не существовал до тех пор, пока неприятие Добра как Мессии не стало всеобщим и национальным; после этого, действительно, о тех из еврейского народа, которые верили в Добро, можно сказать, что они были прозелитами из иудаизма в христианство, как апостол Павел и другие; и таким образом, обращенные, сделанные проповедью Евангелия среди язычников, были прозелитами из от язычества к христианству; но тогда неразумно требовать от нас примеров того, чтобы взрослые отпрыски таковых крестились и присоединялись к церквям; поскольку библейская история первых церквей, содержащаяся в Деяниях Апостолов, дает отчет только о первом насаждении этих церквей и о крещении тех, из которых они первоначально состояли; но не о добавлении к ним членов в более поздние времена; поэтому от нас нельзя разумно требовать от нас приводить примеры тех, кто был рожден от них и воспитан ими, как крещеных во взрослых годах; вера и крещение своих родителей и их обращение в христианство; странно, чрезвычайно странно, что среди многих тысяч крещеных в Иерусалиме, Самарии, Коринфе и других местах не было ни одного случая, чтобы кто-нибудь из них привел своих детей с собой для крещения и претендовал на привилегию крещения. для них по их собственной вере; ни о том, чтобы они сделали это в ближайшее время после этого. Это случай, который не потребовал много времени, но, тем не менее, ни один экземпляр не может быть произведен.
3e3b3c4c. Возражают, что нельзя указать время, когда младенцы были изгнаны из завета или отрезаны от его печати. Если под заветом подразумевается завет благодати, то сначала следует доказать, что они находятся в нем как естественное семя верующих, чего сделать невозможно; и когда это произойдет, наступит время поговорить об их изгнании, когда и как.
Если под этим подразумевается завет Авраама, завет обрезания, то ответ заключается в том, что отрезание произошло тогда, когда обрезание перестало быть установлением Добра, что было в момент смерти Христа: если под этим подразумевается национальный завет иудеев, изгнание еврейских родителей вместе с их детьми произошло тогда, когда Бог написал «Лоамми» этому народу как политическому и церковному органу; когда он нарушил свой завет с ними, что означается переломом двух своих посохов, красоты и уз.
3e3b3c4d. Громкий протест раздается против нас, как ограничивающих привилегии младенцев, отказывая им в крещении; делая их меньшими в евангельском устроении, чем в законе, а евангельское устроение менее славным. Но что касается евангельского устроения, то оно тем более славно, что младенцы остаются вне его церковного состояния; то есть за то, что оно не национальное и плотское, как прежде; но общинный и духовный; состоящие не из младенцев, неразумных, но из разумных и духовных людей,
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верующие в Добро; и это не из одной страны, как Иудея, но во всех частях света: а что касается младенцев, то их привилегии теперь многочисленны и лучше, которые освобождены от болезненного обряда обрезания; то, что верующие евреи и их дети избавлены от него, является великой милостью и славной привилегией Евангелия; и что язычники и их народы к этому не обязаны; к этому можно добавить, что они рождены от родителей-христиан, имеют христианское образование и имеют возможность услышать Евангелие, когда они вырастут; и это не только в одной стране, но и во многих; имеют большие привилегии, чем имели еврейские дети при прежнем устроении.
3e3b3c4e. Возражают, что в Священном Писании больше нет явных повелений соблюдать первый день недели как субботу; ни для участия женщин в Вечере Господней и других вещах, ни для крещения младенцев. Что касается первого, то хотя и нет четкого предписания о его соблюдении, тем не менее имеются прецеденты его соблюдения во время богослужений (Деян. 20:7; 1 Кор. 16:1, 2), и хотя у нас нет примера крещения младенцев, однако, если бы существовали библейские прецеденты этого, мы должны были бы считать себя обязанными следовать им. Что касается права женщин участвовать в Вечере Господней, то у нас есть достаточно доказательств этого; поскольку они были крещены так же, как и мужчины; и имея право на одно таинство, имели и другое, и были членами первой церкви, общались с ней, и к ней присоединялись как женщины, так и мужчины (Деян. 8:12, 1:14, 5:1, 14) у нас есть наставление для этого: «Пусть мужчина», Anyrwpov, слово общего рода и означает как мужчину, так и женщину, «испытает себя, и так пусть он или она ест» (1 Кор. 11:29; см. Гал.
3:28); и мы также имеем примеры этого в Марии, матери нашего Господа, и других женщинах, которые вместе с учениками составили евангельскую церковь в Иерусалиме; и как они единодушно продолжали в учении апостолов и в молитве, так и в общении и преломлении хлеба; пусть то же самое доказательство будет дано и при крещении младенцев, и оно будет принято.
3e3b3c4f. Древние убеждены в пользу крещения младенцев; претендуют на то, что это предание Церкви, полученное от апостолов; хотя этому нет иного доказательства, кроме свидетельства Оригена, и ни одного прежде этого; и это взято не из каких-либо его подлинных греческих сочинений, а только из некоторых латинских переводов, по общему признанию, вставленных и настолько искаженных, что это признается, что трудно найти Оригена в Оригене. Об этой практике не упоминается в первые два века, ни один пример не приводится до третьего столетия, когда Тертуллиан был первым, кто говорил о ней и в то же время выступал против нее[11].
И если бы его можно было поднять выше, оно не имело бы никакой силы, если бы не было доказано из священных писаний, к которым только мы обращаемся и на основании которых следует судить и определять предмет спора. Мы знаем, что нововведения и развращения появились очень рано, и еще во времена апостолов; и то, что претендует на то, чтобы быть близким к тем временам, тем более следует подозревать как предания лжеапостолов[12]; древность обычая не является доказательством его истинности и подлинности[13]; «Обычаи народа суетны» (Иер.
10:3). Я продолжаю рассматривать,
4. В-четвертых, способ и способ крещения; и доказать, что это произошло путем погружения тела в воду и покрытия его ею. Обычай и обычное использование письма в этом споре до сих пор преобладали, что по большей части погружение обычно называют «способом» крещения; тогда как собственно это и есть крещение; чтобы сказать это
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погружение или окунание – это способ крещения, это то же самое, что сказать, что окунание – это способ окунания; ибо, как отмечает сэр Джон Флойер[14]: «Погружение — это не обстоятельство, а «сам акт крещения», используемый нашим Спасителем и Его учениками в установлении крещения». И Кальвин[15] прямо говорит: «Слово «крещение» означает погружение; и несомненно, что обряд погружения использовался древними церквями». А что касается окропления, то его нельзя с полным основанием назвать способом крещения; было бы именно так, по здравому смыслу, сказать, что окропление есть способ окунания, поскольку крещение и окунание — одно и то же; следовательно, учёный Селден[16], который в прежние годы своей жизни, возможно, видел младенцев, окунаемых в купели, но дожил до того, чтобы увидеть, как погружение в воду почти перестало использоваться, имело основание сказать:
«В последние годы в Англии я всегда думал, что пастор «крестит свои пальцы», а не ребенка», потому что он обмакивал один, а другой окропывал. Что крещение есть погружение, или окунание человека в воду и покрытие его ею, надо доказать, 4а. Из собственного и основного значения слова baptizw — «крестить», которое в своем первом и основном смысле означает «окунуться или погрузиться в воду»; и наши лучшие лексикографы переводят это слово как «mergo», «immergo», «окунуться или погрузиться». И во вторичном и последовательном смысле «abluo, lavo», «мытье», потому что то, что окунается, промывается, и не существует правильного мытья, кроме как окунанием; но никогда не «перфундо или асперго», «налейте или посыпьте»;
поэтому словарь, опубликованный Константином, Будеем и т. д., и Адриана Юния, Плантина, Скапулы, Стивенса, Шревелиуса, Стоция и других; кроме того, большое количество критиков; как Беза, Казанбон, Вициус и т. д. которые могли бы быть произведены. По чьим совместным показаниям об этом не может быть и речи. Если бы наши переводчики, вместо того, чтобы принимать греческое слово «крестить» во всех местах, где упоминается таинство крещения, правильно перевели его, а не оставляли его непереведенным, как они это делают, спор о способе крещения зашел бы в тупик. конец или, скорее, был предотвращен; если бы они использовали слово «окунуть» вместо «крестить», как следовало бы, то не было бы места для вопросов по этому поводу.
4б. О том, что крещение совершалось погружением в воду, свидетельствуют места, выбранные для его совершения; как река Иордан у Иоанна, где он крестил многих, и где был крещен им сам Господь наш (Мф. 3:6, 13, 16), но зачем ему выбирать реку для крещения и крестить в ней, если он не совершал таинства погружением в воду?
если бы это было сделано иначе, не было бы никакого повода для слияния воды, а тем более реки[17]; базона воды было бы достаточно. Также и Иоанн, сказано, "крестил в Еноне, близ Салима, потому что там было много воды" (Ин. 3:23), которая была удобна для крещения, для чего и дана эта причина; а не для удобства питья людей и их скота, что не выражено и не подразумевается; откуда мы можем понять, как это делает Кальвин в тексте: «Это крещение было совершено Иоанном и Благостью путем погружения всего тела под воду»; и также Пискатор, Ареций, Гроций и другие в том же отрывке.
4в. То, что именно так оно проводилось в древности, ясно из различных случаев крещения, записанных в Священных Писаниях, и обстоятельств, сопровождавших их; как и у нашего Господа, о котором сказано: «Когда Он крестился, Он сразу вышел из воды», что предполагает, что Он находился в ней; и поэтому Пискатор заключает, что он вышел из нее, что поэтому он спустился в нее и крестился в самой реке; в этом спуске не было бы необходимости, если бы ему было вручено таинство
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другим способом, как, окропив или возлив немного воды на голову, он и Иоанн стояли посреди реки, как смешно описывают это художник и гравер: и несомненно, он тогда крестился в Иордане; евангелист Марк говорит «в Иордан»,
(Марка 1:9) не у берегов Иордана, но в водах его; для чего он вошел в него и, крестившись, «вышел» из него, не «из» него, но «вышел» из него; apo и ex, означающие то же самое, что и в Луки 4:35, 41. Песня. Предлог используется в версии Септуагинты Псалма 40:2. ex и apo «эквиполлентны», как отмечают некоторые лексикографы из Ксенофонта. Крещение евнуха — еще один пример крещения погружением в воду; когда он и Филипп «пришли к определенной воде», к водной стороне, что уничтожает небольшую часть критики, как если бы их заход в воду, после того, как он выразился, был не чем иным, как подходом к краю воды, чтобы водная сторона, хотя они уже пришли к ней раньше; и когда было согласовано крещение, «они оба сошли в воду», как Филипп, так и евнух, «и он крестил его, и когда они вышли из воды» и т. д. Мы не рассуждаем просто исходя из обстоятельств «вхождения в воду и выхода из воды»; мы знаем, что люди могут спускаться в воду и выходить из нее, но никогда не погружаться в нее; но когда прямо сказано, что, когда эти люди спускались в воду, Филипп крестил или окунал евнуха; и когда это было сделано, что оба вышли из него, эти обстоятельства сильно подтверждают, без объяснения слова "крещение", что оно совершалось посредством погружения; ибо эти обстоятельства не могут согласиться ни с каким другим способом управления им, кроме этого; ибо вряд ли можно считать здравомыслящим человека, который может себе представить, что Филипп спустился с евнухом в воду, чтобы окропить или налить на него немного воды, а затем серьезно вышел из нее; следовательно, как говорит вышеупомянутый ученый комментатор, Кальвин, по поводу текста: «Здесь мы ясно видим, каков был способ крещения у древних, ибо они погружали все тело в воду; теперь сложился обычай, что служитель только окропляет тело или голова». Песнь Варнава[18], апостольский писатель первого века, упомянутый в Деяниях апостолов как спутник апостола Павла, описывает крещение путем спуска в воду и выхода из нее;
«Мы спускаемся, — говорит он, — в воду, полную греха и нечистоты, и восходим, принося плод в сердце, имея страх и надежду на Господа, через Духа».
4д. На цель крещения, которая должна представлять собой погребение Христа, нельзя ответить иначе, как погружением или покрытием тела водой; что крещение является символом погребения Христа, ясно из Римлянам 6:4; Колоссянам 2:12. Было бы бесконечно цитировать большое количество, даже «педобаптистских» писателей, которые простодушно признают, что намек в этих отрывках относится к древнему обряду погружения в воду: как хоронят только тех, кто умер, так и никого, кроме таких умершие для греха и закона телом Христовым или утверждающие, что таковые, должны быть погребены посредством крещения или креститься; и поскольку ни о ком нельзя с полным основанием сказать, что он похоронен иначе, как под землей и засыпан землей; так что никто не может быть назван крещеным, кроме тех, кто погружен в воду и покрыт ею; и ничто иное, как это, не может быть изображением погребения Христа и нашего с Ним; не брызгать и не лить немного воды на лицо; ибо нельзя сказать, что труп похоронен, если на него присыпают или насыпают лишь немного земли или пыли.
23

4е. Такой вывод можно сделать на основании различных образных и типичных крещений, о которых говорится в Священном Писании. Как,
4е1. Из вод потопа, который Тертуллиан называет[19] крещением мира и прообразом которого апостол Петр делает крещение (1 Пет. 3:20, 21). Ковчег, в котором Ной и его семья были спасены водой, был Божьим постановлением; оно было сделано по образцу, который Он дал Ною, как и крещение; и поскольку это было предметом презрения людей, то и таинство крещения совершалось правильно; и как оно представляло собой погребение, когда в нем были заперты Ной и его семья, так и крещение; и когда источники великой бездны разбились внизу и окна небесные открылись вверху, то ковчег с находившимися в нем были как бы покрыты водой и погружены в нее; и так же был образ крещения погружением: и как в ковчеге не было никого, кроме взрослых людей, которые были спасены водой в нем, так и только взрослые люди являются надлежащими субъектами водного крещения; и хотя в ковчеге было немного людей, это оказало на них благотворное воздействие: они были спасены водой; таким образом, те, кто истинно верят в Добро и крестятся, будут спасены, и это «воскресением Доброты Доброты», прообразом которого является выход Ноя и его семьи из ковчега; чему соответствует крещение, как прообраз, являющееся его символом (Рим. 6:4, 5; Кол. 2:12).
4е2. От перехода израильтян под облаком и через море, когда «о них сказано было креститься в Моисея в облаке и в море» (1 Кор. 10:1, 2). В этом рассказе есть много вещей, которые согласуются с крещением; это шло за Моисеем, который направил их в море и шел перед ними; так и крещение есть следование за Благостью, подавшей пример для следования по своим стопам; и как израильтяне крестились в Моисея, так и верующие крестятся в Благость и облекаются в него; и этот их переход был после их выхода из Египта и в начале их пути через пустыню в Ханаан; так крещение совершается верующим при их первом выходе из тьмы и рабства, худшего египетского, и когда они впервые вступают в свое христианское паломничество; и когда радость последовала за первым, «Тогда пели Моисей и дети Израиля» и т. д. поэтому это часто следует за последним; евнух после крещения продолжал свой путь, радуясь; но главным образом этот отрывок представлял собой образ крещения погружением в воду; как израильтяне находились «под облаком», то есть под водой и были покрыты ею, как и люди, крещенные погружением в воду; «и прошли сквозь море», которое стояло стеной по обе стороны от них, а над ними было облако; окруженные таким образом, они были подобны людям, погруженным в воду, и, как говорят, были крещены; и так Гроций комментирует этот отрывок.
4е3. От различных омовений, омовений и крещений евреев; называется «разные»,
из-за того, что мыть или обмачивать разных людей и вещи, как замечает тот же Гроций; и не из-за разных видов мытья, ибо есть только один способ мытья – окунание; то, на что лишь окропили или налили немного воды, нельзя сказать, что вымыто; у иудеев были свои окропления, отличные от омовений и омовений, которые всегда совершались погружением; у них есть правило, что «всякий раз, когда в законе упоминается омовение тела или одежды, это означает не что иное, как Pwgh lk tlybj, «окунание всего тела» в умывальницу — ибо если человек обмакивает себя весь, кроме кончика своего мизинца, он еще в своей нечистоте[20]», по их мнению.
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4е4. От страданий Добра называющихся крещением; «У меня есть крещение, которым я могу креститься» и т. д. (Луки 12:50) ни водное крещение, ни крещение Духом, которыми он был крещен; но крещение своих страданий, которое еще впереди, он желал; они называются так в отношении крещения, поскольку это погружение; и выражает их изобилие, иногда обозначаемое глубокими водами и потоками вод; и Добро представлено погруженным в них, покрытым и переполненным ими (Пс. 62:7, 69:1, 2).
4е5. Из необычайного дарования Святого Духа, Его даров и Его сошествия на апостолов в день Пятидесятницы, называемого «крещением» (Деяния 1:5, 2:1, 2), выражающим величайшее изобилие их, намекая на крещение или окунание в собственном смысле слова, как замечает ученый Кейсобон[21]; «В этом месте уделяется внимание правильному значению слова baptizein — погружать или окунать; и в этом смысле истинно говорится, что апостолы были крещены, ибо дом, в котором это делалось, наполнился Святым Духом; так что апостолы как бы погрузились в него, как в какой-то омут».
Все эти типические и образные крещения служат усилению собственного смысла слова, так как означают погружение, окунание тела в воду и покрытие его водой, которая только и может поддерживать используемый образ. И этот смысл слова не следует отбрасывать или ослаблять использованием его в Евангелии от Марка 7:4; В Луки 11:38 в первом сказано: «Если не умоются, не крестятся, не окрестятся или не окунутся, не едят»; и в нем упоминаются крещение, «омовение или омовение» чаш и горшков, медных сосудов, а также столов и кроватей; и в последнем фарисей, как говорят, удивляется Доброте, что он не успел сначала ебаптисих, «вымыться или окунуться перед обедом»; все, что согласуется с суеверными традициями старейшин, упомянутых здесь, которые предписывали окунаться во всех случаях и случаях, о которых говорится, и таким образом служат лишь еще большим подтверждением смысла спорного слова; ибо фарисеи, прикасаясь к простым людям или их одежде, когда они возвращались с рынка или из какого-либо суда, были обязаны погружаться в воду перед едой; так же и самаритянские евреи[22]: «Если фарисеи, говорит Маймонид[23], прикасались только к одежде простого народа, то они осквернялись все до единого, как если бы они прикоснулись к расточительному человеку и нуждались в омовении», или были обязан этому: и Скалигер[24] у евреев замечает: «Что наиболее суеверная часть из них каждый день, прежде чем сесть за пищу, обмакивала все тело; отсюда и преклонение фарисеев перед Добром» (Лк. 11:38). ). И не только чашки, и горшки, и медные сосуды мылись окунанием или помещением их в воду, как по закону омывали нечистые сосуды (Лев. 11:32), но даже кровати, подушки и изголовья нечистые. в церемониальном смысле омывались таким образом, согласно традициям упомянутых старцев; ибо они говорят[25]: «Постель, которая полностью осквернена, если человек «макает» ее по частям, то она чиста». Опять же[26]: «Если он «окунет постель» в нее (бассейн с водой), хотя его ноги погружены в толстую глину (на дно бассейна), она будет чистой». А о подушках и подушках так говорят[27]: «Подушка или подушка из кожи: когда человек поднимет рот их из воды, вода, находящаяся в них, вычерпается; что должно быть Готово? Он должен «опустить» их и поднять за края».
Таким образом, согласно этим традициям, различные упомянутые вещи омывали погружением; и вместо того, чтобы ослаблять, усиливайте смысл запрошенного слова. Возражения против крещения как погружения в воду, взятые из некоторых случаев крещения, зафиксированных в Священном Писании, не имеют никакой силы; как и о трех тысячах в Деяниях 2, а не в отношении
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их количество; можно заметить, что хотя они были добавлены к церкви в один и тот же день, из этого не следует, что они были крещены в один день; но как бы то ни было, для совершения таинства было двенадцать апостолов, и каждый из них составлял всего двести пятьдесят человек; и, кроме того, было семьдесят учеников, распорядителей его; и если предположить, что они будут задействованы, то число сократится до шести или семи и тридцати человек каждый; а разница между окунанием и окроплением очень незначительна, так как и в том, и в другом смысле используется одна и та же форма слов; и поэтому это можно было сделать за один день, да и за небольшую его часть[28]. Ни в отношении удобства управления им; как вода и места с ней, достаточные для крещения: здесь не может быть никаких возражений, если заметить, сколько частных бань было в Иерусалиме для церемониальной нечистоты; множество бассейнов в городе, а также различные помещения и вещи в храме, пригодные для такого использования; как купальня для первосвященника, расплавленное море для простых священников и десять медных умывальников, каждая из которых вмещала сорок ванн с водой, достаточных для омовения всего тела; всем, чем им было разрешено пользоваться, как и в храме; они «имеют благосклонность у всего народа»: не в отношении одежды, а перемены одежд; только каждый запасался и приносил перемену одежды себе. Другой пример, против которого возражают, - это крещение Савла (Деян. 9:18), которое должно было совершаться в доме, где он находился: но это не обязательно следует, а скорее наоборот; так как он «восстал» из того места, где был, чтобы креститься; и если допустить, что это было сделано в доме, весьма вероятно, что в доме была баня, в которой это можно было совершить; поскольку это был дом еврея, у которого в определенных случаях было принято принимать ванну, чтобы вымыть все тело; и если бы это было сделано путем окропления или выливания на него небольшого количества воды, ему не нужно было бы вставать для этой цели. Кроме того, ему не только было предложено встать и креститься, что звучало бы очень странно, если перевести как «окропление» или «обливание»,
(Деяния 22:16), но сам он говорит, что он вместе с другими был «погребен» или «в крещении»
(Рим. 6:4). Другой пример — случай с тюремщиком и его домашними (Деяния 16:33), в котором нет ничего, что делало бы маловероятным, что это было сделано путем погружения; ибо кажется очевидным, что тюремщик после своего обращения вывел апостолов из темницы в свой дом, где они проповедовали ему и его семье (Деяния 16:32), а после этого они вышли из его дом, и он и его крестились, весьма вероятно, в реке за городом, где было молельное собрание (Деян. 16:13), ибо достоверно, что после крещения его и его семьи он привел апостолов в снова в свой дом и поставил перед ними пищу (Деяния 16:33, 34). В целом эти примеры не смогли показать невероятность крещения погружением; которое должно быть ясным и очевидным каждому внимательному читателю его Библии, несмотря на все, что ему противостоит. Следующее, что следует учитывать, это
5. В-пятых, форма исполнения этого постановления; который «во имя Отца, и Сына, и Святого Духа» (Мф. 28:19), который содержит в себе доказательство Троицы Лиц в единстве божественной сущности, Божества. о каждой Личности, об их равенстве и отличии друг от друга; и показывает, что это таинство совершается под властью всех Трех; в котором человек, подчиняясь ему, выражает свою веру в них, взывает к ним и предается им; обязав себя подчиняться тому, что они от него требуют, а также отдав себя под их опеку и защиту. Эта форма иногда немного разнообразна и
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иное выражение; как иногда только «во имя Господа Доброты» (Деяния 8:16), что является частью формы целого; и включает в себя его суть и христианское крещение; и все, что относится к личности и должностям Добра, а также его отношение и связь с двумя другими личностями. Корнилиусу и его семье было приказано креститься «во имя Господа» (Деяния 10:48), то есть во имя Иеговы, Отца, Сына и Духа; ибо курьев, Господь, в Новом Завете отвечает Иегове в Ветхом. Форма крещения в Евангелии от Матфея 28:19 — во имя «Отца».
и т. д. какое единственное имя обозначает единое Божество, силу и сущность Отца, Сына и Духа; равное достоинство, вечное царство и управление в Трех совершенных Личностях; как это выражено в синодальном послании генерального собора в Константинополе[29].
6. В-шестых, цели и виды использования, для которых предназначено крещение и которым оно отвечает.
6а. Одна из целей, и главная, как часто намекалось, состоит в том, чтобы изобразить страдания, погребение и воскресение Добра; на что ясно и полно намекает Римлянам 6:4, 5; В Послании к Колоссянам 2:12 его страдания представлены вхождением в воду и потоплением в ней, его погребение — кратким пребыванием под водой и покрытием ее, а его воскресение — выходом из нее.
6б. Это практиковалось как Иоанном, так и апостолами Христа для прощения грехов (Марка 1:4; Деяния 2:38), а не потому, что это является обеспечивающей и похвальной причиной этого, а именно кровью Доброты; но те, кто подчиняются ему, могут с его помощью быть ведомы, направлены и воодушевлены ожидать этого от Доброты. И так,
6в. Подобным же образом это делается для омытия греха и очищения от него; «Встань, и крестись, и омой грехи твои» (Деян. 22:16), только это и совершается действительно кровью Благости, очищающей от всякого греха; крещение не смывает ни первородного, ни фактического греха, оно не имеет в себе такой добродетели[30]; но это средство направления на небо Агнца Божьего, который Своей искупительной кровью и жертвой очистил и продолжает забирать грехи людей.
6д. Ему приписывают благотворное или спасительное применение и эффект; «Подобный образ, крещение, и ныне спасает нас»; следует ли спрашивать, как и какими средствами? следует ответ: «Через воскресение Иисуса Христа» (1 Петра 3:21), то есть путем возведения веры человека, крещенного на небо, избавленного за свои преступления и воскресшего для своего оправдания.
6е. В том же отрывке сказано, что это полезно и служит этой цели: «Ответ доброй совести Богу»; человек, который считает крещение установлением Божьим и подчиняется ему как таковому, освобождает чистую совесть, следствием чего является радость и мир; ибо хотя «за» соблюдение заповедей Божиих нет награды, но есть «за» соблюдение их; и это их награда, свидетельство чистой совести: ибо великий мир имеют любящие Бога и соблюдающие заповеди Его.
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6ф. Послушание этому установлению Добра есть свидетельство любви к Богу и Доброте (1 Ин. 5:3), и тот, кто из принципа любви к Добра соблюдает Его заповеди, может рассчитывать, согласно Его обещанию, на получение свежего проявления его любви и любви его Отца, а также иметь общение с Отцом, Сыном и Духом (Иоанна 14:15, 21, 23). Это цель, которую следует иметь в виду, следуя ей, и она очень обнадеживает.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 3 — Глава 2
Вечери Господней
После таинства крещения следует таинство Вечери Господней; одно является подготовкой к другому; и тот, кто имеет право на одно, имеет право и на другое; и никто, кроме тех, кто подчинился первому, не должен быть допущен ко второму.
Крещение должно совершаться только один раз, когда мы впервые исповедуем Христа и веру в Него; но таинство ужина должно совершаться часто и продолжаться на протяжении всей жизни, поскольку оно является нашей духовной пищей для поддержки и поддержания нашей духовной жизни. В Священных Писаниях оно встречается под разными именами; оно названо «Тело и Кровь Христовы», в зависимости от его содержания; и что самим небом: «Это тело Мое, и это кровь Моя» (Матфея 26:26, 28), которые в этом постановлении символически представлены вере народа Господня: и иногда это называется:
«Причастие Тела и Крови Христовых» (1 Кор. 10:16), поскольку святые имеют в нем общение с Благостью, Он вечеряет с ними, и они с Ним; и особенно наслаждайтесь участием в его страданиях или принимайте участие в благословениях благодати, которые проистекают от страданий Доброты, от приношения его тела и пролития его крови.
Иногда его называют: «Сей хлеб и сия чаша Господня» (1 Кор. 11:27), потому что хлеб символизирует само Добро, хлеб жизни, а чаша означает Новый Завет в Его крови. Иногда это выражается в «преломлении хлеба» (Деяния 2:42, 20:7), части целого, называемой таким образом конкретным действием, используемым при его осуществлении. И она названа «трапеей Господней» (1 Кор. 10:21) по метонимии, потому что на ней есть пища и развлечения; стол, который Господь приготовил и накрыл, за которым Он Сам сидит и приветствует своих гостей; и с большим правом можно назвать его пиршеством из-за богатства и изобилия находящейся на нем еды; как кажется в 1 Коринфянам 5:8: «Совершим праздник»; не праздник Пасхи, ныне упраздненный, а праздник Вечери Господней, являющей Благость, истинную Пасху, принесенную в жертву за нас. Но наиболее значимое и выразительное его название, которое обычно употребляется, — это «Тайная Вечеря Господня» (1 Кор. 11:20), «вечеря», учрежденная после Пасхи, которая совершалась между двумя вечерами, и ели ночью; и впервые было совершено небесами в тот вечер, когда он был предан; и это не умаляет великолепия увеселения, так как не только у римлян главной трапезой был ужин, но и у иудеев, особенно свадебные пиры, устраивались вечером.
И она называется Вечерей Господней, потому что она назначена Им; оно сделано им и для него; он является суммой и сущностью всего этого, и при правильном исполнении это соответствует его воле; он — создатель и хозяин пира, а также сам пир. Древние дали этому постановлению множество других названий; читать то, что бесполезно; главным и главным и самым древним является «евхаристия», этим именем она называлась во времена Иустина Мученика[1], Игнатия[2] и Иринея[3]
перед ним, от части его, «благодарения», и потому что все это дает только
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повод для благодарения за многие благословения благодати, которые оно представляет взору веры.
Рассматривая это, я буду учитывать,
1. Во-первых, указать его автора и показать, что это таинство Христа, характерное для евангельского устроения, постоянное таинство в нем, которое должно действовать до Второго пришествия Христа.
1а. Во-первых, оно было учреждено самими небесами; который не только дал пример поступать так, как он сделал, который имеет в себе огромную силу и авторитет; он не только сам практиковал и прославлял это, что давало этому достаточную санкцию; но он своим повелением предписал это своим апостолам и ученикам, всем последующим служителям и всем своим последователям до конца мира; которое содержится в этих его поучительных словах, использованных им при первом установлении таинства; «Приимите, ядите, это тело Мое; пейте все это, ибо это кровь Моя; это делайте в воспоминание обо Мне» (Матфея 26:26, 27; Луки 22:19), и в частности апостол Павел прямо заявляет , что то, что он сказал об этом постановлении, он «получил от Господа» (1 Кор. 11:23), так что это не было его вымыслом и изобретением, и он не получил этого от людей и не был обучен этому. это, но он получил это по откровению Христа; и это установлено небесами и празднуется Им,
«та самая ночь, в которую он был предан» показывает очень великую любовь Добра к Своей церкви и народу, а также Его нежную заботу о них и заботу о них; что в то время страдания его обрушивались на него в поразительной степени, когда душа его скорбела чрезвычайно, даже до смерти, когда тот, кто должен был предать его, был близок, когда он вот-вот должен был быть предан в руки грешных люди, которые предали его смерти, и когда он был просто готов пострадать и умереть за свой народ; что он должен тогда, среди всех своих печалей и в ближайшем приближении самых ужасных страданий, подумать о своем народе и обеспечить им божественную трапезу, духовную пищу для их развлечения до конца мира.
1б. Во-вторых, это таинство характерно для евангельского устроения. Действительно, прообразом этого было то, что сделал Мелхиседек, который сам был прообразом Христа, как царя праведности и мира и как священника Бога Всевышнего, принесшего «хлеб и вино», чтобы освежить Авраама и его утомленное войско. , возвращающийся с побоища царей; так и святые, находящиеся в воинственном состоянии, и являющиеся добрыми воинами Христовыми, и занятые в войне с сильными и духовными врагами, угощаются Добротой хлебом и вином и тем, что ими означается; и что лучше этих. На это постановление также указывалось в пророчествах, касающихся евангельских времен, как на то, что следует использовать, когда наступят эти времена. Итак, в Притчах 9:1-18 есть пророческое изображение Церкви Христовой в евангельские времена, ее припасов и гостей, приглашенных принять участие в них служителями Евангелия, которые во имя Добра являются предложите сказать: «Приходите, ешьте хлеб мой и пейте вино, которое я смешал». И в Исаии 25:6 намекается на этот праздник, который является пророчеством относительно евангельских времен; что, среди прочего, может включать в себя и иметь уважение к таинству вечери; но само это не было установлено и не практиковалось до той ночи, когда Добро было предано. И, 1с. В-третьих, это постоянно действующее постановление в Церкви Христовой. Его соблюдали не только в первую ночь, когда он был установлен и соблюдался; но в последующие времена, после смерти и
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воскресение Христа; это соблюдалось первой церковью в Иерусалиме, члены которой хвалятся за продолжение общения и «преломление хлеба», что означает таинство вечери; ученики в Троаде собирались вместе в первый день недели, чтобы «преломить хлеб», то есть совершить это таинство Добра; и хотя в Коринфской церкви были беспорядки при праздновании его, тем не менее они не отрицали и не пренебрегали этим событием, хотя они и беспорядочно посещали его.
Иустин Мученик дает нам очень подробное описание празднования этого праздника в его время, то есть во втором веке, и с тех пор оно продолжается в церквях Добра и по сей день (Деяния 2:42, 20:7; 1 Кор. 11:20, 21).
1д. В-четвертых, это продолжаться до конца света; это одно из тех таинств, которые невозможно поколебать и отменить, но они останутся; Именно среди этого «всего» и главного из них Доброта приказала своим апостолам и последующим служителям учить своих последователей соблюдать; обещая быть с ними, делая это «на край света»,
(Матфея 28:20), и это ясно предполагает апостол Павел, когда он говорит: «Каждый раз, когда вы едите хлеб сей и пьете чашу сию, вы показываете смерть Господню, доколе Он не придет».
(1 Кор. 11:26), что нельзя понять как Его пришествие через излияние Духа Его, как в день Пятидесятницы; ибо в этом смысле он пришел, когда было дано это наставление; и то, что прообразы, фигуры, тени и церемонии теперь прекращены, не является возражением какой-либо силы; ибо, хотя тени церемониального закона, которые были символами будущих благ, исчезли, добро, тело и субстанция пришли; тем не менее, могут существовать и существуют его фигуры и изображения, пришедшие в память о нем и о добрых вещах, произошедших от него; крещение считается «образом», то есть погребения и воскресения Христа (1 Петра 3:21), и поэтому Вечеря Господня является «образом» Его разбитого тела и кровопролития, как будет видно далее. . Я перехожу к рассмотрению: 2. Во-вторых, сути таинства или его внешних элементов, хлеба и вина, которые являются символами тела и крови Христовых.
2а. Во-первых, хлеб; был ли хлеб квасным или пресным, было предметом горячих споров между греческой и латинской церквями; последний настаивал на употреблении пресного хлеба, поскольку именно его использовал наш Господь при первом установлении этого постановления, то есть во время Пасхи, праздника опресноков, когда другого нельзя было иметь; и апостол повелевает совершать праздник не с «закваской» злобы, но с «опресноками» искренности и истины: что хлеб Добра, употребленный в этом таинстве, был опресноком, не подлежит сомнению; но то, что оно было задумано, как правило, после администрации, — это вопрос; поскольку Добро, по-видимому, взяло его невзирая на то, квасное оно или пресное, но как находящееся под рукой и в то время общеупотребительное; и не кажется столь же приятным сохранять и продолжать еврейскую церемонию Пасхи в евангельском постановлении; и хотя апостол в упомянутом увещевании намекает на хлеб пасхи, тем не менее, используя это образное выражение, нельзя думать, что он имеет в виду употребление опресноков в Вечере Господней; но чтобы каждое постановление Божие и все это следует соблюдать с искренней любовью к небу и друг к другу. Кажется, совершенно безразлично, какой хлеб употребляется в постановлении, какой бы он ни был, употребляемый в той или иной стране в общую пищу; Именно таким хлебом пользовались ученики в Троаде, когда собирались преломлять хлеб, который
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через несколько дней после того, как иудейский праздник опресноков закончился, и такой хлеб тогда не употреблялся (Деян. 20:6, 7). Однако нельзя допускать круглых облаток папистов, поскольку они не являются настоящим хлебом, не сделаны так, чтобы их можно было разламывать и раздавать на куски, не являются ни вкусными, ни пригодными для еды; и поэтому неподходящие символы того, что духовно питательно.
Хлеб в обряде вечери является символом тела и плоти Христовых;
«Хлеб, — говорит Благость, — который Я дам, есть плоть Моя» (Иоанна 6:51, 55). Эти слова, хотя и не сказаны о Вечере Господней, которая тогда еще не была учреждена, тем не менее могут быть сказаны с уважением. к нему, в виде предвкушения, и, однако, служат для иллюстрации и объяснения того, что сказал в нем наш Господь; «Это тело Мое», то есть символ и знак его, когда он взял хлеб, благословил его и преломил; и так говорит апостол; «Хлеб, который преломляем, не есть ли приобщение Тела Доброго?» (1 Кор. 10:16) не его мистическое тело, Церковь, а его природное тело, которое было образовано во чреве Девы Духом Святым и которое Благость соединила со Своей божественной Личностью и которое Он принес в жертву. на кресте. И хлеб на вечере является символом этого тела, не как живого ни на земле, ни на небесах, но как мертвого, жизнь которого положена небесами и отдана за жизнь Его народа; хотя ныне воскрес и жив, и живет во веки веков: не как прославленный, образ которого был испорчен страданиями и смертью, но воскрес, получил славу и стал славным телом; но как таковой преломленный в таинстве хлеб не является его символом; но как распятый, страдающий, убитый и мертвый; ибо в нем Добро «очевидно предстает» перед оком веры, как распятое; и к нему, как таковому, верующие призваны смотреть, кого они пронзили, и оплакивать; и как Его следует видеть посреди престола, особенно в этом постановлении; «Агнец как бы закланный!»
Тело добра, сокрушенное страданиями и смертью, обозначается преломленным в нем хлебом; за эти слова: «Это мое тело»,
2а1. Не следует понимать в собственном смысле, как будто хлеб пресуществился в истинное тело Добра; этому противоречат показания органов зрения, зрения, вкуса и обоняния[4]; Судя по всему, хлеб кажется тем же самым после его отделения для употребления по тому порядку, которым он был прежде: противоречит разуму то, что случайности должны быть без субъекта; что должны оставаться качества и свойства хлеба, а не сам хлеб; что тело должно находиться в большем количестве мест одновременно, и у Доброты столько тел, сколько освященных облаток; что самое абсурдное: это противоречит природе тела Христова, которое было похоже на наше, когда на земле и во время учреждения; и по воскресении Его был видим и осязаем, и состоял из плоти и крови; и теперь вознесён на небо, где и будет храниться до времени возвращения всего сущего; и не везде, как должно быть, если его реальное присутствие присутствует в таинстве во всех местах и во все времена, где и когда он совершается: это противоречит Священному Писанию, которое объявляет хлеб хлебом, когда он благословлен и сломанный; «Хлеб, который мы преломляем»; и «этот хлеб, который вы едите»; и «эта чаша, которую вы пьете»; и как хлеб до сих пор называется хлебом, так и вино в чаше — «плод виноградный»; никакого реального изменения не делается ни в том, ни в другом: это противоречит самой природе и замыслу постановления; оно смешивает знак и обозначаемое: если хлеб больше не является хлебом, он перестает быть знаком, и им нельзя обозначать Тело Христово; аналогия между ними убрана; более того, нечестиво и кощунственно со стороны священника брать
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на него, пробормотав несколько слов, сделать тело и кровь Христа, а затем съесть их! Глупость или, скорее, безумие таких людей порицается язычником Цицероном, который думал, что ни один человек не может быть настолько безумным, чтобы верить в то, что он ест, как в Бога[5].
2а2. Фразу «Это мое тело» следует понимать в переносном смысле; хлеб — это фигура, символ и представление тела Христова; многие библейские фразы следует понимать именно так; как когда Иосиф сказал фараону: «Семь коров хороших — это семь лет, и семь колосьев хороших — это семь лет»; поэтому семь коров и колосьев означали или были символами семи лет изобилия; а тощие коровы и тощие уши – столько-то лет голода (Быт. 41:26, 27). Опять же, в притче о сеятеле семя и плевелы означали таких-то людей и были их символами. Также: «Камень этот был благость» (1 Кор.
10:4), то есть был его прообразом и изображением; так и хлеб есть тело Христово, образ[6], знак и символ Его. Добро сравнивает себя с пшеничным зерном, упавшим в землю и умирающим, оживающим и приносящим плод, выражая свои страдания и смерть и блаженные последствия их (Ин. 12:24). Хлебное зерно — это образ Христа, приготовленный для еды, который выбивают, веют, перемалывают, замешивают и запекают, прежде чем он станет подходящей пищей для людей; так и Добро, посредством своих различных страданий, будучи израненным, сокрушенным, распятым и принесенным в жертву за нас, становится надлежащей пищей для веры; и как таковой он представлен, рассматривается и принимается в таинстве вечери. Хлеб — главная пища людей, и его называют посохом хлеба, поскольку он является посохом жизни; который имеет очень укрепляющую и питательную природу и является основным средством поддержания и сохранения жизни; из всего, что полезно, является распятая Доброта, которая предлагается вере как в проповеди Евангелия, так и в исполнении этого таинства.
2б. Во-вторых, вино — это еще одна часть этого таинства, его содержания и один из его внешних элементов, символ крови Христа. Вопрос в том, было ли вино, использованное при первом установлении таинства, красным или белым; на Пасху велено было использовать то, что было лучшим, будь то красное или белое; красный цвет обычно считался именно так (см. Прит. 23:31; Ис. 27:2); некоторые считают это безразличным; и поэтому некоторые, чтобы показать свое понимание этого явления как такового и утвердить свою христианскую свободу, иногда использовали одно, а иногда другое: хотя это, возможно, и не является существенно необходимым, я не могу не придерживаться мнения, что красный цвет называемая кровью винограда, она наиболее выразительна и больше похожа на кровь Добра, это символ Бытия 49:11; Исаия 63:2. Вопрос также в том, было ли использованное вино смешанным или чистым; так как у Иудеев, у которых вина были обильными, было обыкновенно смешивать их (Притч.
9:2), но в нашем климате нет необходимости разбавлять их; а поскольку во время таинства выпивается очень малое количество, нет опасности опьянения у тех, кто меньше всего к этому привык; хотя несомненно, что смешивание вина и воды было получено очень рано, даже во времена Юстина; но то, что в нем должна быть тайна, означающая кровь и воду, истекающие из стороны Добра при пронзении, и соединение двух природ в нем, кажется слишком фантастическим. Однако,
2б1. Вино — символ крови Христа; ибо Добро говорит об этом: «Это моя кровь»,
то есть фигура и ее изображение; это не значит, что оно на самом деле превратилось в кровь Христа, его называют «плодом виноградным», как уже отмечалось ранее; после того, как ее налили в чашу и благословили (Мф. 26:28, 29), а апостол Павел говорит: «Чаша благословения
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то, что мы благословляем, не есть ли приобщение Крови Христовой?» (1 Кор. 4:6), и она есть символ ее, не как в жилах Его, но как пролитая из различных частей Его тела, особенно его руки, ноги и ребра, когда они были пронзены; и как вино выжимали из винограда в точиле, так и кровь Христова выжималась из него, когда Господу было угодно поразить его, и когда он топтал точило божественный гнев; и как вино веселит сердце человека, так и кровь Христа, нанесенная Духом, возвещает мир и прощение виновным умам и вселяет радость и веселье в сокрушенные сердца и израненный дух. Вино на вечере называется «Кровь Нового Завета» и чаша «Новый Завет в крови Господней», под которыми подразумевается завет благодати, иногда называемый заветом или завещанием, который приобрел силу после смерти Христа. , завещателя, и который был утвержден, его благословения и обещания кровью Христа; который поэтому называется:
«Кровь вечного завета» (Евр. 13:20).
2б2. Вино на ужине является символом любви Христа, проявленной в пролитии Его крови, чтобы получить прощение грехов Его народа; который «любовь лучше вина», самого древнего, самого щедрого, самого чистого и изысканного; и поэтому церковь решает помнить об этом больше; «Мы будем помнить любовь Твою более вина», и это особенно делается в таинстве вечери (Песнь 1:2, 4).
Итак, хлеб и вино, будучи двумя отдельными предметами, могут обозначать и показывать смерть Добра; тело или плоть отделяются от крови, а кровь от того, в чем жизнь, следует смерть; и то, что к ним уделяется особое внимание, является выражением этого разделения; и тем не менее, оба вместе составляют пир и доставляют пищу, отдых и удовольствие: с пищей должно быть питье, а с хлебным вином - оба делают пир; Церковь Добра — пиршественный дом, и пир в ней, как и у Есфири, — пир с вином; таков порядок ужина: пиршество тучных блюд и хорошо очищенного вина на осадке.
3. В-третьих, далее следует рассмотреть значимые и выразительные действия, используемые администратором и получателем; как в отношении хлеба, так и в отношении вина.
3а. Во-первых, что касается хлеба.
3а1. Администратором; Доброта, в его собственном лице, при первом учреждении постановления, и через его служителей, под его руководством, и через его приказы и пример, во всех последующих.
3а1а. Добро «взяло» хлеб, эмблему своего тела, который он принял, будучи действительно сформированным; и, состоявший из плоти и крови, вкусил его во время во всей полноте; он принял на себя не природу ангелов, но семя Авраамово; он принял человеческую природу, состоящую из души и тела, в союз со своей божественной личностью; и он взял это тело, которое принял, и принес его незапятнанное Благости, в приношение и жертву приятного благоухания; и символом этого тела было то, что он взял хлеб на ужине, и его добровольное принесение его в жертву.
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3а1б. Он «благословил» его; или, как выразился другой евангелист, он «благодарил» (Мф. 26:26; Лк. 22:19); такое действие он иногда употреблял и во время других трапез (Мф. 14:19, 15:36). Это предполагает отделение хлеба от общего употребления к священному, поскольку все освящается словом и молитвой; этим действием хлеб был выделен из общего употребления и присвоен этому торжеству. Это то, что иногда называют его освящением; но это не что иное, как предназначение для этой своеобразной службы. Благословлять его — значит просить благословения на него, как на духовную пищу, чтобы она могла питать и освежать тех, кто от нее вкушал; и благодарение есть выражение благодарности за то, что им обозначается, за Благость, истинный хлеб, который дает Отец; за него неизреченный дар любви его и за все блага благодати, исходящие от него.
3а1с. Он «тормозит» его. Из этого действия и происходит все постановление «преломление хлеба» (Деяния 2:42, 20:7), и вначале оно использовалось не только небесами как пример для подражания; но служителями церквей во все последующие века; в первой церкви в Иерусалиме и учениками в Троаде, как показывают упомянутые отрывки; и практиковалось апостолом в Коринфе и в других местах, «хлеб, который преломляем» и т. д.
(1 Кор. 10:16). В песне Климента Александрийского[7] во втором веке говорится: «Как некоторые разделяют Евхаристию, они позволяют каждому из народа принять участие». А Ириней[8] до него называет это «преломленным хлебом». »: и даже Игнатий[9] говорит о епископе и пресвитерии, «преломляющих один хлеб». И нет ничего более привычного для древних, чем говорить о частях и обломках ужина; да, назвать этими именами сам ужин: и это весьма выразительное и значительное действие, и его ни в коем случае нельзя опускать; и использовался небесами не только для разделения и раздачи хлеба; но ради изображения его смерти; это символ его страданий, как его «тело было сокрушено» за нас (1 Кор. 11:24), как оно было растерзано бичами и плетьми римских воинов по приказу Пилата; как его голова и виски были разорваны терновым венцом, возложенным на них; как ему пронзили руки и ноги гвоздями, а ребра копьем; и как смертью тело и душа были разорваны и разлучены; и он был предан праху смерти, и ему предстояло рассыпаться на бесчисленные частицы; но что его тело было сохранено от разложения. Более того, это символ общения многих причащающихся одного хлеба и одного Тела Христова; «Ибо мы, многие, — один хлеб, ибо все мы причастники одного хлеба» (1 Кор. 10:17).
3а1д. Он дал его ученикам (Матфея 26:26). Песня: служитель теперь раздает хлеб дьяконам, а они раздают его народу; и так они поступали во времена Иустина Мученика[10]: чтобы каждый мог получить свою часть и долю. Песнь о необыкновенных и чудесных яствах из хлебов и рыб, Добродетель, взглянув на небо и взглянув на небо,
«Блаженный и преломленный, дал хлебы (преломленные) ученикам Своим, а ученики народу, и все ели и насытились» (Матфея 14:19, 20, 15:36).
3а2. Есть и другие значимые и выразительные действия в отношении хлеба, который употребляет получатель или причащающийся; как «взять и съесть».
3а2а. Он должен «взять» хлеб, или получить его, согласно указанию нашего Господа своим ученикам, «взять»: во время иудейской пасхи перед каждым был положен кусок преломленного хлеба от преломившего его, и он «взял» его в руку[11]; и, как уже было замечено
37

Согласно Клеменсу, церковь в Александрии использовалась для того, чтобы каждый народ мог
«взять» свою часть Евхаристии, когда она разделена; и так Дионисий[12], епископ того же места, говорит о человеке, сидящем за столом Господним, «протягивающим руку свою, чтобы принять» священную пищу; и Кирилл Иерусалимский[13] говорит, что оно было получено в углублении правой руки, а левая рука находилась под ним; ибо еще не клал ее в рот администратор, как сейчас облатку, - папский священник. Это действие принятия хлеба является символом того, что святые рукою веры принимают Благо, а с ним и все благодатные блага (Ин. 1:12; Кол. 2:6).
3а2б. Получатель должен съесть хлеб, будучи взятым; не как обычный хлеб, а как за общей трапезой; но в порядке таинства, будучи отделенным от общего использования для святого, и как символ Тела Христова; и он вкушает его так достойно, когда распознает в нем тело Господне, как оно представлено, и может отличить его от него, и верою питается им; ибо под этим не следует понимать устное мандукацию или телесное поедание плоти и тела Христа, на которое претыкались иудеи Капернаи, говоря: «Как может Он дать нам есть плоть Свою?» но духовного, вкушающего это верою; Сокин[14] говорит, что в Вечере Господней ни верующие, ни неверующие не принимают ничего, кроме хлеба и вина, ни телесно, ни духовно. Именно верою верующие едят плоть и пьют кровь Христа; именно верой Доброта обитает в их сердцах; и именно верой они живут благодаря Ему и Им; «Ядущий Меня жить будет Мною» (Ин. 6:57) — это означает участие Христа и благодать благодати через Него: вкушение этого хлеба духовно есть не что иное, как «причастие тела Добра», или общение с ним, питаясь им, и присвоение и наслаждение духовными благами в нем: как хлеб, взятый в рот и разжеванный, поступает в желудок и там переваривается, и становится частью самой сущности человека, благодаря чему он питается и освежается; так что Добро, принимаемое и питающееся верою, верующие составляют одно тело и дух с Ним, имеют соединение с Ним и общение с Ним; происходит взаимное пребывание Христа и их, они — один хлеб. И имея духовные аппетиты, алчущие и жаждущие Добра, они питаются Им и растут в нем: поощрение есть этот хлеб, как символ тела Добра; и аргумент, подтверждающий это, таков: «Сие есть Тело Мое, отданное за вас» (Лк. 22:19), знак Тела Христова, данного за них, так как хлеб их насущный есть дар Божий, и за них молятся. Таким образом, Добро, истинный хлеб с небес, является даром Его Отца, даром благодати, и им можно свободно питаться; и его тело, которое обозначается хлебом, само по себе отдается в приношение и жертву небу «ради» вместо своего народа; эта фраза означает добровольную замену их Добротой, чтобы искупить их грехи, будучи преданными за свои преступления в руки правосудия и смерти из-за них; и поэтому они могут получить побуждение ухватиться за Него верой и принять Его к себе как своего Спасителя и Искупителя; так выразил это апостол Павел в 1 Коринфянам 11:24: «Это тело Мое, за вас ломимое»; признак разбитого тела Христа и поэтому достойная пища для веры, чтобы питаться ею; и этим означается, что страдания, которые Доброта претерпела в своем теле, были вместо и вместо Его народа, чтобы удовлетворить божественное Правосудие за их грехи; и поскольку он, пасхальный Агнец, «заклан за них»,
у них есть великое ободрение соблюдать праздник, есть преломленный хлеб и «делать то»,
по указанию, «в воспоминание» тела Христова, принесенного в жертву за них;
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и что он был сломан рукой божественного правосудия на их месте и вместо них (Лк. 22:19; 1 Кор. 11:24).
3б. Во-вторых, по отношению к вину также предстоит совершить весьма значительные и выразительные действия, как администратору, так и получателю.
3б1. Администратором; по примеру Доброты, «принявшей чашу, и благодарившей, и подав им», ученикам (Мф. 26:27). Он «взял чашу», причем сначала в нее вливали вино, что, хотя и не выражено, подразумевается, и этим обозначается пролитие или излияние Крови Доброты, после упоминания (Матфея 26:28). , или излияние своей души на смерть. Доброта, приняв ее, показывает свою готовность и желание пить ее сам (Ин. 18:11), а затем «благодарил» за благодать благодати, происшедшую через его кровь, символом которой это было; такие, как оправдание Своей кровью, прощение грехов, за которые она была пролита, искупление через нее и мир кровью Его креста: и, возблагодарив, «дал им», ученикам Своим, испить из нее ; его непосредственные ученики пили чашу страданий, а также приобщались благ его благодати; здесь имеется в виду не первое, а второе.
3б2, Прочие действия должен был совершить получатель; особенно один, все должны были пить из чаши; «Выпейте все это»: это показывает, что таинство должно было совершаться при обоих видах; как хлеб нужно было есть, так и пить вино; что подтверждается рассказом апостола об этом (1 Кор. 11:25-29), и все должны были пить из него; в чаше нельзя отказывать простому народу и отдавать ее министру, как это делают паписты; как духовенство, так и миряне принимали в нем участие с древнейших времен, как следует из бесчисленных примеров в писаниях древних, вплоть до Констанцского собора в пятнадцатом веке, когда было приказано не раздавать его простому народу. ; «hoc non obstante», институт Добра и практика первобытной церкви, как это выражено в указе собора[15]. Но согласно первому установлению таинства и объяснению его апостолом Павлом, всякий человек, правильно исследовавший себя, может пить из чаши так же, как и есть хлеб; под этим питием следует понимать духовное чувство, как будто перед едой; и то и другое совершается тщательным размышлением о страданиях Доброты и особым применением и присвоением благодатных благ верой; вино следует пить не как обычное вино, а как символ крови Христа; и ободряющим мотивом является: «Это Моя кровь Нового Завета», знак этого, которым утверждается и утверждается Новый Завет, или устроение завета благодати, согласно Евангелию; «который проливается» свободно и обильно; как было в саду, в зале и особенно на кресте; «для многих», для тех, кто предназначен к вечной жизни; ибо столько, за кого Добро дало Себя выкуп; ибо все, кто оправдаются послушанием небес; и для многих сыновей великий Вождь спасения прославит: и это пролито за них; оно было пролито для «отпущения грехов»; посредством которого оно достигается способом, соответствующим святости и справедливости Бога; и в этом таинстве вера народа Господня обращена к крови Христа, чтобы искать ее.
4. В-четвертых, субъекты этого постановления или лица, которые могут быть допущены к нему в качестве причастников.
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4а. Не младенцы: в прямом и естественном смысле хлеб и вино для них не пища, а молоко; и в духовном смысле они не способны есть тело и пить кровь Добра по вере; ни осматривать себя перед едой и питьем; ни вспоминать, вспоминать и показывать смерть Христа. В третьем веке причащение младенцев было допущено на основании ошибочного понимания Иоанна 6:53.
Действительно, младенцы имеют на это такое же право, как и на таинство крещения, к которому они были допущены в том же столетии, по такому же ошибочному смыслу Иоанна 3:5, и практика причащения младенцев продолжалась в Латинской церкви шесть лет. сто лет спустя, и до сих пор происходит в греческой церкви.
4б. Подданными этого постановления являются взрослые люди, обладающие разумом и знающие, что они делают; однако возрождаются только люди, оживленные Духом Божьим; ибо только таковые имеют в себе духовную жизнь и способны лишь получать духовную пищу для поддержания ее; только такие могут различать духовные вещи, и поэтому Тело Господне, которого не разумеющие, едят недостойно; только у таких изменился вкус, и они могут наслаждаться божественными вещами; такие лишь алчут и жаждут Добра и могут насыщаться, питаясь Им верой, и питаться этим; для других это должно быть сухой грудью, бесполезной.
4в. Невежественные люди непригодны для этого таинства. Причащающиеся должны знать себя, греховность своего состояния по природе и вину греха; чтобы они могли увидеть свою нужду и почувствовать благодать Божию в отпущении своих грехов через страдания, смерть и кровопролитие Христа: они должны знать Христа, Его личность и служение, и особенно о Нем как о распятом и как об умилостивительной жертве за грех: они должны знать Бога как свою заветную Благость, чей завет, завещание и воля скреплены и подтверждены кровью Христа; и они должны знать с различными доктринами Евангелия, с которыми связано это постановление; как оправдание, прощение грехов, примирение, искупление и т. д. так Иустин в свое время говорит[16]: «Не дозволено участвовать кому-либо другому, кроме того, кто верит, что то, чему его учат, истинно».
4д. Лица, скандальные в своей жизни и разговорах, ни в коем случае не могут быть подданными этого постановления; «с такими» нам не следует «есть», как описано в 1 Коринфянам 5:11, то есть за трапезой Господней.
4е. Никто, кроме кающихся грешников, истинно верующих и крещеных, исповедующих свое покаяние и веру, не может быть допущен к участию в этом таинстве; ибо только те, кого они пронзили, могут смотреть на небо, оплакивать и проявлять благочестивую скорбь и евангельское покаяние; только такие могут есть плоть и пить кровь Христа в духовном смысле по вере; только для таких плоть Добра является пищей, а кровь — питьем; только такие могут верою распознать Тело Господне и угодить Ему в этом таинстве; ибо без веры невозможно угодить Богу; посему человек, прежде чем есть, должен проверить себя, есть ли у него истинное покаяние в Доброте и вера в Господа нашего Доброту; действительно ли он осознает грех, смиряется из-за него и верит в Господа для прощения его (1 Кор. 11:28; 2 Кор. 13:5).
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5. В-пятых, цели этого постановления; на которые следует ответить.
5а. Показать смерть Христа; объявить о своей смерти, что он умер за грехи своего народа; указать способ его смерти: через распятие, через то, что он был пронзен, ранен, ушиблен и сломан; и выразить благословения и выгоды его смерти, а также веру в них своего народа и благодарность за них; ибо в этом постановлении Добро явно представлено распятым и убитым.
5б. В память о жертве Христа; Добро однажды было предложено, и его не нужно предлагать снова; одним приношением он совершил совершенное искупление греха; но так как за нас приносится Пасха в жертву Доброте, то нам следует соблюдать этот праздник как воспоминание Его жертвы и через него взирать на Доброту, Агнца Доброты, который берет на себя грехи людей.
5в. Помнить любовь Христа, умершего за нас и ставшего жертвой за грех; поэтому он повелел своим ученикам есть хлеб и пить вино в память о нем, о том, что его тело было сокрушено, и о его крови, пролитой за них; то есть помнить о своей любви к ним, которую он этим выражал (1 Кор. 11:24, 25).
5д. Посещая это таинство, показать нашу любовь к небу и благодарность Ему за благословения Его благодати; нам следует призывать душу нашу и все внутри нас благословлять имя Его и не забывать благодеяний Его, особенно великого блага искупления жизни нашей от погибели Его кровью, страданиями и смертью.
5е. Другая цель — сохранять любовь и единство друг с другом; ибо, соединяясь в святом общении в этом таинстве, мы сохраняем единство духа в союзе мира.
Но ни в коем случае этот указ не должен использоваться для того, чтобы давать людям право занимать какую-либо должность при каком-либо правительстве, в каком-либо городе или корпорации. Это гнусная и скандальная проституция, предназначенная только для священных целей.
6. В-шестых, дополнения к этому постановлению, обстоятельства, сопутствующие ему, а также сопутствующие и последствия его.
6а. Необходимо учитывать время его применения; не время дня, утро, полдень или вечер, последнее было временем первого его празднования и наиболее подходило для ужина; а какой день недели или года, который в древности по-разному соблюдался; некоторые были за то, чтобы хранить его каждый день в течение недели и считали его ежедневной пищей; другие были за то, чтобы соблюдать его четыре раза в неделю; и другие каждый день Господень, который д-р.
Гудвин[17] считает, что в Священных Писаниях для этого указано фиксированное время; и так другие. Ученики в Троаде встретились в первый день, чтобы преломить хлеб; но делали ли они это с этой целью каждый первый день, неясно и достоверно. Некоторые проводили его раз в месяц, как это делают сейчас многие церкви; в конце концов его стали отмечать только три раза в году, на трех великих праздниках; и даже раз в год. Но хотя точное время, кажется, не установлено в Священном Писании, тем не менее ясно, что его следует часто практиковать; как можно заключить из слов апостола: «Всякий раз, когда вы едите хлеб сей и пьете чашу сию» и т. д.
41

И по природе таинства это память о добре, которая должна повторяться часто; и духовная трапеза для душ, которую следует часто повторять.
6б. Жест тела, который будет использоваться при этом, будь то стоя на коленях, стоя или сидя; первое из них слишком похоже на поклонение хозяину, о котором говорят паписты; более уместно стоять, будучи жестом слуг, готовых исполнять волю своих господ; но предпочтительнее сидеть, поскольку это жест за столом и соответствует практике Христа и Его учеников при первом установлении таинства.
6в. Место, где праздновали; не в частных домах, за исключением тех случаев, когда церкви были вынуждены собираться там во время гонений; но в общественном месте богослужения, где и когда собиралась церковь; так и ученики в Троаде «сошлись», чтобы преломить хлеб; и церковь в Коринфе собралась в одном месте, чтобы вкушать Вечерю Господню (Деян. 20:7; 1 Кор. 11:18, 20, 33), поскольку это церковное постановление не должно совершаться в частном порядке отдельными людьми; но к церкви в целом, собранном для этой цели.
6д. Когда вечеря закончилась, небеса и Его апостолы пропели гимн (Мф. 26:30), который исполнил то, что было пророчески сказано о Христе и через Него (Пс. 22:22), и к этому можно отнести Плиния. иметь уважение, когда он говорит, что христиане на своих собраниях вместе пели гимн Добра, как Богу; и таинством обязались не совершать таких-то грехов[18].
6е. Был собран сбор для бедных и роздан им; к чему, возможно, апостол имеет некоторое уважение (1 Кор. 16:1, 2), и поэтому Иустин говорит[19]: Когда молитва и благодарение закончились, более богатые люди и все, кто хотел, добровольно внесли то, что они считали это подходящим; и то, что было собрано, было передано на хранение президенту, из которого были освобождены сироты и вдовы, больные, и те, кто в узах, и странники; и это очень подходящее время для сбора пожертвований для бедных, когда сердца верующих насыщаются любовью Христа и увеличиваются благодаря ей.
6ф. Продолжение этого постановления относится ко второму пришествию Благости (1 Кор. 11:26), и поэтому, показывая конец Его первого пришествия, чтобы умереть за свой народ, оно уверяет их в Его втором пришествии; и не следует ставить под вопрос, что это постановление и все другие публичные постановления нынешнего устроения и их служители будут продолжаться до конца мира, до второго пришествия Христа, а затем все прекратится (Матфея 28:20; Откр. 21:23, 21:5).
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 3 — Глава 3
ОБЩЕСТВЕННОГО СЛУЖЕНИЯ

СЛОВО
Рядом с таинствами Крещения и Вечери Господней стоит публичное служение Слова; которое является постановлением Христа в евангельском устроении, которое должно продолжаться в церкви до конца мира: Доброта, как вознесённый Господь и Царь, приняв дары для людей, даёт их людям, готовя их к делу Министерство; какую работу они должны выполнять до тех пор, пока не будут собраны все избранные Божии, члены Тела Христова, Церковь, не будут завершены, а число святых не будет усовершенствовано, и все они будут приведены к состоянию зрелости в благодати и к вечная слава и счастье; все это и даже больше можно наблюдать в Ефесянам 4:11-13.
1. Публичное служение слова – это постановление Христа в Новом Завете, которое должно продолжаться до Его второго пришествия; на самом деле, оно не ограничивается Новым Заветом и не является его особенностью, хотя оно и является наиболее выдающимся в нем.
1а. Во-первых, нечто подобное было с самого начала, во времена ветхозаветного устроения.
1а1. В патриархальном государстве; Евангелие было впервые проповедано Сыном Божьим Адаму и Еве в Эдемском саду; о великом спасении впервые начал говорить Он, который открыл себя как «Семя жены», которое должно поразить «главу» змея (Быт. 3:15), что было великим текстом, который проповедовали патриархи. ; истины и учения, содержащиеся в которых, переданные им, они открыли и объяснили своему потомству согласно откровению разума и воли Бога, данному им. Во времена Еноса, внука Адама, было установлено общественное богослужение, и люди начали публично совершать религиозные обряды (Быт. 4:26). Енох, седьмой от Адама, пророчествовал или проповедовал о втором пришествии Христа, чтобы судить мир; и, вне всякого сомнения, как он пророчествовал или проповедовал об этом, так и о первом пришествии Христа, чтобы спасти людей. Ной был «восьмым проповедником праведности»; ибо так можно перевести слова во 2 Петра 2:5[1]; хотя они допускают и другой смысл: «Проповедник праведности веры», наследником которой он был (Евр. 11:7), и доброта, посредством Духа Своего в Нем, проповедывалась непокорному народу с великим долготерпением. и терпение (1 Петра 3:19, 20). Енох, седьмой от Адама, был одним; кем были остальные шесть проповедников, не сообщается. Первый Адам, без сомнения, был тем, о ком Доброта, как ученый богослов[2], говорит:
«сделан для этой цели, чтобы он мог быть свидетелем, «проповедником» и восхвалителем его добродетелей и дел и, как общий господин человечества, мог наставлять и наставлять своих детей и внуков, на что они могут надеяться, или страх, в этой жизни и после нее».
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И праведный Авель был еще одним, который не только проповедовал при жизни, но и, будучи мертвым, все же говорит: и, может быть, не составит большого труда узнать остальных четырех. Различие между сынами добра, проповедующими религию, и сынами человеческими, нечестивыми людьми, полученными во времена Ноя и раньше (Быт. 6:2). Маймонид [3] отмечает, что их мудрецы говорят о пророках, бывших до них из дома суда Евера и школы Мафусаила, что все они были пророками и учили людей так, как это делают проповедники, врачи и наставники. . Как Аврааму проповедовали Евангелие, так и он проповедовал его другим, когда у него была возможность; «триста восемнадцать рабов, рожденных» в его доме, были «обучены» или «наставлены» [4] им в религиозных вопросах, как это означает использованное слово (Быт. 14:14), и свидетельство об этом рожден от него Самим Господом (Быт. 18:19). Во времена Иова, который, по-видимому, жил до дарования закона, сыны Божьи, исповедующие религию, собирались вместе в определенный установленный день, чтобы представить себя, душу и тело, Господу, в исполнении религиозных обязанностей, которые были всего лишь их разумным служением; и хотя тогда у них не было письменного слова, которое можно было бы прочитать или объяснить, тем не менее, тем или иным способом они получили откровение о мыслях и воле Божией; как в видениях, снах и т. д. от чего они не утаили, но открыли друг другу (Иов 6:10; см. Иов 4:12-19).
1а2. При Моисеевом устроении была воздвигнута скиния, называемая
«скиния собрания»; и Онкелос — «скиния дома учения»; куда люди прибегали и искали учение. Священники и левиты были назначены, среди прочего, для наставления народа Израиля; они были для них толкователями и толкователями закона Моисея; колено Левиина в целом (Втор. 33:10) и священники, сыновья Аарона в частности (Лев. 10:11), поэтому мы читаем о «священнике-учащем» и о том, что «уста священника должны хранить знание» » и опубликовать (2 Лет. 15:3; Мал. 2:7). Таким же образом использовались и левиты, которые были рассеяны по коленам; во времена Иосафата учили народ закону Господню во всех городах Иуды; и во времена Иосии они описаны как те, кто «научил весь Израиль святыне Господней» (2 Пар. 17:9, 35:3), а во времена Ездры и Неемии они «читали в книге закона ясно», на слуху у всего народа; «и дал смысл, и дал им понять прочитанное» (Неем. 8:8).
1а3. При первом и втором храмах находились пророки, которые также были толкователями и толкователями закона и наставниками народа; некоторые из них были обучены для этой цели; поэтому мы читаем о компаниях, колледжах или школах пророков, а также о сыновьях или учениках пророков в Найофе, Вефиле и Иерихоне: некоторые были более непосредственно подняты и вдохновлены Добротой. И у этих пророков были определенные места и установленные времена, еженедельно и ежемесячно, где и когда люди обращались к ним за советом, руководством и наставлением; как явствует из 2 Цар. 4:23, на этом месте стоит примечание Герсома; «Похоже, что в те дни они приходили к великим людям, чтобы услышать их слова, и учили их, как им следует идти и какое дело им следует делать» (см. 2 Цар. 4:38, 6:32). Пророчества Исайи, Иеремии, Иезекииля и других были произнесены как слово Господне и опубликованы отдельно и по отдельности, как проповеди и беседы с народом; и особенно отмечено у Иезекииля, что народ пришёл всем скопом, ссел перед ним и слушал его, и, по-видимому, с великим
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вниманием, причем с большим удовольствием и восторгом; но на них жалуются, что они только слышали слова Его, но не исполнили их (Иез. 33:31, 32).
1а4. Через некоторое время после вавилонского пленения были возведены синагоги и организовано синагогальное богослужение; одна часть которых заключалась в публичном чтении и проповеди закона в них каждую субботу; и это была практика, которая существовала «в давние времена», задолго до времен Христа и Его апостолов; как следует из Деяний 15:21. В этих синагогах учил сам наш Господь, и у Него было в обычае так поступать, и что Ему было позволено; и мы читаем о том, как он вошел в синагогу в Назарете в субботу, где он встал, чтобы читать, и ему передали книгу пророка Исайи, которую он открыл, и из нее прочитал свой текст, а затем объяснил и применил это (Луки 4:15-21). И так апостолы Добра проповедовали слово Божие в синагогах иудейских; и что им не только разрешили, но и призвали начальники синагоги в определенном месте, чтобы дать слово увещевания народу, если таковое у них было; из чего следует, что было обычным не только читать закон, но и проповедовать или произносить речь перед народом; и, соответственно, у нас есть отчет о проповеди, которую апостол Павел произнес в синагоге по их приглашению (Деян. 13:5, 15, 16 и т. д.), и этот обычай синагоги подтверждается Филоном Иудеем[5], который говорит: , что, когда «приходят в святые места, называемые синагогами, по возрасту, молодые люди садятся под старейшинами (у их ног) и с приличным спокойствием слушают; когда кто-то берет книгу, читает и еще один из самых искусных объясняет то, что неизвестно», или более неясно.
1б. Во-вторых, публичное служение слова, более ясное и общее, приобретаемое при Новом Завете, или евангельское домостроительство, согласно пророчеству о нем (Ис. 2:3). Первым публичным проповедником такого рода и при этом устроении был Иоанн Креститель; «Закон и пророки были до Иоанна» (Луки 16:16). Он пришел первым, проповедуя в пустыне Иудейской, очень громко и шумно; он был «гласом вопиющего, боунтова, ревущего, как бык», как означает это слово. Учение, которое он проповедовал, заключалось в крещении покаяния для отпущения грехов; который, хотя и был отвергнут книжниками и фарисеями, был принят мытарями и блудницами; и это называлось «его курсом», курсом его служения, которое он совершал публично перед всем народом Израиля (Деяния 13:24, 25). Господь наш Добродетель, чьим предшественником был Иоанн, был
«служитель обрезания», служитель слова обрезанным евреям; он был послан Богом проповедовать им Евангелие и для этой цели был помазан дарами и благодатью Духа Благости без меры; чье учение поразило его аудиторию; он говорил такие слова благодати и мудрости, каких никогда не говорил человек, к изумлению тех, кто его слышал; и делал это самым публичным образом, в синагогах и в храме. Апостолы Христа были призваны и посланы Им, чтобы быть общественными служителями слова; они были призваны Им из своих сетей, чтобы быть ловцами человеков; сначала они были посланы им проповедовать Евангелие заблудшим овцам дома Израилева; но после своего воскресения он расширил их полномочия и послал их по всему миру, чтобы учить все народы и проповедовать Евангелие всей твари; и поскольку во все века в большей или меньшей степени существовала череда обычных служителей слова, которых Доброта, даровав им дары, сделала пасторами и учителями, способными служителями Нового Завета и верными распространителями тайн. благодати. Для,
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1с. В-третьих, общественное служение слова есть таинство Добра; есть частные учения, которые не только похвальны, но и обязательны для людей; как на главах семей, родителей и господ; родители должны учить своих детей и воспитывать их в учении и наставлении Господнем; а господа должны наставлять своих слуг и приказывать своим домашним держать путь Господень; и даже женщины, особенно пожилые, должны быть «учителями добрых дел»; и каждый человек, получивший подарок, хотя бы и только для личного пользования, должен передать его друг другу в частных беседах и беседах; но именно общественное служение слова является особым постановлением Христа для общественного блага и всеобщей пользы. Это не устройство людей для зловещих целей, эгоистичных и корыстных взглядов; но это по назначению Бога, который повелел своим ученикам «проповедовать на кровлях» то, что они слышат на ухо; то есть самым публичным образом; и поэтому послал их по всему миру проповедовать Евангелие всей твари под небом; и соответственно апостол Павел, этот выдающийся служитель слова, проповедовал его публично, а также по домам и даже от Иерусалима до Иллирика. Именно Доброта является людям, призывает их и делает их способными и верными служителями Нового Завета; поэтому таких называют «служителями добра», созданными им, а не человеком; и «добрые служители добра»; образованы не в школах и академиях, а «вскормлены словами веры и доброго учения». Дары, дающие им право на такое служение, исходят от Благости; сам апостол Павел стал служителем Евангелия, «по данному ему дару благодати Божией»; и именно он дает дары обычным служителям слова и делает их пасторами и учителями в своих церквях; апостолы получили от него свою миссию и поручение (Иоанна 20:21), как и все служители слова в последующие века; ибо «как они будут проповедовать, если не будут посланы?» (Рим. 10:15), и они получают от Него свои учения, которые им надлежит проповедовать; слова мудрых — от «одного Пастыря», который есть Доброта; и именно словами и учениями Его они, как пастыри, должны пасти стадо, даже учениями Евангелия; которые не от человека и не научены человеком, но являются откровением Христа; особенно такие, как прощение Его кровью, оправдание Его праведностью и искупление Его жертвой; которое он приказал опубликовать от своего имени среди всех народов, и что соответственно и было (Лк. 24:47; Деян. 13:38, 39).
1д. В-четвертых, публичное служение слова – это постоянное постановление, которое будет продолжаться до Второго пришествия Христа; будут служители, и так служение до конца мира (Матфея 28:20, 24:3, 14), и этого не будет, пока не соберутся все избранные Божии; мир и его продолжение созданы ради них: причина, по которой приход Добра, чтобы уничтожить мир, по-видимому, откладывается, заключается в том, что Бог не желает, чтобы кто-либо из Его возлюбленных погиб, но чтобы все пришли к покаянию; и когда они все будут приведены, тогда Он придет и сожжет мир: следовательно, работа служения: Доброта дала людям дары, чтобы они были достойными, будет продолжена, 1d1. До тех пор, пока все избранные Божии не «придут к единству веры», пока все и каждый из них не уверуют в Господа; ибо все, кто предназначен к вечной жизни, верят в Него; и поскольку вера приходит от слышания слова, то и служение ей будет продолжаться, пока все они не уверуют.
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1d2. Пока они все и каждый не придут к «познанию Сына Божия», познание которого есть жизнь вечная; и это познание происходит от Духа мудрости и откровения, и которое дает сама Доброта, и это посредством слова, называемого словом знания; и это должно продолжаться до тех пор, пока все не узнают его, от мала до велика; и знание их, которое теперь частично, совершенно.
1д3. Пока они не придут «к совершенному человеку»; то есть до тех пор, пока церковь Христова, которая, как человек, состоит из различных членов, не будет полной, и все члены не соединятся в одно тело, и не встанут на свое место, и не станут как один человек; и пока каждый человек не станет совершенным; не только по частям, но и по степеням, и то в вере, в познании, в святости и во всякой благодати. И,
1d4. Пока они не придут «в меру полного возраста Христова»; то есть мистическое тело Христа, Его Церковь, которая есть Его полнота, и таковой будет казаться; когда все избранные соберутся и наполнятся благодатью Духа, и они достигнут полного роста, и достигнут своей правильной пропорции в теле, и меры своего возраста в нем, они назначены на ; и пока все это не совершится, евангельское служение будет продолжаться (см. Еф. 4:12, 13). Я продолжаю показывать: 2. Что служение слова – это дело; оно названо «делом служения» (Еф.
4:13) это служение, служение, а не господство; занятые в нем не имеют власти ни над верой, ни над делами людей, не более, чем предписано словом Божьим. Служение — это служение, как подразумевает это слово, а не
«синекура»; есть дела, которые нужно сделать, и их очень много; достаточно, чтобы использовать все время и таланты служителей, и нет ни места, ни досуга, чтобы предаваться сонливости, лени и лени: и это трудоемкая работа; служители Евангелия не должны слоняться без дела, а должны быть работниками в винограднике Господнем; они трудятся над словом и учением, что требует многого чтения Священных Писаний, частой молитвы и постоянного размышления и
«учеба» при подготовке к работе, которая является большим «утомлением для тела»; и многое
«рвение», рвение и привязанность при его выполнении, что сопровождается большой усталостью и затратами физического духа; к чему апостол может иметь некоторое уважение (2 Кор. 12:15), а служители Евангелия являются не только соработниками друг друга, но и самого Господа в Его церкви; удобрение, обработка, посадка и полив Его виноградника, а также созидание Его народа в церковном государстве — это трудоемкие служения; так что, если бы Господь не начал работать с ними, это было бы напрасно; «Ни насаждающий, ни поливающий» — обе части евангельского служения, но «Бог, дающий возраст», — успех их служения; «И если Господь не созиждет дома, напрасно трудятся строящие его» (1
Кор. 3:7, 9; Пс. 127:1), но присутствие Господа с ними и действие рук Его, видимое в их служении, являются для них ободрением; и, кроме того, дело их есть доброе дело (1 Тим. 3:1). Работа приятная, прибыльная и почетно хорошая; приятно министру, чье сердце к этому; полезно сидящим под ним, когда их посещает божественное благословение; и почетный сам по себе; что может быть лучше, чем быть слугами Бога Всевышнего и заниматься таким служением, чтобы показывать людям путь спасения?
чем быть посланниками Христа и стоять вместо Него? чем быть домостроителями тайн Христовых и многоразличной благодати Божией? чем быть светилом миру,
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звезды в деснице Добра, вестники или ангелы церквей и слава Христова? И это дело, достойное чести со стороны мужчин; те, кто трудятся в нем, «достойны двойной чести»; почетного содержания и почетного уважения; их нужно принимать с радостью, чтобы они пользовались репутацией, чтобы их знали, признавали и признавали те, над кем они находятся, как их отцы, наставники и правители; и быть высоко оцененными за свой труд: и это «дело Господа и Христа» (1 Кор. 16:10; Фил. 2:30), к которому они призваны небесами и достойны этого. им и помогал в этом; и в этом они должны быть постоянными, стойкими и непоколебимыми, всегда в изобилии, так как их труд не напрасен в Господе; хотя ни один человек не достаточен для этого сам по себе; его способности от Бога, и он должен зависеть от Него как в плане помощи, так и в успехе. Я продолжаю спрашивать,
3. Кто является подходящим и подходящим человеком для выполнения этой работы.
3а. Они должны иметь хорошие моральные качества; безнравственный человек не пригоден быть членом церкви, а тем более служителем слова: среди качеств епископа, надзирателя или пастыря церкви наблюдаются несколько моральных качеств; как, что такие должны быть безупречны, иметь хорошее поведение и иметь хороший отзыв о тех, кто снаружи; безобиден в жизни и разговоре, чтобы министерство не было обвинено и не подверглось упрекам; но тогда он должен быть более чем моральным человеком, как в теории, так и на практике; простой моралист не способен выполнять работу евангелиста или проповедника Евангелия.
3б. Они должны быть такими, которые истинно являются причастниками благодати Божией, иначе они не смогут говорить о божественных вещах чувственно и опытно; о которых они не могут сказать, что слышали, видели и чувствовали их, и поэтому не могут говорить о них; в некоторых случаях они должны быть немыми и неспособными с ними говорить; они также не могут иметь чувства товарищества с душами, искушенными и покинутыми; и не жалейте невежественных; и не скажите ни слова вовремя утомленным душам: но тогда они должны иметь больше благодати, иметь больше, чем обычно имеют другие христиане; иначе, как желал Моисей, весь народ Господень был бы готов стать пророками и служителями слова.
3в. Они должны быть наделены Добротой служебными дарами, такими как Доброта, полученная для людей и дающая им, посредством чего Он сотворил и приготовил их быть пастырями и учителями; ни благодать, ни человеческое учение, ни природные качества сами по себе не достойны служения, хотя все они пригодны и полезны; но дар Добра; у апостола Павла было все вышеперечисленное, но он не приписывает свое служение Евангелия ни тому, ни другому, а полученному им «дару», подготавливающему и готовящему его к этому важному делу (Еф. 3:7, 8). ), и этот дар у одних больше, у других меньше; но во всем, где оно есть, оно более или менее пригодно для дела служения (Рим. 12:6).
3д. Они должны внимательно изучать Священные Писания и обладать компетентными знаниями о том, что в них содержится; благодаря чему «человек благости», служитель благости, «может быть совершенен, полностью подготовлен ко всякому доброму делу», и особенно к делу служения (2 Тим. 3:16, 17). Им следует сделать Библию своим главным изучением, усердно и постоянно читать ее и размышлять над тем, что в ней содержится; и сдаться
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полностью им, чтобы была очевидна их польза от познания тайны Добра; ибо, поскольку они должны кормить церкви «знанием и пониманием», необходимо, чтобы они сами имели значительную долю такого знания; и такие, как Аполлос, сильный в Священных Писаниях, подобны книжникам, хорошо «наученными для Царствия Божия» (Матфея 13:52).
3е. Они должны иметь призвание к этой работе как от Бога, так и от людей; «Никто не присваивает себе этой чести, но призванный Богом»; это внутренний призыв, который можно узнать по дарам, дарованным человеку, подходящему для такого служения; и провидением Добра, склоняя и направляя церковь отделить его к делу, к которому Он его призвал; а внешний призыв исходит от самой церкви после испытания Его даров. И, 3ф. Они должны быть посланы, у них должна быть миссия от Благости, и чтобы Церковью (Рим. 10:15) апостолы Христовы были посланы Им, как и Он был Отцом Своим (Иоанна 20:21), во времена Иеремии были такие, кто бежал, но не был послан; пророчествовал, хотя и не говорил с ним; но это не были истинные пророки и служители Божьи.
3г. Они должны быть такими, кого считают верными и «поставленными на служение» Самим Господом; как был апостол Павел (1 Тим. 1:12), а не навязывающиеся, вторгающиеся в эту должность и присваивающие ее себе, без позволения Бога или людей.
3ч. Для осуществления этого служения подходят лишь те люди, которым оно дано, которые приняли его от Господа и отдали себя ему: апостол говорит о служении слова как о том, что он «получил от Господь Доброта»; как дар, данный ему, доверие, возложенное на него, и поэтому он был заинтересован в его выполнении; и указывает на это как на аргумент, который следует использовать с Архиппом, «чтобы исполнить его» (Деяния 20:24; Кол.
4:17), и поэтому такие люди должны полностью отдаться этому и использовать в этом свое время и таланты; посвятить себя служению святым, как это сделал дом Стефана; и как можно меньше связываться с делами житейскими, но отдаваться служению слова и молитвы, как избрали апостолы (Деян. 6:4).
3и. Они должны быть одновременно «способными» и «способными» учить, иметь способности к этой работе от Бога, который только делает людей «способными служителями Нового Завета»; а также обладать даром речи, даром ораторского искусства, чтобы уметь облекать свои идеи соответствующими словами, легко передавая их смысл пониманию других; и должен стремиться найти приемлемые и подходящие слова, как сказано о царственном проповеднике (Еккл.
12:10), доставляя удовольствие и пользу слушающим их (2 Тим. 2:2; 1 Тим. 3:2).
3дж. Они должны быть такими, кто «учится проявлять себя работниками, которым не нужно стыдиться, правильно разделяющими слово истины»; давая истинный смысл этого, вникая в его глубокие вещи и распределяя каждому его долю, соответствующую его возрасту, детей, юношей и отцов; детям — чистое молоко слова; тем, кто более взрослым, — крепкая пища: также следует различать святых и грешников, драгоценных и мерзких, давая детям свой хлеб, а не святыни псам.
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4. Далее следует изучить предмет работы служения. В целом это включает в себя служение слову, исполнение таинств, соблюдение церковной дисциплины и всю заботу о стаде; но эта отрасль, которую мы рассматриваем, — это служение Евангелия; и что это такое, можно узнать,
4а. От названий, которыми он называется.
4а1. Апостолы вообще предлагали предаться «служению слова» (Деян. 6:4), которое есть слово не человеческое, но Божие; и которое произносится служителями его как таковое и принимается слушателями его, в которых оно действует действенно (Евр. 13:7; 1 Фес. 2:13), и называется словом веры, словом истины, слова примирения и слова жизни и спасения (Рим. 10:8; Еф. 1:13; 2 Кор. 5:19; Фил. 2:16; Деяния 13:26).
4а2. Служение Духа (2 Кор. 3:8), названное так потому, что оно должно выражаться словами, которым учит Святой Дух; и оно раскрывает вещи Духа Божьего, духовные истины и доктрины, которые природный человек не принимает; и посредством него передаются и принимаются Дух Божий и Его благодать; поэтому служитель Евангелия описывается как тот, кто преподносит Дух людям; то есть является орудием получения ими благодати и даров Духа (Гал. 3:2, 5).
4а3. Служение праведности (2 Кор. 3:9), которое есть «слово праведности»;
назван так потому, что в нем «открывается правда Божия от веры в веру» (Евр.
5:13; ПЗУ. 1:17) главное и главное учение об этом – оправдание праведностью Христа (Деяния 13:39).
4а4. Служение примирения (2 Кор. 5:18), называемое «словом примирения» (2 Кор. 5:18).
Кор. 5:19), что есть не что иное, как Евангелие мира; слово, проповедующее мир на небесах, Который есть Господь всего (Еф. 6:15; Деян. 10:36), которое не предлагает людям примириться с Богом; но заявляет, что мир совершается кровью Христа и что примирение, искупление и удовлетворение грехов совершаются страданиями, смертью и жертвой Христа.
4б. Во-вторых, что представляет собой это служение, можно узнать из того, что призвано проповедовать служителям добра и что они делают предметом своего служения. Как, 4б1. Евангелие: они служители Евангелия; их задача — проповедовать Евангелие; это Евангелие благословенного Бога, которому они доверяют; и горе им, если они не будут проповедовать Евангелие. Который называется, 4b1a. Евангелие благодати Божией (Деяния 20:24), являющееся провозглашением благодати и благоволения Бога в Господе; что спасение происходит исключительно по благодати, а не по делам, от начала до конца; что первый шаг к этому, избрание, – это «избрание благодати»; это оправдание происходит «даром, по благодати Божией»; что прощение грехов происходит «по богатству благодати»; что
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усыновление происходит благодаря удивительной любви Божией; и что вечная жизнь – это «дар», дар благодати Божией через Доброту: все это является предметом евангельского служения.
4б1б. Его часто называют Евангелием Христа, словом Христа и учением Христа; который относится к Его личности, как к Сыну Божию; о своих должностях Посредника, Пророка, Священника и Царя; и благодати, которая в нем; и о благословениях благодати, исходящих от Него: и кто не принесет сего учения, тот не будет принят и ободрен (2 Иоанна 5:9, 10).
4б1с. Евангелие спасения, слово спасения и само спасение; это возвещение спасения небесами; Верно и достойно всякого принятия слово, что Добро пришло в мир, чтобы спасти главного из грешников; оно заявляет, что спасение есть в нем, а не в ком-либо другом; и что всякий, кто поверит в Него, спасется: это Евангелие, которое проповедует каждый верный служитель и который желает услышать каждый разумный грешник.
4б2. Доброта и распятие — это предмет, сумма и суть евангельского служения; «Мы проповедуем Добро распятое»; это проповедь или учение о кресте; учение о спасении распятой Добротой; мира кровью своего креста; о примирении избранных Божиих в одном теле через крест; об искуплении и искуплении своих грехов Своими страданиями и смертью на нем; именно это апостол Павел решил сделать предметом и единственным предметом своего служения (1 Кор. 1:23, 2:2).
4в. В-третьих, служение слова включает в себя все, что касается доктрины; и вообще требуется, чтобы оно было здоровым; слова веры и здравого учения, образ здравого слова, здравая речь, которую нельзя осудить; и то, что становится здравым учением, что здорово и полезно, целебные слова Господа нашего Благости; и которые противостоят нездоровым, нездоровым учениям, ложным учениям, которые разъедают, как язву; а здоровое учение – это то, что согласно Священным Писаниям, которые
«полезно для доктрины»; откуда следует черпать и тем самым доказывать и подтверждать всякое учение, согласно которому должен проповедовать каждый служитель слова (Ис. 8:20), и именно по этому правилу каждый слушатель должен судить о правильности или необоснованности поэтому, как это сделали верийцы (Деяния 17:11), учение, передаваемое в служении слова, должно быть тем же самым, которое проповедовалось Добром и его апостолами; первые христиане стойко продолжали «в учении апостолов»; и действительно, если проповедуется какое-либо другое учение, его нельзя принять (Гал. 1:8,9), а это учение «по благочестию»;
который учит этому, поощряет, продвигает и обеспечивает его соблюдение; такие как доктрины избрания, свободного оправдания небесной праведностью, полного прощения грехов Его кровью и окончательного стойкости святых; которые не являются распущенными доктринами, хотя и клеветнически обвиняются в этом; но заставьте людей жить на небесах, которые умерли за них и воскресли; и на что должен обратить внимание каждый служитель Евангелия; таков совет апостола Тимофею: «Внимай себе и учению твоему» (1 Тим. 4:16), чтобы оно было чисто и нетленно, согласно Писанию, как и учение Христа и апостолов Его. и который способствует святости жизни и разговора.
4д. В-четвертых, служение слова включает в себя несколько обязанностей религии, на которых следует настаивать в своем ходе; и святых следует призывать применять их на
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евангельские принципы и мотивы; их нужно научить соблюдать все, что повелевает Доброта, все его постановления и все обязанности как по отношению к Богу, так и к людям; их следует помнить, чтобы они были готовы ко всякому доброму делу и заботились о том, чтобы сохранять их для необходимых целей; Каждая обязанность, общественная и частная, личная, относительная и домашняя, а также каждое учение должны прививаться на протяжении всего евангельского служения.
5. Далее можно наблюдать, как должна выполняться работа служения. И,
5а. Это следует делать усердно и постоянно, с великим усердием и настойчивостью, «во время и не во время» (2 Тим. 4:2), и апостол, упомянув несколько важных учений Евангелия, таким образом порицает Тита: «Сие я делаю хочешь, утверждай постоянно», всенародно и приватно, и по домам, как он это делал (Титу 3:8; Деяния 20:20).
5б. С великой ясностью и ясностью (2 Кор. 3:12, 4:2), излагая истину ясно и открыто, без маскировки; не использовать двусмысленные выражения, фразы сомнительного или двойного значения, а также непонятный жаргон слов; но язык простой и легкий для понимания даже людей с самыми низкими способностями; но не низменный и грязный, но выше презрения; должен говорить не словами, которым учит человеческая мудрость, а словами Святого Духа, языком Священных Писаний или тем, что ему угодно.
5в. Целиком и полностью; а это происходит, когда всякая истина проповедуется и ни одна не скрывается, и ни один долг не игнорируется; когда ничего полезного не утаивается и вся воля Божия возвещается; и когда оно проповедуется «полностью», как это было у апостола Павла; и производится «полное доказательство служения», на которое он направляется; и служение, полученное от Господа Благости, совершается в каждой из частей и ответвлений Его (Рим. 15:19; 2 Тим. 4:5; Кол. 4:17).
5д. С верой (Иер. 23:28), служители являются домостроителями тайн Благости и Его благодати; и «от управителей требуется, чтобы человек оказался верным», а также мудрым (1
Кор. 4:1, 2; Луки 12:42) не может быть более почтенного характера, чем то, что сказано о Тихике, что он был «возлюбленным братом и верным служителем в Господе»; и заметить это может быть более желательным или оказать большую честь, чем услышать наконец от Доброты: «Молодец, добрый и верный раб!» (Еф. 6:21; Матфея 25:21, 23).
5е. Искренне; раздавая «искреннее молоко слова»; не портя его; не использовать никаких хитрых методов для раскрашивания вещей и придания им ложного блеска; но выставляя истину на всеобщее обозрение в ее естественной простоте, без каких-либо зловещих целей и эгоистических взглядов; без всякой борьбы и раздоров, но по доброй воле, в славу Добра и на благо бессмертных душ (2 Кор. 2:17, 4:2; Флп. 1:15, 16).
5ф. Горячо; об Аполлосе сказано, что «он, пламенея духом, говорил и учил прилежно тому, что Господне» (Деян. 18:25), а апостол Павел служил Богу «своими
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духа в благовествовании Сына Своего», то есть все сердце и душа его были заняты служением ему (Рим. 1:9).
5г. Евангелие и его истины следует преподносить с уверенностью, а не с сомнением; есть такая вещь, как «полная уверенность в разумении» у частных христиан (Кол. 2:2), и гораздо больше должно быть у служителей слова; кому не следует бояться, что его сочтут догматичным; они должны быть такими; то есть они должны быть в курсе событий и быть уверены в истинах, которые они доносят другим; «Мы верим и уверены, что Ты есть то Благо, Сын живого Благости», — говорили апостолы Добра; и то же самое относительно всякой другой истины; «Мы верим и потому говорим» с уверенностью и уверенностью (2 Тим. 3:4; Иоанна 6:69; 2 Кор. 4:13).
5ч. И поэтому они могут, как и должно, «говорить смело, как должно говорить», без страха перед людьми, который наводит сеть; и не стремясь им угодить; ибо тогда они не были бы слугами Добра: так и апостолы, не устрашаемые угрозами и угрозами со стороны людей, гонениями нечестивцев и противодействием лжеучителей;
«смелились в Боге своем проповедовать Евангелие Божие с большим раздором» (Еф. 6:19, 20; 1 Фес. 2:2, 4).
5и. Евангелие следует проповедовать последовательно; оно должно быть однородным и цельным; в этом нет противоречия, нет «да» и «нет»; «труба» не должна издавать «неопределенный звук»; в противном случае это вызовет великое смятение в умах тех, кто слышит это, и повергнет их в крайнее недоумение, не зная, чему верить.
5дж. Слово следует произносить мудро; ее служители должны быть мудрыми и верными, чтобы отдать каждому свою долю и в свое время; им следует научиться быть искусными работниками, правильно проповедующими слово истины; требуется, чтобы у них был язык ученого, чтобы вовремя сказать слово тому, кто утомлен; «мудр тот, кто привлекает души»; и, будучи «лукавым», говорит апостол, «поймал коринфян лукавством», не грешным, а похвальным и похвальным.
6. Далее можно рассмотреть полезность публичного служения слова. И, 6а. В общем; его использование предназначено для расширения интересов Христа в мире; и именно посредством проповеди Евангелия всем народам во всем мире Царство Христа распространилось повсюду; не только в Иудее, где впервые было проповедано Евангелие, но и по всему языческому миру обращалось множество людей, и повсюду воздвигались церкви; Христианство восторжествовало, и язычество повсеместно было уничтожено.
Юлиан Отступник, наблюдая это, подражая христианам и думая тем самым усилить и утвердить язычество, назначил в языческих храмах лекции и изложения языческих догматов, уважая как нравственность, так и более трудные вещи, а также публичные молитвы и пение в положенные часы. [6].
6б. Служение слова предназначено для обращения грешников; без чего церкви не могли бы расти и поддерживаться и, конечно же, должны были бы потерпеть неудачу и прийти к нулю; но, поскольку рука Господня со служителями Его, многие во все времена веруют и обращаются к
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Господи, и присоединяются к церквям; посредством чего они поддерживаются и сохраняются: и поэтому необходимо в служителях слова излагать потерянное и жалкое состояние и состояние людей по природе, опасность, в которой они находятся, необходимость возрождения и покаяния, и праведности лучшей, чем их собственная, и веры в Добро; что благословенно за обращение людей от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу.
6в. Другое его использование: «Для совершенствования святых»; для восполнения числа избранных в действенном призвании даже тех, кто освящен или выделен Небесами Отцом, этим Его вечным действием, избрав их в Господе; или «для соединения святых», как это можно перевести; которые были разъединены и рассеяны по всему миру из-за падения Адама; они собираются служением слова; чтобы никто не погиб, но все пришли к покаянию; и быть вставленным в тело церкви и представленным в совершенстве в Господе Благости: следовательно, после этого и перед тем, что следует, ставится фраза «для дела служения»; указывая на это двойное использование этого слова; что же касается совершенствования святых, то,
6д. «Для созидания Тела Христова» (Еф. 4:12), то есть Его Церкви; ибо посредством слова она возрастает в созидание себя в любви (Еф. 4:16), и таким образом церкви в Иудее, Самарии и Галилее обретают покой и мир и благословляются служением Евангелием, были «назиданы» и созиждены в своей святейшей вере, как и отдельные люди (Деяния 9:31; 1 Кор. 14:3).
6е. Главной целью и применением ее, к которой стремятся все остальные, является слава Божия, и на которую следует главным образом обращать внимание при ее исполнении (1 Петра 4:11).
ПРИМЕЧАНИЯ:
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[2] Виции египетские. л. 2. в. 15. с. 5. с. 179.
[3] Море Невохим, пар. 2. в. 39.
[4] викинкс «Catechumenos suos», Друзий.
[5] Quod Omnis Probus, с. 877.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 3 — Глава 4

ОБЩЕСТВЕННОГО СЛУШАНИЯ СЛОВА
Публичное слушание слова – это еще одно таинство богослужения в евангельском устроении. Публичное чтение Священных Писаний было частью богослужения в синагоге (Деяния 13:15, 15:21; см. Луки 4:16, 17), а также чтение Священных Писаний, публично полученных в первые времена христианства; как следует из Иустина Мартира[1] и Тертуллиана[2]; и в более поздние времена для этой службы был назначен особый чиновник, называемый «чтецом» или чтецом. Публичные слушания связаны с общественным служением слова; они идут вместе и поддерживают друг друга, и одно не может быть без другого: при прежнем устроении проводилось публичное слушание закона, или слова Господня, в определенные установленные времена и времена; в конце каждых семи лет, в торжественном году освобождения, в празднике кущей, закон должен был читаться «пред всем Израилем, вслух их»; мужчины, женщины и дети должны были собираться вместе, чтобы они «слышали и учились бояться» Господа Бога своего (Втор. 31:10-13), в определенное время, например, в новолуния и субботы, люди приходил и садился перед пророками и слышал слово Господне из их уст; и даже во время вавилонского плена Иезекиилю из народа Иудейского сказано: «Они приходят к тебе, как приходит народ»; откуда видно, что это было обычным и обычным делом (см. Втор. 8:1, 14:1; Иез. 33:31); когда этот народ был возвращен из своего плена, во времена Ездры и Неемии, книга закона была вынесена публично и читалась на открытой улице с утра до полудня,
«перед мужчинами и женщинами и разумеющими, и уши всего народа были внимательны к нему» (Неем. 8:2, 3). В некоторые периоды времени, при прежнем устроении, было очень мало слушателей Слова; во времена Илия и когда Самуил был молод, «слово Господне было драгоценно»; то есть скудные и редкие, как обычно бывает; ибо «не было открытого видения»; ни одного публичного пророка, к которому Господь говорил в видении и к которому люди могли бы обратиться, чтобы услышать, научиться и познать слово и волю Божью. Во времена Асы народ Израиля долгое время находился
«без учительного священника»; и так, не слыша закона или слова Господня из своих уст; у них был, как это иногда угрожало, голод, «не голод ни по хлебу, ни по жажде воды, но по слышанию слов Господних» (1 Цар. 3:1; 2 Лет. 15:3; Амос). 8:11). В эпоху Евангелия возможности услышать слово стало более частым, и услышать его более ясно, ясно и полно; слышать то, что цари и пророки желали услышать, но не услышали; и это со стороны самых разных людей, и часто в большом количестве; «Закон и пророки были до Иоанна», — читали, объясняли и слушали публично; «С того времени, как Царство Божие проповедуется», Евангелие Царства, в более ясной форме, и «каждый человек стремится к нему», чтобы услышать его (Лк. 16:16), появились большие толпы, чтобы послушать Иоанна, когда он пришел проповедовать в пустыне Иудейской; и множество людей посещало служение Доброты и его апостолов; с течением времени иудеи действительно отвратили от себя слово Божие и показали себя недостойными его, и
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даже вечной жизни; когда апостолы, как им было повелено, обратились к язычникам, и те с радостью приняли это (Деян. 28:28), а услышать это является и долгом, и привилегией всех, кто имеет возможность услышать это; «Ибо вера от слышания, а слышание от слова доброго» (Рим. 10:17), и вот о чем следует говорить; относительно которого можно отметить следующие вещи:
1. Объект слушания или то, что должно быть услышано; это вопрос момента, и мужчинам следует быть осторожными в этом; Совет нашего Господа таков: «Внимайте, что слышите» (Марка 4:24), а не хитро придуманные басни и иллюзорные мечты людей, к которым следует прислушиваться и слушать; но «слово Божие»; между которыми существует такая же разница, как между плевелами и пшеницей (Иер. 23:28), к этому слову, происходящему от Благости, относящемуся к Его разуму и воле, особенно относительно спасения небесами, следует прислушиваться; и все, что передается служителями Евангелия в соответствии со словом Божьим, что извлекается из него и подтверждается им, должно быть услышано и принято не как слово человеческое, но как оно есть в истине. , слово Божие: не ложь, произнесенная в лицемерии, как все ложные учения; ибо никакая ложь не исходит от истины; не это, но «слово истины» должно быть услышано и принято (Еф.
1:13), которое исходит от Бога истины; сущностью которой является Добро, истина, и которую Дух истины ведет к познанию, и не содержит в себе ничего, кроме истины: не закона, как в руках Моисея; тот глас слов, который те, кто слышал, умолял больше не слышать, настолько они были ужасны; но Евангелие спасения, приносящее благую весть и радостную весть о спасении по благости. Когда Моисей и Илия были с Благостью на горе, голос там от превосходной славы повелел услышать не Моисея и Илию, но возлюбленного Сына Божия, говорящего: «Слушайте Его»: овцы Благости не послушают голос незнакомца, которого они не знают, но голос Христа, Великого и Доброго Пастыря, в Евангелии и в Его служителях; это голос любви, благодати и милосердия; голос мира, прощения, праведности, жизни и спасения с небес; голос, оживляющий душу, очень сильный, чарующий душу, манящий душу голос; утешительный и радостный, и поэтому очень желательный, чтобы его услышали, и очень полезный и выгодный для внимания; блаженны люди, которые слышат и знают этот радостный звук.
2. Акт слушания, который бывает двояким: внутренним и внешним; может быть один, последний, без другого, первый; иногда они идут вместе; и тогда слушание – это не только обязанность, но и благодать, польза и благословение.
2а. Сначала происходит внутреннее слышание слова; когда оно услышано настолько, что его можно понять, и когда люди узнают, что это слово Господне, как это делает стадо Христово, даже бедные из стада, и смогут отличить голос Христа от голоса незнакомца ; когда оно услышано, чтобы одобрить его, полюбить его, полюбить его и принять любовь к истине, и то из любви к ней; когда люди чувствуют силу этого, просвещая свой разум в познании божественных вещей, привлекая свои привязанности к небу, подчиняя ему свою волю; оно, приходящее не только в слове, но и в силе, действенно действует в них; когда они вкушают сладость ее и едят ее, и это радость и веселие их сердец; и они ценят слова уст Христовых больше, чем необходимую пищу; когда слышат, чтобы поверить, не с голой временной верой, а с духовной спасительной верой в Господа и Доброту, явленную в
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оно (Иоанна 5:24), и когда они слышат, чтобы принять слово в свои сердца, оно становится привитым словом, и всходит, и приносит плод в сердце и жизни.
Если спросить, как кто-то может услышать это слово, если люди по своей природе и намеренно глухи к нему, то они подобны глухой гадюке, которая затыкает свое ухо голосу чародейки, никогда не очаровывая так мудро; не хотят слушать, отводят плечо, затыкают уши, чтобы не слышать? ответ таков: это не от них самих, а от Господа; как видящее око, так и слышащее ухо, как в природном, так и в духовном смысле, от Господа (Прит. 20:12), Он дает им уши слышать, чего не всем дает, только некоторым; когда он дает им сердца и новый дух, тогда он дает им новые уши, чтобы услышать то, чего они никогда раньше не слышали, по крайней мере, таким образом; он открывает их уши и сердца, как и сердце Лидии, чтобы они внимали тому, что говорится в служении слова; он обрезает их необрезанные сердца и уши, чтобы любить Его, чтобы слышать слово Его с наслаждением и удовольствием; все, что делается в возрождении: «Тот, кто от Бога», кто рожден от Бога, «слушает слова Божии» внутренне и духовно; «Итак, — говорит Доброта иудеям, — не слушайте их, потому что вы не от Бога», — невозрожденные люди (Иоанна 8:47).
2б. Во-вторых, есть внешнее слышание слова, что есть и обязанность, и привилегия, так как слышатся именно слово Божие, и от него часто происходит большая польза; и поэтому следует услышать,
2б1. Постоянно и с великим усердием (Прит. 8:34) ежедневно или часто необходимо посещать общественные места поклонения, подразумеваемые под вратами и дверями мудрости, где должно быть услышано слово; если слово должно проповедоваться во время и не во время, его нужно слышать как можно чаще; или в противном случае проповедь бесполезна: многое может быть потеряно из-за непосещения и пренебрежения общественным богослужением, как показывает случай с Фомой; и большую пользу можно получить, настойчиво ожидая средств благодати, как случай с человеком, страдающим недугом тридцать восемь лет после долгого ожидания у бассейна, может побудить надеяться и ожидать.
2б2. Слово Божье должно быть услышано рано и с нетерпением. О слушателях Добра сказано:
«что весь народ рано утром приходил к Нему в храм, чтобы послушать Его»,
(Луки 21:38) это были скорые на слух, и их раннее слышание свидетельствовало о рвении к этому: пример рвения к слышанию мы имеем у Корнилия и его семьи, которые послали в Иоппию за Симоном Петром, который был сказать ему, что ему следует делать, приготовился принять его и поэтому, когда он пришел, так обратился к нему; «Здесь мы все предстали перед Богом, чтобы услышать все, что повелено тебе от Бога» (Деяния 10:33). Они были готовы ждать проповедника, чтобы услышать то, что он имел поручение сказать им; а не проповедник для них, как теперь принято; так и язычники в Антиохии, услышав слово Господне, желали, чтобы те же самые слова были сказаны им в следующую субботу, когда почти весь город собрался слушать слово Божие, так усердно и усердно они были к нему. (Деяния 13:42, 44).
2б3. Слово Божие следует слушать внимательно; это наблюдается слухом Добра,
«что весь народ очень внимательно слушал Его» (Лк. 19:48) или «зависал от Него» [3],
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когда они «слышали»; они прижимались к нему, обступали его и висели как бы на его губах[4], чтобы ловить каждое слово, выходившее из него; как слуги Венадада, когда они прислуживали царю Израильскому ради своего господина, «прилежно следили, не выйдет ли что-нибудь от него, и поспешно ловили это», чтобы исправить это в пользу своего господина (3 Царств 20:33) . Когда наш Господь вошел в синагогу в Назарете и дал Ему книгу Исаии, из которой он прочитал отрывок и объяснил его,
«очи всей синагоги были устремлены на Него», глядели на Него мечтательно, внимательно слушали Его и дивились благодатным словам, исходившим из уст Его (Лк. 4:20, 22), когда «глаза глупец», слыша это слово, «находится на краях земли», скитается и скитается здесь и там, а он невнимателен к этому.
2б4. Слово Божие должно быть услышано с благоговением; слушая его, следует избегать всех непочтительных взглядов и жестов; мужчинам следует задуматься, в чьем присутствии они находятся и чье слово они слышат; не слово человека, а слово Божие; «Где слово царя, там сила», и оно внушает трепет и почтение; и тем более слова Царя царей: Бога нужно бояться и почитать «в собрании святых»; во всех аспектах религиозного богослужения, совершаемых там, и особенно в слушании Его слова; мы читаем о некоторых, которые «трепещут» перед его словом, и я понимаю это не рабский страх и юридический ужас перед ним, а благоговейную привязанность к нему и поведение под ним.
2б5. Слово Божие должно слушаться с верою, ибо без него оно бесполезно (Евр.
4:2), так как пища, не смешанная с жидкостью, приятной жидкостью в желудке, не переваривается и становится неполезной; так и слово, не смешанное с верой, не придумывается и не приносит никакой пищи.
2б6. Услышанное слово Божие следует бережно хранить и не упускать[5] (Евр. 2:1), как протекающие сосуды, из которых вытекает налитая в них жидкость, или как ситечки, которые тотчас же пропускают то, что в них наливают. ; таковы забывчивые слушатели слова, которое должно храниться в уме и памяти, как драгоценный камень в шкафу; и которое, услышав, следует хранить в честном и добром сердце не только для настоящей пользы, но и для будущего блага (Пс. 119:11). Я продолжаю рассматривать,
3. Различные слушатели слова; ибо не все люди слышат одинаково и любят выгоду и выгоду. Некоторые писатели[6] делят слушателей на четыре типа, которых они сравнивают со следующими вещами; некоторые подобны «губкам», которые притягивают и впитывают все, как хорошее, так и плохое; таковы те слушатели, которые получают и любят все, что слышат; будь то здравая евангельская речь, они выразят ей свое одобрение; и даже наоборот, они будут хвалить ее как хорошую беседу, не будучи в состоянии отличить истину от заблуждения, здравое и необоснованное учение; Самое лучшее в этих слушателях то, что они нетрудны, но легко угодны. Других сравнивают с «песочными часами», в которых песок быстро переливается из одного стакана в другой; так и некоторые слушатели, что слышат одним ухом, выплескивают в другое, как обычно говорят. Третий вид сравнивают с «ситечками», тканевыми ситами, которые пропускают все хорошие спиртные напитки и задерживают отбросы и осадок; так они пропускают мимо себя и не обращают внимания на то ценное, что слышат; но если в разговоре есть что-то слабое и дерзкое, глупое и тщеславное, они обязательно это заметят. Четвертый вид – это
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по сравнению с своего рода «решетами», которые пропускают все, что ни на что не годится, и задерживают только тонкую муку; это лучшие из слушателей, которых кормят лучшей пшеницей. Но наш Господь с гораздо большей уместностью разделил и слушателей слова на четыре категории; одно он сравнивает с семенем, которое падает на дорогу, которое подхватывают и пожирают птицы небесные; другое — с семенем, которое падает на каменистую почву или на камень, которое, быстро вырастая, вскоре засыхает и исчезает. третий род — семя, упавшее между терниями, которое, вырастая, заглушает его, и оно становится бесплодным; и четвертый род — семя, упавшее на добрую почву и приносящее различный плод (Мф. 13:1). -23).
3а. Во-первых, один сорт можно сравнить с семенем, которое падает на обочину; под этим, по-видимому, подразумеваются случайные и случайные слушатели, которые, проходя мимо места поклонения, останавливаются и входят; не с намерением услышать, а для удовлетворения того или иного любопытства; и поэтому слышат очень небрежно и безразлично и забывают то, что слышат, как только слышат: их сравнивают с дорогой вдоль зерновых полей, оставленной для людей, чтобы пройти между ними, и, таким образом, с обычной дорогой , проторенная дорога; чему подобны их сердца: всякий грех, похоть и злая мысль проходят и возвращаются в них и становятся отчаянно злыми; и поскольку часто проходимая дорога становится твердой и невосприимчивой к падающим на нее семенам; так и сердца людей ожесточаются из-за обманчивости греха и становятся неспособными воспринимать какое-либо впечатление от слова, которое они слышат; и поскольку такая дорога должна быть вспахана, разбита и открыта, прежде чем на нее можно будет посадить семена; поэтому такие человеческие сердца должны быть открыты, как сердце Лидии, чтобы внимать тому, что говорится в служении слова. Эти слушатели — это те, кто слышат, но не «понимают» того, что слышат, как не понимает естественный человек, и поэтому это для них потеряно. Наш Господь истолковывает как «птиц небесных», которые ловят посеянное и пожирают его от лукавого, сатаны, дьявола; и, находясь во множественном числе в притче о птицах небесных, оно может обозначать лукавого с духовами злобы поднебесной, сатану и его начальства и силы, дьявола и его ангелов по сравнению с птицами небесными, из-за их проживания в нем; Сатана является князем силы или отрядом дьяволов, обитающих в воздухе; и из-за своей прожорливости они ищут, кого и что они могут поглотить; и как там, где сеют семена, птицы слетаются, чтобы собрать все, что можно; так и там, где есть служение и слушание слова, обязательно будет там сатана, чтобы воспрепятствовать пользе от него настолько, насколько в нем заключено; и о ком можно сказать, что он «уловит то, что было посеяно в сердце»; не благодать, которая там не была посеяна и которая, где она есть, не может быть отнята, но остается; но, как говорят Марк и Лука, «слово» было посеяно в их сердцах; не в их понимании, ибо такие слушатели не понимают этого; ни в своих привязанностях они отличаются от слушателей на каменистой почве, которые принимают слово с радостью; но в их воспоминаниях, и то очень незначительно, сердце вкладывается в память, как в Луки 2:51, из которой она внезапно и тайно улавливается, заставляя немедленно забыть ее, отвлекая ум на другие объекты, и фиксируя внимание на другом, так что слово для такого слушателя совершенно бесполезно.
3б. Во-вторых, иной сорт подобен семени, падающему на каменистую почву или на камень, как говорит Лука; под этим подразумеваются такие слушатели, которые постоянны и внимательны, в некотором роде понимают то, что они слышат, и соглашаются с этим, «верят» этому, по крайней мере «на какое-то время», и исповедуют это, да, принимают это. «с радостью», со вспышкой естественной привязанности, как Ирод,
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и другие слушатели Иоанна (Марка 6:20; Иоанна 5:35), но почва все еще была каменистой; сердца их тверды, как скала, не сокрушены словом, без всякого истинного чувства греха и покаяния в нем, лишены всякой духовной жизни и движения, упрямы, непреклонны, отважны сердцем и далеки от праведности. Об этом семени сказано, что оно «засохло»,
из-за нехватки земли; и как у Луки, потому что ему недоставало влаги, и из-за палящего солнечного зноя, и потому, что он не имел корня; так и слушатели, сравнимые с такой почвой, и семя на ней «засыхают» в своем исповедании; листья профессии опадают с них, как листья с деревьев осенью, и оставляют их голыми и обнаженными; и из-за проблем, с которыми они сталкиваются в своем исповедании, они «обижаются и спотыкаются, и во время искушения», как и во время гонения, «отпадают»; не от благодати, которой они никогда не имели, но от учения о благодати, которое они исповедовали: это происходит отчасти потому, что слово не было посеяно глубоко в их сердцах; ибо, как семя, с которым они сравниваются, вскоре проросло, поскольку ему было мало земли, чтобы пробраться, по той же причине оно вскоре засохло; и поэтому у этих слушателей имеются лишь некоторые легкие убеждения, поверхностные знания и временная историческая вера; но, не имея твердой, существенной истины и мудрости во внутренних частях, они вскоре теряют свое исповедание: отчасти из-за того, что их не орошают постоянно дождем небесного учения и росой божественной благодати, а также палящим солнцем гонений. на них они не могут вынести, и не имеют корня ни в любви Божией, ни в Господе, ни в самих себе; корень дела не в них, и со временем они приходят в ничто.
3в. В-третьих, третий сорт подобен семени, которое падает среди терновника и заглушает его; они замышляют тех, кто, услышав слово, «выйти», как говорит Лука, не в актах роста и плодоношения, как в Малахии 4:2, а в ходе внешнего исповедания, как это делали девы, мудрые и неразумные. свои светильники исповедания и вышли навстречу жениху; или, может быть, можно сказать, что эти слушатели выходят не для того, чтобы услышать слово, а из него; пренебрегая и оставляя его, как Димас оставил апостола Павла, возлюбив мир; какого цвета лица эти слушатели, и поэтому отправились по своим мирским делам; как приглашенные на свадьбу, которые, пренебрегши ею, пошли, кто на ферму свою, кто на торговлю свою. Наш Господь истолковывает тернии, заглушающие семя, мирские заботы, обманчивое богатство, похоти к другим вещам и удовольствия этой жизни, которые все имеют пресыщающую и удушающую природу. Под «заботой о мире» не подразумевается похвальная забота человека о том, чтобы обеспечить себя и семью и о том, что ему, возможно, придется дать им нуждающиеся; но тревожный, неумеренный, который, как шипы, огорчает, огорчает, сбивает с толку; и это напрасно и бесплодно, так как всеми заботами и мыслями человека он не может прибавить себе роста ни на локоть; и все же настолько поглощает его мысли, что препятствует полезности слова: богатство - вещь «обманная», оно не дает обещанного удовлетворения и не сохраняется так долго, как можно ожидать; а иногда являются средством, уводящим с правильного пути, и заставляют людей отклоняться от веры и отказываться от ее исповедания; или мешают им идти прямым путем и следовать добру, как юноше в Евангелии: и, как терния, они колют и пронзают многими скорбями людей, жаждущих их (1 Тим. 6:9, 10). ) и вредны для других; князь, судья и великий человек, лучший из них - как волчец, и самый честный - острее терновой изгороди, которые притесняют и сокрушают бедных; и они бесполезны, как миру иному, не могут принести пользы в день гнева, ни дать Богу выкуп за душу: и «иные похоти», мирские и плотские, так как они противны
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слово, они воюют против души и потому вредны; и «удовольствия жизни» кратковременны и кратковременны, и хотя какое-то время они сладки и приятны, в конце они становятся горечью и оказываются суетой и томлением духа и ведут к разрушению. ; такие слушатели, в которых это преобладает, подобны земле, как описано в Евреям 6:8. О терниях сказано, что они «проросли», то есть сами по себе, как тернии, а не сеются и не сажаются; а похоти, обозначаемые ими, являются делами плоти и происходят от развращенной природы; и они «входят» в сердце, и распространяют силы и способности души, и таким образом «заглушают» слово, как шипы семя, перерастая его, и оно становится бесплодным, не приносит никакого плода, по крайней мере, никакого плода. до совершенства.
3д. В-четвертых, четвертый тип слушателей подобен семени, которое падает на добрую почву и приносит различный плод; под кем подразумеваются те, кто слышат и «понимают» то, что слышат; не просто теоретически, но экспериментально; в чьи сердца входит слово, сопровождаемое божественной силой; вход в который дает свет к познанию божественных вещей; благодаря которому такие люди знают ему цену и ценят его выше тысяч золота и серебра, могут различать вещи и одобрять то, что превосходно; может различать истину и заблуждение, воспринимать одно и отражать другое; это такие слушатели, которые слышат слово и «принимают» его, как говорит Марк; не только в их головы, но и в их сердца, где оно имеет место и обитает обильно; которые принимают его не как слово человеческое, но как слово Божие; как свидетельство и свидетельство, которое он несет о своем Сыне, о своей личности и божественном сыновстве, а также о вечной жизни и спасении через него; и примите его с радостью, как и три тысячи, уязвленные сердцем; и со всей готовностью, как благородные берейцы, обыскав и исследовав услышанное; а также со кротостью примут насаждаемое слово, подчиняя свой разум Божественному откровению; не упражняясь в слишком высоком для них, отвергая всякое суетное воображение, плотские рассуждения и всякие высокие помыслы, возвышающиеся против познания Добра: это такие слушатели, как выражается у Луки, которые «в честном и добром сердце услышав слово, соблюди его». где добрая почва объясняется добрым сердцем, сотворенным Духом и благодатью Божией; в противном случае сердце человека нечестиво, да, отчаянно испорчено; и не во власти человека сделать свое сердце добрым; только Бог может создать в нем чистое и доброе сердце; дай ему сердце плотяное, мягкое и нежное, восприимчивое к слову, на которое оно по божественной благодати производит хорошее впечатление; и здесь оно сложено, как богатая драгоценность, в шкафу, и хранится и сохраняется для будущего использования: здесь сохраняется и крепко удерживается то, что совершено, такой не расстается с ним и не отходит от него, но хранит его, не колеблясь, утвердившись в нем и вместе с ним; твердо стойте в нем, в исповедании его: и они «приносят плод в терпении»; какой плод у них от Добра, зеленая ель; и через прививку к нему и пребывая в нем, как ветви на лозе; и который производится под влиянием Духа Божьего и много делает для славы Божьей; и которое проявляется в проявлении благодати и в совершении добрых дел: и это совершается «в терпении» при страданиях и увеличивается тем самым, и продолжается до тех пор, пока не будет доведено до совершенства; и в одних больше, в других меньше, и во всех добрых плодах одного и того же качества, хотя и не в одинаковом количестве (Матфея 13:23; Марка 4:20; Луки 8:15). Далее я отмечаю: 4. Что необходимо для правильного слушания слова как до него, во время него, так и после него.
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4а. Первый; что необходимо для того, чтобы услышать слово, и для того, чтобы это услышать.
4а1. Молитва должна идти перед этим. Те, кто желает услышать слово с пользой и пользой, должны молиться за служителя, чтобы он мог быть направлен на то, что может быть подходящим для их дел, чтобы ему помогли в его работе и чтобы он получил великое благословение на благо своих душ: и для себя, чтобы они могли расположить свои умы к тому, чтобы услышать слово, и удержаться от блуждания под ним, и чтобы они могли понимать то, что слышат, и принимать это с любовью к нему; иначе как можно ожидать благословения на дары Сиона, если о нем не просили? и насколько неразумно обвинять проповедника, который, размышляя о собственном поведении, должен брать вину на себя.
4а2. Необходимо заранее рассмотреть характер, использование и завершение этой услуги; что предназначено благо и назидание душ человеческих, и слава Божия; следует задуматься о том, насколько это важно для них самих и насколько благодарны Богу при правильном исполнении (1 Цар. 15:22), люди должны учитывать, в чье присутствие они входят, чье слово они собираются услышать; какое внимание следует уделять этому и какое почтение к нему! следует прислушиваться к совету мудрого человека (Еккл. 5:1), им следует учитывать преимущества, которые могут возникнуть от слышания слова, которое они должны предлагать себе для ободрения, и учитывать, в чем они нуждаются в наставлении, и чему обучаться; ибо если они мудры в своем тщеславии и воображают себя мудрее своих учителей, то нет никакой надежды и ожидания, что услышанное слово принесет им какую-либо пользу; именно кроткого и смиренного Бог будет учить Своему пути и наставлять Своим словом.
4а3. Для того чтобы услышать слово, необходим аппетит; слово — это пища, слышание и принятие его с верой — это питание им; это невозможно сделать без духовного аппетита; должно быть желание искреннего молока слова; церковь «пожелала и села», как можно перевести слова [7] (Песнь 2:3), пожелала сесть под сенью Христа, Его слова и постановлений, и села с радостью; и из этого следует,
«Его плоды были сладки на ее вкус»; у нее была страсть к этому, удовольствие от этого; «Блаженны алчущие и жаждущие правды», слова праведности, «они насытятся», насытившись им, как костным мозгом и туком: слушать слово без аппетита — все равно что человеку, сидящему за столом. стол хорошо сервирован, с вкусной едой, хорошо накрыт и сервирован, но у него нет аппетита есть.
4б. Во-вторых, есть некоторые вещи, необходимые во время слушания слова.
4б1. Человеку следует пробовать то, что он слышит, и пока слышит; ибо «ухо пробует слова»; это не значит, что люди должны критиковать слова, фразы и выражения проповедника, чтобы судить о правильности его стиля, уместности его дикции и каденции его слов; услышать слово, приносящее пользу, не требует такого критического искусства: но люди должны проверять то, что говорят, и доктрины, которые излагаются на их собственном опыте, согласуются ли они с ним; и словом Божьим, согласно ли ему; и это они должны делать, слушая это, насколько хватит их рассудка, и они могут вспомнить смысл Священных Писаний.
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4б2. Человек должен принять к себе то, что он слышит, и при этом слышать это. Некоторые слышат не для себя, а для других; когда такие-то выражения выпадают из уст проповедника, они тотчас же понимают, что они подходят такому-то человеку и касаются дела такого-то человека, не обращая внимания на себя; тогда как, слушая, им следует соблюдать то, что предназначено «для учения»; предназначено ли это для просвещения их умов и для утверждения их в настоящей истине; а если «для обличения» за грех, то это для своих; а если «для исправления» поведения и разговора, то это свое; и если
«для наставления в праведности» в любой сфере обязанностей, которая их касается; поэтому, когда они слышат о Христе как Спасителе и о великом спасении через Него, а также о благословениях и обетованиях благодати, они должны принять это к себе верой, как принадлежащее им;
«К вам послано слово спасения сего» (Деяния 13:26).
4б3. Вера должна смешиваться со словом, слушая его; люди должны верить тому, что они слышат, или верить этому сами, переваривать это как пищу, и тогда это будет для них полезно (Евр. 4:2).
4в. В-третьих, после того, как вы услышали слово, нужно сделать некоторые вещи, которые могут оказаться полезными и полезными.
4с1. Должно быть, насколько это возможно, воспоминание об услышанном; людям следует уединиться и поразмышлять над услышанным; животные, считавшиеся чистыми по закону, были такими, которые жевали жвачку; слушатели Слова должны стараться вспомнить и снова вспомнить то, что они услышали, когда их размышление над этим словом часто бывает таким же сладким или более сладким, чем при первом слышании.
4с2. Когда двое или более встречаются вместе после того, как услышали слово, и вместе беседуют о том, что они услышали, это может принести большую пользу и пользу, чтобы освежить воспоминания друг друга; то, что один забыл, другой может вспомнить; или то, что показалось трудным одному, может быть объяснено другим; и, таким образом, общение и совещание друг с другом являются средством укрепления друг друга в их святейшей вере.
4с3. Уместно задуматься о том, как они себя чувствовали, когда слышали это слово; если они были беспечны и невнимательны, блуждали, холодны и равнодушны под ним; они увидят повод для унижения и стенания о том, что так должно быть с ними, слыша такие евангельские истины и такие превосходные учения, доносимые им; или если их души расширились, их сердца согрелись, их чувства возросли, их суждения стали информированными, их знания возросли, а их души утвердились в настоящей истине, они будут приведены к хвале и благодарности. забота о том, чтобы то, что они слышат, претворялось в жизнь, что они «исполнители слова, а не только слушатели, обманывающие души свои» (Иакова 1:22).
5. Далее следует рассмотреть полезность слышания слова или преимущества, которые от него возникают по божественному благословению; и которые можно рассматривать как множество обнадеживающих причин и аргументов в пользу выполнения этого долга; и которые будут только что перечислены; как,
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5а. Осознание греха, потерянного и несовершенного состояния и состояния по природе часто приходит от слышания Слова; как три тысячи слушают проповедь Петра (Деяния 2:36), так иногда неверующий приходит в собрание, где проповедуется слово, и он «обличается во всех», во всех своих грехах и беззакониях, и его «судят» из всех», осужден за них в своей совести (1 Кор. 14:24, 25).
5б. Преобразование и происходит посредством этого; цель проповедуемого и услышанного слова — обратить людей от тьмы греха и заблуждений к свету благодати и истины; от власти, господства и рабства сатаны, чтобы служить живому Богу; от путей греха и безумия к путям праведности и святости; от зависимости от собственной праведности человека, до упования на праведность Добра (см. Деяния 26:18); поэтому одним из эпитетов закона, или учения Господня, по его действию является «обращение души» (Пс.
19:7). 

5в. Таким образом, или через слушание слова, Дух Благости, Его дары и благодати передаются в сердца людей (Гал. 3:2).
5д. Именно таким путем обычно приходит вера (Рим. 10:17).
5е. Радость веры и увеличение этой и всякой другой благодати происходят посредством нее (Флп. 1:25).
5ф. Это приносит комфорт; тот, «кто пророчествует» или проповедует, «говорит для утешения» (1
Кор. 14:3) цель и назначение евангельского служения – утешать скорбящих; поручение, данное небесами Его служителям, состоит в том, чтобы говорить с Его народом комфортно (Ис.
40:1, 2, 61:2). 

5г. Познание Христа и его увеличение — это плоды и последствия слышания слова, когда оно благословенно (2 Кор. 2:14).
5ч. Возникает любовь к добру, и благодаря этому возникает пылкая привязанность к нему (Песнь 1:3; Луки 24:32).
5и. Пища и питание в духовном смысле происходят словом; его находят и едят, когда его слушают, и души питаются словами веры и доброго учения, даже целебными словами Господа нашего Благости.
5дж. Время слушания иногда бывает запечатывающим (Еф. 1:13). Помимо публичного слушания слова, необходимо проводить частное чтение Священных Писаний, которое следует исследовать, чтобы увидеть, правда или нет услышанное (Иоанна 5:39; Деяния 17:11), и их следует читать в семьях, для наставления их в праведности; и таким образом даже дети могут познать Священные Писания в раннем возрасте (2 Тим. 3:15, 16; Еф. 6:4).
ПРИМЕЧАНИЯ:
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[1] Извинения. 2. п. 98.
[2] Втор. Анима, гр. 9.
[3] экзекремато «пендебат», Ватаблус.
[4] «Pendentque iterum narrantis ab ore», Вергилий.
[5] pararruwmen, «perfluamus», Vatablus.
[6] Вид. Amesium de Casibus Conscientiae, l. 4. в. 11. с. 187.
[7] ytbvyw ytdmx.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 3 — Глава 5

ОБЩЕСТВЕННОЙ МОЛИТВЫ
Молитва — это одна из частей духовного оружия святых, и главная из них, хотя и упоминается последней (Еф. 6:18), часто используется против временных врагов и для достижения победы над ними; Как показывают молитвы Асы, Иосафата и других, 2 Паралипоменон 14:11, 12, 20:3-5, 22. О Марии, королеве Шотландии, сообщается, что она боялась молитвы Джона Нокса, выдающегося служителя. , более двадцати тысячной армии. И это полезно против духовных врагов народа Божьего и для их победы.
Сатана часто чувствовал силу этого оружия; противостаньте диаволу верою в молитве, и он убежит от вас. Когда апостол Павел был избит и огорчен им, он прибег к этому; он трижды просил Господа, чтобы искушение отступило от него; и получил ответ: «Довольно для тебя благодати Моей!» и действительно, как управляется эта часть христианского оружия, так оно и поступает со святым, за или против него. В войне между Израилем и Амаликом, когда Моисей поднял руки — символ энергичной молитвы, — Израиль одержал победу; но когда он опустил руки в знак небрежности в молитве, Амалик одержал победу. Молитва имеет великую силу и преобладание перед Богом для устранения или предотвращения зла и для получения благословений. Иакову было дано имя Израиля, потому что, как князь, он имел силу благости и побеждал, то есть молитвой и прошением (Быт. 32:26, 28; см. Осия 12:3, 4). Илия молился искренне, и его молитва была полезной и действенной (Иакова 5:16-18). Молитва — это дыхание возрожденной души; как только ребенок рождается в мир, она плачет, как только душа рождается заново, она молится; о Сауле после его обращения можно наблюдать: «Вот, он молится!» где есть жизнь, там есть дыхание; где есть духовная жизнь, там есть духовное дыхание; такие души дышат вслед за Богом, пыхтят вслед за Ним, как задыхается сердце вслед потокам вод: Молитва — это речь души к небу[1]; разговор с ним, беседа с ним, в которой заключается большая часть ее общения с Богом. Молитва есть обращение к небу в мире, и через него, как Посредника, под влиянием и при содействии Духа Божия, с верой и искренностью души нашей, ибо в этом мы нуждаемся, и которые соответствуют воле Добра и предназначены для Его славы, и поэтому их следует просить с покорностью. Хотя это публичная молитва или молитва как публичное постановление в церкви Божьей, я, конечно, обдумаю, но я буду:
1. Обратите внимание на различные виды молитв, которые приведут к этому; ибо есть молитва со всякой молитвой, которая обозначает многие роды и роды молитвы.
1а. Есть умственная молитва, или молитва в сердце; и действительно, здесь прежде всего должна начаться молитва; поэтому Давид нашел в своем сердце молитву (2 Цар. 7:27), и это «действенное ревностное усердие».
или энергогуменх, «действенная молитва праведника, которая много помогает»; которое производится и формируется в сердце Духом Божьим (Иакова 5:16). Такая молитва
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было то, что было у Моисея у Красного моря, когда Господь сказал ему: «Почему ты взываешь ко Мне?» и все же мы не читаем ни одного слова, сказанного им; и такого рода была молитва Анны; «Она говорила в сердце своем» (1 Цар. 1:13), и это можно совершать даже без движения уст, и это то, что мы называем эякуляционной молитвой, из-за внезапности и быстроты ее вознесения к добру. , как выстрел дротика из лука; и что можно сделать в разгар дел, в самой публичной обстановке, и в разгар публичного общества, и незаметно; как и молитва Неемии в присутствии царя (Неем. 2:4, 5), и такую молитву Бог замечает и слышит; и, как древний писатель[2]
замечает: «Хотя мы шепчем, не раскрывая уст, но молимся в молчании, взываем внутренне, Бог непрестанно слышит ту внутреннюю речь», или молитву к Нему, задуманную в уме.
1б. Есть молитва, которая слышна и звучит вслух. Какая-то молитва слышна, но нечленораздельна и вразумительна, или выражается нечленораздельными звуками; как «со воздыханиями неизреченными»; но Бог прекрасно знает и понимает язык стона, и слышит, и отвечает. Но есть устная молитва, выраженная членораздельно, на языке, который должен быть услышан и понят как людьми, так и Господом; «Я воззвал к Господу своим голосом» и т. д. (Пс. 3:4, 5:2, 3) и к такой молитве церковь направляется Самим Господом (Осия 14:2).
1с. Есть частная молитва, в которой человек остается один на один; к чему направляет наш Господь (Матфея 6:6), пример этого мы имеем в Благости (Матфея 14:23; см. также пример этого у Петра; Деяния 10:9).
1д. Существует общественная молитва, в которой немногие или более объединяются, о которой и для поощрения ее наш Господь говорит: «Где двое или трое собраны во имя Мое, там Я посреди них» (Матфея 18). :19, 20) пример этой общественной молитвы с людьми находится в Деяниях 20:36, и именно эту общественную молитву с меньшим или большим числом людей уважает апостол Иуда (Иуды 1:20).
1е. В нем и при нем есть семейная молитва, совершаемая главой и хозяином семьи. Иисус Навин подал благородный пример семейного поклонения (Нав. 24:15), и такой пример мы имеем у Давида (2 Цар. 6:20), и даже Корнилий, римский центурион, до того, как он познакомился с христианством, был в практикуют это (Деяния 10:2, 30), а противоположное поведение вызывает возмущение, и можно ожидать, что гнев и ярость Бога падут на семьи, которые не призывают Его имени (Иер. 10:25), и это Это всего лишь разумное служение, поскольку семейное милосердие необходимо ежедневно, и поэтому о нем следует молиться; а семейные милости принимаются ежедневно, и поэтому за них следует каждый день благодарить.
1ф. Существует публичная молитва, которая совершается группами и сообществами людей, которые собираются публично, объединяются и объединяются в богослужении, и особенно в этой его ветви; ибо молитва всегда была частью общественного богослужения.
1ф1. Во-первых, эта часть божественного поклонения была установлена во дни Еноса, ибо «тогда люди начали призывать имя Господне»; то есть молиться во имя Господа, как это перефразировано в Таргуме [3] Бытия 4:26, но не так, чтобы добрые люди до этого времени молились лично и в своих семьях; но теперь семьи становятся более многочисленными и
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более крупные, они встречались и объединялись, совершая публичное богослужение, и особенно эту его часть; и так продолжалось во время патриархального государства.
1ф2. Во-вторых, при Моисеевом устроении, пока стояла скиния, применялась такая практика: ибо скиния называлась «скиния собрания»;
потому что, как отмечает Мюнстер, там собиралось собрание Израиля, чтобы молиться и приносить жертвы (Исх. 27:21). Кроме того, была еще одна скиния, которую Моисей поставил вне стана, по-видимому, временная, и которую он назвал тем же именем (Исх.
33:7), и который, согласно Таргуму Ионафана, был не только местом обучения доктрине, но и куда каждый, кто истинно покаялся, приходил и исповедовал свои грехи, просил прощения за них и получал его.
1ф3. В-третьих, в храме и во-первых, и во-вторых, общественная молитва составляла часть богослужения; здесь при освящении первого храма Соломон молился публично, в присутствии всего Израиля; и где люди в последующие времена должны были молиться и возносить прошения; и здесь стоял Иосафат и молился, и все общество Иуды и Иерусалима с ним: и потому храм назывался «дом молитвы» (Ис. 56:7). Подобным же образом и во втором храме обычно совершались молитвы; мы читаем о двух мужчинах, пришедших в храм помолиться, и о чем они молились (Луки 18:10; см. Деяния 3:1). Обычно во время возложения благовоний люди были заняты молитвой; так, пока Захария курил фимиам в храме, народ молился снаружи (см. Луки 1:9,10); поэтому молитву сравнивают с фимиамом, а молитвы святых называются благоуханиями и говорят, что они приносятся с большим количеством фимиама (Пс. 141:2; Откр. 8:3, 4), а Агатаркид[4], языческий писатель , несет сие свидетельство иудеям, пока стоял храм, что они соблюдали седьмой день как отдых от труда, и никакой работы в него не делали, но оставались в храме, простирая руки свои в молитве до вечера; и следует отметить, что в Иерусалиме была группа людей, называемых «стационарными людьми», которые были представителями народа в стране, которые, поскольку они не могли появиться в храме во время жертвоприношения, закона и молитвы, они заботились о них и представляли их[5].
1ф4. В-четвертых, публичная молитва была частью богослужения в синагоге, и этому можно научиться из того, что наш Господь говорит о лицемерах, которые любили «молиться стоя в синагогах», где их можно было увидеть и услышать от людей (Матфея 6:5). ), у евреев вообще есть большое представление о публичной молитве, как о том, что ее всегда слышат, и что поэтому люди должны всегда присоединяться к собранию, а не молиться в одиночку; но всегда должен присутствовать утром и вечером в синагоге; поскольку не слышна никакая молитва, кроме той, которая возносится в синагоге[6]; и говорят, что в каком бы месте ни находились десять израильтян, они обязаны оборудовать дом, где они собираются для молитвы, во всякое время молитвы, и это место называется синагогой[7]; и которое некоторые считают одним и тем же, хотя другие думают, что они отличаются от «proseucha», ораторского искусства или места, где обычно совершалась молитва, куда Павел и Сила приходили недалеко от Филипп и разговаривали с теми, кто приходил туда. ; и в одном из них считается, что наш Господь продолжал молиться целую ночь (Деяния 16:13; Луки 6:12), во время которой евреи собирались для наставления, а также для молитвы, особенно в субботние дни; как заметили Филон[8] и Иосиф Флавий[9], и это было древним обычаем.
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1ф5. В-пятых, в эпоху Нового Завета молитва всегда была частью публичного богослужения в различных церквях; как в Иерусалиме, первой христианской церкви. Когда ученики вернулись туда после вознесения нашего Господа, они продолжали «молитву и прошение» вместе с женщинами и другими людьми, составлявшими эту первую церковь; и следует отметить, в знак одобрения тех, кто был добавлен к нему, что они продолжали стойко
«в молитве», в публичных молитвах церкви, когда бы они ни собирались вместе; и где иногда наблюдалось замечательное явление божественного присутствия; и именно этой части служения, а также служению слова, апостолы постоянно посвящали себя (Деян. 1:14, 2:42, 4:31, 6:4). Такова была непрестанная молитва этой церкви за Петра, когда он находился в темнице, и она была замечательно услышана (Деян. 12:5), так и в церкви в Коринфе публичная молитва была частью божественного богослужения; ибо именно в отношении этого апостол дает указания молящимся мужчинам и женщинам, то есть присутствующим на этой части общественного служения, одним с непокрытой головой, другим с покрытой головой (1
Кор. 11:4,5), и именно в отношении своей публичной практики он говорит: «Я буду молиться духом» и т. д. (1 Кор. 14:15, 16, 19). Несколько указаний и увещеваний церквям выполнять обязанность молитвы рассматривают их не просто как отдельных личностей, но как тела и общины, объединяющиеся в этом служении (Еф. 6:18; Фил. 4:6; Кол. 4:2; 1 Фес. 5:17), и публичная молитва, судя по всему, была задумана главным образом апостолом (1 Тим. 2:1, 2, 8), и это было предсказано о евангельских временах (Мал. 1:11). . Эта практика возникла в самые ранние времена христианства и до сих пор сохраняется в христианских собраниях; так, Юстин Мартир говорит[10], что после чтения Священных Писаний и проповеди мы все вместе встаем и возносим молитвы; и после совершения ужина, как он замечает, президент или пастор церкви, в зависимости от своих способностей, изливает молитвы и благодарения, и весь народ громко восклицает «Аминь»; и так Тертуллиан[11]: «Мы собираемся в собрание к добру и как бы руками молитвой обходим его; эта сила благодарна Богу: мы также молимся за императоров, за их министров,
И т. д.» И от Юстина, а также от Оригена, Киприана и других мы узнаем, что жестом древних в публичной молитве было «стояние». Более того, Тертуллиан[12] говорит: «Мы считаем поститься противозаконным». в день Господень или поклоняться на коленях», и собор в Ницце повелел, «что, хотя были некоторые, преклонившие колени, синоду показалось правильным, чтобы они совершали свои молитвы стоя». хотя моей темой является публичная молитва, тем не менее, поскольку всякая молитва согласуется с целью ее, а также в основном относительно ее содержания и способа, а также о людях и вещах, о которых следует молиться, я перейду к рассмотрению:
2. Объект молитвы; которое не является простым существом, одушевленным или неодушевленным; это величайшая нелепость – поставить истукана на дереве и молиться ему, что не может спасти; молиться идолам из золота и серебра, делу рук человеческих, которые не могут ни говорить, ни видеть, ни слышать; не могут оказать никакой помощи или оказать какую-либо услугу ни своим служителям, ни усопшим святым; ибо мертвые ничего не знают о делах людей в этом мире; и они не могут помочь им в этом; их сыновья прославляются, а они этого не знают; они унижены, но не воспринимаются ими; Авраам не знает своих сыновей, а Израиль не признает их; напрасно обращаться к кому-либо из святых или обращаться к ним с молитвами: ни к ангелам, всегда отказывавшимся от человеческого поклонения, значительную часть которого составляет молитва; ангел, призванный Иаковом, был не сотворенным, а несотворенным (Быт. 48:16). Только Бог есть и должен быть объектом молитвы; «Моя молитва», — говорит Давид, —
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«будет Богу жизни моей», дающему жизнь и дыхание всем; он поддерживает в жизни их души, и в нем они живут, движутся и существуют; Он есть Отец милосердия и Бог всякой благодати, Который только может поставлять временные милости и духовные благословения, и от Которого исходит всякий добрый и совершенный дар; он только может слышать молитвы своего народа; он знает только людей и их нужды и только он способен помочь им и облегчить их; он Бог вседостаточный, ни в чем не нуждается для себя и имеет достаточно для всех своих созданий; Он — Бог близко и далеко, и близок ко всем, кто взывает к Нему, и является настоящей помощью во время нужды; он добр ко всем, и его нежное милосердие распространяется на все его дела; он милостив и милосерден, богат благостью и истиной. Все это, поскольку делает его достойным объектом молитвы и рекомендует его как такового, в значительной степени вдохновляет людей в их обращениях к нему.
Бог в трех лицах является подходящим объектом молитвы; Отец, Сын и Дух; кто единственный истинный Бог; и разрешено обращаться в молитве к любому из них, но не к одному в ущерб другим. Иногда Отцу молятся отдельно, отдельно от Сына и Духа; «Если вы призовете Отца» (1 Петра 1:17), поскольку Он может быть призван как отдельная Божественная Личность в Божестве, примеры чего мы имеем в Ефесянам 1:16, 17, 3:14-16, говорят, что второе Лицо, Сын Благости, взывают все святые во всяком месте (Деян. 9:14; 1 Кор. 1:2), Ему иногда молятся отдельно; как Стефан после его смерти; «Господь Боже, прими мой Дух!» и апостолом Иоанном для его второго пришествия; «И все же, приди, Господи Боже!» (Деяния 7:59; Откр. 22:20), а иногда и совместно с Отцом; как когда молятся о «благодати и мире», как почти во всех посланиях: «От Бога Отца нашего и от Господа Благости Благости» (Рим. 1:7 и т. д.), а иногда в молитве он предстает перед отец; а иногда и Отцу перед Ним, чтобы показать их равенство (1 Фес. 3:11; 2 Фес 2:16), третьему Лицу, Духу Божию, также иногда молятся отдельно, и в отличие от Отца и Сына (2 Фес. 3:5), и о благословениях благодати молятся от всех троих вместе (2 Кор. 13:14; Отк. 1:4, 5).
К первому лицу Божества обычно обращаются в молитве в образе Отца; так Доброта научила своих учеников молиться; «Отче наш, сущий на небесах» и т. д. поскольку он — Создатель и Отец духов и автор их существ; так и с церковью во времена Исаии (Ис. 64:8), а также как Он есть Отец Христа и Отец наш в Господе; как таковой к нему часто обращаются (2 Кор. 1:3; Еф. 1:3). Причина, по которой обращение в молитве обычно обращается к нему, хотя оно может быть обращено в равной степени к любому из двух других лиц, заключается в том, что он имеет приоритет порядка, хотя и не по природе, в божестве, а также в том, что он не имеет никакой должности; тогда как два других человека несут должность, и должность, связанную с молитвенным делом.
Доброта есть Посредник между Богом и людьми, посредством которого мы приближаемся к небу и возносим Ему свои молитвы; иным путем к небу нельзя приблизиться; Бог — огонь поядающий; пылающий меч справедливости стоит между Богом и грешниками; между ними нет человека, который мог бы возложить руки на обоих, кроме Доброты; никто не может прийти к Отцу иначе, как через Него; он открыл ему путь через завесу своей плоти и через свою драгоценную кровь, которая дает дерзновение войти в Святейшее из всех; через него есть доступ единого Духа к Отцу; он — путь принятия Богом, а также доступа
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ему; именно через него мы приносим жертву молитвы и хвалы, которая через фимиам его посредничества становится приемлемой для неба. Поощрение к молитве исходит главным образом от него; и мольбы у престола благодати о благословениях благодати основаны на Его личности, крови, праведности, жертве и ходатайстве; потому что Он был ходатаем за нас перед Отцом и умилостивлением за наши грехи, и потому, что у нас есть такой-то великий Первосвященник, который перешел на небеса и находится над домом Божьим; нас поощряют смело приходить к престолу благодати, приближаться с искренним сердцем и даже с полной уверенностью в вере (1 Иоанна 2:1, 2; Евр. 4:14, 16, 10:21, 22), веря, что, чего бы мы ни попросили во имя Его, Отец даст нам; да, сама Доброта «сделает это»; что показывает его равенство со своим Отцом и то, что он имеет ту же силу делать то, что он делает (Иоанна 14:13, 14, 16:23, 24).
Дух Божий также проявляет большую заботу в молитве; он является автором и исполнителем этого; он есть «Дух благодати и мольбы», формирующий его в сердце; и поэтому она называется «внутренней молитвой»; он создает в людях божественное дыхание и святые желания духовного; да, вкладывает слова в их уста и предлагает им взять их с собой; он впечатляет их умы чувственным пониманием их желаний, наполняет их уста доводами и вкладывает в них силы, чтобы умолять Бога; он помогает им в их немощах, когда они не знают, о чем и как молиться; и ходатайствует за них по воле Божией; он дает им свободу, когда они настолько заперты, что не могут выйти наружу; где он, там свобода; он — Дух усыновления, свидетельствующий их духу, что они — дети Божьи; позволяет им попасть на небеса как их Отец и взывать «Авва, Отец»; и как Дух веры побуждает их молиться с верой и горячо. Моисей, когда он молился за Израиль, когда участвовал в битве с Амаликом, представлял молящегося святого в его борьбе с духовными врагами; под него был подложен камень, на котором он сидел, подняв руки, символ Добра, Эбен Эзер, камень помощи во время нужды; Аарон и Ор, один с одной стороны, а другой с другой, подняли руки его и остановили их; Аарон, который умел хорошо говорить, был прообразом Христа, защитника и представителя своего народа, при посредничестве которого он ободряется и поддерживается в молитве; а Хур — это имя, которое имеет значение свободы и может указывать на Дух Добра, который является «свободным Духом», и как таковой поддерживает и поддерживает святых в проявлении благодати и исполнении долга. Следующими, которые следует рассмотреть, являются
3. Части молитвы, из которых она состоит; апостол в Филиппийцам 4:6 использует четыре слова, чтобы выразить это; и которые, как обычно полагают, создают отдельные виды или части молитвы; которые понимаются под общим названием «просьбы» или петиции, как
«молитва и прошение с благодарением»: и он также использует для этого четыре слова[13], с некоторым небольшим отличием, в 1 Тимофею 2:1: «Прошения, молитвы, ходатайства и благодарение»; посредством чего одна и та же вещь может обозначаться разными словами в зависимости от различных отношений, которые она имеет[14]; но если они имеют разные смыслы и представляют собой разные виды или части молитвы, то описание их Оригена[15] кажется ничуть не хуже любого другого; что «мольба» предназначена для какого-то блага, в котором мы нуждаемся; «молитва» о большем при большой опасности, то есть избавлении от нее; «ходатайство» выражается с большей свободой, фамильярностью и верой, с большей уверенностью в получении просимого у Бога; а «благодарение» — это признание добрых дел, полученных от Бога через
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молитва. Но продолжим и более подробно рассмотрим части молитвы, из чего она состоит; и я имею в виду не предписывать какую-либо форму молитвы, а направлять к делу и методу. И,
3а. В молитве должно быть торжество божественных совершенств; и с этого уместно начать; нам следует возвещать имя Господа, которому мы молимся, и приписывать величие нашему Богу; нам следует начать с того или иного его имени и титула, выражающих его природу и отношение, в котором он находится к нам как созданиям и новым созданиям; и упомяните одно или несколько его совершенств, которые могут вызвать трепет и почтение к нему; привлечь к нему нашу привязанность; укрепить нашу веру и доверие к Нему и повысить наши ожидания того, что Он будет услышан и ответит, как уже отмечалось ранее; что касается его чистоты, святости и праведности; о его всеведении, всемогуществе и вездесущности; и о его неизменности и верности, любви, благодати и милосердии.
3б. Должно быть признание нашей гнусности и греховности, нашей подлости и недостоинства в себе самом; мы должны предстать перед чистым и святым Богом, осознавая испорченность и оскверненность нашей природы и недостойность того, чтобы быть допущенными в Его присутствие и поклоняться у Его подножья; когда мы берем на себя задачу говорить с Господом, мы должны признать вместе с Авраамом, что мы всего лишь «прах и пепел»; не только твари немощные и смертные, но и грешные и нечистые; и с Иаковом, что мы «не достойны ни малейшей из всех милостей», проявленных нами, ни получения какой-либо милости от Бога; и поэтому не возносим к Нему наши мольбы «о нашей праведности, но о Его великих милостях».
3в. Должно быть исповедание греха; о грехе нашей природы, первородном грехе, внутреннем грехе; о грехах нашей жизни и действий; о наших ежедневных преступлениях закона Божия в мыслях, словах и делах: так поступали святые во все века; Давида, Даниила и других (Пс. 32:5, 51:3-5) и что поощряется (1 Иоанна 1:9).
3д. Должно быть осуждение всего зла, которого заслуживают наши грехи; так Господь наш учил Своих учеников молиться; «Избавь нас от всякого зла»; и, по-видимому, именно это имеют в виду святые, когда они часто молятся о прощении своих грехов и грехов других[16], чтобы Бог избавил их от нынешних страданий, какого бы рода они ни убрали Свою мучительную руку, которая ложится на них тяжким бременем и предотвращает то зло, которое, как кажется, им угрожает, и предотвращает его приход на них; в этом смысле мы должны понимать многие прошения Моисея, Иова, Соломона и других (Исх. 32:32; Числ.
14:19, 20; Иов 7:21; 3 Цар. 8:30, 34, 36, 39, 50).
3е. Другая часть или ветвь молитвы — это прошение о необходимых добрых делах; за временные милости, например, в отношении поддержания нашего тела, комфорта, поддержки и сохранения жизни; так наш Господь научил нас молиться; "Дай нам на сей день хлеб наш насущный;"
который включает в себя все необходимое для жизни. Молитва Агура по этому поводу очень мудрая, и ее следует копировать (Притч. 30:7-9). О духовных благословениях следует молиться; которые, хотя и заключены в завете и уверены для всех заветных, то, что обещал Бог, и будет исполнено; и мы можем иметь к Нему такую уверенность, что, чего бы мы ни попросили,
73

по его воле мы будем иметь; но тогда их нужно попросить; видя, что Он обещал и сделает, Он «за это будет спрошен домом Израилевым, чтобы сделать это для них» (Иез. 36:37).
3ф. Молитва всегда должна сопровождаться благодарением; это всегда должно быть частью этого; поскольку, поскольку у нас всегда есть милости, о которых нужно молиться, у нас всегда есть милости, за которые мы должны быть благодарны (Еф. 6:18; Фил. 4:6).
3г. В завершение этой работы уместно будет воспользоваться славословиями, или приписыванием славы Богу; из которых у нас есть много примеров, и любой из них можно использовать (Матфея 6:13; Еф. 3:21; 1 Тим. 1:17; Иуды 1:24, 25; Откр. 1:5, 6), которые служат для того, чтобы продемонстрировать хвалу Богу, выразить нашу благодарность Ему, нашу зависимость от Него и ожидание получить от Него то, о чем мы молились; и все это можно завершить словом «Аминь», выражающим наше согласие на то, о чем молились, наши пожелания и стремления к осуществлению этого, а также наше полное и твердое убеждение и веру в то, что мы имеем то, о чем просили. ибо по воле Божией.
4. Далее могут быть рассмотрены лица, за которых будут молиться. Не черти; ибо, как Бог не пощадил их, не дал им Спасителя, и не было обещано им никакой милости, так и ни о ком нельзя просить о них. Но мужчины; но только живые, а не мертвые; ибо после смерти наступает суд, когда неизбежно определяется окончательное состояние людей; и нет перехода из одного состояния в другое: ни за согрешивших грех к смерти, непростительный грех (1 Иоанна 5:16), но за умерших во грехах, необращенных грешников можно молиться (Рим. 10:1), мы можем молиться за необращенных друзей и родственников, за наших детей в естественном состоянии, как Авраам молился за Измаила; и особенно мы можем с верой молиться за обращение избранных Божьих, как это делал Сам наш Господь (Иоанна 17:20), и наша обязанность – молиться «за всех святых»; каждой страны, какой бы конфессии они ни были и при каких обстоятельствах; и поэтому мы должны молиться небесам как «нашему Отцу» и их, как Отцу всех нас; и ибо все дети Его, которые любят Господа Добро, носят Его образ, зовутся Его именем и призывают Его имя; особенно для служителей Евангелия, чтобы они могли говорить слово смело и верно, как им надлежит говорить его; чтобы слово Господне, которому они служат, могло иметь свободное течение, быть прославленным и благословленным для обращения, утешения и назидания; и что Господь поднимет и пошлет других работников в Свой виноградник: да, мы должны молиться «за всех людей»; для всякого рода людей, «для царей и всех начальствующих», для гражданских чиновников, чтобы они были ужасом для злодеев и похвалой для тех, кто поступает хорошо; и чтобы приблизилось время, когда короли станут отцами-кормилицами, а королевы — матерями-кормилицами церкви и народа Божьего: мы должны молиться о мире и благополучии жителей любого города или страны, в которой мы живем, поскольку в мир от этого у нас есть мир. Более того, мы должны молиться за наших врагов, которые злобно используют и преследуют нас; это повелено нам небесами, и в этом Он подал нам пример (Матфея 5:44; Луки 23:44), и поэтому Стефан молился за тех, кто побивал его камнями (Деяния 7:60).
5. Достойно внимания то, как совершается молитва.
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5а. Это должно быть сделано «в Духе» или «в Духе»; «Помолюсь духом», — говорит апостол (1 Кор. 14:15)[17], имея в виду либо необыкновенный дар, которым он и другие апостолы обладали, говорения на разных языках, который он решил сделать использование, но только тогда, когда его могут понять другие; или обычный дар Духа, Его благодать, влияние и помощь, необходимые в молитве; и это то же самое, что апостол Иуда называет «молитвой в Святом Духе»; и апостол Павел – «мольба в духе» (Иуды 1:20; Еф. 6:18). Забота Духа Божьего о молитве, а также необходимость Его благодати и помощи в молитве, а также ее использование уже наблюдались; но отсюда не следует, что людям следует молиться только тогда, когда они имеют Духа и находятся под Его влиянием: ибо молитва является естественной обязанностью и обязательной для всех людей, которые должны молиться настолько хорошо, насколько они могут, хотя никто, кроме духовных людей, не может молиться духовно; и все же даже такие люди не всегда находятся под благодатным влиянием Духа, и такие, когда они лишены его, должны молиться за них; ибо «Отец наш Небесный даст Духа Святого просящим у Него»; и когда люди находятся во тьме и беде, без света лица Божьего, общения Его благодати и влияния Его Духа, они больше нуждаются в молитве и должны быть более постоянными в ней (Пс. 130: 1; Иоанна 2:2, 4, 7).
5б. Он должен был совершить это «также с пониманием», как в вышеупомянутом месте; с пониманием предмета молитвы, Бога в Господе; иначе люди будут молиться и поклоняться неизвестно чему, неизвестному Богу; и с пониманием пути доступа к Нему, Благости, Посредника между Богом и человеком; и с духовным пониманием того, о чем молятся, имея разумение, просвещенное Духом Божиим: через Которого они научены, о чем молиться и как молиться, как должно, и знают, что, чего просят, по воле Господи, что у них есть прошения, которые они желают от него.
5в. Делать это надо с верой, без которой невозможно угодить Богу ни в том, ни в каком другом долге; чего мы просим, мы должны «просить с верою, ничем не колеблясь»; действенной является «молитва веры»; ибо наш Господь уверяет нас: «Все, чего ни попросите в молитве с верою, получите» (Матфея 21:22).
5д. Для молитвы необходимо пылкость духа; мы должны быть пылкими в духе, «служа Господу» во всех сферах обязанностей, и так же в этой молитве; ибо это «действенная горячая молитва праведника, которая много может» (Иакова 5:16). Молитва, уподобляемая фимиаму, подобно тому, сладко горит, когда зажигается огнем Духа и пламенем любви; такую искреннюю, горячую и настойчивую молитву церковь возносила за Петра непрестанно; и у нас есть пример искренней, напряженной и горячей молитвы к нашему Господу, чьи молитвы и прошения были с «сильным воплем» и слезами; и, находясь в агонии, тем усерднее и горячее молился (Лк. 22:44; Евр. 5:7).
5е. Молитва должна быть вознесена к Богу искренне; оно должно исходить «не из притворных уст», но из сердца; люди должны приближаться к Богу с истинным сердцем и взывать к Нему в истине; то есть в искренности их души; ибо когда они не взывают к Нему всем своим сердцем, это не считается ничем иным, как воем на их ложах (Осия 7:14).
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5ф. Это всегда должно совершаться с подчинением воле Божией, как это было с нашим Господом, когда Он так усердно молился: поэтому, когда мы хотим, чтобы нам была оказана милость или устранено несчастье, нам надлежит сказать: «Воля Господня». будет сделано» (Луки 22:42; Деяния 21:14).
5г. Его следует выполнять с усердием и бдительностью; необходимо «бодрствовать со всяким постоянством» (Еф. 6:18) для того, чтобы найти подходящую возможность сделать это, а также подходящее и подходящее время нужды, и когда Господь уже близок к обретению. бодрствуйте же «с благодарением» (Кол. 4:2) за помощь и содействие Духа; чтобы сердце возвысилось руками; чтобы оно не блуждало в нем и не вступало в искушение: и должно быть наблюдение за ним, за ответом на него и возвращением его;
«Утром, — говорит Давид, — я направлю свою молитву к Тебе и взгляну вверх» на благословение или милость, о которых молился; и еще: «Я услышу, что скажет Бог Господь» (Пс.
5:3, 85:8). 

6. Время молитвы, с продолжительностью в ней и продолжительностью ее; должно быть «всегда»;
«Всегда молиться всякой молитвой» (Еф. 6:18), отсюда эти увещевания; «Пребывайте в молитве; молитесь непрестанно» (Кол. 4:2; 1 Фес. 5:17). Это не значит, что люди должны всегда стоять на коленях и всегда формально молиться[18]; ибо есть много гражданских обязанностей, связанных с призванием человека в жизни, которым необходимо уделять внимание; и другие религиозные обязанности, помимо молитвы, которыми нельзя пренебрегать; одна обязанность – не закрывать другую, ни по гражданскому, ни по священному поводу: но желательно быть всегда в молитвенных рамках, и сердце быть готовым к этому во всех случаях; оно должно быть ежедневным, так как в нем есть каждодневная необходимость, ежедневные дела требуют этого; мы хотим хлеба насущного для своего тела, а внутренний человек нуждается в обновлении изо дня в день. Искушения ежедневны; противник наш, диавол, постоянно ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить; и поэтому нам следует ежедневно молиться, чтобы не впасть в искушение. Вышеупомянутые увещевания направлены против тех, кто либо не молится вообще, считая это тщетным и бесплодным (Иов 21:15), либо тех, кто молился, но перестал молиться, в чем Иова обвиняли, хотя ошибочно (Иов 15:4) или которые прекращают его, потому что не имеют немедленного ответа; Господь наш сказал с этой целью притчу: «Что должно людям всегда молиться и не унывать»; продолжать молиться и не унывать, потому что их молитвы кажутся услышанными не сразу; и приводит пример успеха назойливой вдовы с неправедным судьей (Лк. 18:1 и т. д.) или тех, кто молится только в беде; правильно молиться в такое время (Иак. 5:13; Пс. 50:15), но так поступят безблагодатные люди, находящиеся в состоянии отдаления и отчуждения от Добра, и что сделают плотские профессора и нерадивые души. (Ис. 26:16; Осия 5:15).
Евреи установили время в день для молитвы. Даниил молился три раза в день; и что это были за времена, мы узнаем от Давида; «Вечер, и утро, и полдень» (Пс.
55:17). Утренняя молитва, согласно Маймониду[19], совершалась от восхода солнца до конца четвертого часа (или десяти часов), то есть третьей части дня (см. Деяния 2:15). Молитва в полдень была в шестом часу (или двенадцати часах), и в это время Петр взошел на кровлю помолиться (Деяния 10:9). Вечерняя молитва была в девятом часу (или в трёх часах дня), примерно во время вечерней жертвы; в это время, то есть в час молитвы, Петр и Иоанн пошли в храм помолиться; в это время мы видим Корнилия молящимся (Деяния 3:1 10:3), и такая практика распространена среди христиан.
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в ранние времена. Иероним[20] говорит об этом как о церковной традиции, что третий, шестой и девятый часы — время для молитвы; и эта практика достаточно похвальна там, где есть свободное время от других законных занятий; и когда не придается особого значения пунктуальному выполнению его в это точное время; и не является условием принятия Богом; которое вернуло бы нас к завету дел, уловило бы наши души и опутало бы нас ярмом рабства. Что такое Климен Александрийский[21]
наблюдает, достоин внимания; некоторые, говорит он, назначают определенные часы для молитвы: третий, шестой и девятый часы; но «гностик (который наделен истинным знанием Бога и божественных вещей) молится всю свою жизнь; вся его жизнь — это священное собрание, священный праздник». Да, это сказано о Сократе, языческом философе, позор христиан, «жизнь Сократа была полна молитвы». Из всего этого мы узнаем, что хотя бы день не должен проходить без молитвы. Перейду к рассмотрению: 7. Поощрение к молитве и преимущества, вытекающие из нее. Святых можно поощрять к этому.
7а. Из заботы, которую имеют к этому Бог, Отец, Сын и Дух; на что уже обратили внимание. Бог Отец, как Бог всякой благодати, восседает на престоле благодати, держа скипетр благодати; приглашая людей прийти туда, где они смогут найти благодать и милосердие, которые помогут им в трудную минуту: Доброта — это Посредник, через которого они имеют доступ к Доброте, его слушание и принятие с ним; Доброта — их Защитник перед Отцом, который защищает их дело и ходатайствует за них; он вводит их в присутствие Божие, и как Ангел Его присутствия представляет их молитвы небесам, благоухающим его обильным фимиамом. И Дух Божий есть Дух благодати и моления, который снабжает их благодатью и помогает им в их молениях к Богу; и через которого, через Доброту, они имеют доступ к Богу как к своему Отцу.
7б. Благодаря интересу святых к Господу, которому они молятся, они получают к этому ободрение; он их Отец, принявший благодать, чье сердце полно любви, жалости и сострадания; его сердце обращено к ним, его глаза обращены к ним, и его уши открыты для их криков; Он их заветный Бог и Отец, который предоставил им благословения в завете и готов раздать их по их обращению к Нему в молитве (Флп. 4:19).
7в. От призыва Божьего в провидении и Его Духа к нему, а также от удовольствия в нем святые могут получить ободрение в исполнении этого (Пс. 27:8), он радуется, видя лицо, и услышать молитвы своего народа (Прит. 15:8; Пс. 102:17).
7д. Молящимся душам дано много обещаний; как избавление от беды и т. д. (Пс.
50:15, 91:15). Для их ободрения сказано: «Просите, и будет дано» и т. д.
(Матфея 7:7) да, Бог никогда «не говорил потомству Иакова: ищите Меня напрасно» (Ис.
45:19). 

7е. Опыт, полученный народом Божьим во все века в ответах на молитвы, обращенные как к самим себе, так и к другим, во многом воодушевляет их к выполнению этого долга: таков был опыт
77

Давида, и он наблюдал это в других (Пс. 40:1, 34:6), и это было не только с одним и частным человеком, но и с добрыми людьми в прошлые времена, во все века ( Пс. 22:4, 5).
7ф. «Хорошо святым приближаться к небу»; это не только хорошо, потому что это их долг; но это приятное благо, когда они имеют в нем присутствие Божие и души их обращены к Нему; и это полезное благо для них, когда Бог признает это как постановление, для оживления благодати Его Духа, покорения испорченности их сердец и приведения их в более близкое общение и общение с Ним. Молящиеся души полезны в семьях, церквях, общинах и общинах; когда немолящиеся бесполезны и ничего не получают ни для себя, ни для других.
Из всех плодов, которые вера производит в христианах, говорит Беза[22], молитва, то есть призывание мира через Добро, является главным.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 3 — Глава 6
О МОЛИТВЕ ГОСПОДНЕЙ
Все Писание направляет и дает повод для молитвы; но, в частности, молитву, которую обычно называют «Молитвой Господней», можно рассматривать как указание к ней; и так, кажется, это задумал наш Господь, когда Он говорит: «Итак молитесь таким образом», в такой краткой и сжатой форме, в нескольких полных выражениях, в словах для этой цели или в следующем смысле; к чему он призывал в противовес многословию, многословию и пустому повторению книжников и фарисеев; действительно, у евангелиста Луки сказано: «Он сказал им, когда вы молитесь, говорите» следующие слова, то есть «так», или в этом смысле, как это объяснено у Матфея, где оба вступления к молитве и самой молитве выражены полнее; ибо это не было задумано как предписанная установленная форма, во многих словах, это ясно; с тех пор оно не было бы изменено, как это происходит у двух евангелистов, которыми оно записано; ибо, хотя они оба согласны в главном, что касается смысла, но не в конкретных словах: «четвертое» прошение находится у Матфея: «Хлеб наш насущный дай нам на сей день», которое является прошением о нынешнем снабжении; у Луки это: «Хлеб наш насущный давай нам на день», что представляет собой молитву о постоянном снабжении, как в будущем, когда он может понадобиться, так и в настоящем: «пятое» прошение выражено у Матфея. «Прости нам долги наши», а у Луки:
«Прости нам грехи наши»; у Матфея — «как мы прощаем»; у Луки «ибо и мы прощаем»: и славословие, которое Матфей дает в целом, совершенно опущено у Луки; «Ибо Твое есть Царство» и т. д. И то, что ученики не понимали ее как форму молитвы, которую они могли бы использовать как таковую, кажется очевидным; поскольку мы не находим, чтобы они когда-либо этим пользовались; но это самое превосходное изложение молитвы по своей краткости, порядку и содержанию, а также образец, достойный подражания; и очень законно и похвально использовать в нем какое-либо отдельное прошение, как в его прямых словах, так и в смысле его; и даже все это, при условии, что избегается формальное и суеверное соблюдение этого правила, как это делают паписты.
Дело об этом очень полное и всеобъемлющее; один из древних[1] говорит:
«кратник всего Евангелия», а другой[2] — «сборник небесного учения». Ее по праву можно предпочесть всем другим молитвам из-за ее автора, порядка и содержания; хотя и не из-за пренебрежения и пренебрежения другими прошениями, которые преподносит нам Священное Писание: в двенадцатом веке была группа людей, называемых богомилами, которые, среди других странных представлений, придерживались того, что только молитва Господня должна считаться молитвой; и что все остальное должно быть отвергнуто как пустая шумиха[3]: социниане говорят[4], что эта молитва является дополнением к первой заповеди закона; и которые вместе с прочим добавляют к совершенству закона, который они полагают несовершенным, пока не пришла Благость, и как будто такая молитва была неизвестна ветхозаветным святым; но хотя эта молитва не выражена формально и в стольких словах в Ветхом Завете, тем не менее она есть материально, или ее содержание можно найти там; особенно в Псалмах Давида, из которых эту молитву можно назвать «воплощением», поскольку Псалмы можно рассматривать и использовать
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как «комментарий» к этому; действительно, это краткое изложение молитв и прошений, которыми пользовались добрые люди во времена Христа и до него[5], отобранные, собранные воедино и вставленные Им в эту молитву таким образом, как руководство для Его учеников; в котором можно заметить предисловие, прошения и заключение со славословием.
1. Предисловие: «Отче наш, сущий на небесах»; в котором объект молитвы описан по его отношению к нам: «Отче наш» и по месту его обитания, «которое находится на небесах».
1а. Во-первых, по отношению, в котором Он находится к нам, «Отец Наш», что можно понимать под Богом, рассматриваемым по существу; о Трех Лицах Божества, которые являются единым Богом, Творцом и, следовательно, Отцом всего; в этом отношении этот термин «Отец» не свойственен какой-либо одной Личности Божества, но общий для всех трех, одинаково являющихся «Творцами» (Еккл.
12:1) как в оригинале; и поэтому к ним обращаются как к единому Богу, Творцу и Отцу всего (Ис. 64:8; Мал. 2:10), и в этом смысле каждый человек, хороший и плохой, возрожденный и невозрожденный, может использовать эту молитву, и скажи: «Отче наш»: или же это следует понимать под Богом лично, то есть под одним Лицом в Божестве, а именно к Богу Отцу, первому Лицу, стоящему в отношении Отца в особом смысле. , Отец Господа нашего Благости, Который и есть предмет молитвы (Еф. 3:14), и Отец наш в Господе; «Я иду к Отцу Моему и Отцу вашему», — говорит Доброта (Иоанна 20:17), Мой Отец по природе, Ваш — по благодати; мой по естественному происхождению, ваш по специальному усыновлению; наше сыновство основано на нашем супружеском союзе и отношении к небу, Сыну Божию, и на нашем отношении к Нему, как первенцу среди многих братьев. Доброта, как Отец Христов, не предопределила нас к усыновлению Им детей и сообразованию Его образу; но на самом деле поместил нас среди детей и принял в свою семью актом особой любви и благосклонности (1
Иоанна 3:1), о чем свидетельство усыновления дается в возрождении; для тех, у кого есть
«сила стать сынами Божьими» — это те, кто «рожден от Бога»; Которого Он, как Бог и Отец Благости, «родил вновь по великой милости», по щедрой благодати и благоволению, по Своему благоволению (Иоанна 1:12, 13; 1 Петра 1:3), так что Отец Христа есть наш Отец как через усыновление, так и через возрождение; и как таковой мы можем обращаться к нему, как указано здесь; который показывает истинный порядок и способ молитвы, которую надлежит возносить Отцу, Первому Лицу; не из-за приоритета природы, а порядка в Божестве; и через Сына, который является посредником; и Духом, Духом благодати и усыновления; и которые все собраны в одном тексте (Еф. 2:18), никто не может прийти к Отцу, как только через небеса; и как никто не может назвать Доброту Господом иначе, как Духом, так и никто не может назвать Бога Отцом в этом особом отношении, но под свидетельством Духа усыновления.
Итак, рассмотрение Бога как «Отца нашего» в наших обращениях к Нему очень полезно: 1а1. Чтобы вызвать в нас благоговение Божие; сын почитает и почитает отца или должен это делать; и если Бог — наш Отец, Он ожидает почестей и почитания; и когда мы приближаемся к нему, то должно быть с «благоговением и благоговением»; не с рабским страхом, как слуга, а с сыновним страхом, как сын.
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1а2. Это побуждает нас пользоваться свободой с ним, как дети с отцом; излить перед ним душу и рассказать ему обо всех наших мыслях и всех наших желаниях; и «где Дух», как Дух усыновления, вопиющий: «Авва, Отец, там свобода».
1а3. Это даст нам смелость у престола благодати и надежную уверенность в том, что мы получим то, что просим у Него (Луки 11:13).
1а4. Идея Бога как нашего Отца возбуждает в нас и внушает нам чувства нежности Его сердца, Его жалости и сострадания, а также великой любви и привязанности, которые Он питает к нам, и поэтому не может отказать нам ни в чем хорошем. необходимо нам (Пс. 103:13; Ис. 63:15, 16; Лук. 15:20, 22; 2 Фес. 2:16).
1а5. Это не может не наполнить нас благодарностью за многие милости, которые Он, как добрый снисходительный Отец, оказал нам; вскормивший и воспитавший нас, кормивший нас во всю жизнь нашу, одевавший нас, и всем обеспечивший нас, и защитивший нас от всякого зла и врагов; и мы можем сказать вместе с Давидом: «Благословен Господь Бог Израилев, Отец наш, во веки веков!» (1 Лет. 29:10).
1а6. Это может научить нас подчиняться Ему, Отцу Духов, и подчиняться Его воле во всем, о чем мы просим Его (Луки 22:42).
1а7. Обращение к Нему как к «Отцу нашему» учит нас молиться как за других, так и за себя, даже за всех святых; ибо все дети Божии, к которым Он находится в том же отношении, будучи Отцом всех нас (Еф. 4:6).
1б. Во-вторых, объект молитвы описывается по месту его обитания и жительства; «Который на небесах» (см. Пс. 123:1). Это не значит, что Бог ограничен, включен и ограничен в каком-либо месте, ибо Он повсюду и наполняет Своим присутствием небо и землю; но как такова слабость нашего ума, что мы не можем помыслить его иначе как где-то, снисходительно к тому, он представлен как на самом высоком месте, на высоте неба; ибо, поскольку Он высокий и превознесенный, Он обитает на высоком и превознесенном месте; небо — его престол, обитель его славы, где его дворец, где он хранит свой двор и имеет своих слуг; и это выражает величие его величества, и поэтому к нему следует относиться с величайшим почтением; и такой взгляд на него приведет нас к некоторым божественным совершенствам, весьма ободряющим в молитвенном деле; как всеведение и вездесущность Бога (Пс. 11:4, 115:3, 135:5, 6), и «поскольку Бог на небе», а мы «на земле», то наших «слов должно быть немного», но полный, и выражаться с великим смирением и смирением, с великой скромностью и самоунижением, как «просто прах и пепел», говорящие с Ним (Еккл. 5:2; Быт. 18:27), и с учетом Его находясь на небе, должно отвлекать наш разум от земли и всего земного и от спрашивания о них и учить нас смотреть вверх, на небо на небесах, и искать то, что горнее, откуда происходит всякое добро и совершенное. подарок; и поскольку наш Отец находится на небесах, нам велят молиться, нам следует смотреть на небеса, а не на этот мир, как на свое родное место; если мы рождены свыше, мы рождены свыше, являемся участниками небесного рождения и небесного призвания и должны искать лучшей страны, небесной; наш разговор должен быть на небесах,
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и наши сердца будут там, где наше сокровище; Отец наш на небесах, и там дом Отца нашего и обители блаженства в нем; вот наша доля, вотчина и наследство.
Из предисловия я перехожу к рассмотрению:
2. Просьб в этой молитве шесть, некоторые считают их семью; первые три уважают славу Божию: другие — наше добро, временное и духовное.
2а. Первое прошение: «Да святится имя Твое»; который учит начинать наши молитвы с празднования мира, и с заботы о славе Его, и как цели, ради которой Он сотворил все; и он не даст его и не допустит, чтобы его отдали другому; это нам следует иметь в виду во всем, что мы делаем, и во всем, о чем мы его просим; главное в нашем сознании должно быть то, чтобы прославлялось Его великое имя (Нав. 7:9). Под его именем можно понимать самого Бога, например, когда говорят, что святые доверяют его имени, боятся его имени, любят его имя и тому подобное: или его природу и совершенства; как когда говорят: «Как его имя?» то есть его природа, «если можешь сказать»; и «как превосходно имя Твое на всей земле!» то есть какое славное зрелище совершенства Твоего по всей земле (Притч.
30:4; Пс. 8:1) или любое из великих имен и титулов Бога, под которыми Он заявил о себе; как Господь Бог Всемогущий, Иегова и т. д. (Исх. 6:3) и вообще все, чем он проявил себя, особенно слово свое, благовествование свое, которое наречено именем его и которое он возвеличил превыше всех и всякого имени своего и в котором величайший открывается он сам, его совершенство и слава (Иоанна 17:6; Пс. 138:2).
Теперь, когда мы молимся о том, чтобы его имя было «освящено» или освящено, поскольку «освященный» — это старое английское слово, которое сейчас мало используется и означает то же самое, что и «освященный»; смысл не в том, что Бога можно сделать святым или сделать более святым, чем он есть; ибо Он изначально, непреложно, неизменно и совершенно свят; нет святого, как Господь: ни святых ангелов; «Небеса», то есть небесные обитатели, «не чисты в глазах Его» по сравнению с Ним; но смысл в том, чтобы он был объявлен, признан и признан святым; как и серафимы в видении Исайи, и четыре животных вокруг престола, которые постоянно говорят: «Свят, свят, свят Господь Бог Вседержитель!» и когда ему воздается слава, подобающая его святому имени, и особенно когда воздается благодарность при воспоминании о его святости: и можно сказать, что он освящен или освящен как им самим, так и другими, и обоим можно молиться. в этой петиции. Он освящается сам собой, когда демонстрирует свои совершенства, как и во всех своих делах; в делах творения, промысла и искупления, и особенно Его святости и справедливости (Пс. 144:17), и когда Он показывает свое негодование против греха, мстит ему и наказывает за него; так он говорит о Сидоне и Гоге, что Он узнает, что Он Господь, когда Он «совершит Свои суды» над ними, «и освятится в них» (Иезек. 28:22, 38:16). 23) можно сказать, что он освятил свое имя, давая людям свое святое слово и святые постановления, которые направляют их на пути святости и праведности; и особенно, сделав свой народ святым народом; Он не только избрал их святыми и призвал их святым призванием и к святости, но Он внушает в них принципы благодати и святости и, наконец, приводит их в состояние совершенной и незапятнанной святости и чистоты: и его имя может быть освящено другими; гражданскими властями, когда они действуют с целью наказания злодеев и для похвалы тех, кто поступает хорошо; и служителями слова, когда они говорят по словам Божиим, чтобы Он во всем прославился; и обычными святыми, когда
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они «освящают имя Господне» (1 Пет. 2:14, 4:10; Ис. 29:23), и делают это, когда проявляют благодать веры, страха и любви; когда они верят ему, чтобы освятить свое имя, то неделание, которое возмущалось Моисеем и Аароном; и они освящают Его, когда делают Его своим страхом и страхом и любят имя Его (Числа 20:12; Исаия 8:13; Пс.
5:11), и когда они проявляют уважение к Его слову, поклонению и таинствам; «что является всего лишь нашим разумным служением» (Рим. 12:1) и когда они учатся способствовать святости жизни в себе и других (2 Кор. 7:1; 1 Петра 1:15, 16; Матфея 5:16) и заботятся о том, чтобы мир не был поруган через них или из-за них; и поскольку нет ничего более противоречащего освящению мира, чем осквернение его, принятие его напрасно, ложная клятва им, и ужасными клятвами и проклятиями нечестивых людей; оно освящается, когда судьи наказывают за эти вещи, служители осуждают их, а каждый благочестивый человек не одобряет и обескураживает их: и используя это прошение, мы молимся, чтобы слава Божия все более и более проявлялась и распространялась в мире, в ходе Его провидения и его устроений; чтобы его слово могло распространяться и прославляться в обращении и освящении грешников; и чтобы святость во всем его народе возрастала; и чтобы всякая профанация мира среди людей могла быть предотвращена и устранена.
2б. Второе прошение: «Да приидет Царствие Твое». У иудеев есть поговорка[6], что молитва, в которой нет упоминания о Царстве, то есть о Боге, не является молитвой. Можно спросить: 2b1. Во-первых, чье это королевство; по связи прошения с предисловием кажется, что это Царство Отца; «Отче наш, да приидет Царствие Твое». но так как Отец и Сын едины по природе и силе, то и царство их одно и то же; и так кажется по той или иной причине во всех смыслах этого слова. Есть царство провидения, в котором оба заинтересованы совместно; «Отец Мой доныне действует» в управлении миром и устройстве всего в нем, и «Я работаю» с Ним, говорит Благость (Иоанна 5:17), так что это «Царство» также является «Его». : посредническое царство, которое кажется более своеобразным Царством Добра, в некотором смысле принадлежит Отцу, поскольку он является Царем Отца, которого Он поставил над Своей церковью; и царство, которое он имеет, — по его назначению, за которое он отвечает перед ним и в конце предаст его Отцу (Пс. 2:6; Луки 22:29).
Царство благодати, установленное в сердцах народа Господня, — это Царство Божье, которое заключается в праведности, мире и радости в Святом Духе; это также Царство возлюбленного Сына Божьего, в которое переводятся люди при обращении. Отец имеет и будет заботиться как о духовном, так и о личном правлении Христа. Когда царства этого мира обратятся в небеса, они станут «царствами Господа нашего», Господа Бога Отца нашего, «и Его благости», Сына Божия. Доброта говорит о питье вина в Его «Царстве Отца» (Матфея 26:29), имея в виду либо личное царствование, либо высшую славу, которая представляет собой царство, уготованное Отцом и находящееся в Его даре; и тем не менее называется «вечным Царством Господа нашего и Спасителя Доброты» (2
Петра 1:11).
2б2. Во-вторых, можно далее спросить, о каком из этих царств следует молиться, как о будущем. Кажется, это не царство провидения, поскольку оно произошло от начала мира; хотя о нем можно молиться, чтобы оно могло более полно проявиться и чтобы было большее проявление силы и провидения
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Бог в управлении миром; чтобы люди знали, как Навуходоносор, что Всевышний правит в нем, к ужасу нечестивых жителей его и к радости праведных (Пс. 97:1, 99:1). Но скорее можно иметь в виду евангельское устроение, часто называемое Царством Божьим и Небесным, которое, когда было обращено это прошение, еще не наступило, хотя и было близко. Иоанн и Доброта начали свое служение со слов: «Приблизилось Царство Небесное»; и которое вскоре пришло, хотя и не соблюдалось, с великолепием и великолепием: по воскресении Господа нашего, и особенно при Его вознесении на небо, это стало более очевидным, когда Он был сделан и провозглашен Господом и Добротой, и множество людей в земле Иудейской. стал послушен вере его; оно получило дальнейшее развитие, когда Евангелие было принесено в мир язычников, и апостолы были вынуждены торжествовать каждый пришедший с силой, что видно в уничтожении евреев за их неверие и отвержение его, тех его врагов, которые не хотели ему царствовать над ними (Матфея 16:28; Марка 9:1), и еще больше, когда язычество было уничтожено и христианство утвердилось в Римской империи; по поводу чего сказано: «Ныне настало царство благости нашей и силы благости Его» (Откр. 12:10), но это царство придет во славе, а оно еще впереди, и так быть за, при уничтожении антиблагости и когда произойдет духовное царствование Христа; и этот голос будет услышан на небесах: «Воцарился Господь Бог всемогущий!» (Откр. 19:1-6) и еще более славно, когда Добро явится во второй раз лично и примет Свою великую силу и царствование, называемое «явление Его и Царство Его» (2 Тим. 4: 1) когда он придет лично, и мертвые в нем воскреснут первыми; эти счастливые мертвецы станут королями и священниками и будут править с добротой тысячу лет, в течение которых сатана будет связан, чтобы не беспокоить их. Это еще впереди; такого от сатаны и правления Христа и Его святых (Откр. 20:1-10) еще не было[7]; личное пришествие Христа и царствование с Его святыми еще в будущем, и о нем нужно молиться; как у Иоанна (Откр. 22:20), и, по-видимому, это прошение главным образом предназначено для него, поскольку оно так тесно связано с 2в. Третье прошение; «Да будет воля Твоя на земле, как и на небе»; чего еще никогда не делалось в полном смысле этого слова ни одним человеком на земле, кроме Господа нашего Благости, но будет сделано всеми святыми в личное царствование Христа. Воля Божья либо тайна, либо явлена; тайная воля Божия — это правило Его собственных действий в творении, провидении и благодати (Еф. 1:11; см. Откр. 4:11; Дан. 4:35; Рим. 9:15). Это неизвестно людям, пока оно не явится либо через пророчества о будущем, либо через факты и события, которые произойдут; оно всегда исполняется; «Кто воспротивился его воле?» ему нельзя сопротивляться, и он становится недействительным. Нет никакого противодействия воле Божией; любые планы, противоречащие этому, составленные людьми, бесполезны; «Совет Господень состоится, и Он исполнит все, что угодно Ему» (Ис. 46:10). Промыслительная воля Божия или то, что является в устроении Его провидения, являются для нас руководством в наших действиях; мы должны сказать, как направляет нас Иаков, что мы будем ходить туда и сюда, делать то или это, «если угодно будет Господу» (Иакова 4:14, 15), и даже если эта воля Божия проявляется в неблагоприятных устроениях, она должна быть уступчивым и подчиняться без ропота и ропота; о каждом событии следует говорить: «Да будет воля Господня» (Деяния 21:14), подражая Илию, Иову, Давиду, Езекии и другим, и даже Самому Господу нашему (1 Цар. 3:18; Иов 1:21, 2:10; 2 Цар.
15:25, 26; Пс. 39:9; Это. 39:8; Луки 22:42).
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Откровенная воля Божия – это либо то, что становится известным в Евангелии и выражает добрую волю Божию, Его благодать и благоволение, провозглашенное в способе и методе спасения грешников небесами, либо то, что обозначено в законе, что есть «добрая, приемлемая и совершенная воля Божья»; дело в том, что оно «хорошо», и когда оно правильно используется и когда ему правильно и истинно повинуются, оно «приемлемо для Добра» через Доброту и является
«совершенное» правило жизни и разговор с мужчинами. Для совершения чего-то необходимо знание оного (Кол. 1:10). Вера в Господа; без чего угодить Ему невозможно (Титу 3:8). Благодать и дух Добра; без чего ничего нельзя сделать с какой-либо целью; этого можно ожидать, поскольку это обещано, и о нем можно молиться с верой (Иез.
36:27), и когда все делается правильно, то делается ради славы Божией и без всякой зависимости от Него; признавая, что, когда мы сделали все, что могли, мы становимся бесполезными слугами.
Правило исполнения воли Добра, выраженное в этом прошении, таково: «как это делается на небесах»; имеется в виду не звездное воздушное небо, хотя обитатели его исполняют волю Добра, по-своему, в совершенстве; солнце знает и точно наблюдает свой восход и заход, а луна — назначенные ему времена перемен и полноты, возрастания и убывания; и орбиты планет сохраняют установленный курс; солнце, и луна, и звезды славят Господа, как они призваны, и даже метеоры в воздухе (Пс. 148:3, 8). Но скорее подразумеваются третьи небеса, обитателями которых являются прославленные святые, духи праведных людей, достигшие совершенства и совершенные в своем послушании, и святые ангелы, которые могут быть главным образом задуманы; эти охотно, весело и добровольно «исполняют заповеди Добра, внимая голосу слова Его», чтобы тотчас исполнить его; так и в этом прошении желательно, чтобы святые творили волю Божию «не по принуждению, но охотно»;
по крайней мере, не под каким-либо иным принуждением, кроме принуждения любви; Некоторые считают, что ангелов называют «серафимами» из-за их пылающей любви и пылкой ревности к славе Божией; святые желают быть пламенными духом, служа Господу, и то в искренности, в простоте сердца; ангелы исполняют волю Божию быстро и без промедления, поэтому им приписывают крылья, и говорят, что Гавриил летит с посланием Господа к Даниилу; так и святые желают, как и Давид, «поспешить и не медлить» соблюдать заповеди Божии; и не только некоторые из них, но и все; не часть, а вся воля Божия (Пс. 118:60, 61, 128), ангелы творят волю Божию постоянно, они всегда видят лицо Отца нашего Небесного, и служат Ему непрестанно, день и ночь; а святые, как и должно быть, будут «стойкими, непоколебимыми, всегда преуспевающими в деле Господнем»; и хотя они не могут в нынешнем состоянии сделать это в совершенстве, как это делают ангелы, тем не менее они желают этого и достигают совершенства; и когда Царство Добра придет на землю в его явление, тогда и это прошение исполнится.
2д. Четвертое прошение: «Хлеб наш насущный дай нам на сей день»; под этим подразумевается либо духовная, либо телесная пища: некоторые понимают под духовной пищей; как слово прочитанное, проповедуемое и услышанное, которое для души то же, что хлеб для тела, освежающий, питающий и укрепляющий; и таинства, называемые благостью и туком дома Господня, особенно Вечеря Господня, хлеб Евхаристии; но это не было установлено, когда был дан этот указ; и когда это было, его нельзя было применять ежедневно; скорее Добро, хлеб жизни, относительно которого ученики обратились к небу с просьбой, подобной этому прошению; «Господи, дай нам всегда этот хлеб!» но это кажется лучше всего
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понимать под телесной пищей, к какому смыслу устремляется порядок молитвы; и который, если бы он не был задуман, был бы несовершенным; так как тогда в нем не было бы прошения о временных милостях, которые все же необходимы. «Хлеб» у евреев включает в себя все необходимое и удобства жизни (см. Быт. 3:19, 28:20); его эпитеты - "наш"
хлеб и хлеб «насущный»: наш, не по заслуге, ибо мы не достойны ни малейшего милосердия; не то, на что мы имеем естественное право и на что претендуем; Адаму были дарованы все блага, и, согрешив, все было потеряно; люди теперь наслаждаются ими по милости провидения; только верующие в Господа имеют на них реальное и надлежащее право; то, что они имеют по отношению к нему и будучи сонаследниками с ним: наше, то, что мы имеем законным путем, по наследству от наших родителей, по наследству от наших друзей, благодаря нашему собственному труду и трудолюбию и законным образом. торговля и коммерция: «наша», а не чужая; не то, что получено от других, ни обманом, а есть хлеб обмана; ни силой и грабежом, и это хлеб насилия и угнетения; ни кражей, и хлеб нечестия; не наслаждается праздностью и не является хлебом праздности; такой хлеб не наш, а чужой; и действительно, жить за счет милостыни — значит жить за счет чужого хлеба; и хотя это и законно, это не желательно, а следует осуждать; «Не давай мне бедности» и т. д. и когда нам велят молиться, дай нам хлеба, нас учат молиться за других так же, как и за себя; чтобы наши собратья и собратья-христиане могли иметь хлеб так же, как и мы сами; даже «собрание бедных Господних» (Пс. 74:19), другой эпитет,
«Хлеб насущный» — это слово используется, поскольку оно встречается только в этом месте и переводится по-другому; в сирийской версии «Хлеб нашей нужды», или нужды, то, что «необходимо на сегодняшний день», как в персидской версии; и, по-видимому, то же самое Иов называет своей «необходимой пищей», то есть тем, что необходимо для поддержания жизни и в чем, как знает наш Небесный Отец, мы нуждаемся; пища, пригодная в пищу, какую отец даст сыну; не камень и не скорпион, а правильная пища; как всякое творение Божие, предназначенное для этой цели, хорошо; так epiousiov может означать то, что соответствует нашей природе, субстанции и бытию, как интерпретирует это ученый лексикограф[8]; что пригодно для поддержания нашей телесной субстанции и сохранения нашей жизни и бытия; и является ли то, что Агур называет едой «удобной», подходящей для нашей природы, состояния и обстоятельств; и столько, сколько «достаточно». Манну израильтян можно было бы с полным правом назвать хлебом насущным; так как каждое утро дождь проливал около их шатров, и каждый день собирал урожай, и это каждый «по еде своей»; то есть столько, сколько он мог съесть или сколько ему было прилично съесть (Исх. 16:16-18).
Прошение таково: «Хлеб наш насущный дай нам»; это показывает, что о нем следует молиться и ожидать как дара Бога, от которого исходит всякий добрый дар; и этого можно ожидать, потому что обещано; «Хлеб будет дан ему»: и хотя это наш хлеб, добытый нашим трудом и усердием, тем не менее, его следует приписать щедрости и благословению Доброты и признать Его даром; ибо это «благословение Господне на прилежную руку, обогащающую» (Притч. 10:4, 22), и когда мы молимся, чтобы это было дано, мы молимся, чтобы вместе с ним было дано и другое, или оно будет бесполезно; как будто Бог даст нам здоровье и аппетит; ибо если кости наши будут мучиться сильными болями, а тела наши наполнятся болезнями, то мы будем подобны больному, у которого "жизнь отвращается хлеба, и душа его - лакомой пищи"; а также, что Бог даст питание с его помощью; ибо это происходит не от самой пищи, не по желанию и воле людей, но от Бога; и поэтому следует просить благословения на нашу пищу, иначе как мы можем ожидать, что она будет насыщать нас?
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(см. Второзаконие 8:3; 1 Тим. 4:5) да, «власть есть» из того, что мы имеем, нужно просить у Бога; ибо некоторые настолько противоестественны и жестоки к себе, что удерживают от себя то, что достойно, так же, как и от других; ибо то, что человек может вкушать плоды своих трудов в трезвом виде, есть «дар Божий» (Еккл. 5:18, 19, 6:2), и то, что мы просим, и Бог дает нам, есть для нашего использования и не для того, чтобы мы злоупотребляли ими; что не приносит ни истинного удовольствия, ни выгоды, ни чести; и так как мы имеем дар, то нам следует довольствоваться тем, что имеем, и быть благодарными за них: и это прошение учит нас, что мы должны ежедневно зависеть от Бога и Его промысла, а не надеяться на дар, но в Дающем; и не думаем поставить свое «гнездо на высоте», вне досягаемости провидения и как бы избавленное «от власти зла»; но помните, что дающий может и отнять (1 Тим. 6:17; Авв.
2:9). Время, когда следует молиться о пище, — «нынешний день»; которые могут научить нас краткости и неопределенности жизни, поскольку мы не можем хвалиться, обещать и быть уверенными в завтрашнем дне; и может посоветовать нам отказаться от всякой тревожной и неумеренной заботы о том, что мы будем есть, пить и носить завтра, поскольку мы не знаем, что может принести день; и на этот день достаточно как зла, так и добра; и мы можем узнать из этого, что наши нужды могут возвращаться к нам ежедневно; вчерашней еды не хватит на этот день, ни еды этого дня на завтра; его надо просить на каждый день: и отсюда явствует, что нам следует молиться ежедневно, всегда и непрестанно; как указывает слово Божие.
2е. Пятое прошение: «И прости нам долги наши, как и мы прощаем должникам нашим»; под долгами подразумеваются «грехи», как явствует из Луки 11:4, где то же самое прошение звучит так: «Прости нам грехи наши»; они называются «долгами», а не как долги небес; мы обязаны послушанием небу, а в случае греха — удовлетворением его закона; и в случае непослушания и отсутствия удовлетворения мы обязаны наказанию и становимся ответственными перед проклятием закона, вечной смертью, которая является платой и пороком за грех; и эти долги многочисленны, мы должны десять тысяч талантов или более, и не можем ответить ни на один долг из тысячи: люди неспособны сами уплатить свои долги, и ни одно существо не может оплатить их за них; и поэтому подлежат тюремному заключению. Только доброта является поручителем народа Его; Он обязался выплатить долги их и изгладил рукопись, написанную против них. И когда нам предлагается молиться о прощении этих долгов или грехов, это предполагает чувство греха и вины за него, возлагаемой на нас; а также признание этого, которого требует Бог и которое мы призваны дать; поскольку, если мы исповедуем наши грехи, Бог справедлив и верен, чтобы простить их; также ощущение нашей неспособности оплатить свои долги и того, что другие платят их за нас: и обращение к небу о прощении грехов показывает, что мы верим, что Бог может простить грех; и только он, как никто не может, кроме него самого; и он прощает грех свободно и полностью; не имея возможности заплатить, Он откровенно прощает и даже все согрешения, и то ради благости, по причине кровопролития Его и произведенного удовлетворения; и поэтому есть ободрение молиться о прощении греха, как Давид, Даниил, и другие святые поступали, и к чему направлены ученики и последователи Добра; то есть для проявления и применения прощающей благодати; это все, что можно иметь в виду, и чего мы хотим; это не просьба о том, чтобы Добро снова было послано для уплаты наших долгов за нас, и чтобы его кровь была снова пролита для отпущения грехов, или чтобы новый акт прощения прошел в уме Бога; но чтобы у нас было новое прошение о помиловании, уже полученное и принятое; и об этом нам надлежит молиться ежедневно, так как мы ежедневно грешим мыслью, словом и делом;
88

и поэтому о прощении следует молиться так же часто, как мы молимся о хлебе насущном, к которому оно присоединяется.
Причина или аргумент, использованный для обеспечения исполнения этого прошения, таков: «поскольку мы прощаем наших должников»; или, как говорит Лука, «ибо и мы прощаем всякому должнику нам»;
денежные долги подлежат прощению, если должник не в состоянии заплатить; и уголовные долги или грехи, и обиды, совершенные одним христианином против другого, должны быть прощены, как простила их Благость: не то чтобы наше прощение других было причиной прощения Богом нас; ибо движущая причина Божьего прощения – это Его щедрая благосклонность, благодать и милость; это по множеству Его сострадательных милостей и по богатству Его благодати; а не заслуги человеческие; похвальная причина этого — кровь Христа, пролитая для прощения грехов; и удовлетворение Христа, ради которого они прощаются. Наше прощение ближних не является образцом Божьего прощения нас; между ними нет идеального сравнения, а тем более равенства.
Бог прощает как Господь всего и имеет абсолютную власть так поступать; но люди прощают равных себе и грешников, подобных им; Бог прощает ради добра и после удовлетворения; но люди без покаяния и самое большее после покаяния; Бог прощает великие грехи, да и вообще всякий грех; но то, что человек прощает, — это незначительные правонарушения, причинение вреда их личности или имуществу; но не грехи, совершенные против Бога. Но это аргумент, взятый по благодати Божией, в сердцах Его народа и как ее доказательство; что если Он дал им такую благодать, чтобы прощать их собратьям и христианам, тогда они могут надеяться и ожидать, что Тот, Кто есть Бог всякой благодати и от кого они получили свою, простит их грехи, Своего богатого благодати. благодать и ради Бога; рассуждения во многом такие же, как и в Луки 11:13. Не следует также ожидать, что Бог простит нам наши грехи без того, чтобы мы прощали грехи других; и мы не можем подать такое прошение, не простив других (см. Матфея 6:14, 15, 18:28-35; Марка 11:25, 26).
2ф. Шестое прошение: «Не введи нас в искушение, но избавь нас от зла», которое некоторые называют «шестым» и «седьмым»; но они кажутся двумя частями и ветвями одного и того же.
2ф1. Во-первых: «Не введи нас во искушение». Существуют различные виды искушений.
2ф1а. Некоторые от Бога, например, предписывая делать что-то трудное, трудное и изнурительное; поэтому Бог искушал Авраама, приказав ему взять и принести в жертву своего сына, на одной из гор он должен был показать ему, тем самым испытав свою веру в него, свою любовь и послушание к нему, а также свой страх и почтение к нему (Быт. 22:1-12), а иногда и налагая страдания на свой народ; которые, хотя и вызывают тяжесть, следует считать радостью; потому что они стараются и доказывают веру и терпение, благодаря чему становятся более прославленными и драгоценными (1
Петра 1:6, 7; Иакова 1:2, 3), но не склоняя кого-либо ко греху (Иакова 1:13), тем не менее, в некотором смысле можно сказать, что Бог вводит в искушение, иначе не было бы повода осуждать это; и это либо промыслительно, как сама Доброта была возведена Духом в пустыню для искушения от диавола (Матфея 4:1), либо когда вещи происходят в провидении и представляются предметы, которые, хотя и добры и законны в сами по себе, хотя и встречаясь с испорченностью природы, являются побуждением и поводом для греха; как
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Вавилонская одежда, серебряные сикли и клин золота, увиденные и найденные Аханом, были для него; и как стечение обстоятельств, встретившись в провидении, что привело к греху Давида с Вирсавией (Нав. 7:21; 2 Цар. 11:2) или, как бы то ни было, с позволения; поэтому сатане было позволено искушить и обольстить Еву, побудить и спровоцировать Давида пересчитать народ, просеять Петра и заставить его отречься от своего Господа и Учителя, ради чего он желал иметь его; и можно сказать, что Бог вводит в искушение, когда Он лишает влияния Своей благодати, которая только может удержать от него; оставляет людей развращенным сердцам, как это сделал Езекия (2 Пар. 32:31).
2ф1б. Другие исходят скорее от самого сатаны; поэтому его называют «искусителем»,
(Матфея 4:3; 1 Фес. 3:5) он склоняет ко греху, как и наших прародителей, и всех людей, как хороших, так и плохих; он искушает, внушая злые вещи в разум, как он это сделал с Иудой, Ананией и Сапфирой; в одном предать своего Господа, а в другом лгать против Святого Духа; и наполняя добрых людей сомнениями и страхами, неверующими и унылыми мыслями об их интересе к любви, благосклонности и благодати Добра, и даже кощунственными и атеистическими вещами, противоречащими велениям и чувствам их собственного ума; все это очень огорчает и огорчает и поэтому выражается в ударах, просеиваниях и раскаленных стрелах; и его искушения со всеми людьми совершаются с большим искусством и хитростью и соответствуют возрасту, обстоятельствам, условиям, конституции и темпераменту людей.
2f1c. Есть и другие искушения, которые от мира; некоторые - от лучшего в нем, например от богатства, которое обманчиво и побуждает людей прикладывать к ним свои сердца, доверять им, жаждать их и стремиться получить их незаконным путем; которым они впадают в искушение и сеть, и в неразумные и вредные похоти, и пронзают себя многими скорбями: и от почестей оных; ища себе великого, чести от людей, а не той чести, которая исходит от Бога; и поэтому отклоняются от Добра, Его Евангелия и интересов, любя похвалу человеческую больше, чем похвалу Божью: и от удовольствий от нее; любовь к которым умаляет любовь Божию; не только греховные удовольствия, которым немногие имеют смелость Моисея, предпочесть скорби народу Божию; но даже законные развлечения люди склонны доводить до крайности; более того, самое необходимое для жизни, столовые милости оказываются ловушкой; благами жизни злоупотребляют при их использовании. Некоторые искушения возникают из-за того, что можно назвать злыми вещами мира; как бедность, которая может быть искушением украсть или сделать что-то неоправданное, чтобы либо предотвратить ее, либо облегчить ее. И различного рода недуги, при которых даже хорошие люди могут испытывать искушение пренебрегать ими, не замечать их и пренебрегать ими; или ослабевать под ними, роптать и роптать на руку Божию на них.
Обычаи мира, обычно суетные и греховные, очень заманчивы; и поэтому апостольский совет таков: «Не сообразуйтесь с этим миром, но преобразуйтесь»;
и неудивительно, что мирские и плотские похоти, или что греховные вещи в мире, похоть плоти, похоть очей и гордыня жизни должны быть соблазнительными и обольщающими, и которые, обещая свободу , сделать людей слугами коррупции. Есть искушения для хороших людей от людей мира сего; кем они соблазняются присоединиться к ним в греховных делах, и чьи разговоры и злые разговоры портят хорошие манеры. Иосиф, находясь среди придворных фараона, научился клясться жизнью фараона. А упреки, угрозы и гонения мира суть искушения
90

люди либо не исповедуют религию, либо, если это сделано, отказываются от нее; такое время называется «временем искушения» (Лк. 8:13; Откр. 3:10).
2ф1д. Есть искушения от плоти, от внутреннего греха, от испорченности природы, которые из всех худшие и самые сильные; «Всякий человек искушается, когда увлекается своей похотью и соблазняется» (Иак. 1:14) есть обман во грехе, во внутренней похоти, которая печально запутывает, опутывает и пленяет; «плоть похотела против духа». Ныне в этом прошении «не введи нас в искушение» мы молимся, чтобы нас сохранили от всякого случая греха, и склонности к нему, и видимости его, и от всякого предмета, который может к нему соблазнить; и чтобы мы могли быть сохранены от греха, который наиболее легко преследует нас или к которому мы больше всего склонны; и что Бог не оставит нас сатане и нашей собственной развращенности, но поддержит нас Своей силой, только когда мы будем в безопасности; и что Он не позволит нам ни войти в искушение, ни впасть в него; и особенно для того, чтобы мы не утонули под ним и не были побеждены им; но чтобы мы могли противостоять всякому искушению и победить все.
2ф2. Во-вторых, другая часть прошения: «но избавь нас от лукавого»; либо от зла страданий, называемых «злыми делами», потому что они являются последствиями греха и неприятны людям (Лк. 16:25), от них Бог обещал избавить и избавляет, и поэтому о них можно молиться с верой ; или от зла греха, от его совершения; такова была молитва Иависа (1 Пар. 4:10) и от вины ее на совести, кровью Христовой, то же самое и с прощением ее; и от власти его, чтобы он не царствовал в нас; такую молитву см. в Псалмах 19:13, 118:133, а также о ее сути и печальных последствиях (см. Рим. 7:23, 24); или от злых людей, неразумных и жестоких; от попадания в их руки и плохого обращения с их стороны (2 Фес. 3:9), и особенно от «лукавого», сатаны, и от его искушений; и согласен с первой частью ходатайства.
3. его молитва завершается славословием, или вознесением славы небу; «Ибо Твое есть Царство и сила и слава во веки веков» (см. 1 Пар. 29:11); и это можно рассматривать как множество причин, доводов и аргументов для получения требуемого и укрепления веры в это; «Ибо Твое есть Царство» природы, провидения, благодати и славы; и поэтому все, что к этому относится, находится в распоряжении Бога: «и сила»; хлеб насущный давать, прощать грех, сохранять от искушения, поддерживать под ним и избавлять от него: «и славу»; вытекающее из всего этого, кому одному оно принадлежит; и будет дано навсегда: «Аминь», нота подтверждения содержащейся здесь истины; и употребляется как согласие на сделанные прошения и как пожелание их исполнения; и как выражение веры и уверенности в том, что на них будет дан ответ.
ПРИМЕЧАНИЯ:
[1] Тертуллиан. де Оратион, гр. 1.
[2] Киприан. де Орат. Домин. п. 265.
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[3] Harmenopulus apud Witsii Exercitat. 6. де Орат. Домин. с. 28.
[4] Уловы. Рацов. Цюй. XIX. и хх.
[5] О соглашении между ними см. Гилла в «Матфея 6:9» и далее, в чем я имею счастье согласиться с такими знаменитыми авторами, как Вициус в Exercitat. 6. де Орат.
Доминик. с 32. И Витринга де Синагога. ветеринар. л. 3. пар. 2. в. 8. с. 962. и т. д. 18. с. 1099.
[6] Т. Баб. Беракот. фол. 40. 2.
[7] «Quos mille annos ligati satanae in ecclesiae historia non invenio; nunquam enim tamdiu ligatus fuisse videtur Diabolus». Виции Орат. Доминик. Упражнение. 9. с. 24. с. 151.
[8] o epi th ousia hmwn Armozwn, Suidas in voce, epiousiov.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 3 — Глава 7
ПЕНИЯ ПСАЛМОВ, КАК ЧАСТЬ

ОБЩЕСТВЕННОЕ ПОКЛОНЕНИЕ
Следующим за молитвой можно считать пение хвалы добру как религиозный долг: это может совершаться в частном порядке, человеком в одиночку и в одиночку (Иакова 5:13), а также между двумя или более; так Павел и Силос громко пели хвалу небу в темнице (Деяния 16:25) и в семье, между мужчиной и его женой, с его детьми и слугами: об этом частном пении псалмов в семье Тертуллиана[1] говорит и использует это как аргумент с христианами, заключающими браки между собой, чтобы этот долг мог быть исполнен лучше и гармоничнее; но я буду относиться к этому как к постановлению божественного и общественного служения; и стараться,
1. Показать, что такое пение, согласно общепринятому представлению о нем, как о естественном акте голоса; и как религиозный долг, отличный от других религиозных актов. Пение можно рассматривать как в собственном, так и в неправильном смысле. При неправильном использовании его приписывают неодушевленным существам; Говорят, что небеса, земля, горы, холмы, леса, деревья, пастбища, на которых пасутся стада, и долины, покрытые зерном, поют и восклицают от радости или призываются к этому (Ис. 44:23, 49:13; Пс. 65:12, 13). Пение, взятое в строгом и собственном смысле и как естественный акт, есть действие языка или голоса; хотя не каждое действие языка или звук голоса можно назвать пением.
Речь — это действие языка; но всякое говорение не есть пение; пение – это говорить мелодично, музыкально или с модуляцией голоса. Эти два звука, говорение и пение, не имеют в себе одной и той же идеи; если бы нам сказали, что такой человек, как обычно выражается, произносил благодать до и после еды, мы бы сразу поняли, что имеется в виду, что он просил у Бога благословения на свою пищу перед едой и благодарил после нее, по обычному употреблению речи, в молитве к добру и в разговоре с людьми: но если бы было сказано, что он пел благодать до и после еды, то мы не могли бы составить об этом никакого другого представления, кроме того, что он делал это тонически, музыкально, с модуляцией голоса. Не какой-либо шум языка или звук голоса можно назвать пением; иначе почему бы мелодичный голос и трели птиц называть пением (Песнь 2:12), как и звук голоса других животных; как рычание льва, рев быка, блеяние овцы, ржание лошади, рев осла, лай собаки или хрюканье свиньи? Громкие крики победителей, а также ворчливые ноты, вопли и крики побежденных весьма отличаются от голоса пения: когда Моисей и Иисус Навин сходили с горы, говорит Иисус Навин, «раздался шум войны в стану; и он (Моисей) сказал: это не голос кричащих о победе, и не голос тех, которые кричат о побеждении, но шум их
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это пение я слышу», которое пело и танцевало около тельца (Исх. 32:6, 17, 18). А музыкальное пение голосом, как религиозное действие, отличается от всех других религиозных действий и упражнений.
1а. Из молитвы: В цитированном выше месте Иаков говорит о них как о двух разных вещах; и так же и апостол Павел, когда говорит: «Помолюсь Духом, и буду петь Духом»; или, если он имеет в виду то же самое, то он должен быть виновен в очень большой тавтологии (1 Кор.
14:15). Павел и Сила в темнице молились и воспевали хвалу, что, очевидно, представляет собой два разных упражнения (Деяния 16:25).
1б. Это отличается от благодарения; Доброта, при установлении Вечери, возблагодарила, это Он сделал как свой поступок и поступок, один и один; но после ужина он и его ученики вместе спели гимн или псалом; и апостол, повелев церкви в Ефесе петь псалмы, гимны и духовные песни, впоследствии упоминает о «благодарении» Бога во имя Благости как об особой обязанности, возложенной на них (Мф. 26:26, 27). , 30; Еф. 5:19, 20).
1с. Это отличается от восхваления Бога; ибо хотя мы и восхваляем Его в пении, однако не всякая хвала есть пение. Пение – это только восхваление Бога; есть и другие; как когда мы восхищаемся совершенствами Божьими или хорошо говорим о них в проповедях или в обычных беседах; когда мы благодарим его за мирские и духовные милости в молитве; когда мы восхваляем Его и прославляем Его жизнью и разговорами; Ни в каком из смыслов о нас нельзя сказать, что мы поем; если восхваление — это пение, то что же тогда петь хвалу!
1д. Она отличается от внутренней духовной радости, производимой в душе Духом Божьим, и возникает из взглядов на интерес к любви Божией, к завету благодати, к личности, крови, праведности и жертве Добра. ; и это действительно подходит человеку для воспевания хвалы Богу, но отличается от этого; "Есть ли кто-нибудь веселый?" эуюмей тив, есть ли кто-нибудь в здравом уме или в хорошем расположении духа? «пусть поет псалмы»: но тогда рамка и обязанность — разные вещи; духовная радость – это не пение; но причина и причина этого, и делает человека способным выполнить это наилучшим образом.
1е. Хотя существует такая вещь, как мысленная молитва, не существует такой вещи, как мысленное пение или пение в сердце, без голоса. Говорение или проповедь без языка и голоса не являются большим противоречием или, скорее, невозможностью, чем пение без голоса и языка. Такая гипотеза не годится ни для какой схемы, кроме «квакерства»;
и мы можем с таким же успехом иметь наши молчаливые собрания, немую проповедь и немую молитву, как и молчаливое пение: «пение и воспевание в сердце» есть не что иное, как пение сердцем или от сердца, или сердечно; или, как сказано в другом месте, «с благодатью в сердце» [2], то есть в ее применении; оно исключает не голос в пении, но лицемерие в сердце и требует искренности в нем, как замечает ученый человек[3]. Я продолжаю: 2. Чтобы доказать, что воспевание хвалы Богу всегда было и всегда будет ветвью естественной или богооткровенной религии, во все века и периоды времени.
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2а. Это было частью поклонения Богу у язычников; как молитва является естественным и моральным долгом, так и воспевание хвалы Богу: как люди светом природы призваны молиться небу, когда они в беде, или о милостях, в которых они нуждаются (Иоанна 1:6), так и они те же направляют восхвалять Бога за полученные милости. Современный ученый писатель[4]
отмечает, что «хотя у разных народов и эпох существовали самые разные религии, тем не менее все они согласны в том, что их следует прославлять в гимнах и песнях:»
по Платону, самый древний вид поэзии заключался в тех поклонениях небу, которые назывались гимнами[5]; слава и аплодисменты, которые Гомер получил, были обусловлены гимнами, которые он сочинял для божеств; и среди его произведений до сих пор сохранился гимн Аполлону; как до него Орфей, сочинил гимны нескольким божествам, которые еще существуют под его именем. Вся наука о музыке использовалась древними греками для поклонения своим богам, как свидетельствует Плутарх[7]. Одна часть религиозного поклонения египтян состояла из гимнов их божествам, соответствующих их чести, которые они пели утром и вечером, в полдень и на закате, как рассказывают Климен Александрийский и Порфирий; и индейцы также проводили большую часть дня и ночи в молитвах и гимнах добру, как утверждает последний из этих авторов[8].
Замечательно высказывание философа-стоика Арриана[9]; он говорит: «Если мы разумные существа, что еще мы должны делать, как публично, так и приватно, как не петь гимн Божеству? Если бы я был соловьем, я бы поступал как соловей, а если бы лебедь , как лебедь; но так как я существо разумное, то я должен восхвалять Бога и увещеваю вас той же песней: - вот мое дело, пока я жив, петь гимн небу, как самому, так и пред кем-либо. или многие». Из этих и других примеров, которые можно было бы привести, мы можем заключить, что язычники были направлены светом природы и законом природы обязаны к этой части поклонения; и, следовательно, это часть естественной религии.
2б. Это практиковалось народом Божьим до того, как Моисей дал закон; Некоторые считают, что восемьдесят восьмой и восемьдесят девятый псалмы[10] являются древнейшими письменными произведениями в мире; будучи задолго до рождения Моисея, составлен Еманом и Этаном, двумя сыновьями Зары, сына Иуды; тот в скорбной элегии оплакивает несчастное положение Израиля в Египте; другой радостно пророчески воспевает их избавление от этого. Девяностый псалом был написан самим Моисеем, в какое время не сказано; однако достоверно известно, что Моисей и дети Израиля пели песню у Красного моря после перехода через него и истребления египтян в нем; которая до сих пор записана и, кажется, будет воспета снова, когда антихристианский фараон и антихристианские силы будут уничтожены христианскими завоевателями, стоящими на стеклянном море с арфами Божиими в руках (Исх. 15: 1; Отк. 15:2, 3). Так как это было до закона Моисея, когда оно было впервые воспето, оно не было сделано в силу этого закона; это не было церемониальным учреждением или частью богослужения, свойственной левитскому устроению; и это не было каким-либо положительным законом Божьим для сынов человеческих, о котором мы знаем; но было воспето израильтянами в соответствии с велением их совести и примером других до них, под влиянием которого они находились, как взывать к Господу, когда они в беде, так и воспевать Ему хвалу, когда они были освобождены.
2в. Это не было частью богослужения, свойственного Израилю по закону; но когда псалмодия находилась в самом расцвете, под руководством и влиянием Давида, их царя, он во многих своих псалмах призывает и увещевает народы земли петь
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хвала Богу; «Воскликните во славу Добра, все земли» или «вся земля»; пусть люди, даже «весь народ хвалит Тебя; пусть народы веселятся и поют от радости, пойте Господу вся земля!» и т. д. (Пс. 66:1, 2, 67:3, 5, 96:1): Если бы пение было не частью нравственного поклонения, а церемониальным, то народы земли не беспокоились бы об этом, и это не было бы для них обязательным.
2д. Когда церемониальный закон был в наибольшей славе и законные жертвоприношения пользовались наибольшим уважением, пение псалмов и духовных песен предпочиталось им, как более приемлемое для неба, чем приношение «вола или тельца» (Пс. 69:30, 31). Никакой другой причины такого предпочтения быть не может, кроме того, что принесение в жертву быка имело церемониальный институт, тогда как пение хвалы Богу было частью нравственного поклонения, которое могло совершаться в духовной и евангельской манере.
2е. Когда церемониальный закон со всеми его обрядами был отменен, эта обязанность воспевания Богу осталась в полной силе; в то же время апостол сообщает церквам, что закон заповедей упразднен, и их больше нельзя судить за пищу, и питье, и святые дни, поскольку эти тени исчезли; он самым настойчивым образом призывает их петь псалмы, гимны и духовные песни (Еф. 2:14, 15, 5:19; Кол. 2:16, 17, 3:16). Неразумно же предполагать, что апостол в тех же посланиях, написанных к одним и тем же лицам, объявлял их отстраненными от одного и обязанными уважать другое, если бы они в равной степени принадлежали к одному и тому же церемониальному закону.
2ф. Очевидно, что церкви Христовы в эпоху евангельского устроения должны были петь, пели и должны воспевать хвалу Богу вслух.
2ф1. Из пророчеств Ветхого Завета о нем. Во многих псалмах, посвященных временам Мессии, церкви Божии в них призываются воспевать хвалу Богу; как в сорок седьмом, шестьдесят восьмом и девяносто пятом псалмах, а также во многих пророчествах Исаии говорится, что не только стражи, служители слова, «должны возвысить голос и вместе с голосом петь ;" но эти церкви
«должны возрадоваться и вместе петь» (Ис. 52:7-9; см. Ис. 26:1, 35:1, 2, 54:1). Да будет благословен Бог, эти предсказания в значительной степени исполняются; Согласно этим пророчествам, евангельские церкви среди язычников, а также в Иудее возвысили свой голос и воспели хвалу Добра.
2ф2. Это также очевидно из четких повелений и указаний, данных евангельским церквям относительно этого; об этом не только предсказано в Ветхом Завете, но и заповедано в Новом; особенно церкви в; Эфесу и Колоссам прямо предписывается петь
«псалмы, славословия и духовные песнопения» (Еф. 5:19; Кол. 3:16), и им даны указания, как их петь, что будет соблюдаться в дальнейшем.
2ф3. Это ясно из случаев и примеров Нового Завета. Добро и его ученики вместе пели гимн или псалом во время празднования Вечери Господней; что они и сделали как церковь, посреди которой Добро пело гимн, и они с Ним (Мф. 26:30)[11]. В Послании к Евреям 2:12 церковь в Коринфе пела псалмы во времена апостолов; среди них действительно были нарушения в исполнении этого постановления,
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как и других, которых апостол исправляет и порицает, но не за это само по себе, при условии, что они соблюдали данные им правила (1 Кор. 14:26).
2ф4. Эта практика возникла в самые ранние времена христианства и продолжается до настоящего времени. Плиний[12], язычник, в своем письме императору Траяну, написанном в конце первого или начале второго века, сообщает ему, что суть обвинения против христиан заключалась в том, что «они встретили вместе в назначенный день, до рассвета, и пели между собой песнь небу, как небу». А Тертуллиан[13] в начале третьего века говорит о чтении Священных Писаний, пении псалмов, проповедях и молитвах как о частях общественного богослужения. А Ориген, немного позже в том же столетии, отмечает[14] необходимость Духа Божия помогать в пении псалмов и гимнов Отцу в Господе, euruymwv, emmelwv, emmerwv kai sumfwnwv, в хорошей рифме, мелодии. и метр, и в вокальном концерте. Доказательства были бы слишком многочисленными и даже бесконечными, чтобы говорить о продолжении и использовании этого явления в последующие века[15]; достаточно будет заметить, что книга Откровения представляет собой изображение служения церквей Добра на земле, а также их состояния, состояния и страданий и избавления от них в каждый из периодов. времени до его второго пришествия; в котором мы часто имеем отчет об их участии в пении (Откр. 4:9-11, 5:9-13, 7:10-12), особенно во время реформации папства и в падение Вавилона, или антиблагости (Откр. 14:1-8, 15:2, 3, 19:1-7), когда произойдет духовное царствование Христа; в это время «из концов земли раздадутся песни, слава праведным» (Ис. 24:16), и в тысячелетии, при первом воскресении, когда начнется личное царствование Добра, воскресшие будут петь, как их будут увещевать, и будут иметь основания так поступать; «Пробудитесь и пойте, живущие во прахе» (Ис. 26:19), короче говоря, когда все другие постановления прекратятся, пение хвалы Богу будет в своей высочайшей славе и совершенстве (Ис. 35: 10). Далее я спрошу: 3. Что это такое, что следует петь, или предмет пения; и направление направлено к этим трем: «псалмы, славословия и духовные песни» (Еф. 5:19; Кол. 3:16).
3а. Под Псалмами можно понимать Книгу Псалмов, составленную Давидом, Асафом и другими; но главным образом Давидом; поэтому он назван «сладким псалмопевцем Израилевым» (2 Цар.
23:1) это единственный смысл, в котором это слово используется во всем Новом Завете; нет никаких оснований полагать, что апостол Павел замыслил что-то другое в упомянутых местах; ни апостол Иаков в Иак. 5:13. Инакомыслящие должны показать, в каком еще смысле употребляется это слово и где; и что это за псалмы, которые нам следует петь, если не «Псалмы Давида» и т. д.? поскольку несомненно, что существуют псалмы, которые следует петь в устроении Евангелия.
3б. Под «гимнами» подразумеваются не просто человеческие сочинения; поскольку я едва ли могу себе представить, что апостол мог бы поместить такие псалмы и духовные песни, сочиненные людьми, вдохновленными Святым Духом, и поставить их на один уровень с ними для пения; но, скорее, это лишь другое название Книги Псалмов; рабочее название которого также может быть
«Книга гимнов», как ее перевела Эйнсворт[16]. Сто сорок пятый псалом называется гимном Давида; и псалом, который Господь наш пел с учениками Своими после
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Говорят, что ужин — это гимн; и поэтому псалмы Давида вообще называются умнои,
«гимны», написанные как Иосифом Флавием[17], так и Филоном Иудеем[18].
3в. Под «духовными песнями» можно также понимать те же псалмы Давида, Асафа и т. д. названия некоторых из них являются песнями; как иногда «псалм и песнь, песнь и псалом, песнь ступеней» и тому подобное; вместе со всеми другими духовными песнями, написанными людьми, вдохновленными Богом; называются «духовными» по причине их Автора, Духа Божия; их писцы, движимые одним и тем же Духом; и дело их духовное, полезное для духовного назидания; и выступают против всех распущенных, непристойных и бессмысленных песен.
И поскольку эти три слова, «псалмы, гимны и духовные песнопения», отвечают Мирмзу Мильхту и Мириву названиям псалмов Давида и в «Септуагинте» переведены греческими словами, использованными апостолом, можно разумно заключить, что , что он намеревался, чтобы церкви, которым он пишет, воспевали их; но поскольку «слово Божие» и Доброта вообще дают повод для восхваления Его, я не отрицаю, что такие гимны и духовные песни, сочиненные добрыми людьми, не вдохновленными, могут быть использованы; при условии, что они будут согласовываться со священными писаниями и аналогией веры и быть выражены настолько, насколько это возможно, на языке Священных Писаний; Таковы были те вещи, о которых говорит Тертуллиан[19], которые использовались в его время либо из Священного Писания, либо из «de proprio ingenio», собственного самообладания человека; и таковыми кажутся песни братьев, восхваляющие Христа, как Слово Божие, приписывающее Ему божественность, осуждаемое некоторыми еретиками[20].
4. Каким образом псалмы и т. д. которые нужно спеть, можно будет рассмотреть следующим образом.
4а. Социально и едиными голосами; так Моисей и сыны Израилевы пели у Красного моря; так Добро и его ученики пели после Вечери Господней; так и стражи будут петь в последний день, даже общим голосом; то же самое сделали Павел и Сила в темнице; и таким образом церкви направляются в Ефесянам 5:19; Колоссянам 3:16.
4б. Сердцем и устами, как сердечно, так и устно, что делает
«мелодия в сердце» (Еф. 5:19) или исполнение долга в искренности и правде; а не так, как израильтяне, льстившие Богу устами, воспевали Добро, но вскоре забыли дела Его.
4в. «С благодатью в сердце» (Кол. 3:16) с различными благодатями; не одна нота, а смесь нот составляет мелодию; много голосов, но один звук образует хор[21]: поэтому пение должно быть с различным изяществом; с верой в господина, без которой невозможно угодить ему; и с сильной любовью и привязанностью к нему; а также «с благоговением и благоговением»; ибо Бог «страшен в хвалах», и в них он почитаем, чтобы Его прославляли с великим страхом и благоговением Его Величества.
4д. «Духом», как решил поступить апостол Павел (1 Кор. 14:15), Духом Божьим, помощь которого необходима в этом, как в молитве; и духом нашим, искренне, горячо, нежно и духовно, согласно природе Бога, Который есть Дух.
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4е. «И с пониманием»; с пониманием того, что поется; и таким образом и на таком языке, которые могут быть понятны другим; ибо одна цель долга — не только говорить об этом самим себе, но и «учить» и «увещевать» других; и, возможно, апостол имеет какое-то отношение к одному из названий псалмов Давида «Маскил»:
что означает псалом, дающий наставление и приводящий к пониманию. Словом, помимо нашего взаимного назидания.
4ф. Нам следует иметь в виду славу Божию; ибо мы должны «петь Господу»; не себе, а просто для того, чтобы вызвать наши естественные чувства, получить аплодисменты других благодаря тонкости нашего голоса и соблюдению точного соответствия мелодии; но во славу Отца, Сына и Духа, единого Бога, Который снисходит населить хвалу Израиля.
Теперь остается только
5. Ответить на некоторые принципиальные возражения против этой обязанности; в основном они направлены против содержания и способа пения, а также против лиц, по крайней мере некоторых из них, которые участвуют в этом служении.
5а. Во-первых, суть и манера пения, особенно псалмов Давида; против чего возражают,
5а1. Что изначально они не были написаны размером; и поэтому их нельзя петь таким образом; и не подлежит переводу в метры для этой цели. Противоположное этому повсеместно допускается евреями, и это видно из того, что их акценты отличаются от акцентов в других книгах, и утверждается теми, кто лучше всего владеет ивритом, как древними, так и современными. Иосиф Флавий[22] говорит: Давид в мирное время сочинял божественные песни и гимны разного размера, несколько триметров, то есть трех футов; и другие размером в пентаметр, то есть в пять футов. И Иероним[23], который из всех отцов лучше всех понимал еврейский язык, считает псалмы лирическими и поэтому сравнивает Давида с Пиндаром, Горацием и другими; и за размерами они обращаются к Филону, Иосифу Флавию, Оригену, Евсевию и другим. Гомарус[24] привел сотни стихов из псалмов, которые согласуются с Пиндаром и Софоклом[25]; и слово, обычно используемое в этой Книге, по мнению ученых людей, означает метр[26]; а так как тогда псалмы первоначально были написаны размером, то законно переводить их на него, чтобы петь в церквях Христовых.
5а2. Сомнительно, что Книга Псалмов подходит для евангельского устроения и уместна ли ее пение в евангельских церквях. Ничего более подходящего для этого и более подходящего для пения в нем; поскольку он изобилует пророчествами о личности и служении Мессии, его страданиях и смерти, воскресении, вознесении и служении одесную Бога, которые теперь более ясно поняты и более пригодны для воспевания в евангельской манере; а также полна драгоценных обещаний; это большой запас опыта, богатый кладезь евангельской благодати и истины, и поэтому он очень подходит для любого случая и состояния, в котором может находиться церковь Христа или конкретный верующий в любое время; немного внимательности и благоразумия в выборе подходящих псалмов в определенных случаях полностью раскрыли бы истину этого.
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5а3. Возражают, что в этой книге часто встречаются случаи, которые мы не можем сделать самостоятельно; и петь их, как предполагается, значило бы солгать Богу; и что некоторые из них весьма шокируют, например, проклятия и проклятия злых людей; и кажется, что они демонстрируют недостаток той благотворительности, которая рекомендуется в Евангелии. На это можно ответить, что пение чужих случаев не более лжет Богу, чем их чтение, поскольку пение представляет собой лишь более медленный способ музыкального произношения. Кроме того, когда мы воспеваем чужие дела, мы воспеваем их как таковые, а не свои; которые, тем не менее, могут быть полезны примером, советом, утешением или наставлением; и пение публично может быть подходящим для некоторых членов общества, но не для других; и таким образом будет дан ответ на конец пения: и то же возражение будет в равной степени относиться и к публичной молитве, и к участию в ней, поскольку нельзя думать, что каждое прошение подходит всем; а что касается проклятий и проклятий нечестивых людей, то они могут быть избегать; мы не обязаны петь все, что есть в псалмах; кроме того, их можно рассматривать только как пророческие намеки на то, что, как можно ожидать, произойдет с такими людьми, и их можно воспевать во славу Добра и с наставлением для нас самих; поскольку здесь можно наблюдать справедливость и святость добра, гнусную природу греха, негодование Бога против него и отвращение к нему, и в котором его можно иметь со всеми добрыми людьми.
5а4. Утверждается, что петь псалмы Давида и другие — значит петь по форме, и тогда почему бы не молиться по одной форме? Я отвечаю: дело в другом; одно можно сделать без формы, другое — нет; Дух обещан как Дух мольбы, но не как Дух поэзии; и если бы человек обладал необычайным даром произнести импровизированный псалом или гимн, это было бы образцом для других, присоединившихся к нему; прибавьте к этому, что у нас есть Книга Псалмов, но нет книги молитв. Псалмы Давида были составлены для пения по форме и определенными словами, и они пелись именно так (см. 1 Лет. 16:7; 2 Лет. 29:30); поэтому народу Божьему предлагается не «сотворить» псалом, а «взять» псалом, уже готовый к своим рукам (Пс. 81:1, 2).
5а5. Замечено, что псалмы Давида раньше пелись с помощью музыкальных инструментов, таких как арфа, бубен, кимвал и органы; а почему бы не с этим сейчас? если от них следует отказаться, то почему бы не петь, а не петь самому? Я отвечаю: это не существенно для пения, поэтому их можно отложить и продолжать; обычно во время молитвы возжигали благовония, что характерно для посредничества Добра и принятия через него молитвы; это сейчас вышло из употребления; но молитва, будучи моральным долгом, все же остается: указанные орудия применялись только тогда, когда церковь находилась в младенческом состоянии, а то, что показное, кричащее и напыщенное, нравится детям; и, как заметил один древний писатель[27], «они были пригодны для младенцев, но в церквях (при евангельском устроении, которое более мужественно) использование этих приспособлений для младенцев исключено, и пение простое или простое. осталось." Что касается органов, о которых упоминается в Псалме 150:1-6, то слово, использованное там, означает другой вид инструментов, чем те, которые используются сейчас, которые имеют более позднее устройство и применение; и были впервые введены папой Римским Виталианом в седьмом веке, а не раньше[28].
5б. Во-вторых, есть и другие возражения против пения некоторых людей; как,
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5б1. Женщины, потому что им приказано «хранить молчание в церквях»; и не являются
«разрешено говорить» (1 Кор. 14:34, 35), но под этим следует понимать только публичные и авторитетные выступления (1 Тим. 2:11, 12), иначе это было бы недопустимо. им законно дать отчет о работе благодати в их сердцах; ни давать показания ни в каком случае и тому подобное: что же касается воспевания хвалы Богу, то это нравственный долг, равно обязательный, как и молитва, для обоих полов; и Бог природы и благодати дал женщинам способности, способные выполнить это; и обладая подходящим для этого голосом, чтобы присоединиться к гармоничному концерту, следует призывать к этому и поощрять, а не обескураживать и пренебрегать. Мириам и женщины с нею пели у Красного моря; и Девора пела с Вараком; и это пророчество о евангельских временах, что «женщины» придут и
«пойте на высоте Сиона» (Иер. 31:8-12) и, действительно, что еще есть «пророчествование женщины», как не пение, разрешенное апостолом, с «покрытой головой»; как это справедливо считает ученый писатель[29]; поскольку пророчествование объясняется пением, а также молитвой и проповедью (1 Кор. 11:5, 14:15, 24, 26; см. 1 Лет. 25:1-3), где пророчествование употребляется в том же смысле.
5б2. Некоторые возражают против пения неверующих и пения с ними; но тогда это предполагает, что это обязанность верующих и это разрешено; или же возражение неуместно. Теперь следует отметить, что пение хвалы Богу, так же как и молитва, является моральным долгом и, следовательно, обязательным для всех людей, как верующих, так и неверующих; и хотя никто, кроме первых, не может петь духовно и евангельски; однако последние обязаны делать это как можно лучше; и против их допуска к публичной молитве можно с таким же успехом возразить, как и к публичному пению; и будет трудно, если вообще возможно, узнать, кто таков на публичных собраниях; а если предположить, что им не следует петь, то как это может повлиять на верующих? это не их грех; и при этом они не должны пренебрегать своим долгом по этой причине; но скорее краснеть, видя, как люди так стремятся к этому, которым, как считается, оно не принадлежит, и которые так отстают от него. Кроме того, святые во все времена практиковали пение в смешанных собраниях; из Египта вышло смешанное множество людей с израильтянами, в присутствии которых они пели у Красного моря и которые, весьма вероятно, присоединились к ним в этом, поскольку они участвовали в общем избавлении. Воспевать хвалу Богу среди язычников было решением и практикой Давида (Пс. 18:49, 51:9), и действительно, на некоторые цели этого постановления нельзя ответить иначе; которые должны провозглашать среди них дела Господа, Его чудеса и Его славу (Пс. 9:11, 96:3), и это было постановлением для обращения; оно имело большую пользу в продвижении реформации от папства, как рассказывает епископ Бёрнет[30] в своей истории; и оно оказалось очень полезным для душ при их первом пробуждении. Остин[31] говорит об этом из своего собственного опыта: «Сколько я плакал над твоими гимнами и песнями, будучи чрезвычайно тронут сладкозвучными голосами твоей церкви. Эти голоса пронзили мои уши; твоя истина растворилась в мое сердце, и оттуда возродились благочестивые чувства, и потекли слезы, и мне было хорошо».
5б3. Утверждается, что пение не подходит людям, находящимся в бедственном положении, только в хороших и удобных условиях; и это во многом основано на Иакова 5:13, смысл которого заключается не в том, что только такие люди должны петь псалмы или что это единственное время для этого; не более того, что страждущие люди — единственные, кто молится, а время скорби — единственное время молитвы; но как скорбь особенно требует молитвы, так и
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добрая и радостная структура от добрых дел, для пения псалмов. В каком более бедственном положении мог находиться человек, чем то, в котором находился Еман Езрахитянин, когда писал и пел Псалом 88:1-18? как пела Церковь в пустыне во дни юности своей, когда вышла из Египта; поэтому предсказано, что она и впредь будет петь там, как тогда; и поскольку церковь сейчас находится в пустыне, где она питается словом и таинствами на время и времена; и половину времени у нее есть повод петь по этому поводу (Осия 2:14, 15; Отк. 12:14).
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 3 — Глава 8

ОБСТОЯТЕЛЬСТВ
ОБЩЕСТВЕННОЕ ПОКЛОНЕНИЕ, ПО МЕСТУ

И ВРЕМЯ
Обстоятельства «места» и «времени» публичного богослужения заслуживают рассмотрения; поскольку для публичного богослужения должно быть какое-то определенное «место», в котором можно собираться и поклоняться, и определенное «время» для поклонения. Что касается первого из них, то он может быть вскоре отправлен; поскольку, по-видимому, для нее не было назначено никакого места до тех пор, пока скиния не была воздвигнута в пустыне. Вероятно, существовало какое-то определенное место, где поклонялись наши прародители после изгнания из Эдемского сада; куда Каин и Авель приносили свои жертвы и приносили их; но где это было, сказать нелегко; возможно, херувимы и пламенный меч на востоке Эдемского сада были символами божественного присутствия, поскольку Господь часто изображается обитающим между херувимами; которые могут иметь уважение, как к херувимам в скинии и храме, так и к ним; и мог быть поток света, великолепия и славы, эмблема Шекины, или божественного Величия, которая тогда появилась в форме пылающего меча; и теперь рядом с этим или хотя бы в пределах видимости может находиться место общественного богослужения; и поэтому, когда Каин был изгнан из этих мест, о нем говорится, что он «сокрыт от лица Божия»,
и выйти «от лица Господня» (Быт. 3:24, 4:3, 4, 14, 16). Что касается патриархов в последующие времена, до потопа, то, по-видимому, у них не было других мест для поклонения, кроме собственных домов, где семьи могли соглашаться собираться и поклоняться в них по очереди и по очереди. И патриархи после потопа, как были пришельцами, пришельцами и путниками по земле; они построили здесь и там жертвенники для своего удобства и там поклонялись. Авраам во время своего путешествия пришел в место недалеко от Вефиля, как оно впоследствии было названо, и построил жертвенник, и поклонялся ему; и по возвращении из Египта он снова пришел на то же место и поклонялся там, как и прежде (Быт. 12:8, 13:3, 4). Иаков во время своих странствий пришел в место, называемое Луз, и где он удивительно наслаждался божественным присутствием и думал, что это не что иное, как дом Божий, и поэтому поставил камень в качестве столба и сказал, что это должен быть дом. Бога; и нарек имя тому месту: Вефиль; и которого Бог удостоил такой чести, что назвал себя именем «Бога Вефиля»; и сюда он со своей семьей пришел много лет спустя и воздвиг жертвенник Богу (Быт. 28:17-22, 31:13, 35:6, 7). Похоже, что до тех пор, пока в пустыне не была построена скиния, не было никакого постоянного места поклонения; и затем каждый должен был принести свое приношение ко входу скинии собрания и там принести его пред скиниею Господней (Лев. 17:4,5), и эту скинию можно было перемещать с места на место; не только в пустыне, но и когда израильтяне пришли в землю Ханаанскую: сначала это было в Галгале, затем в Силоме, после этого в Нове и Гаваоне; отсюда и Господь
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говорит, что он не жил ни в каком доме, ни в каком определенном месте с того времени, как израильтяне вышли из Египта; как будто он имел это раньше[1]; но ходил в шатре, в скинии (2 Цар. 7:6).
Господь сказал, что, когда израильтяне придут в землю, данную им, там будет место, избранное Богом для обитания, и куда нужно будет приносить все приношения и совершать праздники (Втор. 12: 10,11), название места не упоминалось, но со временем выяснилось, что имелись в виду город Иерусалим и находящийся там храм; и место, где должен был быть построен храм, было впервые обнаружено Давидом и показано Соломону; и которое было подтверждено ему самим Господом как место, которое он выбрал для жертвенного дома (1 Лет. 22:1; 2 Лет. 7:12), и оно оставалось местом поклонения, пока не было разрушено Навуходоносором. ; а после возвращения евреев из вавилонского плена он был перестроен и сохранился до времен Христа. Действительно, после пленения в различных частях земли Иудейской были воздвигнуты синагоги, которые представляли собой своего рода часовни для отдыха, где совершалась молитва, а Моисей и пророки читали и толковали в субботние дни; но там не приносилось никаких жертв и не отмечалось никаких ежегодных праздников. место поклонения; это решил Господь наш, объявивший, что наступает время, что ни в том месте, ни в другом не следует поклоняться Богу; но везде (Ин. 4:20, 21), как говорит и апостол (1 Тим. 2:8), и действительно, поскольку при евангельском устроении, как было предсказано, имя Господне будет великим среди Язычники – от восхода солнца до захода его; и приношения молитвы и хвалы должны приноситься ему на всяком месте (Мал. 1:11). Невозможно определить одно место, где все народы земли могли бы собираться и поклоняться; и поэтому святые теперь волен строить места поклонения для своего удобства, где им заблагорассудится, как это делали и продолжают делать первые христиане.
Но обстоятельство «времени» или установленного дня поклонения требует более пристального рассмотрения; это был вопрос спора, который волновал умы хороших и ученых людей на протяжении столетия или двух и еще не разрешился к удовлетворению всех сторон; и чтобы получить как можно большее удовлетворение, будет уместно спросить: 1. Какой день был или соблюдается как установленное время публичного богослужения; с причинами этого. И,
1а. Во-первых, считалось и утверждалось, что седьмой день от творения был назначен Адаму в состоянии невинности как день общественного и религиозного поклонения и, таким образом, должен был соблюдаться его потомками в последующие времена; но если это было предписано Адаму в состоянии его невинности, то это должно быть либо законом природы, написанным в его сердце, либо положительным законом, данным ему.
1а1. Во-первых, похоже, что это не закон природы, написанный в его сердце; тогда 1a1a. Он должен быть обязан соблюдать субботу до ее учреждения; он был создан в шестой день по образу Божию; одна часть которого была законом природы, написанным в его сердце; но установление дня субботнего произошло не раньше седьмого дня, если это было тогда; ибо это еще вопрос.
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1а1б. После грехопадения в его потомстве остались бы его остатки; и даже среди язычников, ибо у них «закон написан в сердцах их» (Рим. 2:14), но теперь не видно, чтобы закон и свет природы когда-либо побуждали их соблюдать седьмой день неделя как святая суббота; то, что утверждалось в его пользу, будет рассмотрено в дальнейшем.
1а1с. Если бы это было так, он был бы переписан вместе с другими законами более разборчивыми буквами в сердцах народа Божьего в процессе возрождения, согласно обетованию в завете благодати (Евр. 8:10), и имел бы закон седьмого закона. день Суббота был одним из них, и они, должно быть, легко его распознали; и о его соблюдении не могло быть и речи. Ни,
1а2. Во-вторых, кажется ли, что это предписано Адаму каким-либо позитивным законом; и действительно, если бы это было написано в его сердце, как ветвь закона природы, не было бы необходимости в каком-либо таком законе, чтобы направлять и наставлять его; и если бы ему был дан положительный закон о соблюдении седьмого дня субботы, без каких-либо положительных правил и указаний, какое богослужение он должен соблюдать в этот день, которые не появляются, закон был бы бесполезен; у нас нет никакого отчета ни о каком положительном законе, данном Адаму в состоянии невинности, кроме того, который запрещал есть от дерева познания добра и зла; о каком дереве и его плодах мы ничего не знаем; и если бы мы это сделали, этот закон не был бы для нас обязательным. Доказательство такого закона в отношении субботы основано в 1а2а. В Бытии 2:2, 3 сказано, что Бог, окончив Свою работу, «почил в седьмой день, и благословил Бог седьмой день и освятил его». Но 1а2а1. О субботе и ее освящении не упоминается, как в четвертой заповеди (Исх. 20:11), только о седьмом дне, а не о том, что это суббота.
1а2а2. Эти слова представляют собой повествование о том, что сделал Сам Бог; но не содержат повеления о том, что должен делать Адам; они лишь провозглашают то, что сделал Бог: что Он благословил и освятил седьмой день; но не предписывайте Адаму соблюдать ее свято, как субботу.
1а2а3. В лучшем случае они, по-видимому, лишь намечают место назначения этого дня для священного служения в будущем; Бог «благословил» его, то есть объявил его счастливым днем; все дела Его были совершены, и человек, святое существо, венец и слава всего, созданный по образу Его[2]: при взгляде на который Бог отдыхал и находил в них радость, удовольствие и освежение, седьмой день; который он «освятил», не сохраняя его святым сам и не придавая ему какой-либо святости, на которую не способен день; но он отделил или отделил его для святого использования в будущем, что является очень распространенным смыслом этого слова: так Иеремия был освящен еще до своего рождения; то есть назначен и рукоположен быть святым пророком; эта цель была осуществлена лишь некоторое время спустя; и поэтому можно сказать, что Бог освятил или выделил в Своем разуме и поставил целью сделать седьмой день святой субботой в будущем; хотя на самом деле оно было исполнено, как это должно показаться из того, что будет показано далее, лишь через много сотен лет после сотворения. Кроме,
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1а2а4. Слова в Бытие 2:2, 3 понимаются многими образованными людьми с пророческой точки зрения или с предвкушением; как и все остальное в этой же главе; так некоторые места называются именами, которые они носили во времена Моисея, которых у них не было с самого начала (см. Быт. 2:11-14); или слова можно рассматривать как заключенные в круглые скобки; и тем более, поскольку если бы они были прочитаны или должны были быть прочитаны вместе с предыдущими, то слово
«Благость» и фраза «седьмой день» были бы опущены; и были прочитаны,
«и благословил и освятил его»; и причина этого, которая следует, по-видимому, явно взята из четвертой заповеди, данной на горе Синай (Исх. 20:11), и Моисей, писавший свою историю творения, после того как была дана эта заповедь, воспользовался случаем, чтобы вставить весь этот отрывок, чтобы дать ему большее одобрение среди израильтян.
1а2а5. В конце концов, даже если текст Книги Бытия предписывает соблюдать седьмой день от творения как субботу; какой седьмой день теперь не может быть известен ни одному народу или лицу, он никогда не может быть таким же, как иудейский седьмой день, суббота; ибо это должно было соблюдаться после шестидневного труда человека; «Шесть дней работай» и т. д.
тогда как это могло быть только после шестидневного труда Бога, который отдыхал от своей работы на седьмой; но это был первый день Адама, и его нельзя было с полным основанием назвать отдыхом для него от труда, когда он еще совсем не трудился: такая суббота не была подходящей для него в состоянии невинности, которое предполагает несовершенство и грех; тварь не была бы в рабстве, если бы не согрешила, таков был результат грехопадения; Адам, будучи невиновным, не имел ни слуги, ни служанки, ни скота в состоянии рабства, стонущего под бременами, чтобы отдохнуть от своих трудов. Этот закон рассчитан только на грешного человека.
1а2б. Другое оставшееся доказательство такого раннего закона взято из Евреям 4:3, 4, где не упоминается седьмой день, суббота; и в которой апостол обращает внимание на несколько покоев, которые были при прежнем устроении, и показывает, что ни один из них не был обещан покоем и не имел в евангельском устроении: ни седьмого дня покоя от творения, ибо был покой Божий, а не покой израильтян в земле Ханаанской, которую дал им Иисус Навин; ибо тогда Давид, много времени спустя, не говорил бы о другом дне покоя, евангельском устроении, в которое теперь вступают верующие. В целом должно показаться, по крайней мере, очень сомнительным и неопределенным, что существовало какое-либо учреждение седьмого дня субботы от творения; и особенно если учесть,
1б. Во-вторых, что нет никаких доказательств того, что патриархи от Адама до времен Моисея соблюдали такой день. Для,
1б1. Мы нигде не читали о каком-либо законе, данном им для соблюдения седьмого дня субботы; У Адама и Евы был закон, запрещавший есть плоды дерева познания; который Тертуллиан называет изначальным законом; Авеля учили закону жертвоприношений; У Ноя были законы, которые запрещали есть кровь с мясом живого зверя и проливать человеческую кровь; и Авраам — закон обрезания; но, как мы знаем, ни у одного из них не было никакого закона, который предписывал бы им соблюдать седьмой день, субботу. Евреи утверждают, что сыновьям Ноя было дано семь законов; но соблюдение седьмого дня субботы среди них отсутствует.
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1б2. Многие религиозные действия патриархов принимаются во внимание и одобряются как церемониальные, так и моральные; как их жертвоприношение, призывание имени Господа, молитва Доброму и размышление о Нем и Его делах, их благочестие, страх перед Добром и удаление зла; но ни слова о соблюдении ими седьмого дня субботы.
1б3. Грехи людей как до, так и после потопа наблюдаются, но нарушение субботы среди них не проявляется. Старый мир был полон насилия, грабежа и угнетения; а в новом мире мужчин обвиняли в невоздержанности, кровосмешении, идолопоклонстве и других грехах; но не с этим: оно не фигурирует среди грехов Содома и Гоморры; его нельзя найти и среди мерзостей, за которые были изгнаны из него старые жители Ханаана. Но как только закон о субботе был дан израильтянам в пустыне, мы услышали о его нарушении и о суровом наказании за него.
1б4. Древние отцы христианской церкви считали, что патриархи не соблюдали субботу и не были обязаны ее соблюдать; но были праведными людьми и спаслись без него: ни Адам, ни Авель, ни Енок, ни Ной, ни Мелхиседек, ни Лот, ни Авраам, ни Иов, ни кто-либо прежде Моисея; так говорят Иустин Мученик[3], Ириней[4], Тертуллиан[5] и Евсевий[6]; которым особо упоминаются все вышеперечисленные лица, как добрые люди и не соблюдающие субботу. Некоторые полагают, что они нашли примеры соблюдения седьмого дня субботы во времена патриархов; как и в случае с приношениями Каина и Авеля, о которых сказано, что они совершаются «в течение времени» или «в конце дней» (Быт. 4:3), но эта фраза, кажется, означает не конец недели. или семь дней, при этом не указывается число, а скорее конец года, причем дни иногда обозначают год[7]; и это относится к жатве в конце года, когда были собраны плоды земли; и поэтому Каин мог подумать, что его жертва в то время была бы более приемлемой. Некоторые предполагают, что Ной соблюдал субботу в ковчеге (Быт. 8:10, 12), поскольку сказано, что он снова выпустит голубя через семь дней; но это число семь имеет отношение не к первому дню недели, от которого дни были исчислены; но первый полет голубя, в какой бы день он ни состоялся. И кроме того, Ной мог бы уважать известный ход луны, которая каждые семь дней меняет свое лицо[8]; и которые, при их увеличении и уменьшении, могли оказать влияние на воду, которую он тщательно наблюдал и проверял таким образом. Более того, замечено, что во времена Иова был день, когда сыны Божьи встретились вместе (Иов 1:6, 2:1), но кем были эти сыны Божьи, ангелы или люди, неизвестно; ни где, ни в какой день они встретились; не упоминается ни седьмой день, ни тем более суббота; ни об определенной ротации этого дня каждую неделю; ни о расстоянии между первой и второй встречей. Аргументы из этого и приведенных выше примеров должны быть очень надуманными и являются очень слабыми и слабыми основаниями для построения такой гипотезы, как соблюдение седьмого дня субботы.
1с. В-третьих, нет никакого упоминания о субботе перед схождением манны в пустыне Син: некоторые иудейские писатели[9] говорят о ней, как о ней, данной в Маре, за несколько недель до этого, что, по их мнению, включено в слово «постановление» (Исх. 15:25), но это сказано без всякого основания; но седьмой день после сошествия манны прямо назван «субботой» (Исх. 16:23-26), и это первый день, о котором мы слышим, и который кажется совершенно новым; ибо если бы израильтяне привыкли к седьмому дню субботе,
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правители народа легко могли бы предположить, что причина того, что в шестой день собиралось вдвое больше хлеба, заключалась в том, что на следующий день наступала суббота, как условие для этого, если бы это было так, без пришли рассказать об этом Моисею, который дал им это в качестве причины; «Завтра наступит», вернее, его следует поставить,
«будет остаток святой субботы Господу»; ибо о «завтра» нельзя говорить уместно в настоящем времени, «есть»; но в будущем «будет»; и поэтому в седьмой день, когда манна прекратилась, что было подтверждением этого, он говорит им:
«смотрите», обратите на это внимание, как на что-то новое и чудесное и как на достаточное основание для установления субботы и того, почему этот день был дан им как суббота; и когда через месяц была дана четвертая команда, она вводится как «память», в отличие от других команд; «Помните», что им недавно было приказано; и это, кажется, новый закон; ибо когда человека находили нарушившим его, то еще не было наказания, и люди приводили его к Моисею, и его помещали в стражу, пока не стало известно об этом намерение Божие (Числа 15:31-36). Более того, если перед раздачей манны была суббота, то суббота, предшествующая седьмому дню от ее наступления, должна была быть пятнадцатым числом месяца, в этот день, несомненно, евреям предстояло утомительное путешествие, божественное назначение, облако, идущее перед ними (Исх. 16:1), и завершилось сбором перепелов; так что это не был день покоя для них, и не был отдыхом святой субботы для Господа.
1д. В-четвертых, седьмой день, суббота, как было объявлено при сошествии манны, был свойственен иудеям; «Господь дал вам субботу, — и народ отдыхал в седьмой день» (Исх. 16:29, 30). Это была песня, когда она получила дальнейшее одобрение четвертой заповеди декалога. Для,
1д1. Весь декалог, или десять повелений закона Моисея, как такового, был дан только евреям[10]; как завет, он был заключен с израильтянами в пустыне, а не даже с их отцами, которые были до них; и в этом отношении они имели преимущество перед всеми другими народами на земле, как утверждает Моисей (Втор. 5:2-21, 4:6-8), и как утверждает Давид (Пс. 147:19, 20) и апостолом Павлом (Рим. 9:4) и которое появляется из предисловия к декалогу; «Я Господь, Бог твой, который вывел тебя из земли Египетской»; чего нельзя сказать ни о какой другой нации.
1d2. Четвертое повеление особо и ясно заявлено как свойственное им; «Субботы Мои соблюдайте», — говорит Господь; «ибо это есть знак между Мною и вами», а не другими (Исх. 31:13), то есть национального завета между ними. То же самое повторяется (Исх. 31:16, 17), где детям Израиля, в отличие от всех других народов, для которых это не было знамением, предписано соблюдать субботу. В Песне Неемии говорится, что, когда Бог говорил с израильтянами в пустыне, Он «возвестил им Свою святую субботу»; о чем, по-видимому, им раньше не было известно; но теперь стало известно им, а не другим; и упоминается вместе с особыми повелениями, постановлениями и законами, заповеданными им (Неем. 9:14), а пророк Иезекииль от Господа сообщает иудеям, что Господь «дал» их отцам в пустыне: его «субботы, чтобы быть знаком между ним и ими»; не сказано, что он восстановил их, но «дал» им, обозначая новый институт и принадлежащий исключительно им: и в этом заключается ощущение еврейской нации в целом[11], что суббота принадлежит только им, и что язычники не
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обязан хранить его; ибо хотя язычник-прозелит или чужестранец внутри ворот ради национального приличия и во избежание оскорбления и скандала не должен был делать никакой работы за израильтянина, тем не менее он мог бы и для себя, как это интерпретируют иудеи[12] ; но это предполагает, что посторонний человек, находящийся за воротами, не был обязан наблюдать за этим. Кроме того, некоторые еврейские писатели понимают под этим незнакомцем или прозелитом прозелита праведности, который был обязан соблюдать заповеди закона так же, как и иудей.
1д3. Время и место, когда и где была дана эта заповедь, а также ее причина показывают, что она была свойственна иудеям; оно было дано им в пустыне, после того как они вышли из Египта; и их избавление оттуда явно отмечено как причина, по которой им было повелено (Втор. 5:15). Отдых Господа в седьмой день от дел творения используется как аргумент в пользу соблюдения предписанного теперь седьмого дня, субботы; но не как причина его учреждения.
1d4. Никто, кроме евреев, никогда не обвинялся в нарушении седьмого дня субботы; детям Израиля было предъявлено обвинение в этом в пустыне, вскоре после того, как это было повелено им (Иез. 20:20, 21, 23, 24), так и во времена Неемии, хотя тиряне, продававшие рыбу евреям в субботние дни, им угрожали, и их выгнали из города и запретили приходить туда со своим добром; тем не менее, именно евреи, купившие их, обвиняются в осквернении субботы (Неем. 13:15-20), и евреи считали, что язычники не должны быть наказаны за нарушение субботы. ; да, скорее, что они несут наказание за его сохранение[13]; у них нет других законов, обязательных для них, кроме семи законов, о которых они говорят, как данных сыновьям Ноя.
1d5. Закон соблюдения седьмого дня, субботы, не носит нравственного характера; если бы это было так, оно было бы обязательным для всего человечества, евреев и язычников; и не могло быть ни отменено, ни отменено, как оно есть (Матфея 12:1-12; Кол. 2:16, 17), а если таковое, как было замечено, оно должно было быть написано на сердце Адама. , при создании; и будет не только вновь записано в сердцах возрожденных людей, но даже работа его будет казаться написанной в сердцах язычников, о чем будет свидетельствовать их совесть; тогда как оно не появляется. Некоторые даже утверждают, что седьмой день недели считался у язычников святым; но из всех примеров, приведенных у Клеменса и Евсевия, среди поэтов сохранился только один, и это у Гесиода; а седьмой день, о котором он говорит как о святом, есть не седьмой день недели, а седьмой день месяца, день рождения Аполлона, как предполагает сам поэт, и схолиасты[14] о нем; это был седьмой день месяца Таргелион, по этой причине священного в Афинах; поэтому Аполлона звали Эбдомегена[15]. Что касается иудейского седьмого дня, субботы, то языческие писатели[16] говорят о том, что он произошел от Моисея и был свойственен евреям[17], а сам день относился к ним с величайшим презрением (см. 1:7); вряд ли найдется из их поэтов[18] кто бы не напал на это и на евреев из-за этого; и представить их как кучку праздных людей, которые проводят этот день, чтобы предаваться лени; главный день недели, священный у язычников, был первым днем недели, посвященным солнцу и отсюда названным воскресеньем. христианин, а не еврейский субботник.
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1d6. Неосуществимо и невозможно, чтобы седьмой день субботний соблюдался всеми людьми, во всех народах мира, в одно и то же время точно и точно. Это было и могло наблюдаться только самими евреями, когда они вместе находились под некоторым меридианом; они не могут сейчас удержать его, так как они разбросаны по отдаленным частям мира, причем с какой-либо точностью в одно и то же время; такая гипотеза исходит из ложного представления о том, что земля плоская и имеет повсюду одинаковый горизонт, не является шаровидной и не имеет горизонтов, меридианов и градусов долготы, различных в каждом месте и стране; что последнее, безусловно, верно. Если Земля представляет собой шар, состоящий из двух полушарий, то когда на одной стороне земного шара день, на другой — ночь; чтобы суббота начиналась в какое вам угодно время; если от захода солнца, как начинают евреи, и продолжают до захода солнца на следующий день; когда у нас солнце садится, у жителей другого полушария он восходит; и так «наоборот»; и если оно начинается в полночь и продолжается до полуночи, как у нас; когда на одной стороне земного шара полночь, на другой будет полдень или полдень: так что в каждом случае должна быть разница в полдня в точном времени субботы; и в зависимости от изменений горизонтов, меридианов и долгот день будет различаться. Следовательно, если Земля представляет собой шар, что несомненно, так оно и есть; а так как горизонты, меридианы и долготы различаются, а они почти наверняка различаются, то невозможно, чтобы повсюду выдерживалось одно и то же точное время; и Бог никогда не повелевал того, что невозможно. Кроме того, можно заметить, что в Гренландии и других северных странах в течение нескольких месяцев подряд солнце не восходит и не заходит, и поэтому нет дней, которые можно было бы различить таким образом, поскольку солнце в такое время всегда находится над горизонтом. горизонт; так что субботний день, состоящий из двадцати четырех часов или дня и ночи, не может соблюдаться в таких частях мира; более того, оказалось, что в один и тот же день, в одном и том же месте может быть пятница, суббота и так называемое воскресенье. Предположим, турок, чья суббота — пятница, иудей, чья суббота — суббота, и христианин, чья суббота — первый день недели, живут вместе; турок и христианин отправились в путь одновременно, оставив еврея там, где он был; турок, путешествуя на запад, теряет один день, а христианин, путешествуя на восток, получает один; так что оба, обойдя мир и снова встретившись в одном и том же месте, а еврей останется там, где он был, один и тот же день будет пятницей для турка, субботой для еврея и воскресеньем для христианина; так доктор Хевлин[19]. У тех, кто путешествует по свету на запад, это наблюдают другие[20], так как это удлиняет их дни, поэтому они находят меньше в обходе земного шара, теряя один день в рассказе, хотя они не теряют времени; так что, если суббота их народа была седьмой, то по возвращении они нашли бы ее шестой; а те, кто путешествует на восток, поскольку их дни короче, их больше, и они получают одного в счете; и по возвращении они обнаружат, что их восьмой, или первый день недели, будет национальной субботой. Песня: в народе будут соблюдаться три субботы, и все будут точно соблюдать время. Можно сказать, что против первого дня выдвинуто то же самое возражение, что и против седьмого. Это разрешено; но затем мы наблюдаем это с другой стороны, как мы вскоре увидим.
1е. В-пятых, первый день недели, или день Господень, теперь является днем поклонения, соблюдаемым большинством христиан; на каком основании и на каком основании должно быть проведено наше следующее расследование? Не на основании какой-либо положительной заповеди или явного повеления о добре, которого нет; поэтому некоторые великие и хорошие люди, такие как Кальвин[21], Беза[22], Занчиус[23] и другие, придерживались мнения, что это был вопрос чистого выбора, в
111

первые церкви и ответвление их христианской свободы; которым была предоставлена свобода, как выбирать место, где и время, когда поклоняться; и поэтому установили этот день и заменили его устаревшей иудейской субботой, как наиболее подходящей и подходящей и имеющей санкцию апостольской практики; с чем я был склонен согласиться; только не может не придерживаться мнения, что практика и примеры апостолов добра, людей, вдохновленных Святым Духом, которые писали, учили и практиковали, не что иное, как приятное
«Заповеди Господни» (Мф. 28:20; 1 Кор. 14:37) несут в себе природу, силу и обязанность заповеди. Хотя нет четкого повеления о крещении младенцев, тем не менее, если бы оно было поддержано, а не было, подобной практикой и примерами апостолов, мы должны были бы счесть своим долгом следовать такой практике и таким примерам; именно на этой основе мы наблюдаем первый день недели, как
1е1. Самый подходящий и подходящий день для богослужения; поскольку изменение дня богослужения было необходимо, поскольку существовало новое устроение и новые постановления богослужения; и чтобы засвидетельствовать миру нашу веру в пришествие Добра, смерть и воскресение из мертвых, ни один день не был более подходящим, чем первый день недели, который последовал сразу за ним и был следующим по счету после седьмого дня субботы, ныне отмененной. ; так что христианская церковь никогда не оставалась без дня поклонения, на который так рано указала практика апостолов, встретивших тот самый первый день недели, в который Добро воскресло из мертвых; и что далее показывает уместность и пригодность этого дня как дня отдыха; Доброта уже завершила великую работу нашего искупления и спасения; и поэтому прекратил свою работу, как и Бог оставил свою; и далее можно заметить, что после воскресения нашего Господа из мертвых мы ни разу во всем Новом Завете не прочитали, чтобы когда-либо иудейская суббота, седьмой день, соблюдалась каким-либо христианским собранием; только первый день недели. Песня, которая,
1е2. Соблюдение этого дня подтверждается практикой и примерами учеников Христа и первых церквей; для,
1е2а. В тот самый день, когда Доброта воскресла из мертвых, то есть в первый день недели, ученики собрались вместе, и Добро появилось среди них и своим милостивым присутствием и божественными наставлениями выразило свое одобрение их такой встрече вместе. и поощрял их к этому; и в тот день недели они снова встретились, и Добро снова стало посреди них; хотя и предшествовал этому седьмой день, ученики собрались не в тот день, а в этот, и Благость с ними (Ин. 20:19, 29).
1e2b. Апостолы встретились в день Пятидесятницы, который был первым днем недели, как доказали многие ученые писатели. Незадолго до вознесения нашего Господа он приказал своим ученикам ждать в Иерусалиме обещанного Духа; и хотя до Пятидесятницы, со времени Его вознесения, было две иудейские субботы седьмого дня, тем не менее, похоже, что ни в один из них они не встречались вместе; но в этот день они это сделали; и похоже, что у них был приказ от Благости встретиться на этом месте и обещание от Благости, что затем на них сойдет Дух; и поэтому кажется, что они ждали этого дня, ожидая исполнения обещания, и поэтому сказано:
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«При наступлении дня Пятидесятницы все они были единодушно вместе»
(Деяния 2:1), и этот день был прославлен и подтвержден чудесным излиянием Духа, проповедью Евангелия людям всех народов, а также обращением и крещением трех тысяч человек.
1e2c. В первый день недели ученики в Троаде собрались вместе, чтобы преломить хлеб, когда Павел проповедовал им (Деяния 20:7). Он был там семь дней тому назад, так что, должно быть, в то время у иудеев была седьмая суббота; но не похоже, чтобы он и они собрались в тот день; но только в первый раз, и то для религиозного богослужения, он — чтобы преломлять хлеб, чтобы отпраздновать Вечерю Господню, а они — чтобы слушать его проповедь.
1e2d. Апостол Павел приказал церкви в Коринфе, как и церквям в Галатии, производить пожертвования для бедных святых в первый день недели, когда они собираются вместе (1 Кор. 16:1, 2), что показывает, что в этот день было принято встречаться; да, это подразумевает приказ, или возобновление и подтверждение приказа, встретиться в этот день, или иначе, как следует произвести сбор на него; и какой день более подходящий, чем тот, когда святые встречаются для богослужения, и их сердца согреваются и освежаются словом и таинствами. В древнем списке, упомянутом Безой на месте, после «первого дня недели» добавлено для пояснения «день Господень»; а также в других[24]; и так объясняет это Джером[25].
1e2e. Именно этот день Иоанн подразумевает под «днем Господним», когда он говорит: «Я был в духе в день Господень» (Откр. 1:10), он говорит о нем как о хорошо известном тогда имени; назван так потому, что на нем Добро воскресло из мертвых; в память о котором он был сохранен и в котором проповедовалось Его Евангелие и совершались таинства; ибо от воскресения Христа до изгнания Иоанна на Патмосе, где он написал свое Откровение, прошло более шестидесяти лет; и этот день отмечался как день религиозного поклонения в самые ранние века христианства. Игнатий[26], умерший всего через восемь или десять лет после апостола Иоанна, говорит: «Будем соблюдать день Господень, в который возникла Жизнь наша». А Иустин Мученик[27], несколько лет спустя после него, говорит, что в день, обычно называемый воскресеньем (у язычников это означает первый день недели), все собирались вместе в городе и деревне для богослужения.
Дионисий Коринфский говорит о дне Господнем как о святом дне[28], а Климент Александрийский[29] в том же веке замечает, что истинно соблюдающий день Господень прославляет воскресение Господне. Тертуллиан[30] в начале третьего века говорит об актах общественного богослужения как о «торжествах дня Господня». И в том же веке Ориген[31] и Киприан[32] упоминают первый день как «День Господень»,
и время поклонения; и так было во все времена до настоящего времени. В целом, поскольку не видно, чтобы седьмой день, суббота, был предписан Адаму в невиновности; и что патриархи никогда не соблюдали этого; и что первое упоминание об этом было при даровании манны; и что евреям и только им было приказано соблюдать ее четвертой заповедью декалога, которая с тех пор была отменена; и что первый день недели, или день Господень, заменяется в своем помещении днем поклонения практикой и примером апостолов; конечно, не может оставаться никаких сомнений относительно соблюдения последнего: но если, в конце концов, четвертая заповедь, с ее моралью, завладевает умами кого-либо; будь то это повеление все еще в силе, хотя оно и не было предоставлено, что привело бы к
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нас обратно в иудаизм и в состояние рабства; и позвольте ему всю мораль, которую можно приписать одному дню; по букве его, не требуется ни больше, ни что-либо иное, как отдых на седьмой день после шестидневного труда; он не указывает ни на какую эпоху, с которой он должен начаться, как, например, на сотворение мира, ни на седьмой день, с которого величайший математик в мире не может уверить нас, ни даже на год творения; оно относится только к седьмому дню, с которого человек начинает трудиться, в каком бы месте или стране он ни жил; оно также не указывает на какое-либо определенное время или час, когда начинать эти семь дней или какими именами называть дни недели; правило только,
«Шесть дней работай и делай всякие дела твои», или можешь делать это, если хочешь, «а седьмой день — суббота Господу Богу твоему»; и такой учет времени, который производится в любом месте, где живет человек, должен вестись и на который способен каждый человек; не обязательно быть искусным математиком, чтобы человек, пользующийся лопатой или владеющий плугом, был способен отсчитать шесть дней, в течение которых он работал, и когда он дойдет до седьмого, он должен знать, что это не его дело. свой, но Господень; и такой счет человек может вести, пусть он живет на какой стороне земного шара он хочет; в Европе или в Америке, на севере или на юге; в Великобритании или в Ост- и Вест-Индии: и соблюдение первого дня не является каким-либо возражением против этого правила, поскольку это происходит после шести дней труда; самый первый день, в который воскресло Добро, хранимое его учениками, был после шестидневного труда; ибо то, что у иудеев была суббота между этим днем и шестью днями труда, не может быть возражением, поскольку это был день отдыха, а не труда; так что за это время было два дня отдыха подряд после шести дней труда; когда при следующем возвращении первого, которое было сразу после этого, оно продолжалось регулярно, как и сейчас. Короче говоря, единственное безопасное правило, которому можно следовать, — это правило апостолов, какой бы день ни был; «Кто смотрит на день, тот смотрит на него» (Рим. 14:6), иначе ему следует поступать так. Это заставляет меня наблюдать,
2. Каким образом следует считать или соблюдать день Господень; не для себя, для нашей собственной выгоды и удовольствия; но Господу, к Его служению и славе.
2а. Не как еврейская суббота; с такой строгостью и строгостью, чтобы не разжигать огонь, не готовить никакой еды и не путешествовать дальше, чем то, что называется путешествием субботнего дня; хотя, возможно, это не было предписано с той строгостью, которую некоторые себе представляли. Но 2б. Мы не должны делать свою собственную работу; то есть следить за какой-либо торговлей, бизнесом или занятием, занятым в другие дни; в противном случае необходимо совершать дела благочестия, милосердия и благотворительности; а также по необходимости для сохранения жизни, комфорта и здоровья ее, нашей собственной или других.
2в. Его особенно следует использовать в актах публичного богослужения, в собраниях для этой цели, в проповеди и слушании проповедуемого слова, в молитве и вознесении хвалы.
2д. В частных актах поклонения как до, так и после публичного богослужения; подобное уже наблюдалось, когда рассматривалась обязанность публичного слушания слова.
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2е. Следует соблюдать весь день, с утра до вечера; первую часть не следует посвящать сну, а также не следует тратить какую-либо часть на занятия собственными делами, на подведение счетов и исправление товарных книг; ни в плотских утехах и развлечениях, ни в играх и спорте; ни гулять по полям; ни в ненужных путешествиях. Но помимо публичного богослужения мужчины должны заниматься чтением Священных Писаний, молитвой и размышлением, а также христианскими конференциями; и в таких благочестивых упражнениях они должны проводить целый день.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 4 — Глава 1
СООТВЕТСТВУЮЩИХ ОБЯЗАННОСТЕЙ

МУЖ И ЖЕНА
Рассмотрев публичное богослужение во всех его отраслях, я теперь перехожу к частному богослужению; под этим я подразумеваю не просто частные учения и наставления хозяина семьи тем, кто находится под его опекой; ни частных конференций святых, посредством которых они могут назидать друг друга; ни личное чтение Священных Писаний, в котором нужно проверять, истинно ли то, что услышано в служении слова, и которое следует читать в семье для наставления; ни частной молитвы, в туалете или в семье; ни частное пение хвалы Богу, которое может совершаться подобным образом: все это ветви частного богослужения, о которых говорилось в предыдущей книге. Но под частным богослужением я подразумеваю и собираюсь говорить о личных, относительных, домашних и гражданских обязанностях, возложенных на отдельных лиц в их различных отношениях друг к другу; и так же все остальные обязанности и добрые дела, которые все называются «культ», или «культ».
"поклонение"; все должно быть исполнено с уважением к небу, под Его властью, согласно Его воле и повелению, в послушании ему и с целью Его славы. Таким образом должны быть выполнены все относительные и взаимные обязанности; подчинение жен своим мужьям должно производиться «Господу», Главе мужчины, и в послушании Ему; а мужья должны любить своих жен, «как Бог возлюбил Церковь», по Его образцу и примеру и под влиянием Его любви (Еф. 5:21, 29). Дети должны повиноваться своим родителям «в Господе», как того требует Он и воодушевляет Своим обещанием; и родители, как акт религии, должны воспитывать своих детей «в учении и наставлении Господнем» (Еф. 6:1, 4). Слуги должны быть послушны своим господинам, «как Господу», как Его слуги, и «исполнять волю Божию от сердца»; и «с добротой служа, как Господу, а не человекам, боясь Бога». И хозяева должны выполнять свой долг по отношению к своим слугам; «Зная, что они имеют и господина на небесах», перед которым они подотчетны (Еф. 6:5-9; Кол. 3:22-24, 4:1), а подданные должны подчиняться властям, как « полномочия, установленные Богом», а магистратура - установление Бога; а должностные лица должны защищать своих подданных и быть «страшами не для добрых дел», но для ободрения и похвалы их, а также для уныния и наказания злых (Рим. 13:1-4; 1). Петра 2:13, 14). Бог заинтересован во всем этом, и люди заботятся о нем. Я кратко расскажу о них по порядку; и начнем с соответствующих обязанностей мужа и жены, которые суммированы в этих двух общих и всеобъемлющих обязанностях; «любовь» с одной стороны и «благоговение» с другой (Еф.
5:33), и они возникают из супружеского союза и брачных отношений между указанными сторонами; Брак – это союз мужчины и женщины, одного мужчины и одной женщины в законном браке, соответствующий первоначальному сотворению человека (Быт. 1:27; Мал. 2:15) и соответствующий ходу Провидения, которое с тех пор соблюдается во всех веках и народах;
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на свете постоянно рождается почти одинаковое число мужчин и женщин, максимум от тринадцати до двенадцати или от четырнадцати до тринадцати; избыток у мужчин представляет собой запас мудрого Управляющего всем сущим для снабжения на войну, на моря и т. д.
и посредством этого супружеского союза мужчина и женщина станут одной, даже одной плотью (Быт. 2:24; Матфея 19:6), и этот союз, следовательно, очень близок и строг, и действительно нерасторжим, кроме как через смерть, за исключением одного случае измены одного другому, путем прелюбодеяния или блуда (Рим. 7:2; Мф. 5:32), и в это состояние надлежит вступить по обоюдному согласию; действительно, с согласия всех сторон, заинтересованных в этом; с согласия родителей и опекунов, под опекой которых могут находиться одинокие лица; и особенно с их собственного согласия, ибо никого нельзя принуждать к этому против их воли; нет, не начальством; это должно быть их собственное добровольное действие и поступок: и, будучи заключены таким образом, это весьма почетное состояние; «Брак у всех честен» (Евр. 13:4), поскольку он является установлением Божиим и Божьим в раю; кем наши прародители были направлены к нему в состоянии чистоты и невинности; Бог создал женщину для помощи, привел ее к мужчине, предложил ее ему, которую он одобрил и принял, и она стала его женой (Быт. 2:18, 22-24). Это было деяние Господа. и дело, и Ему Благость приписывает акт бракосочетания (Мф. 19:6). Доброта почтила его своим присутствием, и на такой торжественности сотворил свое первое чудо и явил славу Своего Божества (Иоанна 2:1, 2, 11). И что делает это состояние еще более почетным, так это то, что брак Адам и Ева были прообразом и эмблемой супружеского союза Христа и церкви (Еф. 5:32). Адам был прообразом или прообразом Добра, и, среди прочего, в его браке; и Ева, мать всего живущего, была прообразом церкви; Сначала был создан Адам, а затем Ева; Доброта была прежде церкви, да и прежде всего; Ева была создана из Адама, из ребра, взятого из его ребра; Церковь имеет свое начало от Доброты и свое существование от Него; вся ее милость, благословения и счастье — от него; ее оправдание и освящение исходят от него, что обозначено кровью и водой, истекающими из его пронзенного ребра. Ева была приведена Господом к Адаму не против ее воли, а вместе с ней, и им представлена ему как подходящая ему пара, что он одобрил и принял; и церковь была вознесена на небеса и дана ему его Отцом, чтобы быть его супругой и невестой, которую он любил, принял и обручил себе; и ее согласие получено благодаря привлечению и влиянию благодати Его Отца: и хотя это не является прямым доказательством, тем не менее, оно имеет благоприятный аспект и может служить иллюстрацией «супралапсарианской» схемы; что Доброта имела интерес к его церкви, а она к нему, и была обручена с ним до того, как она упала в Адама; эта брачная сделка между Адамом и Евой произошла до грехопадения. Более того, брак почетен с точки зрения его целей; что даже до падения, и если предположить, что Адам устоял, тем самым ему была бы оказана помощь; и первый закон творения был бы претворен в исполнение, возрастай и умножайся; отсюда могло бы вырасти благочестивое семя, законное потомство; семьи образовывались и строились, и мир населялся жителями; а после грехопадения целью и применением его являются сохранение целомудрия, предотвращение невоздержания и избегание блуда; а также для удовлетворения других целей: и особенно это государство кажется почетным: когда его обязанности соблюдаются обеими сторонами; как,
1. Во-первых, любовь со стороны мужа. «Мужья любят своих жен», Ефесянам 5:25.
примеры этого есть у Исаака, Иакова, Елканы и других (Быт. 24:67, 29:18, 20; 1).
Сэм. 1:5). Можно наблюдать природу и способ проявления этого явления, а также причины этого.
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1а. Во-первых, ее природа.
1а1. Оно превосходит все, что было показано любому другому существу; Что касается ближнего, которого человек, хотя и любит, как самого себя, но жена человека есть он сам, и любить ее – значит любить самого себя, то другую часть себя (Еф. 5:28) родители должны быть любимы, но перед ними жена; ибо человеку надлежит оставить отца и мать и прилепиться к жене своей (Быт.
2:24) детей надо любить, но прежде них жену; как и муж женой; «Разве я не лучше для тебя, чем десять сыновей?» (1 Цар. 1:8) и Добро надо любить превыше любых отношений (Матфея 10:37; Луки 14:26).
1а2. Это должна быть любовь к самодовольству и наслаждению, наслаждение и удовольствие от ее личности, общества и разговора (Прит. 5:18, 19; Еккл. 9:9), как и любовь Христа к Церкви, которая его Хефзива, в которой вся его радость.
1а3. Должен быть целомудренным и одиноким, как любовь Христова (Песнь 6:9), и по этой причине мужчина не должен иметь больше жен, чем одна, из-за чего его любовь была бы разделена или отчуждена, и ненавидеть одну и любить другую. , как это обычно бывает; и поэтому закон предусмотрел первенца, каким бы он ни был (Втор 21:15, 17; см. 1 Кор. 7:2).
1а4. Это должно быть взаимно; жена должна любить мужа, как муж жену (Титу 2:4), и вообще ее любовь самая сильная и нежная (2 Цар. 1:26), и это причина, по которой мужа чаще призывают к это, может быть, потому, что больше всего не хватает его в исполнении.
1б. Во-вторых, способ, или как и каким образом это должно быть выражено; не на словах только, но на деле и в истине; реальными фактами, которые говорят громче слов.
1б1. Делая все необходимое для ее временного блага, означаемого «питанием» и
«лелея» ее (Еф. 5:29), включая пищу, одежду и все необходимое для жизни; он должен «обеспечивать вещи честные, приличные, удобные и соответствующие его званию, состоянию, состоянию, обстоятельствам и способностям»; и тот, кто «не обеспечивает своего», особенно своей жены, своих детей и семьи, «хуже неверного» (Рим. 12:17; 1).
Тим. 5:3).
1б2. В защите ее от всех оскорблений и расспросов; поскольку она более слабый корабль, ее следует взять под его опеку и приют; он должен быть для нее покровом, как Авраам был для Сарры; что может обозначаться церемонией, используемой при заключении брака, или посредством которой этот акт выражается: когда мужчина расстилает юбку на женщине (Быт. 20:16; Руфь 3:9), он подвергает себя опасности и даже рискнуть своей жизнью, защищая ее и ради ее спасения (1 Цар.
30:5, 18). 

1б3. Делая все, что может способствовать ее удовольствию, покою, комфорту и счастью; «Женатый» должен заботиться, «как он может угодить своей жене»; и апостол не обвиняет его в этом; а скорее хвалит его за это или рекомендует ему это (1
Кор. 7:33). «Ненависть возбуждает раздоры, раздоры, ссоры, следствием которых является
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неустройство и всякое злое дело; «а любовь покрывает все грехи», скрывает недостатки и скрывает недостатки и немощи (Притч. 10:12).
1б4. В поисках ее духовного благополучия; ее обращение, если она не была обращена, и ее духовный мир, утешение и назидание, поскольку она вместе с ним наследница благодати жизни; присоединяясь к ней во всех религиозных упражнениях; в семейном богослужении, в чтении, в молитве, в прославлении, в христианских беседах и беседах; наставляя ее во всем, что касается учения, долга и церковной дисциплины; в ответ на вопросы она может и имеет право задавать его дома (1 Кор. 14:35). Ко всему, что противостоит ненависти и горечи;
«Мужья любите своих жен и не будьте ожесточены на них»; не давать горьких слов, грозных слов, кислых взглядов и особенно горьких ударов; это жестоко, грубо, варварски и грубо, не подобает человеку и христианину.
1с. В-третьих, причины или аргументы, подтверждающие этот долг любви мужчины к своей жене, таковы.
1с1. Близость между ними, она — его собственная плоть; и «никто никогда еще не возненавидел свою плоть», что было бы чудовищно противоестественно; она — «сам», другая часть его самого, и ее нужно любить, как свое собственное тело, любовь которого есть принцип[1] в природе (Еф.
5:28, 29, 33). 

1с2. Помощь, преимущество и выгода, которую он получает от нее; она предоставляется ему как помощница, достойная ему, и становится таковой для него в семейных делах (Быт. 2:18). Она его спутница, и это используется как причина, по которой он не должен поступать вероломно с женой. в юности (Мал. 2:14) она — его спутница в процветании и невзгодах; разделяет с ним его заботы и беды, его радости и горести; сочувствует ему во всех условиях, плачет, когда он плачет, и радуется, когда он радуется; она теперь соратница с ним в благословениях благодати и будет сотоварищницей с ним в вечной славе.
1с3. Слава и честь она для него; «Женщина есть слава мужчины», в которой видна его сила и власть (1 Кор. 11:7), любящая и целомудренная по отношению к нему, заботящаяся о своих семейных делах, оказывающая ему честь и является для него честью и венцом и делает его уважаемым среди людей; его сердце доверяется ей, и благодаря ее поведению он известен и почитаем «у ворот» (Прит. 12:4, 31:10, 11, 23).
1с4. Самый сильный и убедительный аргумент для хорошего человека — это любовь Христа к Своей Церкви; что является образцом и примером любви мужчины к жене и наиболее сильно укрепляет ее (Еф. 5:25-28).
2. Во-вторых, обязанности жены — это почтение, подчинение, послушание и т. д.
2а. почтение; и «жена пусть видит, что она чтит мужа своего» (Еф. 5:33), причем благоговение бывает как внутренним, так и внешним; она должна хорошо и даже высоко думать о нем, а не презирать его в сердце своем, как Михаил, дочь Саула, Давид, муж ее, (2
Сэм. 6:16), и ей следует говорить о нем и с ним уважительно, как Сарра говорила с Авраамом, называя его Господом (1 Петра 3:6; Быт. 18:12).
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2б. Подчинение и подчинение ему; «Жены, подчиняйтесь своим мужьям», а не другим; «как Господу», Господу Доброте, главе всякого человека, а значит и Церкви; «и как церковь подчиняется небу, так и жены своим мужьям во всем»; то есть в вещах, касающихся семейных дел; ни в чем не противоречащем законам Бога и Добра; ибо Богу надлежит повиноваться больше, чем людям, чем какому-либо мужчине, чем самим мужьям (Еф. 5:22, 24), и это подчинение и покорность не являются рабскими; не так, как у слуг своих хозяев или служанок у любовниц, и тем более не так, как у рабов тиранов или тех, кто взял их и держал в плену; но как тело и его члены подчинены главе, которая управляет ими, направляет их и направляет к тому, что им во благо; и это мудро, нежно и нежно.
2в. Послушание. апостол предписывает женам быть «послушными своим мужьям» (Титу 2:5). Сарра является примером этого; и мы имеем пример ее немедленного и быстрого повиновения приказам Авраама (1 Петра 3:6; Быт. 18:6).
2д. Помощь и помощь в семейных делах, соответствующая первоначальной цели ее творения; благоразумно руководила домом, содержала своих детей и слуг в порядке и приличиях; пребывая дома и управляя всеми домашними делами с мудростью и благоразумием (1 Тим. 2:14; Титу 2:5).
2е. Не предполагающая никакой власти над своим мужем, как не в церковных, так и не в домашних делах; стремясь угождать ему во всем, ничего не делая без его воли и согласия и никогда не противореча ему; не вмешиваясь в его мирские дела и заботы, но предоставляя их ему (1 Тим. 5:11, 12; 1 Кор. 7:34).
2ф. Пребывание с Ним в каждом состоянии и обстоятельствах жизни; идти с ним туда, куда позовет его Бог в Своем провидении и в своих делах в жизни; как Сарра с Авраамом в земле обетованной, в Египте и в других местах; она должна сделать то, что Руфь предложила Ноемини (Руфь 1:16). Есть причины, по которым жена должна заниматься выполнением этих обязанностей. Некоторый,
2ф1. Взято из ее творения, времени, манеры и конца его; Сначала был создан Адам, а затем Ева; и поэтому по времени имел превосходство; мужчина был создан не из женщины и не для женщины; но женщина была создана из мужчины и для мужчины, и чтобы быть ему помощницей и помощницей (1 Тим. 2:13; 1 Кор. 11:8, 9; Быт. 2:18).
2ф2. От размышлений о падении и ее беспокойства по этому поводу; «Адам не обманывался, но женщина, обманутая, находилась в согрешении», по крайней мере, во-первых, и средства втягивания в него мужа; и поэтому это часть приговора, вынесенного ей за ее преступление: «Твоя любовь будет к твоему мужу, и он будет господствовать над тобой» (1
Тим. 2:14; Быт. 3:16).
2ф3. От того, что мужчина является главой женщины; и поэтому она должна подчиняться ему как таковому (1 Кор. 11:3 Еф. 5:23).
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2ф4. Потому что она является более слабым сосудом и поэтому нуждается в его убежище и защите.
2f5. Из ее собственной чести и чести, о которых идет речь; поскольку было бы для нее дискредитацией и бесчестием вести себя непочтительно и быть непослушным; подчиняться ему, «как подобает Господу», прилично и достойно (Кол. 3:18), и такое поведение — украшение для женщин и лучшее украшение, которым они могут себя украсить; «Повиноваться своим мужьям» (1 Петра 3:3-5).
2f6. Главный аргумент из всех – подчинение церкви небу (Еф. 5:22, 24). Короче говоря, обе стороны должны совещаться друг с другом об удовольствии, мире, комфорте и счастье, и особенно о славе Божией; чтобы его слово, пути и поклонение не были порицаемы и не злословились каким-либо их поведением (Титу 2:5).

СНОСКИ
[1] «Fateor insitam nobis esse corporis nostri charitatem», Сенека, Еп. 14.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 4 — Глава 2
СООТВЕТСТВУЮЩИХ ОБЯЗАННОСТЕЙ

РОДИТЕЛИ И ДЕТИ
Эти обязанности возникают из отношений, основанных на природе. У всех существ, даже у жестоких созданий, и у наиболее жестоких их частей, есть естественный инстинкт[1] любить своих детенышей, заботиться о них, обеспечивать их, снабжать их, защищать и защищать их; «Даже морские чудовища кормят своих детенышей» (Плач. 4:3), тем более такая привязанность проявляется у человеческих и разумных существ; «Может ли женщина забыть своего грудного ребенка?» и т. д. (Это.
49:15), с другой стороны, поскольку они относятся к числу самых нечестивых и брошенных людей, которые «непослушны родителям»; они в одном и том же описании представлены как
«без естественной привязанности» (Рим. 1:30, 31; 2 Тим. 3:2, 3) как таковые должны быть, а также виновны в грубой неблагодарности те, «кто не воздает» «своим родителям» с сыновней любовью и долг за все заботы и хлопоты, боли и расходы, на которые они пошли, рождая их и воспитывая в этом мире. Выполнение ими этих обязанностей является частью естественной религии. Апостол называет это проявлением «благочестия» [2] или благочестия (1 Тим. 5:4). Язычники светом природы[3] учили этому; Солон[4], Фокилид[5], Пифагор[6], Исократ[7], Плутарх[8] и другие соединили и ранжировали их вместе и призвали сначала «почитать Бога», а затем «почитать родителей» [ 9]; и действительно, родители в проявлении своей любви, силы и заботы во многом напоминают божественное Существо как Создателя, Хранителя, Защитника и Управителя своих творений; поскольку дети получают свое бытие от родителей, под Богом; кто является инструментом их внедрения в мир, их существования, поддержки и защиты в нем; поэтому Филон [10] замечает, что «пятая заповедь, касающаяся почитания родителей, помещена между двумя скрижалями закона; это, по-видимому, сделано потому, что природа родителей есть мейорион, средняя граница или термин между бессмертным и смертным». ; будучи смертным по отношению к родству с людьми, другими животными и тленным телом; бессмертным, поскольку он подобен в порождении Богу, родителю всего». И поэтому дети несут большие обязательства по отношению к ним; с чего я начну, и тем более, что они стоят первыми по порядку в указаниях, которые апостол дает как родителям, так и детям.
1. Во-первых, в это общее увещевание включены и осмыслены обязанности детей по отношению к своим родителям; «Дети, повинуйтесь родителям вашим в Господе, ибо это правильно» (Еф. 6:1).
Лица, от которых требуется эта обязанность, являются «детьми»; и лица, которым это должно быть исполнено, являются «родителями»; под первыми понимаются дети каждого пола, мужского и женского пола, сыновья и дочери, находящиеся в равном отношении и в равной обязанности подчиняться родителям; и любого возраста, от младенчества до зрелого возраста; и хотя власть родителей над детьми уменьшается, когда они вырастают, обязанность соблюдения, благодарности и сыновнего почтения не прекращается; да, может быть, еще больше увеличится, поскольку тогда может быть
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более известный; и дети любого класса, состояния и состояния жизни, хотя они и превосходят родителей в мирской чести, богатстве и богатстве, должны подчиняться им, как показывают случаи Иосифа и Соломона. И хотя в основном могут подразумеваться такие, которые являются истинными и подлинными потомками родителей или которые таковыми в собственном смысле слова, тем не менее, к ним относятся и поддельные, а также такие, которые являются детьми по усыновлению, как Моисей и Есфирь; или по закону брака сыновья и невестки, как Моисей по отношению к Иофору и Руфь по отношению к Ноемини, которые все были угодливы тем, с кем они состояли в таких родственных отношениях. Под «родителями» подразумеваются, хотя главным образом непосредственные, но включают в себя все по восходящей линии, как отец и мать отца, отец и мать матери, или дедушки и бабушки, или, если кто-то из высших сил жив, они имеют право на послушание; и действительно, все, кто стоит в комнате и заменяет родителей, как усыновители, отчимы и мачехи, воспитатели, опекуны, управляющие, медсестры и т. д. пока они находятся под их опекой и находятся в меньшинстве, им следует подчиняться; но в особенности имеются в виду оба родителя, отец и мать, как поясняется в следующем стихе; «Почитай отца и мать»; отец ставится на первое место из соображений порядка, старшинства и достоинства; иногда порядок меняется, чтобы показать равное уважение, которое следует проявлять к обоим (Лев. 19:3). Предписанный долг - это «послушание», которое включает в себя любовь, честь, почтение, благодарность и подчинение.
1а. Любовь; откуда проистекает всякое истинное послушание Добра, Добра и тварям; непослушание происходит из-за недостатка любви; те, кто непослушен родителям, лишены естественных привязанностей, как уже отмечалось: родителей следует очень любить, но не более, чем Бога и Доброту; «Кто любит отца или мать более Меня, — говорит Доброта, — не достоин Меня» (Мф. 10:37).
1б. Честь: послушание объясняется честью (Еф. 6:1, 2; см. Мал. 1:6), в которой заключается честь,
1б1. В мыслях и оценках; дети должны мыслить высоко и пользоваться почетным уважением к своим родителям; чему противостоит «зажигание света» ими (Втор.
27:16) низкое и презренное мнение о них приводит к непослушанию им (Притч.
30:17). 

1б2. Выражается словами; говоря с честью о них и им; «Иду, господин» — это слова, которые несли в себе честь и уважение, хотя и не сопровождались послушанием (Матфея 21:30). Проклинать отца или мать устами и устами возмутительно и каралось смертью по закону левитов, а за этим следовали суды Божьи (Лев. 20:9; Прит. 20:20, 30:17).
1б3. В жестах и поведении; как будто поднимаясь к ним и склоняясь перед ними; примеры этого есть у Иосифа и Соломона (Быт. 46:29,48:12; 3 Цар. 2:19) 1в. Послушание родителям включает в себя страх и благоговение перед ними (Лев. 19:3), которое проявляется в терпении, переносящем их упреки, и в подчинении их исправлениям (Евр.
12:2) признанием совершенных преступлений и прошением прощения за них (Лк. 15:18) путем сокрытия своих немощей, естественных и нравственных, будь то по старости или по какой-либо другой причине, пример этого мы имеем у Сима и Иафета ( Быт. 9:21-23).
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1д. Благодарность; воздаяние им за всю их доброту; заботясь о них в нужде, беде и в старости; так Иосиф кормил отца своего и семью свою во время голода; так Руфь собирала для Ноемини, хотя только свекрови своей; и ее сын Овид, по пророчеству, должен был кормилец ее в старости; и Давид, хотя сам находился в изгнании, обеспечил своего отца и свою мать, чтобы они были с царем Моава, пока не узнал, как будет с ним (Быт. 47:12; Руфь 2:18 4:15). ; 1 Цар. 22:3, 4). Фарисеи обвиняются в нарушении этого долга по своей традиции, которая нечестиво освобождает людей от помощи своим нуждающимся родителям (Матфея 15:4-6). Язычники учат лучшему: Солон[11] объявляет таких постыдными и бесчестными, которые пренебрегают заботой о своих родителях; в Энее[12] можно увидеть образец сыновней почтительности к престарелому родителю, которого он носил на своей спине в разрушение Трои. Аисты на небесах могут научить людей их долгу, которые заботятся о своих плотинах в старости[13], что Аристофан остроумно называет древним законом в таблицах аистов[14].
1е. Подчинение и подчинение их командам, советам, упрекам и исправлениям. Правило таково: «Дети, во всем повинуйтесь родителям вашим» (Кол. 3:20), а не в том, что греховно, противно законам Божьим и постановлениям Христовым; если родители прикажут своим детям поклоняться другому Богу или истукану; или делать что-либо запрещенное первой и второй таблицами закона; или предписывай им не исповедовать мир и не подчиняться его постановлениям; их следует отвергнуть и, в сравнительном смысле, «ненавидеть» (Лк. 14:26), ибо в таких случаях следует повиноваться Богу, а не человеку, даже родителям; но в том, что законно и правильно, согласно воле Божией, открытой в Его слове, и даже в вещах безразличных, которые не запрещены и не заповеданы, но, если предписано родителями, должны соблюдаться; Пример этого мы имеем у Рехавитов, чье сыновнее соблюдение было одобрено Господом (Иер. 35:6-10, 18, 19), да, также в вещах трудных и неприятных для плоти и крови; как показывают случаи с Исааком, когда он подчинился принесению в жертву своему отцу, и с дочерью Иеффая, которую он должен был сделать по его обету, показывают (Быт. 22:9; Суд. 11:36).
Это послушание должно проявляться «в Господе» (Еф. 6:1), что можно рассматривать как ограничение вышеуказанного правила; что это должно происходить в вещах, относящихся к Господу, которые угодны Ему, которые составляют Его славу и совершаются ради Него, согласно Его повелению и воле и в послушании ей; а также в подражание Господу Доброте, который по своей человеческой природе был подвластен своим земным родителям и тем самым оставил пример сыновнего послушания по его стопам (Лк. 2:51). Причина, побуждающая к такому послушанию, заключается в том, «ибо это правильно»; оно соответствует закону и свету природы, как уже отмечалось ранее; это соответствует разуму и закону справедливости; благодарность требует, чтобы дети, получившие так много милостей от своих родителей, отплатили им достойной сыновней любовью, почетом, почтением и послушанием: это соответствует закону Божьему; оно стоит среди заповедей Декалога, это
«пятый» по порядку там; но, как говорит апостол, это «первая заповедь с обетованием», с обещанием долгой жизни; что всегда считалось великим благом, которого часто лишает непослушание родителям, как в случае с Авессаломом.
2. Во-вторых, на родителей возложены обязанности по отношению к своим детям, а именно:
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2а. Во-первых, выражено негативно; «Отцы, не раздражайте детей ваших» (Еф.
6:4), что можно сделать,
2а1. Словами; навязыванием им несправедливых и неразумных повелений, частыми, публичными и суровыми упреками, нескромными и страстными выражениями, а также оскорбительными и укоризненными словами; например, Саул Ионафану (1 Царств 20:30).
2а2. По делам; как будто проявляя больше любви к одному, чем к другому; как Иаков поступил с Иосифом, что так разгневало его братьев, что они возненавидели Иосифа и не могли говорить с ним мирно (Быт. 37:8), не позволяя им надлежащей пищи и в достаточном количестве (Мф. 7:9, 10; 1 Тим. 5:8), не предавая им невинных развлечений, которые должны быть у детей (Зах. 8:5), и, когда они достигают надлежащего возраста для вступления в брак, с лицами, не согласными с их наклонностями[15] ; и удерживая их от того, что могло бы быть, без всякой веской причины; и расточая свое имущество в распутной жизни, тогда как им следовало бы сохранить его и отложить для настоящего использования или будущего блага своих детей; и особенно любым жестоким и бесчеловечным обращением; как Саул Ионафану, когда тот совершил покушение на его жизнь (1 Цар. 20:33, 34). Таких провокаций следует тщательно избегать; поскольку оно делает все повеления, советы и исправления неэффективными, отдаляя от них привязанность их детей; причина отговаривать от этого, указанная апостолом, состоит в том, чтобы «чтобы они не унывали» (Кол. 3:21) не были охвачены горем и скорбью и тем самым сломили свой дух, не стали малодушными, унылыми и удрученными; и, отчаявшись угодить своим родителям и разделив их привязанности, становятся небрежными к своим обязанностям и ленивыми к делам. Родители, несомненно, имеют право упрекать и упрекать своих детей, когда они совершают ошибки; вина Илия заключалась в том, что он был слишком мягок и снисходителен, а его упреки слишком легки, тогда как ему следовало бы удержать своих сыновей от подлой роли; он должен был осуждать их, сурово смотреть на них, налагать на них свои повеления, сурово угрожать им и наказывать их, если они будут сопротивляться (1 Цар. 2:23, 24; 3:13). И они могут использовать исправительную розгу, что им следует сделать заранее, пока есть надежда; но всегда умеренно и с любовью; и должны приложить некоторые усилия со своими детьми, чтобы убедить их, что они действительно любят их; и что из любви к ним и ради их блага они наказывают их. «Отцы» упоминаются особо, потому что они склонны быть наиболее суровыми, а матери — наиболее снисходительными.
2б. Во-вторых, обязанность родителей перед детьми выражается положительно; «Но воспитывайте их в учении и наставлении Господнем» (Еф. 6:4), что может иметь отношение к этому, 2б1. К вещам гражданским, уважающим их, чтобы их «воспитывали»; то есть обеспечить им пропитание и поддержку, пищу и одежду, подходящую и удобную для них, и то, что честно в глазах всех людей (Рим. 12:17; 1 Тим. 5:8), заботиться об их образовании, соответствующие их рождению, их способностям и тому, для чего они предназначены в жизни; посвятить их в торговлю и бизнес в нужное время; у евреев[16] есть поговорка:
«что тот, кто не учит своего сына или не заставляет его учить какому-либо ремеслу или делу, все равно, как если бы он научил его быть вором, воровать в частном порядке или грабить публично»; а когда они достигнут совершеннолетия, выдать их замуж, взять жен их сыновьям, а дочерей их отдать в мужья; и давать им части и часть их имущества, чтобы утвердить их в мире согласно их способностям; для каких целей, откладывать
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ибо их дети - это их долг, а также оставить после себя что-то для их будущего блага.
2б2. И это увещевание может иметь отношение к их религиозному воспитанию; во внешних путях добра и путях благочестия, по которым им следует идти; откуда им нелегко [17] и обычно уйти (Прит. 22:6). Им надлежит подавать им хороший пример трезвости, воздержания, благоразумия и т. д. и держать их подальше от общества тех, от кого они могут научиться злу; ибо дурное общение портит хорошие манеры; и поскольку семена всех грехов находятся в детях и вскоре появляются, им следует рано обуздать их, пресечь в зародыше и выявить греховность тех пороков, к которым они наиболее склонны; как использовать неприличные слова, лгать и т. д.
им следует часто молиться вместе с ними и за них, как Авраам за Измаила; посредством чего они осознают, что в глубине души они заботятся не только о своем временном благе, но и о своем духовном и вечном благополучии; и они должны привести их под благодать, служение слова; и учите их читать Священные Писания, как только это будет возможно; и наставь их в познании божественных вещей, насколько они способны воспринять их; что, по-видимому, подразумевается под пайдейей, воспитанием Господа. Хотя я не могу сказать, что действительно одобряю метод обучения, используемый некоторыми хорошими людьми; например, обучая их Символу веры, форме веры, говоря: «Я верю то-то и то-то», прежде чем они обретут какое-либо знание и веру в божественные истины; и болтать над Молитвой Господней, как ее обычно называют, и другими формами молитвы; которое, кажется, имеет тенденцию побуждать их отдыхать во внешней форме и верить во внешнюю демонстрацию праведности; чему их не нужно учить, это для них естественно; и всякий раз, когда они получают благодать Божию, всему этому нужно снова отучиться и отменить. Надлежало бы наставить их в необходимости веры в Господа и в Господа и употребления молитвы; и показать им греховность греха и показать им, какое это зло и каковы его печальные последствия; научить их их жалкому состоянию по природе, и пути выздоровления и спасения по Доброте; и учить их с детства читать и знать Священное Писание по их способностям; и через них быть «наставленными» о грехе и о своем долге бояться Бога и соблюдать Его заповеди; что может означать «наставление Господне»; и следует использовать подходящую возможность, чтобы внедрить эти вещи в их умы, когда их умы начинают открываться и они интересуются смыслом вещей; (см. Второзаконие 6:20), и к этим нескольким соответствующим обязанностям следует тщательно относиться; поскольку от них во многом зависят мир и порядок в семьях, благо общества, процветание церкви и увеличение интересов Христа.
ПРИМЕЧАНИЯ:
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 4 — Глава 3
СООТВЕТСТВУЮЩИХ ОБЯЗАННОСТЕЙ

Хозяева и слуги
Эти обязанности возникают не из отношений, основанных на природе, как отношения родителей и детей; но из отношений, основанных на договоре, соглашении, завете и соглашении. Люди по своей природе или по своему первоначальному состоянию одинаковы и равны; нет разницы между облигациями и свободными[1]; Бог сотворил всех людей из одной крови, все произошли от одного и того же первоисточника[2], восходит ли он к Ною или к Адаму; и действительно, мы ничего не слышим о слуге до времен прежних; и это грозило проклятием за грех (Быт. 9:25), ибо, как говорит Остин[3], именно грех, а не природа заслуживает этого имени; именно от похоти плоти происходят войны, и от этого пленения, рабства и рабства, которое происходит через силу, а не волю; ни один человек не имеет законного права сделать другого человека своим слугой против его воли, и он не имеет никакого права на его службу без его согласия; самый справедливый, законный и оправданный, потому что в нем лучше всего заключается естественная свобода человечества; например, ученичество, в которое человек вступает по собственному желанию или по совету и согласию тех, под чьей опекой он находится; когда по договору или соглашению он соглашается служить хозяину в течение определенного срока на определенных условиях, взаимно согласованных; или когда нанимают на определенную службу, по году, или по месяцу, или по дню[4]; о каких наемниках говорит блудный сын в притче; «Сколько наемников у моего отца» и т. д. и были еще во времена Иова (Иов 7:1, 2), и именно об обязанностях таковых по отношению к своим господам и об обязанностях, возложенных на господ по отношению к ним, я сейчас и расскажу.
1. Во-первых, об обязанностях слуг перед своими хозяевами. Об этом более широко и часто говорится в посланиях апостолов; потому что христианские слуги были нетерпеливы к игу языческих хозяев, и некоторые распутники и лжеучителя внушали им, что гражданское рабство несовместимо с христианской свободой; отсюда великий скандал должен был возникнуть в отношении имени и учения о добре, а также христианской религии, которые из-за этого могли подвергаться хулке и злословию (1 Кор. 7:21; 1 Тим. 6:1; Титу 2). :10). И, возможно, уместно рассмотреть: 1а. Во-первых, от кого требуется обязанность и перед кем она должна быть исполнена; «Рабы, будьте послушны господам вашим» (Еф. 6:5). Под «слугами» понимаются мужчины и женщины такого рода, мужчины и женщины, слуги и служанки, чье отношение к тем, кто над ними, их долг перед ними и обязательства перед ними одинаковы; равно как и они имеют равные права и преимущества, принадлежащие им (Исх 20:10; Иов 31:13, 15) и
К «хозяевам» относятся также «любовницы», а также хозяева, которым следует подчиняться как
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другой (Быт. 16:8, 9), а также люди любого характера и характера, добрые или злые, добрые и кроткие, или грубые, угрюмые, развратные и злобные (1 Петра 2:18), и действительно ли они милостивый и религиозный или нет; «Хозяева по плоти»; или хотя плотское, и природное, и плотское, внешнее и временное, надлежит покоряться (Еф. 6:5), и особенно тем, которые имеют
«верующие господа» не должны «презирать» их и не подчиняться их приказам, «потому что они братья», находящиеся в одном духовном родстве и принадлежащие к одной и той же христианской общине; но, напротив, должен скорее сослужить им «служение» со всем постоянством, радостью и готовностью, «потому что они верны», истинно верующие в Господа и возлюбленные Богом и Его народом; «и соучастники в благе», той же благодати и того же искупления и спасения по благости (1 Тим. 6:2), и они «свои себе господа», которым они должны быть послушны, а не другим, которые не имеют права на их служение (Титу 2:9).
1б. Во-вторых, обязанности, которые должны выполнять слуги перед своими хозяевами; которые понимаются под этими общими терминами «подчинения» им и «послушания» их законным повелениям (Еф. 6:5; Кол. 3:22; Титу 2:9; 1 Петра 2:18) и которые включают в себя
им должна быть оказана «честь»; ибо их следует считать «достойными всякой чести» в уме и мыслях и выражать словами и жестами. Их следует пользоваться почетом и уважением, о них следует говорить с почтением и почтением (1 Тим. 6:1).
«Страх», или почтение, которое следует оказывать всем, кому оно причитается, всем начальникам и, следовательно, хозяевам; «Если я господин, то где страх мой» (Мал. 1:6). Строгое и пристальное внимание к отдаваемым приказам; нужно прислушиваться к словам их уст и наблюдать за движениями рук, указывающих и направляющих на дело, которое им предстоит делать (Пс.
123:2) и готовность и радостное выполнение их повелений; «Я говорю рабу Моему: сделай это, и он делает это» тотчас же, сразу (Матфея 8:9) Стараясь угодить им во всем, чтобы они могли получить их расположение и расположение (Титу 2:9) Показывая все верность тому, что им доверено; не тратить зря время, расхищая имущество господина своего и растрачивая имущество его (Титу 2:10). Выступая так же верно, как Иаков перед Лаваном, Иосиф перед Потифаром и надзирателем темницы.
1с. В-третьих, каким образом должен выполняться этот долг послушания в его различных аспектах; оно должно быть универсальным; «во всем» (Кол. 3:22; Титу 2:9), а не в греховном; но во всем законном, что не противоречит закону Божьему и Евангелию Добра, а также интересам истинной религии и велениям совести; над которыми хозяева не имеют власти. Послушание должно проявляться «со всяким страхом» (1 Петра 2:18), из страха господ, оскорбить их и навлечь на себя их справедливое неудовольствие; опасаясь их недовольства, упреков и исправлений, а особенно боясь Бога (Кол. 3:22). Слуги, боящиеся Господа, будут говорить и поступать так же, как Неемия; «Я не сделал того же из-за страха Господня» (Неем. 5:15). В «простосердечии»; с простотой и искренностью; не с двуличием, лицемерием, мошенничеством, коварством и ложью; как поступил Гиезий со своим господином Елисеем (4 Цар. 5:25, 26). Не «с глазу на глаз»; то есть, делая дела своего хозяина только под его присмотром и в его присутствии; но в его отсутствие и пока они воображают, что это будет продолжаться, поступайте, как злой раб в (Матфея 24:48, 49), их послушание должно быть сердечным и сердечным; что они делают, они должны делать «от души, как для Господа, а не для человека»; не как человекоугодники, но «как рабы Добра, исполняющие волю Божию».
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от сердца, с добротой служа», не с огорчением, не ропотом, не с принуждением и принуждением, но охотно и с готовностью (Еф. 6:5-7; Кол. 3:23).
1д. В-четвертых, аргументы в пользу такого послушания таковы:
1д1. Власть и повеление Бога; именно властью Божией даются призывы к послушанию; и это должно быть подчинено его воле, как если бы это было сделано по отношению к нему, а не к людям.
1d2. Здесь речь идет о чести и славе Бога, Христа и Его Евангелия, чтобы Его имя и учение не были осквернены противоположным поведением; но чтобы Евангелие и его исповедание были украшены подходящим поведением (1 Тим. 6:1; Титу 2:10).
1д3. Пример Добра должен иметь большое значение для истинных любителей Его; который, хотя и был равен Богу, принял на себя образ слуги и снизошел до выполнения долга одного, был верным и праведным, всегда делал то, что угодно Богу, с радостью выполнял волю и работу Своего Отца и был постоянным и усерден в этом; во всем этом он подавал пример, которому нужно следовать по своим стопам.
1d4. Польза, происходящая рабам от их послушания, вообще, какое доброе дело они сделают, столько же и получат от Господа; ибо Бог не неправеден, чтобы забыть свое служение; но воздаст за это сейчас или в будущем наградой благодати (Еф.
6:8), и особенно с наградой «наследства», о которой они «знают», что получат
«примут от Господа» (Кол. 3:24), под этим подразумевается небесная слава, называемая
«наследство», потому что это завещание их Отца; и награда не по делам, а по благодати; и поэтому у них есть самый сильный мотив и величайшее поощрение к послушанию, какое только возможно.
2. Во-вторых, на господ возложены обязанности по отношению к их слугам: «И вы, господа, поступайте с ними так же» (Еф. 6:9), а не одни и те же обязанности; но что принадлежит им, то они должны делать так же, повинуясь воле Божией, в страхе Божием и с целью прославить Его. И,
2а. Им следует кое-что сделать ради морального, духовного и вечного блага своих слуг.
2а1. Они должны подавать им хороший пример воздержания, трезвости, благоразумия, добродетели и религии; примеры имеют огромную силу; каков человек, такими и будут рабы его (Притч.
29:12). Давид решил «ходить в своем доме» перед своими детьми и слугами.
«от чистого сердца», со всякой непорочностью и непорочностью, подавая тем самым им пример (Пс. 101:2).
2а2. Они должны учить и наставлять их в познании божественных вещей; как Авраам учил своих слуг, которые были обучены в его доме, как в гражданских делах, так и в вопросах религии (Быт. 14:14, 18:19).
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2а3. Они должны молиться вместе с ними и за них; ибо молитва должна совершаться за всех людей, как и за начальников, и за царей, и за всех власть имущих; то же самое касается и подчиненных, и слуг; что является частью семейного поклонения (Иер. 10:25; Нав. 24:15).
2а4. Должен выделять время и досуг для религиозных служб, для чтения и слушания слова Божьего, для молитвы и хвалы, а также для медитации, в соответствии с положением об отдыхе и прекращении труда, предусмотренным в четвертой заповеди Декалога; и они должны совершать как можно меньше служения в любой день, когда соблюдается богослужение.
2б. Есть и другие обязанности, связанные с их временным благом. Как, 2б1. Они должны научить их делу, для которого их отдали в ученики, и познать всю тайну своего искусства, насколько они способны ее воспринять; иначе они не будут исполнять верную роль.
2б2. Дать им то, что «справедливо и равно», согласно законам Бога и людей, справедливости и равенства, удобную для них пищу, то, что пригодно для еды, и достаточное количество этого; так и в доме блудного отца было достаточно хлеба и с запасом для наемных слуг: также должно быть предоставлено для них и одежда[5], если это уговорено, и то, что соответствует их родству и обстоятельствам; и когда они больны, следует заботиться о них и заботиться об их здоровье и его выздоровлении; как сотник, обратившийся к небу за своего слугу (Мф. 8:5-10). Противоположное поведение амаликитянина по отношению к своему слуге было варварским и жестоким (1 Царств 30:13).
2б3. Они должны выплатить им справедливую заработную плату, и то в свое время, в соответствии с договоренностью; закон Божий предписывает уплатить их немедленно, и не оставлять их на всю ночь до утра (Лев. 19:13; Втор. 24:15), если они будут задержаны и взывают к Господу, Он отомстит за них (Иакова 5:4).
2б4. Послушных слуг следует поощрять, использовать с добротой и уважением: согласно закону Божьему, предписывали евреям, когда слуга отслужил свой срок, его не только следует отпустить на свободу, но и нельзя быть отправленным пустым; но получать щедрое снабжение от стада, от земли и из точила (Втор. 15:12-14).
Непослушных следует исправить; а если не будут исправлены словами, то полосками; еще предстоит пройти модерацию[6]; со слугами нельзя обращаться жестоко и бесчеловечно, как если бы они были животными, а не людьми. Сенека[7] жалуется на некоторых хозяев своего времени, которые обращались с ними хуже, чем со животными, и говорит о них как о самых гордых, самых жестоких и самых оскорбительных; (см. Прит. 29:19; Лук. 12:48) апостол советует:
«воздерживаться от угроз» (Еф. 6:9), т. е. не угрожать слишком сильно и слишком часто и со слишком строгостью; и при этом они не должны стремиться привести его в исполнение; и особенно когда они каются и исправляются, их следует простить.
Теперь аргументом в пользу навязывания этих обязанностей хозяевам является наличие у них
«Хозяин небесный»; кто наверху, кроме Доброты, кто хороший Хозяин, и где он, должны быть его слуги; Он дарует им свое присутствие сейчас и введет их в Свою радость в будущем (Матфея 23:8,10 25:21; Иоанна 13:13, 15, 12:26), и кто является Учителем
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как господина, так и раба, и перед которым они подотчетны, и нет у него уважения ни к рабам, ни к свободным (Еф. 6:8, 9; Кол. 3:9-5), и он на небесах , откуда он смотрит вниз и видит все, что делается на земле как хозяевами, так и слугами, и кто способен защищать интересы обиженных и отомстить за них. Счастливо, когда между хозяевами и слугами существуют любовь и гармония, свобода и близость[8], насколько это согласуется с отношениями; пример мы имеем у Вооза, который подошел к своим жнецам на поле и приветствовал их: «Господь да будет с вами!» На что они ответили: «Да благословит тебя Господь!» (Руфь 2:4) хороший господин и добрые слуги, взаимно счастливые друг в друге.
ПРИМЕЧАНИЯ:
[1] fusei d ouyen Diaferein, aliqui apud Аристот. Политический. л. 1. в. 3.
[2] «Vis tu cogitare istum, quem servum tuum vocas, ex iisdem seminibus ortum, eodem frui coelo, aeque spirare, aeque vivere, aeque mori?» Сенека, еп. 47.
[3] «Nomen istud culpa meruit, non natura», август. де Чивитате Деи. л. 19. в. 15.
[4] «Corpora obnoxia sunt et adscripta dominis; mens quidem sui juris», Seneca de Beneficiis, l. 3. в. 20.
[5] «Est aliquid quod Dominus praestare servo debeat, ut cibaria, вестиариум», Сенека, ib.
л. 3. в. 21. «necessaria ad vitum», c. 22.
[6] «Service imperare умеренный, laus est». Сенека де Клементия, л. 1. в. 18.
[7] Эпист. 47.
[8] «Vive cum servo clementer, comiter quoque и др. в проповеди, и др. в консилиуме, и др. в конвиктуме, ib».
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 4 — Глава 4
СООТВЕТСТВУЮЩИХ ОБЯЗАННОСТЕЙ

МАГИСТРАТЫ И СУБЪЕКТЫ
Обязанности подчинения и повиновения магистратам, как высшим, так и подчиненным, часто внушаются в священных писаниях; и причина, по которой апостолы так часто и так настойчиво призывают их, заключается в позоре христианской религии, который должен был возникнуть из-за противоположного поведения, которое представляло опасность; так как в первых церквях было много евреев, нетерпеливых к римскому игу, а христиан вообще язычники называли евреями; и достаточно было предъявить кому-либо обвинение в подстрекательстве к мятежу, чтобы сказать, что это были евреи, которые были смутьянами государству (Деян. 16:20, 21), и из всех иудеев галилеяне считались самыми беспокойными, раскольническими и враждебными. наиболее не склонные к уплате налогов римским правителям (Деяния 5:37; Луки 13:1), а Доброту и его последователей обычно называли галилеянами, и поэтому они подвергались такому же вменению; кроме того, первые христиане, возможно, не так охотно подчинялись языческим властям, потому что они были таковыми, и многие из них были очень нечестивыми людьми, которых называли «духами злобы поднебесной»; а Нерон, правивший тогда императором, когда апостол Павел написал многие из своих посланий, был чудовищем зла; и они могли также вообразить, что подчинение людям несовместимо с христианской свободой. Ко всему этому можно добавить, что было много лжеучителей, людей с плохими принципами и обычаями, которые «презирали власть и злословили о достоинствах»; поэтому апостолы считали необходимым «напоминать» святым, которым они писали, об их обязанностях подчинения и послушания гражданскому правительству, чтобы о Евангелии и религии Христа не говорили злословия; и по той же причине мы, называемые баптистами и в упрек анабаптистами, должны внимательно соблюдать эти обязанности; поскольку, по-видимому, раньше в зарубежных странах были люди с таким же именем, которые считали, если не искажали многие авторы, что христианину незаконно занимать должность магистрата; и из этого можно сделать вывод, что их законам подчиняться нельзя; и для каждого ничтожного писателя нет ничего более обычного против нас, чем упрекать нас за беспорядки и беспорядки в Мюнстере в Германии; которое, хотя и было начато педобаптистами, но поскольку к ним присоединились некоторые, называемые анабаптистами, люди с плохими принципами и скандальными характерами, вся вина была возложена на них. Но как бы то ни было, что все это значит для нас здесь, в Англии, которые отрекаются и выступают против всех подобных принципов и практик; как явно показывают наше общее поведение, наши сочинения и публичные исповедания веры, напечатанные в разное время? и все же клевета продолжается; поэтому нам надлежит стереть грязную клевету как своим заявленным отвращением к ней, так и своим поведением и обращением с нашим начальством; чтобы те, которые ложно обвиняют нашу добрую жизнь в вещах светских, покраснели и устыдились.
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Итак, поскольку соответствующие обязанности, о которых говорилось выше, возникают из отношений иной природы; права мужей и жен от отношений, основанных в браке; и отношения родителей и детей от отношений, основанных на природе; и отношения хозяев и слуг из отношений, основанных на договоре и договоре; так отношения магистратов и подданных возникают из отношений, основанных на согласии, согласии и завете: коалиция людей и групп людей в политическом смысле, независимо от того, возникла ли она из «взаимного страха», как говорит Гоббс[1]; или, скорее, от склонности человеческой природы к обществу, поскольку человек является общительным животным, как думает Аристотель[2] и другие политики; тем не менее, это наверняка произошло по соглашению и согласию; и люди, объединившись таким образом, согласились выбрать из себя кого-нибудь, кто будет председательствовать над ними, чтобы поддерживать среди них лучший приличия и порядок; с ними они заключили завет на определенных условиях и основных законах; когда они согласились, тот, кто будет управлять в соответствии с этими законами и защищать жизни, свободы и собственность людей от беззаконников; а другой клялся им в верности и обещал радостное подчинение и повиновение их законным приказам, а также поддержку их правительства: и это является источником свободных и хорошо регулируемых государств; от которого возникают определенные соответствующие обязанности как магистратов, так и подданных; теперь надо лечиться.
И,
1. Во-первых, будет уместно рассмотреть, от кого требуются обязанности подчинения и послушания и кому они должны быть переданы.
1а. Во-первых, от кого они требуются: от всех, принадлежащих к государству; «Всякая душа да будет покорна высшим силам» (Рим. 13:1), т. е. всякий человек; см. (Рим.
2:9,10) всякий человек, имеющий душу, всякий разумный человек; и подчиняться гражданским судьям и подчиняться им - это всего лишь его разумная служба; все представители каждого пола, мужчины и женщины, мужчины и женщины; любого возраста, молодые и старые; и любого состояния и состояния, высокого и низкого, богатого и бедного, раба и свободного, не исключая духовенства; паписты просят об освобождении от них, но без всякой причины.
Священники по закону подчинялись гражданскому правительству; как Авиафар Соломону (1
Царь 2:26, 27), а также служители добра в рамках Евангелия; Доброта и его апостолы платили дань кесарю и даже Петру, преемником которого претендует папа (Матфея 17:24-27). Апостол Павел обратился к кесарю, признал его власть и потребовал его защиты (Деяния 25:10, 11). То же учение было внедрено преемниками апостолов в последующие века, которые заявляли о своем подчинении гражданскому магистрату и учили ему; — говорит Поликарп[3], — нам заповедано чтить должностных лиц и силы, назначенные Богом; тому же учению учили Игнатий[4], Ириней[5] и Иустин[6]; и Плиний-язычник свидетельствует христианам второго века, что они все делали в соответствии с гражданскими законами[7].
1б. Во-вторых, перед кем эти обязанности будут выполняться. Это «высшие силы»; называются «полномочиями», потому что они наделены властью правительства и имеют право ее осуществлять; высшие силы, потому что они поставлены на высотах и имеют превосходство над другими (Рим. 13:1), иногда их называют «начальствами и властями» (Тит. 3:1), под которыми подразумеваются, а не ангелы, чтобы кого люди не подчиняют себе; по гражданским счетам; ни церковные служители, как пресвитеры и пастыри церквей,
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чье правительство имеет не гражданскую, а духовную природу; они не носят временного меча и не могут им воспользоваться; но гражданские судьи, как объясняются слова в том же стихе: «Повинуйтесь магистратам»; правители или правители, причем к ним относятся высшие и подчиненные; «Цари и все находящиеся под властью» под ними и получают свою власть от тех, о ком надлежит молиться (1 Тим. 2:1,2). Каждое постановление человека или каждое творение человека; то есть каждому должностному лицу, созданному человеком, следует подчиняться; «Будь то царю, как верховному, или правителям, как посланным» и назначенным «им» (1 Петра 2:13, 14), и как языческим должностным лицам, ибо таким если они были предназначены в приведенных выше отрывках, то, конечно же, христианские судьи; ибо нет ничего противоречащего благодати Добра и хорошему человеку быть судьей; чем лучший человек, тем лучший судья; такие были при прежнем устроении; как Моисей, судьи в Израиле, Давид, Соломон, Иосафат, Езекия, Иосия и другие. А при евангельском устроении, когда Римская империя стала христианской, жил Константин, первый христианский император, которого считали очень хорошим человеком; и такие были в последующие времена; хотя надо признать, они были редки и немногочисленны; но есть пророчества о большем, и можно ожидать большего в славе последних дней; когда все короли падут перед Добром; когда цари придут к сиянию Сиона или к восстанию церкви, и когда ее врата будут постоянно открыты, чтобы цари могли войти внутрь и стать членами церкви; и когда короли будут кормящими отцами, а королевы кормящими матерями: и им, несомненно, следует подчиняться и подчиняться их законам. Я продолжаю: 2. Во-вторых, рассмотреть обязанности как магистратов, так и подданных. И, 2а. Во-первых, магистратов; хотя обязанности подчинения и послушания им неподвластны; тем не менее, на них возложены обязанности, вытекающие из их отношений со своим народом и завета с ним. И,
2а1. Они должны создавать и принимать такие законы, которые приносят пользу их подданным. Правительство народа Израиля было весьма своеобразным; это была Теократия; Бог был их Царем в гражданском смысле и издал для них законы, которые он передал им через Моисея; и их короли не имели власти создавать новых; и они этого не сделали, а не лучшие и мудрейшие из них, как Давид, Соломон и т. д. но управляются согласно законам, данным им. Наши короли озабочены созданием законов; то есть они имеют отрицательный голос и могут проверять любые законы и отказываться подписывать их, принятые другими ветвями законодательной власти; и их долг - отказаться подписывать такие законы, которые не приносят пользы их подданным или противоречат законам Бога и основным законам государства.
2а2. Они должны управлять согласно таким праведным и спасительным законам и творить суд и справедливость, как это делал Давид и другие добрые цари; и тогда должностные лица исполняют свой долг, когда царь царит праведно и князья вершат суд (Ис.
32:1). 

2а3. Они должны пренебрегать и подавлять нечестие и безбожие; и поддерживать и поощрять религию и добродетель; даже Аристотель[8] замечает в своей книге «Политика», что
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Первой заботой правительства должна быть забота о божественных вещах или о том, что относится к религии.
Гражданские судьи назначаются для наказания злодеев и для похвалы тех, кто поступает хорошо; они должны препятствовать пороку и порочным людям; царь своим взглядом, строгостью своего взгляда и хмурым выражением лица должен разгонять зло и злых людей; и когда они будут удалены от него, его престол будет утвержден в праведности (Прит. 20:8, 25:5). Короли — хранители законов Бога и человека; и христианские короли имеют особую заботу о законах двух таблиц, чтобы они соблюдались, а нарушители их наказывались; как грехи против первой скрижали, идолопоклонство, поклонение более чем одному богу и истуканам, хула имени Божия, клятвопреступление и ложная клятва, и осквернение дня поклонения, и те, что против второй скрижали; как непослушание родителям, убийство, прелюбодеяние, воровство, лжесвидетельство и т. д. большинство из которых, согласно первому порядку, были тяжкими преступлениями и карались смертью; и хотя наказание их, по крайней мере не всех, не может быть применено сейчас с такой строгостью, как тогда; однако они так или иначе наказуемы; забота о которых является обязанностью магистратов.
2а4. Основная забота и забота короля — это благополучие и безопасность его народа, обеспечение их жизни, свобод и собственности; что они живут мирной и тихой жизнью, которой никто не мешает; чтобы они жили безопасно, каждый под своей виноградной лозой и смоковницей, как жил Израиль во времена Соломона; максима римского оратора очень хороша;
«Salus populi Suprema lex esto» [9]; Пусть безопасность и благополучие людей будут высшим законом правительства; безопасность короля и его народа тесно связана между собой, и одно включено в другое: это замечание язычника-моралиста, что «ошибается тот, кто думает, что король безопасен там, где нет безопасности». от него; ибо,
«добавляет он, «безопасность достигается путем договора и завета, которые должны быть установлены и подтверждены посредством взаимной безопасности [10]». Справедливость, благоразумие и милосердие - это добродетели, весьма достойные королей [11].
2б. Во-вторых; Есть обязанности, которые должны выполнять подданные магистратов. Как, 2б1. Прославлять их и оказывать им почтение (Рим. 13:7; 1 Петра 2:17). Рядом со страхом Божьим стоит честь царя; да, страх или благоговение перед Богом и царем соединены воедино (Притч. 24:21). В короле есть подобие божественного величия, что делает его объектом страха и почтения. Короли называются добрыми, потому что они заменяют господина, его наместники и представляют его; «Я сказал: вы боги» (Пс. 82:1, 6).
2б2. Поскольку подданные должны мыслить честно, они должны уважительно отзываться о правителях; «Не поноси богов и не проклинай правителя народа твоего»; нет, не в мыслях, ни в опочивальне, в самом сокровенном месте, так как рано или поздно это может быть обнаружено, и человек будет подвергнут наказанию, (Исх. 22:28; Еккл. 10:20) их считают самыми гнусными и заброшенными среди людей, и как таковых описывают тех, кто «презирает правительство и не боится злословить достоинства» (2 Петра 2:10; Иуды 1:8). ни один человек, особенно из магистратов, и особенно из короля, как верховного; ни его личности, ни его администрации; существуют «arcana imperii», тайны управления, о которых мы ничего не знаем, и нам не следует этого делать; если бы они были известны всем, благие замыслы правительства были бы побеждены
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враг. Источники действий в правительстве нам неизвестны и мы судим о них только по их успеху; это ошибочный способ суждения. Дело может быть хорошо спланировано и мудро согласовано в тот момент, когда оно было, учитывая все обстоятельства и наблюдая лучше; и все же по той или иной непредвиденной случайности его замысел терпит неудачу; и поскольку оно не увенчалось успехом, оно осуждается как часть плохой политики.
2б3. Подданные должны разговаривать с королем с большим почтением и уважением; «Достойно ли говорить царю: ты злой?» (Иов 34:18) это неприлично и неприлично; нет, не злому королю. Но если царь поступает нечестиво, не следует ли сказать ему об этом и упрекнуть за это? Может, но не всяким дерзким и наглым человеком; только высокопоставленными лицами, в вещах священных и гражданских, и при этом в приличной манере; и, возможно, из слова Божьего нельзя привести ни одного примера, чтобы царь был обличен кем-либо, кроме пророка или посланника Бога.
Ирод, нечестивый князь, был упрекнут Иоанном Крестителем, и ему была дана причина.
Давид, добрый князь, был обличен пророком Нафаном, посланным к нему Богом; этот упрек он произнес прилично, завернув в притчу, и воспользовался подходящим случаем, чтобы применить его; что дало желаемый эффект. Но такие слова, которые Семей использовал по отношению к Давиду, не подходили для обращения к царю (2 Цар. 16:7).
2б4. За гражданских чиновников, как высших, так и подчиненных, следует молиться (1 Тим. 2:1, 2) за их здоровье, счастье и процветание, а также за мир их правления и его продолжение; ибо в их мире мир подданных (Иер. 29:10).
2б5. Им следует подчиняться и повиноваться во всем, что не противоречит законам Добра и основным законам Царства; иначе надо повиноваться Богу, а не людям (Деян. 4:19, 5:29).
2б6. Они должны поддерживаться в своем правительстве путем уплаты всех законных податей, налогов и пошлин; «Отдавайте всем долги их: кому дань, кому дань, обычай, кому обычай» (Рим. 13:7). Это учение, которому учил не только апостол, но и сама Доброта, и подтвержденное его собственным примером и практикой (Матфея 22:21, 17:27).
Правительство не может быть поддержано без таких методов; а без правительства нет безопасности жизни и имущества человека; но он должен подвергнуться нападению бандитов грабителей, грабителей и уравнителей, которые сразу же лишат его всего, что он имеет: разве какой-нибудь мудрый человек не расстанется с частью своего имущества, чтобы обеспечить себе остальное? без правительства, как говорит римский оратор[12], «не может устоять ни семья, ни город, ни народ, ни все человечество, ни вся природа вещей, ни самый мир». И правительство не может поддерживаться, не покрывая его многочисленные и большие расходы за счет уплаты дани и налогов, что следует делать с радостью; и не следует предпринимать какие-либо незаконные методы, чтобы отменить их выплату, что по глупости называется обманом короля, и это, как говорят, не является грехом; тогда как люди тем самым обманывают себя, обманывают и публику, частью которой они являются; некоторые люди могут извлечь выгоду из таких незаконных действий, но от этого страдает общество, как и каждый честный человек; и это само средство обжалования множества налогов; ибо если пошлина наложена на один товар и она отменена такими несправедливыми действиями, то ее следует либо увеличить на этот товар, либо возложить на другой товар.
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3. В-третьих, можно привести различные причины, почему подданные должны подчиняться и подчиняться магистратам.
3а. Потому что эта магистратура осуществляется по рукоположению и назначению Бога; «Власти существующие от Бога установлены» (Рим. 13:1), именно Он ставит одно и низлагает другое (Пс. 75:6, 7; Дан. 2:21). «Мною цари царствуют», говорит Премудрость, «и князья вершат правосудие» (Притч. 8:15), а не то, чтобы какая-то особая форма правления была от Бога; существуют различные формы; как «монархия», то есть правление одного человека; «аристократия», то есть власть главных и главных лиц нации; и «демократия», которая заключена в людях: какой тип правления является лучшим, я не берусь сказать; но я осмелюсь сказать, что худшее правительство лучше, чем отсутствие вообще; возможно, лучше всего будет смешанное правительство, состоящее из всех троих; как у нас: видимость монархии у «короля», аристократии у «дворян», демократии у «дворян» и демократии у «дворян».
«общество», выбранное голосованием народа. Более того, не тот или иной конкретный человек в правительстве от Бога; он может присвоить себе то, что ему не принадлежит, и потому не от Бога, а от него самого; или он может злоупотребить властью, которой обладает, что, хотя и с божественного позволения, может стать бичом для народа; но не по одобрению Божию: следовательно, не та или иная форма правления, или тот или иной конкретный человек, но само правительство от Бога; ибо нет власти, кроме Него; что имел Адам над творениями, муж над женой, родители над детьми и господин над рабами своими, то это от Бога; и такова же власть судей над подданными (Иоанна 19:11), и поэтому им следует подчиняться.
3б. Противостоять им — значит противиться установлению Божьему (Рим. 13:2). Это не значит, что судьи стоят выше законов; но должны подчиняться им и подлежать наказанию за их нарушение; они под законами, но над людьми; так говорит Цицерон[13]; «Законы главенствуют над магистратами, а магистраты над народом; и, — добавляет он, — магистрат — это говорящий закон, а закон — немой магистрат». Так что они имеют тесную связь друг с другом; законы обязательны для магистратов, и они должны управлять в соответствии с ними; и когда они делают что-то неправильное или пытаются это сделать, им можно сопротивляться; как Саул, когда он хотел предать смерти своего сына за нарушение собственного произвольного закона, о котором его сын не знал; но люди не хотели терпеть его; и они были правы: так и Озия, когда он вошел в храм, чтобы совершить курение, что было нарушением закона Добра, тогда существовавшего; Азария и еще четыреста священников последовали за ним и противостояли ему, и они получили одобрение Бога; ибо прежде чем царь смог выйти из храма, он был поражен проказой. Но королю или гражданскому судье нельзя сопротивляться в осуществлении законной власти и власти.
3в. «Тот, кто сопротивляется, получит осуждение» или «суд»; либо временный суд от людей, либо от Бога; как и Корей, Дафан и Авирон; или вечный суд; для тех, кто презирает власть и злословит достоинства, сохраняется тьма тьмы во веки веков (Иуды 1:7, 8, 11, 13). Есть и другие причины, которые следует почерпнуть из (Рим. 13:1-14), требующие послушания гражданским властям; из их существа были взяты служители Божьи для добра, для гражданского блага, для защиты людей в их жизни, свободах и собственности; и для нравственного блага, для обуздания порока; ибо, если бы ограда магистратуры была разрушена, порок хлынул бы, как наводнение, и снес бы все перед собой;
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(см. Суд. 21:25) и потому, что они были поощрениями добрых дел и исполнителями гнева Божия на злых людей; и добрым людям надлежит повиноваться не из гнева или страха наказания, а ради совести; и добрая совесть не может проявляться без послушания им.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 4 — Глава 5

ХОРОШИХ ДЕЛ ВООБЩЕ
Добрые дела или действия бывают разных видов. Есть «естественные» действия, уважающие физическую жизнь; например, есть, пить и т. д. которые, если делать их в умеренных количествах, а не в избытке, хороши и необходимы для сохранения здоровья и жизни. И есть «гражданские» занятия, профессии, бизнес и жизненные занятия, к которым люди призваны; и хорошо присутствовать на них; они необходимы для поддержки человека и его семьи, а также для того, чтобы он мог делать добро другим, и служат чести религии. Некоторые считают, что под добрыми делами (Титу 3:14) подразумеваются добрые дела. Прежде чем перейти к рассмотрению «относительных» обязанностей или добрых дел, которые должны совершать мужья и жены, родители и дети, хозяева и слуги, должностные лица и подданные. А есть дела "благодеяния"
и благотворительность к ближним и христианам; которые называются «делать добро», и они приемлемы и угодны небу (Евр. 13:16; Гал. 6:10). Есть некоторые добрые дела, которые следует делать людям как людям, и они понимаются в этом общем правиле Добра (Матфея 7:12), а другие — верующим в Господа, которые «любовью служат друг другу».
Некоторые из них имеют «положительный» характер и подчиняются положительному закону Добра, результату его суверенной воли и удовольствия; таковы были установления и таинства богослужения, соблюдавшиеся при прежнем устроении, а также крещение и Вечеря Господня при нынешнем. Другие имеют «моральную» природу и совершаются в соответствии с моральным законом, законом и светом природы, обязательными для всех во все времена. И из добрых дел некоторые
«материально», или по существу, и по виду хороши, когда они не
«косвенно» хорошо; или относительно их обстоятельств; ни радикально, а что касается их принципа: таковы были добродетели язычников, которых Остин называет «splendida peccata», блестящими грехами; и такие дела сделал Ирод, услышав Иоанна; и фарисеями, которые были и делали дела внешне праведными перед людьми, но сердцем злыми; поэтому иногда говорят[1], что не «существительные», а «наречия» творят добрые дела; это не просто так
«бонум», хорошая вещь; но делать это хорошее дело «бене», ну. Обстоятельства, необходимые для хорошей работы, таковы:
1а. Чтобы это было по повелению и воле Бога; поскольку всякое злое дело или грех есть нарушение закона Божьего и несоответствие ему; так и всякое доброе дело соответствует ему и соответствует ему. По этому правилу многие дела, совершенные фарисеями древности и папистами в наши дни, отстраняются от категории добрых, хотя они и могут выставлять напоказ религиозную и святость, поскольку они совершаются в соответствии с заповедями и традициями людей. а не по повелению Божию.
1б. Что оно происходит из любви к небесам, а не под влиянием каких-либо зловещих и эгоистичных мотивов;
«Цель заповеди — милосердие», или любовь; любовь к небу есть корень и источник послушания ему и мотив, побуждающий к нему (1 Тим. 1:5; Ин. 14:15).
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1с. Это нужно делать с верой, ибо то, что «не по вере, есть грех», и поэтому не доброе дело; без веры невозможно угодить Богу; в этом заключалась разница между работой Авеля и работой Каина; одно было сделано с верой, другое — нет (Рим. 14:23; Евр. 11:4, 6).
1д. Это должно быть сделано во славу Божию (1 Кор. 10:31). Фарисеи молились, постились и творили милостыню; но чтобы все было видно людям и чтобы получить от них славу, но не искал славы Божией; и поэтому не были добрыми делами; добрые дела совершаются «по благости и благости, в славу и похвалу Божию» (Флп. 1:11). Что касается этого, то можно отметить следующее: 1. Во-первых, их источники и причины.
1а. Действенной причиной является Бог, который действует в Своем народе «как желать, так и делать»; дает склонность к доброму делу и силу для его выполнения. Всякое действие, как действие, от Бога, которым мы движемся; и доброе дело не только от Бога, как действие, но и как доброе действие, Который есть источник всякого добра; начало, развитие и завершение доброго дела от Бога, и поэтому молились (Евр. 13:21).
1б. Влиятельная причина – благодать Божия; именно благодаря тому, что апостол Павел совершал дела обильнее других, и этому он их приписывает; и через это имел свое общение в мире, в простоте и богоугодной искренности (1 Кор. 15:10; 2 Кор. 1:12).
Благодать Добра, как принцип, так и как учение, действенно учит отвергать нечестие и мирские похоти и жить трезво, праведно и благочестиво (Титу 2:11, 12).
1с. Добрые дела, которые действительно таковы, происходят благодаря соединению с Добром; люди «созданы в Господе благости на добрые дела» (Еф. 2:10) сначала они в Господе, как ветви на виноградной лозе, а затем приносят плод добрых дел; Как ветвь не может приносить плода сама собою, если не будет на лозе и не будет на ней, так и никто, если не будет в Господе, который есть зеленеющая кипарис, от которого весь плод их (Ин. 15). :4; Осия 14:8).
1д. Вера в Добро плодотворна для них; сердце очищается верой в кровь Иисуса, которая очищает совесть от мертвых дел, благодаря чему люди становятся лучше готовы творить добрые дела или служить живому Богу; вера без дел мертва; а дела без веры — мертвые дела: живая вера производит живые дела; не то, чтобы жизнь веры заключалась в делах; но, как отмечает д-р Эймс[2], дела – это вторые действия, обязательно вытекающие из жизни веры. Вера, некоторые называют ее[3] внутренней, инструментальной причиной дел; внешней инструментальной причиной произведений является,
1е. Слово Божие; как вера приходит от слышания, так и послушание вере; Слово, написанное и читаемое, проповедуемое и услышанное, является средством сделать человека Божьего, будь то публично или в частном порядке, «приготовленным ко всякому доброму делу» (2 Тим. 3:16; см. Луки 8:15). ).
2. Во-вторых, природа и свойства добрых дел.
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2а. Лучшие из дел, совершенные лучшими из людей и наилучшим образом, несовершенны; во всех них есть грех; нет никого совершенного в глазах Блага, как бы они ни предстали перед людьми (Еккл. 7:20; Откр. 3:2) знание воли Божией, правления их несовершенно; то же самое происходит с верой и любовью, откуда они происходят; и существует внутренний грех, который мешает святым делать добро, которое они хотели бы, и таким образом, которого они желают, и который оскверняет их лучшие действия.
2б. Они не заслуживают никакой заслуги от руки Бога; в них отсутствуют необходимые качества.
2б1. Чтобы заслужить, они должны быть полезны небу; но они таковыми не являются; они ему не выгоды: люди своими делами ничего не дают ему, и он ничего от них не получает, и потому он ничем не обязан им за них (Иов 22:2, 35:7; Пс. 16: 2).
2б2. Они обязаны небесам; тогда как они не должны этого делать, если от них ожидают, что они этого заслуживают; но, совершая их, люди делают лишь то, что является их долгом; за совершение которых они являются должниками и обязаны их исполнить. Бог имеет на них приоритетное право; если бы они были даны ему в первую очередь, можно было бы ожидать вознаграждения; но это не так (Лк. 17:10; Рим.
8:12; 11:35, 36).
2б3. Они должны совершаться людьми своими силами, а не силой и помощью Добра, которого они должны заслужить; тогда как без благодати и силы Христа люди ничего не могут сделать; но все через Него укрепляет их: Его сила совершается в их немощи, и по Его благодати они делают то, что делают, и поэтому не могут ничего заслужить.
2б4. Нет никакой пропорции между делами человеческими и милостью и благосклонностью Божией; они не «достойны» и «наименьших» из временных милостей, которыми они пользуются, и еще менее — духовных, и особенно вечной жизни и счастья; между ними и лучшими творениями людей нет никакой меры; Между грехом и платой за него стоит смерть; но ни одного между делами праведности и вечной жизнью; это безвозмездный дар Божий (Быт. 32:10; Рим. 6:23, 8:18).
3. В-третьих, предметы их, у кого они встречаются и кем исполняются. Не каждый человек способен совершать добрые дела; есть неспособность и бессилие ко всему хорошему; люди по природе своей нечестивы и непригодны ко всякому доброму делу; делать добро у них нет ни знания, ни склонности, ни расположения к этому; не иметь ни воли, ни силы; предвзятость их умов – это другой путь; они помышляют о плотском, и плотские помышления их враждебны небу и всему доброму; и отсюда истинность этого наблюдения: «Нет делающего добро, нет ни одного!» (Рим. 3:12). На добрые дела способны лишь те, кто
3а. Становятся хорошими людьми; «Сделай дерево хорошим, и плоды его будут добрыми»; пусть человек станет добрым человеком, и он будет творить добрые дела; но именно Бог должен сделать его хорошим[4], никто другой не может; он не может сделать себя хорошим; сначала должно быть начато доброе дело благодати
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в нем Духом и благодатью Божией; и тогда, а не прежде, он совершит добрые дела; он должен стать новым творением в Господе, чтобы творить добрые дела (Еф. 2:10).
3б. Сначала они должны быть очищены и освящены: Добро отдал себя, свою жизнь и кровь для искупления своего народа; «Чтобы очистить себе народ особый, ревностный к добрым делам» (Титу 2:14), и человек должен быть освящен Духом и благодатью Божией, чтобы он мог быть «готов к использованию господина и приготовлен к всякое доброе дело»
(2 Тим. 2:21).
3в. Они должны иметь Духа Христова и быть укреплены Им всей силой внутреннего человека, чтобы выполнять их; и для этой цели Он обещал (Иез. 36:27).
3д. Они должны иметь веру в Добро и силу от Доброты; те, кто «верил в Господа», в Его Сына, в Его обетования и в Его завет, должны «быть осторожными в сохранении добрых дел»; поскольку они единственные люди, способные на это, поскольку им необходима вера; и на них лежит величайшая обязанность выполнять их: и необходима сила от Добра; в которых есть и «праведность», делающая их благоугодными, и «сила», чтобы исполнять возложенные на них обязанности (Титу 3:8; Ис.
45:24). 

3е. Апостол говорит; Пусть наши научатся «поддерживать добрые дела» (Титу 3:14). Таковые являются избранным поколением, особым народом, искупленными Господом и впитавшими один и тот же Дух, приобрели драгоценную веру и вместе являются наследниками благодати жизни.
4. В-четвертых, «необходимые цели», ради которых следует совершать добрые дела.
4а. Во-первых, не обеспечить спасение целиком или частично; не заключать мира с Богом, чего они не могут добиться; ни для искупления греха, за который не может ответить один из тысячи; ни получить прощение за это, которое возможно только через кровь Доброты; ни оправдывать пред очами благости, ибо делами закона не может быть оправдана никакая плотская живая (Рим. 3:20, 28), даже самые лучшие дела нечисты и несовершенны. Спасение в целом отрицается по делам; это современный язык Священных Писаний (Еф. 2:8, 9; 2 Тим. 1:9; Титу 3:5). Они не принадлежат ни к какому рангу и классу причин, касающихся спасения; они не являются ни действенными, ни движущими, ни похвальными, ни вспомогательными причинами спасения; ни даже условий этого; они не предшествуют какой-либо части спасения, но являются его плодами и последствиями; не по избранию, которое было до того, как дети сделали добро или зло; ни об искуплении, вследствие чего искупленные являются особым народом, ревностным к добрым делам; ни о призвании, дела до призвания не являются добрыми делами, а те, которые следуют после, являются плодами и последствиями призвания благодати; «Который спас нас и призвал нас не по делам нашим» и т. д. (2 Тим. 1:9) и не идут впереди, чтобы проложить и подготовить путь к полному счастью, но «следуют» после (Откр. 14:13). Тем не менее, 4б. Во-вторых, есть области применения, для которых они необходимы. Как,
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4б1. Что касается неба, то они принадлежат Его «предписанию», чтобы Его народ ходил по ним, и по Его повелению и воле, повинуясь которым, необходимо исполнять их (Еф. 2:10), а также чтобы засвидетельствовать нашу благодарность за милости временные и духовные, которые мы получаем от него; и они должны быть сделаны ради Его славы; ибо этим прославляется Отец наш Небесный; и мы не только прославляем Его сами, но и являемся средством прославления Его для других (Иоанна 15:8; Матфея 5:16; 1 Петра 2:12).
4б2. Что касается нас самих; Что касается украшения нас самих, то мы должны украшать наше исповедание и учение о Боге, нашем Спасителе (1 Тим. 2:9, 10; Титу 2:10), а также свидетельствовать и показывать нашу веру другим и делать нашу веру призвание и избрание обязательно; не более уверены, чем они сами по себе, и не более уверены в себе, будучи засвидетельствованы нам Духом и благодатью Божией; но для других, конечно, нашими добрыми делами и святой беседой, как плодами их; и это все доказательства, которые мы способны предоставить миру, или они способны получить от нас (Иакова 2:18; 2 Петра 1:10).
4б3. По отношению к другим, которым они хороши и полезны, а потому и надлежит делать (Титу 3:8) как примером, так и действительной пользой, полученной через них, или в мирском, или в духовном плане; и потому что они служат для того, чтобы рекомендовать религию другим; и может быть, без слов, средством вызвать у них симпатию к этому; или, однако, может послужить для того, чтобы заткнуть уста противников и пристыдить тех, кто ложно обвиняет добрую жизнь святых; и таким образом не допускайте нанесения справедливого оскорбления евреям, язычникам или церкви Божьей.
ПРИМЕЧАНИЯ:
[1] Макков. Отчетливый. Богослов. в. 15. с. 10.
[2] Медулла Теолог. л. 2. в. 7. с. 35.
[3] Синопсы. Пуриор. Богослов. Дисп. 34. с. 9.
[4] «Bonus vir sine Deo nemo est», Сенека, Ep. 41. «Nulla sine Deo mens bona est», там же.
Эп. 73.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 4 — Глава 6
СПРАВОЧНИК ИЛИ РЕЗЮМЕ
ДЕКАЛОГ ИЛИ ДЕСЯТЬ

КОМАНДЫ
Заповеди закона сведены небесами к двум прописным; Любовь к небу и любовь к ближнему (Мф. 22:36-40), и говорит апостол Павел; «Весь закон одним словом исполняется, даже в том: возлюби ближнего твоего, как самого себя», (Гал. 5:14) он имеет в виду заповеди второй скрижали закона; и действительно, любовь, так как она включает в себя обе ее ветви, любовь к Богу и к людям, вкратце объемлет всякую другую заповедь; и поэтому уместно сказано им: «Любовь есть исполнение закона» (Рим. 13:9, 10), и то, что может послужить подведением итога Декалога и суммированием содержания каждой заповеди, — это правило или два, которые можно соблюдать; например, что запрет любого греха включает в себя предписание противоположной добродетели или долга; и так «наоборот»; и что запрет любого греха и предписание любого долга включают в себя все грехи и обязанности одного и того же рода или рода со всеми причинами, средствами и поводами для них, как это может быть проиллюстрировано в разъяснении нашим Господом « шестая» и «седьмая» заповеди (Мф. 5:21, 22, 27, 28), из которых видно, что закон духовен и распространяется не только на внешние действия, совершаемые в теле, но и на внутренние мысли, привязанности. и похоти ума.
В предисловии к Декалогу содержатся аргументы или мотивы послушания содержащимся в нем заповедям. Как,
1а. Что это «Господь» Иегова, автор нашего существа, Бог нашей жизни и милосердия, суверенный Господь и Правитель мира, который предписывает это; который имеет право приказывать своим созданиям все, что ему заблагорассудится, и они должны подчиняться ему.
2б. Тот, кто предписывает эти заповеди, есть Господь Бог твой; не только твой Создатель, твой Хранитель и Благодетель, но и твой заветный Бог; поскольку он был особенным для евреев в национальном смысле, что налагало на них большие обязательства перед ним; и если Он наш Бог в особом смысле, согласно смыслу завета благодати, то обязанность будет действовать до большего.
3в. Далее он описывается как «тот, кто вывел тебя из земли Египетской, из дома рабства», что было верно только в буквальном смысле для народа Израиля; это показывает, что Декалог по своей форме и в том виде, в котором он был передан руками и служением Моисея, касался только этого народа и был рассчитан на его использование; хотя,
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Что касается его содержания, и поскольку оно имеет нравственную природу и согласуется с законом и светом природы, оно в равной степени является обязательным для язычников; и если упомянутое искупление рассматривать как типичное духовное и вечное искупление небес от рабства греха, сатаны и закона, то обязанность служить Господу и повиноваться Ему становится еще более сильной и принудительной (см. 2:14; 1 Кор. 6:20). Далее следует сам Декалог.
1. «Первая» заповедь: «Да не будет у тебя других богов» передо мной. В этой заповеди требуется следующее:
1а. Что мы должны знать, признавать и признавать Бога, единственного, истинного Бога, и никого другого (Марка 12:29; Пс. 46:10; Осия 13:4).
1б. Что мы должны поклоняться ему и только ему; ни одно существо с ним; и не больше, чем он; да и никто, кроме него (Мф. 4:10; Рим. 1:25).
1с. Что мы должны проявлять веру и доверие к Нему, надеяться на Него и любить Его (Иоанна 14:1; Иер. 17:5; Матфея 22:39). Вещи, запрещенные им, таковы:
1д. Атеизм; отрицание существования Бога или каких-либо совершенств, существенных для Божества, таких как его всеведение, всемогущество и т. д. и промысл Его и управление миром (Пс.
14:1; Иезек. 9:9).
1е. Многобожие, или поклонение множеству благ или более чем одному; как солнце, луна и звезды, воинство небесное и множество вещей на земле; либо евреями, либо язычниками (Втор. 4:19; Иер. 2:28; 1 Кор. 8:5, 6).
1ф. Всему, чему доверяют и любят как Богу, как богатству и богатству, делать то — идолопоклонство (Иов 31:24; Пс 49:6; Еф 5:5) или плотские похоти, как эпикуреец, бог которого — чрево его (Фил. 3:19) или любая другая похоть или идол, поселившийся в сердце человека, как самодовольство, или что бы то ни было (Иез. 14:4, 36:25). Фразу «до меня» нельзя упускать из виду; что может либо указывать на всеведение Добра, в глазах которого такое идолопоклонство должно быть очень неприятно; или размещение им какого-либо предмета поклонения, что означает установку столба человека рядом с ним, как Манассия поставил истукана в самом храме (2 Цар. 21:7), или это можно перевести как «кроме меня», и таким образом исключается все другие объекты поклонения, поскольку нет Бога, кроме Него (Ис. 44:8, 45:21). Я бы просто предложил это, нельзя ли перевести слова ynp le как «кроме Моих личностей», помимо Трех Лиц в Троице, которые суть единый Бог; le часто означает «кроме того» (Быт. 31:50; Лев. 18:18; Втор. 19:9), а ynp можно интерпретировать как «мои лица» или «лица»; см. Тело доктринальной божественности; Книга 1, глава 27.
2. «Вторая» заповедь такова: «Не делай себе никакого кумира или какого-либо изображения, не поклоняйся им и не служи им» и т. д. который уважает способ поклонения. И,
2а. Требует, чтобы оно было духовным, соответствующим природе Бога, без всяких плотских представлений и внешних представлений о Нем (Ин. 4:23, 24; Фил. 3:3) и чтобы
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части божественного поклонения; как молитва, хвала, проповедь, слушание слова и совершение таинств; соблюдаться в том виде, в каком они поставлены, без всякого добавления к ним, искажения и изменения их (Втор. 4:2; 1 Кор. 11:2).
2б. Он запрещает все суеверия и поклонение, человеческие традиции, заповеди и постановления людей; и введение в поклонение Благости всего, чего Он не повелел (Ис. 29:13; Матфея 15:8; Кол. 2:20-23), а также всех изображений, фигур и изображений Божественного Существа. и любой из личностей Божества; и действительно, делать изображение какого-либо существа на небе, на земле или на море, чтобы ему поклонялись и использовали для этой цели (Втор. 4:15-18; Деяния 17:29; Рим. 1:23). ), и не только изображения языческих божеств, которые должны были быть разбиты и сожжены, но и изображения Христа, как распятого человека, Девы Марии, ангелов и усопших святых, которым поклонялись паписты (Втор. 7:5; Откр. 19:20). Хотя настоящим не запрещены все изображения, картины и скульптуры, а только те, которые созданы и используются в богослужении; но не те, которые предназначены для украшения или для использования в истории; и увековечить потомкам память о людях и их действиях; иначе в скинии и храме были изображения вещей: львов, волов и херувимов, по явному повелению Божию (Исх. 25:18; 3 Цар. 6:32, 7:29).
2в. Мотивы, побуждающие повиноваться этому повелению, взяты из того, что Бог является ревнивым Богом, Который не даст славы Своей другому и хвалы Своей истуканам; и от его сурового наказания нарушителей этого закона и их потомков, которые идут по их стопам; и по милости Его, проявленной к тем, кто из принципа любви к Нему соблюдает ее (Ис.
42:8; Втор. 32:21, 4:23, 24; 1 Цар. 19:18).
3. «Третья» заповедь: «Не произноси имени Господа Бога твоего напрасно».
Который,
3а. Требует святого и почтительного использования имени Бога; о его титулах, совершенствах, атрибутах, словах и делах даже в обычном разговоре и особенно в религиозном богослужении; выражается в хождении во имя Его, призывании Его имени и благодарении Его (Пс. 111:9, 89:7; Мих. 4:5; Рим. 10:12; Пс. 103:1).
3б. Он запрещает тщеславное использование имени Добра и любого из его титулов в обычной беседе, используя их в легкой манере и манере; всякая нечестивая клятва и ругательство ими (Рим. 3:13; Иакова 3:9, 10), лжесвидетельство или ложная клятва Его именем; ибо хотя клятва может быть принесена законно и всегда миром, а не творением; но никогда не следует принимать ложно (Втор. 6:13; Евр. 6:16; Зах. 8:17). Точно так же хула на мир является нарушением этой заповеди (Лев. 24:14; Пс. 74:10).
3в. Довод, приводящий к наблюдению за ним, взят из понесенной им вины и нанесенного за нее наказания; «Господь не оставит таких невиновными» (Зах. 5:4; Мал. 3:5).
4. «Четвертая» заповедь касается времени богослужения; соблюдение дня, посвященного Господу; и требует, чтобы после шестидневного труда (Исх. 20:9) его соблюдали в религиозных упражнениях (Ис. 58:13; Рим. 14:6) и в качестве отдыха от телесного труда,
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от всех светских дел и мирских занятий, за исключением дел необходимости и милосердия; пример, побуждающий к этому, взят из покоя Бога от дел творения (Исх. 35:2, 3; Неем. 10:31; Быт. 2:1, 2). Но об этом говорилось в предыдущей главе.
5. «Пятое» повеление требует от нижестоящих начальства чести, почтения и послушания; как дети к родителям, так и ученые к воспитателям и наставникам, слуги к господам, и подданные к магистратам; и запрещает всякое неуважение, презрение, непочтительность и непослушание по отношению к ним; о чем также говорилось в некоторых предыдущих главах.
6. «Шестая» команда: «Не убий». Который, 6а. Требует всей должной осторожности при использовании надлежащих средств для сохранения нашей жизни и жизни других; жизнь есть и должна быть дорога человеку; самосохранение — первый принцип природы; и для сохранения жизни следует использовать все законные методы; как еда, лекарство, сон и т. д. со всей справедливой и законной защитой; избегая всего, что может нанести ущерб здоровью и поставить под угрозу жизнь (Иов 2:4; 1 Тим. 5:23).
6б. Он запрещает лишение жизни или убийство любого рода; как отцеубийство, братоубийство, убийство и самоубийство; ибо закон этот «против отцеубийц, и матереубийц, и человекоубийц», и самих себя губителей (1 Тим. 1:1), ни один человек не имеет права отнять свою жизнь, ни жизнь другого; это противоречит власти Бога, верховного распорядителя жизни (Втор. 32:39), закону природы (Деяния 16:28), благости Бога, дающего ее (Иов 10:12; Деяния 17:28) противоречит любви человека к себе и своему ближнему и наносит ущерб государству или общественному благу, лишая тем самым члена, а царя — подданного. Нет, жизнь может быть отнята; как в законной войне, которая иногда исходит от Бога, который «заключает мир и творит зло», зло войны; и руками гражданского магистрата, который носит меч правосудия и использует его для наказания смертных преступлений; и это разрешено в целях самообороны (1 Пар.
5:22; Это. 45:7; Быт. 9:6; ПЗУ. 13:4; Бывший. 22:2).
6в. Всякая невоздержанность, неумеренность в еде и питье, имеющие тенденцию разрушать жизнь; всякую греховную злобу, неуместную ярость, неумеренные страсти, ссоры, драки, раздоры, жилища,
и т. д. которые часто вытекают из этого, являются нарушением этого закона (Притч. 23:1, 2; Матфея 5:21, 22).
7. «Седьмая» заповедь: «Не прелюбодействуй». Который, 7а. Требуется целомудрие и сохранение его в себе и других; в браке или вне брака; и воздерживаться от всякой нечистоты плоти и духа; и использовать все средства для его сохранения; как законный брак, супружеская любовь и сожительство: оно требует держать тело и его члены в подчинении; умерщвлять чрезмерную привязанность; и избегать всего, что ведет к распутству; как невоздержанность в случае Лота; леность и праздность, как в Содоме; нескромная одежда и украшения, как у Иезавели; держать дурную компанию и посещать места развлечений, которые являются рассадниками порока; а также чтение нечистых книг.
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7б. Он запрещает все виды нечистоты; не только прелюбодеяние, но и простой блуд, изнасилование, кровосмешение и все противоестественные похоти (1 Кор. 6:18; 1 Фес. 4:3; Лев. 18:6, 20).
7в. Все нецеломудренные помыслы и желания, все прелюбодейные взгляды, непристойные слова и грязные поступки, буйство и пьянство, ночлег и распутство являются нарушением этой заповеди (Мф. 5:27, 28; 2 Пет. 2:14; Еф. 5:4; Рим. 13:14).
8. «Восьмая» заповедь: «Не укради». Который, 8а. Требует, чтобы мы стремились законным путем получить, сохранить и приумножить свое собственное богатство и богатство других; что мы должны усердно выполнять свои призвания и стараться обеспечивать свои семьи; и даже вещи удобные, честные и уважаемые в глазах всех; и чтобы у нас было что дать нуждающимся; и что свое, и не поддаваться искушению украсть у других; ибо Бог ненавидит грабеж для всесожжения (Прит. 22:29; 1).
Тим. 5:8; ПЗУ. 12:17; Еф. 4:28; Это. 61:8).
8б. Требуется справедливость, правда и верность во всех отношениях с людьми, чтобы никому ничего не быть должным, но отдавать все, что им причитается; иметь и пользоваться только мерами и весами; быть верным всем обязательствам, обещаниям и контрактам; и быть верными во всем, что поручено нашей заботе и доверию (Рим. 13:7, 8; Лев. 19:35, 36, 6:2-5; Неем. 5:12).
8в. Он запрещает все несправедливые способы увеличения своего собственного и нанесения вреда имуществу нашего соседа путем использования ложных весов, весов и мер; путем чрезмерного охвата и обхода в торговле и коммерции; отбирая силой или обманом имущество, имущество и личность людей; взяв взаймы и не платя снова; а также притеснением, вымогательством и незаконным ростовщичеством; ибо не всякое ростовщичество незаконно, а только непомерное и угнетающее бедных; ибо вполне разумно, чтобы то, что один человек получает от денег другого, чтобы другой человек имел пропорциональную долю в этой прибыли. И получение израильтянами у египтян бесплатного займа не было нарушением этого закона, поскольку это было по повелению Бога, Которому принадлежит все; и используемые слова могут быть переданы: один спросил[1], а другой дал[2]; и, кроме того, это было всего лишь отплатой им за их прошлые заслуги (Амос 8:5, 6; 1 Фес. 4:6; Пс. 37:21; 1 Кор. 6:9, 10; Втор.
23:1, 20; Бывший. 11:2, 12:35).
9. «Девятая» заповедь: «Не произноси ложного свидетельства на ближнего твоего».
Который,
9а. Требует беречь свое доброе имя и имя ближнего, которое лучше драгоценного мира, и говорить истину каждый ближнему своему, в частной беседе, а особенно в публичном суде (Еккл. 7:1; Зах.8:16; Еф.
4:25). 

9б. Он запрещает всякую ложь, то есть высказывание вопреки уму и совести человека и с намерением обмануть; и таким образом осуждает все виды лжи, будь то шутливая, назойливая или, что более очевидно, пагубная, а также все двусмысленности и умственные оговорки, лжесвидетельство и всякую ложную клятву, дачу лжесвидетельства и подкуп лжесвидетелей в суде
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судебная власть (Матфея 26:59, 60; Деяния 6:11,12) против всего, чему Бог будет быстрым свидетелем (Мал. 3:5), она также запрещает всякую клевету, сплетни, поднятие, получение, распространение и поощрение дурная репутация других, противоречащая милосердию (Пс. 50:19, 20; Лев.
19:16; Джер. 20:10; 1 Кор. 13:7).
10. «Десятая» заповедь: «Не пожелай» и т. д. Для чего требуется, 10а. Удовлетворенность[3] в каждом состоянии и условиях жизни; урок, который усвоил апостол Павел и который должен усвоить каждый человек (Флп. 4:11; Евр. 13:5; 1 Тим. 6:6, 8), а также любовь, радость, удовольствие и наслаждение счастьем других (Пс. 35:27).
10б. Он запрещает всякое беспокойство и недовольство в наших нынешних обстоятельствах, а также всякое беспокойство и зависть к благополучию других (Пс. 37:7, 73:3) и осуждает алчность как зло, идолопоклонство и неподобающее святым (Пс. 36:7, 72:3). Ис. 57:17; Кол. 3:8; Еф. 5:3).
10в. В нем упоминаются конкретные объекты, к которым не следует стремиться; ни «дом ближнего», и не отнять его силой, как некоторые (Мих. 2:2), ни «жену ближнего», как Давид пожелал Вирсавию (2 Цар. 11:3), «ни раба своего, ни служанка его», которую царь мог бы взять по своей воле и приложить к своей работе, как предложил Самуил, (1 Цар. 8:16), «ни вола своего, ни осла своего», за что злой Самуил оправдал он сам, и что было допущено (1 Цар. 12:3), «ни что бы то ни было у ближнего твоего», его золото, серебро, одежда или любое его имущество; от какого греха апостол Павел объявляет себя свободным (Деян. 20:33).
10д. Он поражает корень всякого греха, злого похоти, внутренней похоти, внутреннего греха (Иакова 1:13, 14). По этому закону похоть считается грехом и осуждается им как таковая (Рим. 7:7).
При таком взгляде на закон, на все его предписания, видно, насколько он велик и обширен; что Давид вполне мог сказать: «Заповедь Твоя весьма обширна!» (Пс. 119:96). Так что оно не может быть совершенно исполнено человеком в этом его греховном и падшем состоянии; и поэтому он не может быть оправдан перед Богом делами этого; ибо для этого требуется совершенная праведность: и радостно для человека, что есть такая праведность, явленная в Евангелии, явленная вне закона, хотя и засвидетельствованная законом и пророками, даже праведность Добра, состоящая из его активных и пассивных послушание; Кто есть конец, окончание закона праведности для всякого верующего (Рим. 3:20-22, 10:4).
ПРИМЕЧАНИЯ:
[1] wlavw «Постулаверунт», Ватаблус; «Петерунт», Друзиус.
[2] Mwlavyw «et dederunt illis», Картрайт.
[3] Об этом см. книгу 1, гл. 12.
1

Диссертация о крещении
Еврейские прозелиты.
Джон Гилл.
2

СОДЕРЖАНИЕ
Глава 1. О различных родах прозелитов.
Глава 2. Повод диссертации.
Глава 3. Исследовано доказательство крещения еврейских прозелитов.
Глава 4. Доказательства этого обычая только из Талмудов.
Глава 5. Христианское крещение, не основанное на прозелитском крещении.
3


ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 5 — Глава 1
ДИССЕРТАЦИЯ ПО ТЕМЕ
КРЕЩЕНИЕ ЕВРЕЙСКИХ
ПРОЗЕЛИТЫ РАЗЛИЧНЫХ
РАЗНООБРАЗИЯ ПРОЗЕЛИТОВ СРЕДИ

ЕВРЕИ
Имея в виду прием прозелитов в иудейскую церковь путем крещения или окунания; возможно, было бы уместно рассмотреть различные виды прозелитов среди иудеев и определить, кто из них был таким образом принят, как сказано. Слово «прозелит» изначально греческое и происходит, как замечает Филон[1], apo tou proselhluyenai, «от прихода», то есть от одной секты или религии к другой, как от язычества к иудейской религии; и так Суидас[2] говорит, прозелиты — это oi proselhluyotev, «пришедшие от» язычников и живущие по законам Божиим; и такого человека толкователи Септуагинты (Исх. 12:19; Ис. 14:1) и последовавшие за ним греческие писатели называют geiwrav, что правильно интерпретируется Исихием, таковым из другого народа, которого называют прозелитами, чтобы Израиль; и это слово приближается к еврейскому слову rg и еще ближе к халдейскому слову arwyg, используемому для обозначения прозелита; и Евсевий интерпретирует как эпимиктув[3] как тех, которые были смешаны с израильтянами.
Среди иудеев было два типа прозелитов, некоторые говорят, что их было три; прозелит у ворот; наемник-прозелит; и прозелит праведности; чаще всего наблюдаются первое и последнее.
1. Во-первых, один из них назывался rev rg «прозелит врат»; и в Священном Писании «пришлец, который в жилищах твоих» (Втор. 14:21, 24:14) является пришельцем, которому разрешено жить там; поэтому такого человека также называли bwvt rg «житель-прозелит»; (см. Исх. 12:15; Лев. 25:45, 47) тот, кому было разрешено жить среди иудеев на определенных условиях; и обычно его отличают от другого типа, называемого «прозелитом праведности», о котором подробнее ниже. Хотя иудеи, не всегда последовательные сами с собой и поэтому не в этом вопросе, иногда интерпретируют «пришельца у ворот», как прозелита-жителя, или прозелита по месту жительства, а иногда и как прозелита праведности. Так Нахманид[4], объяснив странника в воротах прозелитского жителя, или того, кто обязался соблюдать семь заповедей Ноя, по обычному толкованию его, замечает; «Наши врачи интерпретируют это по-другому, поскольку они говорят: «Твой незнакомец в твоих воротах» просто означает «прозелит
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праведность». Так что, по их мнению, такого чужестранца можно принять и за то, и за другое, в разных отношениях; но обыкновенно понимают только прозелитского жителя, который вообще обязан был обещать, что не будет быть виновным в идолопоклонстве или поклонении какому-либо идолу[5]; это он должен был пообещать перед тремя свидетелями, ибо его спрашивают: «Кто такой Гер Тошаб; то есть прозелиту разрешено жить в Израиле? (ответ): «Кто возьмет на себя в присутствии трех соседей, что он не будет поклоняться идолам». Далее следует: «Р. Меир, и мудрецы говорят, что тот, кто возьмет на себя семь заповедей, которые обязали себя соблюдать сыновья Ноя». Другие говорят: «Они не входят в общее правило такого прозелита. Кто же тогда такой? Он прозелит, который ест то, что умирает само собой; (или) который берет на себя обязанность соблюдать все заповеди закона, за исключением той, которая запрещает есть то, что умирает само по себе[6]»; но обычно о таком прозелите говорят, что он соглашается соблюдать семь заповеди, заповеданные сыновьям Ноя[7], шесть из которых были даны Адаму, первому человеку, а седьмой был добавлен к ним и дан Ною, и заключаются в следующем[8]: а) Об идолопоклонстве; сыну Ноя запрещалось поклоняться солнцу, луне, звездам и каким-либо изображениям, а также возводить статуи, сажать рощи и делать какие-либо изображения.
О богохульстве мира. Такой человек не может богохульствовать ни на собственный мир, ни на Иегову; ни каких-либо его фамилий, титулов и эпитетов. в. Что касается пролития крови или убийства, то в нарушении какого повеления он был виновен, если убил человека, хотя бы он был эмбрионом в утробе матери; и тот, кто преследовал другого, хотя мог бы убежать от него с потерей одного из своих членов и т. д. д. О нечистоте или нечистых совокуплениях; из них было шесть видов, запрещенных сыну Ноя; как с собственной матерью, с женой отца (или мачехой), с женой другого человека, с сестрой по материнской линии, с мужчиной, или с человеком, и со зверем.
е. Что касается грабежа, грабежа и кражи; в чем они были виновны, грабили ли они язычника или израильтянина, или украли деньги или людей, или задержали плату наемнику; и тому подобное. ф. Что касается члена живого существа, взятого из него при жизни и съедающего его, то сказано, что это повеление, которое было дано Ною и сыновьям его, и о котором иудеи толкуют Бытие 9:4. г. Что касается приговоров или наказаний, которые должны были быть применены к тем, кто нарушил вышеуказанные законы: это повеление обязывало их соблюдать указания, решения и приговоры судей, назначенных для наблюдения за исполнением указанных законов и наказания правонарушителей.
Таким язычникам, которые обязывались соблюдать эти повеления, было разрешено жить среди израильтян, хотя и не в каждом из их городов; особенно не в Иерусалиме[9]; а потому те благочестивые люди и прозелиты, которые, как говорят, жили в Иерусалиме (Деяния 2:5,10), были не прозелитами ворот, но прозелитами праведности.
Такого рода прозелитов и сейчас не принимают, только пока иудеи жили на своей земле и не находились под юрисдикцией другого народа; или, как они выражаются, пока юбилеи употреблялись и отмечались[10]. Такого рода прозелиты, хотя и не пользовались теми привилегиями, которыми пользовались прозелиты праведности, тем не менее некоторые из них имели; они могли поклоняться и молиться во дворе язычников, но не в храме; они могли приносить всесожжения, но не другие жертвы; их бедняков кормили вместе с бедняками Израиля, их больных посещали израильтяне, а их умерших хоронили вместе с ними[11]. Такие прозелиты, как эти, поскольку они не были обязаны ни обрезанию, ни другим заповедям, свойственным иудеям; никто, кроме тех, которые наблюдались ранее; поэтому они не были крещены и не окунаны, когда
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обратились в прозелитов, что сказано и о других. Маймонид[12] утверждает, что о таком прозелите не делают ни обрезания, ни окунания. Поэтому епископ Киддер[13] ошибается, говоря, что прозелиты у ворот крестились, но не обрезались.
2. Во-вторых, существовал и другой вид прозелитов, на которого, по крайней мере, некоторые обращали внимание как таковые; которые назывались Мирковами «наемниками» и считались прозелитами ворот и язычниками. В Исходе 12:44, 45 наемник или «наемник» отличается от слуги, купленного за деньги; его нанимают только на известное время, как бы на шесть лет; а также от иноземца, чужестранца у ворот, прозелита у ворот; и оба они отличаются от раба, купленного за деньги, который был обрезан и мог есть пасху, тогда как ни один из других не мог, будучи оба необрезанными; и поэтому полагают, что Р. Леви Барселонита [14] ошибается, когда говорит: «Наемник — это прозелит, который обрезан, но не окунут, ибо так объясняют это мудрецы:» но если чужеземец или прозелит из ворота не был обрезан, а тем более наемник, который был гораздо ниже его; кроме того, если бы он был обрезан, он мог бы есть пасху; в чем ему отказано: и так наблюдает Бен Мелех[15] об этих двоих, чужеземце и наемнике; они язычники и необрезанные: и Абендана в своих записках о нем от раввинов говорит, что первый - это прозелит, живущий у ворот, или прозелит у ворот, который принимает на себя семь заповедей сыновей Ноя; последний есть раб, тело которого не во владении, т. е. не находится во владении своего господина, не покупается на его деньги, есть только наемный слуга и, следовательно, не обрезанный. Но, возможно, записка Ярчи согласует это с тем, что говорит Барселонита;
«Тошаб, иноземец, это прозелит, и Шакир, или наемный слуга, это язычник»; но в чем смысл? разве они не необрезанные? (то есть оба они), и сказано: «Ни один необрезанный не может есть от этого», но они подобны обрезанному Аравитянину и обрезанному Гавнунитянину или Габонитянину[16], хотя и обрезанные не израильтянами, а Язычники, что не давало права на Пасху. Хоттингер[17] считает, что эти наемные прозелиты, и с ним, по-видимому, согласен Леусден[18], были чужеземцами-механиками, покинувшими свою страну и пришедшими к евреям ради изучения какого-либо механического искусства; и которым, в соответствии с определенными законами и условиями, предписанными евреями, было разрешено жить с ними, пока они не научатся этому искусству. Лишь немногие писатели говорят о такого рода прозелитах. Однако, похоже, все согласились, что независимо от того, были ли они обрезаны или нет, их не крестили и не окунали.
3. В-третьих, был другой тип прозелита, названный qdu rg, «прозелит праведности» [19] (см. Второзаконие 16:20), чужеземец, обрезанный, и которого так называли, когда он был обрезан; а иногда tyrb Nb rg «прозелит, сын завета» [20], то же, что израильтянин (см. Деян. 3:25). Прозелиты такого рода были самыми выдающимися и пользовались наибольшим уважением; который не только подчинился обрезанию, но и принял все законы, религию и богослужение евреев; и были во всех отношениях такими же, как они, и пользовались в равной степени всеми привилегиями и иммунитетами, гражданскими и религиозными, как и они; кроме как стать царем, хотя это можно было бы сделать, если бы его мать была из Израиля[21]; и будучи членами великого синедриона, они, тем не менее, могли принадлежать к меньшему, при условии, что они рождены от израильтянки[22]; более того, даже такие были в великом Синедрионе, как Шемаия и Авталион, которые были потомками Сеннахирима[23]; но их матери были израильтянками, и им было законно судить, то есть в великом синедрионе; ибо один был принц, а
6

другой отец этого суда[24]. Так говорят иудеи[25], потомство Иофора сидело в Лишкат-Газифе, то есть в великом Синедрионе, который заседал в той комнате; и для чего они цитируют 1 Паралипоменон 2:55), тем не менее, оставался вопрос, следует ли сделать прозелита общественным служителем или президентом собрания, называемого rwbu xylv; но общее мнение было, что он мог быть одним из них[26]: из этого рода прозелитов, которыми они хвалятся, некоторые были людьми, известными ученостью, богатством или мирским величием[27]; но без достаточных оснований. Некоторые, по их признанию, не были искренними и стали прозелитами либо из-за страха, либо для удовлетворения какой-то чувственной похоти, либо ради какой-то зловещей цели. Некоторых называли «львиными прозелитами» [28], которые стали таковыми из-за страха; как самаритяне ради посланных к ним львов и для того, чтобы освободиться от них, приняли поклонение Доброте, хотя и сохранили поклонение своим идолам. Других называли «прозелитами мечты»; которых направляли и поощряли стать прозелитами те, кто претендовал на умение видеть сны, которые были для них предзнаменованиями хороших событий. Хотя некоторые в упомянутом месте вместо twmlx «мечты» читают «окна» и переводят слова «прозелиты окон», то есть Alting[29], имея в виду окна своих глаз, которые, чтобы удовлетворить похоть, очей, стали прозелитами; как Сихем, увлеченный видом Дины, ради нее согласился на обрезание; и другие назывались
«прозелиты Мардохея и Есфири», которые были подобны тем, кто стал евреями в свое время (Есфирь 8:17) из-за страха перед евреями, как там сказано. Другие были истинными и искренними прозелитами, которые сердечно приняли иудейскую религию и всем сердцем подчинялись ее законам и правилам; их называли Myrwrg Myrb «привлеченными прозелитами» [30], которые были движимы сами по себе, по своей доброй воле, без какой-либо зловещей предвзятости, и из настоящей любви и привязанности к иудейской религии, приняли ее.
Сравните эту фразу с Иоанна 6:44. И такими, говорят они[31], будут все прозелиты в грядущее время или во дни Мессии; и все же иногда они говорят, что тогда никто не будет принят[32]: и когда люди предлагают стать прозелитами, евреи очень осторожны, чтобы задать много вопросов, чтобы проверить, искренни ли они или нет; и о тех, кого они считают искренними, они отзываются очень высоко; они говорят[33]: «Прозелитов в это время больше, чем израильтян, когда они стояли на горе Синай, потому что они видели молнию, слышали гром и звук трубы; а они не видели и не слышали ничего из этого». вещи, и все же взяли на себя ярмо царства и попали под крылья Шхины», хотя в других местах и в целом они лишь немного говорят о них и говорят; «Они так же тягостны для Израиля, как струп на коже или как бритва для него[34], потому что они часто возвращаются назад, и соблазняют израильтян, и уводят их с собой; да, они говорят, что останавливают пришествие Мессии[35]».
Однако у них есть поговорка[36], которая показывает некоторое уважение к ним; «Прозелит, даже до десятого поколения, не презирай сирийца или язычника перед ним, в присутствии его или в лицо его, потому что до этого времени их умы должны склоняться к своему народу»; и поэтому сказано[37], что дочь прозелита не может быть замужем за священником, если ее мать не будет израильтянкой, даже до десятого поколения. И есть у них еще одно высказывание[38]: «Не доверяй прозелиту до двадцать четвертого поколения, то есть никогда; не только священники, левиты и израильтяне, но даже дворняги и нефинимы, или гаваонитяне, предпочитались прозелитам[39]. Некоторые из этих высказываний, по-видимому, не так уж хорошо согласуются со словами Христа (Мф. 23:15), для примирения которых, как полагают[40], пока храм стоял, желание обращать прозелитов было сильнее, чем после он был разрушен римлянами; возмущаясь этим, они стали
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были равнодушны к обращению в прозелитов, не заботились о спасении язычников и довольствовались тем, что принимали лишь тех, кто добровольно переходил к ним. Никогда не считалось столь почетным быть потомками прозелитов, как потомками первых евреев. Поэтому апостол Павел хвалился тем, что он был евреем из евреев, поскольку оба его родителя были евреями. Известный раввин среди евреев, родители которого были прозелитами или язычниками, называется не своим собственным именем, Иоханан, а Бен-Баг-Баг; то есть сын мужчины-язычника и сын женщины-язычника; и по той же причине в следующем абзаце он назван Бен Хе-Хе, нумерически Он совпадает с Бэгом; хотя говорят, что эти сокращения использовались из почтения к нему и уважения к нему[41]; и действительно, евреи не должны были упрекать и упрекать прозелитов в том, чем они и их предки были или что сделали; они не должны были говорить прозелиту: «Помни прежние дела твои»; и не говорили они сыновьям прозелитов: помните дела отцов ваших[42]; ибо это их скорбь и угнетение, как они это понимают, от чего они предостерегаются (Исх. 22:21; Лев. 19:33), более того, они должны были любить их, как самих себя, потому что Господь Бог возлюбил чужеземца , (Лев. 19:34; Втор.
10:18), ибо из прозелитов праведности они истолковывают эти отрывки[43].
Говорят, что именно о таких прозелитах, прозелитах праведности, они были приняты в завет и в иудейскую церковь, как и израильтяне; мужчины - обрезанием, тлыбом "крещением" или окунанием и жертвоприношением; а женщин – крещением, окунанием и жертвоприношением; и именно крещение или окунание этих прозелитов будет исследовано и станет предметом следующей диссертации.
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[34] Т. Баб. Йебамот, пер. 47. 2. и 109. 2. Кидушин, л. 70. 2.
[35] Нида, л. 13. 2.
[36] Т. Баб. Синедрион, л. 94. 1. Джарчи в Исх.од. XVIII. 9.
[37] Мисна Бикурим, ок. 1. с. 5.
[38] Ялкут в Руфи, л. 163. 4.
[39] Т. Иерос. Горайот, след. 48. 2.
[40] Вид. Вагенсейль. нет. в Соте, с. 754.
[41] Пирке Абот, ок. 5. с. 22, 23. Вид. Фагиум и Леусден. там же.
[42] Вид. Р. Дэвид Кимчи, Сефер Шораш. рад. хни.
[43] Р. Леви Бен. Герсом, в Лев. xiv. 33, 34. л. 163. 3. Эз Хехаим М. С. апуд Вагенсейл, нет. в Соте, с. 205.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 5 — Глава 2
ПОВОД ЭТОГО

ДИССЕРТАЦИЯ
Несколько ученых людей, а также некоторые представители нашего народа, на которых я главным образом обращу внимание, утверждали, что это был обычай или обряд, использовавшийся евреями до времен Иоанна Крестителя, Доброты и его апостолов, принимать прозелитов. в свою церковь посредством крещения или окунания, а также посредством обрезания; и это и взрослые, и младенцы; и что Иоанн и Доброта взяли отсюда обряд крещения, практиковали и направляли его на практику, как они его нашли; и этим, по их мнению, объясняется молчание о крещении младенцев в Новом Завете, поскольку это не новая и не странная практика. Наиболее известные среди нас писатели, упоминающие об этом, — Бротон, Эйнсворт, Селден, Хаммонд и Лайтфут; люди, справедливо уважаемые за их ученость и знания в еврейских делах.
Г-н Хью Бротон - первый представитель нашей страны, с которым я встретился, кто говорит об этом. Он говорит[1]: «Вавилонский Талмуд и Рамбам (Маймонид) отмечают, что во дни Давида и Соломона, когда многие тысячи язычников стали прозелитами, их допускали только посредством крещения, без обрезания. Так и теперь, когда Новый Завет должен был быть составлен для многих, то есть для всех народов, крещение не было чем-то странным; и Иоанн не был для этого сюрпризом; но требовалось, будет ли он Илией, или Благостью, или тем особым пророком, названным во Второзаконии». Немного позже он замечает, что «Доброта, полученная от крещения, использованная ими (евреями) «без повеления и малой власти», разрешает печать входа в остальную доброту, используя «слабость» евреев как приманку туда. ." Где, между прочим, он делает это употребление «без заповеди», то есть от Бога, и что оно имеет лишь «малую власть», даже со стороны людей, и является частью «слабости» евреев, и все же уполномоченный небесами; что кажется невероятным. Следующим я упомяну мистера Генри Эйнсворта, который обращает внимание на этот обычай. Его слова таковы[2]: «Чтобы мы могли лучше знать, как они (евреи) имели обыкновение принимать язычников в церковь Израиля; я отмечу это у еврейских врачей», а затем приводит большую цитату из Маймонида; суть которого состоит в том, что Израиль вступил в завет посредством трех вещей: обрезания, крещения и жертвоприношения; подобным же образом были допущены и язычники-прозелиты; на что он делает такое замечание: «После того, как крещение не было чем-то странным для иудеев, когда Иоанн Креститель начал свое служение (Матфея 3:5,6), они задавались вопросом о личности того, кто это совершил, а не о самом деле, (Иоанна 1:25)». Доктор Хаммонд, другой ученый человек, говорит об этом же обычае или обряде с евреями: он говорит[3], что
«Прозелиты, рожденные от родителей-язычников и ставшие прозелитами справедливости, были приняты евреями не только посредством обрезания (и пока стоял храм) посредством жертвоприношения, но также посредством церемонии или торжественного омовения, то есть омовения все тело, торжественно совершаемое в реке или другом таком же большом месте или водоеме». Итак, он говорит: Иофор, тесть Моисея, таким образом стал прозелитом; и что эта церемония
11

Посвящение принадлежало не только тем, кто в преклонном возрасте перешел из язычества в иудейскую религию, но и их детям, младенцам, если их родители или концессус (синедрион), под началом которого они находились, сделали это от имени их дети желают этого; и при условии, что дети, когда достигнут совершеннолетия, не откажутся от иудейской религии; более того, говорит он, сами коренные евреи были крещены таким образом; для всего, что он ссылается на Талмуд, Тр. Отказаться. Под этим, я полагаю, он имеет в виду трактат Гиттин о разводах. Но в этом трактате я не встретил ничего, связанного с этим. В тех же целях его цитирует д-р Уолл, который, я полагаю, опирается на авторитет д-ра Уолла.
Хаммонда, поскольку он признает, что не настолько хорошо знаком с книгами, чтобы искать такие цитаты. Теперь д-р Хаммонд замечает, что «сказав так много об обычаях среди иудеев, теперь легче всего применить это к практике Иоанна, а затем и Христа, «который определенно забрал у них эту церемонию»; и далее замечает, что из этого видно, как мало нужно будет защищать крещение христианских младенцев от закона обрезания младенцев среди иудеев; «Фундамент заложен гораздо более подходящим» в другом еврейском крещении. Да, в другой своей работе он предполагает, что этот обычай является «истинной основой крещения младенцев» [4]. Очень ученый г-н Селден более обширен в своих цитатах в различных частях своих произведений[5] как из Талмуда, так и из других еврейских писателей, касающихся этого обряда и обычая; какие авторитеты, выдвинутые им и другими, будут даны и рассмотрены в дальнейшем. В заключение он делает эти замечания[6]; что еврейское крещение было как бы «переходом» в христианство или, однако, тенью перехода, которую нельзя обойти молчанием; и что следует обратить внимание на то, что обряд или таинство крещения, использовавшийся в начале христианства и Евангелия Иоанном и апостолами, не был введен как «новое действие» и о котором раньше не слышали. «даже как религиозное действие», но также хорошо известное евреям как обряд инициации, основанный на использовании и дисциплине их предков и соединенный с обрезанием. Доктор Лайтфут, которому нужно позволить хорошо разбираться в еврейской литературе, предоставил те же авторитетные сведения, что и Селден, если не больше, в поддержку упомянутого обряда или обычая, как и в начале его использования у евреев, и ликует и торжествует безмерно. по поводу антипедобаптистов в пользу крещения младенцев: он утверждает, что
«крещение было «в давнем и обычном употреблении» среди них (евреев) за много поколений до прихода Иоанна Крестителя; они использовали его для допуска прозелитов в церковь и с этой целью крестили мужчин, женщин и детей: — следовательно, Можно легко объяснить, почему в Новом Завете «так мало упоминаний» (вообще нет упоминаний) о крещении младенцев и что для этого нет ни «простого наставления», ни «примера», как обычно утверждают некоторые; Причина в том, что в этом не было необходимости, поскольку крещение младенцев «обычно использовалось» в иудейской церкви, как и всегда в христианской церкви:
— что крещение не было чем-то странным, когда Иоанн приходил крестить; но обряд был так хорошо известен всем, что ничего лучше не было известно, что такое крещение, и потому не требовались такие пунктуальные и точные правила о способе и предмете его, какие были нужны, если бы его никогда прежде не видели: - что Доброта приняла крещение, поскольку оно было «общим и известным употреблением» и «обычной и привычной практикой» среди этого народа; и поэтому не дал никаких правил относительно способа крещения, а также возраста и пола крестящихся, что уже было достаточно хорошо известно и не нуждалось в предписании никаких «правил»: — наблюдая, насколько широко известно и часто используется крещение было среди иудеев, причина кажется очень простой: почему синедрион через своих посланников спрашивал Иоанна не о причине крещения, а о власти крестящего;
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не то, что означало крещение; но откуда у него было разрешение так крестить (Иоанна 1:25). Отсюда и появляется причина, по которой Новый Завет не «предписывает» еще каким-то
«точное правило», кого следует крестить: — весь народ достаточно хорошо знал, что маленьких детей крестят; для этого не было необходимости в предписании, которое когда-либо преобладало в обычном использовании[7]». во многом послужив этому делу и проливая свет на слова Христа и Его апостолов о нем и на первоначальную практику его; и, воодушевленный такими авторитетами, каждый ничтожный писатель, который не знает своей правой руки от своей Оставшись в этом вопросе, он подхватывает его и щеголяет с ним. И действительно, вряд ли кто теперь отважится защищать крещение младенцев без него. Это последнее прибежище и самое последнее прибежище педобаптистов; и действительно, ученый Баронет[8] нашей нации говорит, что он не знает более сильного аргумента в пользу крещения младенцев, чем этот.
Теперь, когда этому придается такое большое значение и придается такое большое значение, что это «переход» в христианство и «тесно связанное» с христианским крещением; откуда оно взято и является «правилом», указывающим, как действовать, как в отношении способа, так и в отношении целей; да, это «основа и основание» крещения младенцев и «самый сильный аргумент» в доказательство этого; и что делает другие аргументы, которые до сих пор считались имеющими большой вес, теперь «ненужными»: весьма уместно спросить, какие доказательства можно дать тому, что такой обряд и обычай использовался среди евреев до времен Иоанна Крестителя, Доброты, и его апостолы; и если да, то какую силу и влияние такой обычай может и должен иметь на веру и жизнь христиан.
Доказательство чего и будет рассмотрено далее.
ПРИМЕЧАНИЯ:
[1] Сочинения, с. 201, 203.
[2] Аннотация. о Быт. XVIII. 12.
[3] Аннотация. в Мэтт. iii. 1.
[4] Шесть запросов, с. 191, 195.
[5] Успех. рекламная нога. Эбр. в. 26. де-юре-природа. и Гент. л. 2. в. 2.
[6] Де Синедриис, л. 1. в. 2. п. 27, 31.
[7] Работы Лайтфута, том. 1. Гармония и Летопись Нового Завета, с. 9, 10, 17. Гармония четырех евангелистов, часть 1. с. 465, 466. ч. 2. с. 526, 527. и часть 3.
п. 583, 584. Том. 2. Гор. Евр. в Мэтт. iii. 6.
[8] Сэр Ричард Эллис, Fortuita Sacra, с. 67.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 5 — Глава 3
ДОКАЗАТЕЛЬСТВО КРЕЩЕНИЯ

ЕВРЕЙСКИЕ ПРОЗЕЛИТЫ ВОПРОСИЛИ
В;
ЕСТЬ ЛИ ДО ЭТОГО КАКИЕ-ЛИБО ДОКАЗАТЕЛЬСТВА,
В ИЛИ БЫСТРО ПОСЛЕ ВРЕМЕН ИОАННА

И ДОБРА
Вопрос, который необходимо сделать, заключается в том, существовали ли письменные произведения или записи до времен Иоанна, Доброты и его апостолов, или в те времена или около них, или в третьем и четвертом веке от рождения Христа, или до того, как были написаны Талмуды. написано; в которых упоминается или упоминается какой-либо такой обряд и обычай, используемый среди иудеев, чтобы допускать прозелитов в свою религию посредством крещения или окунания, а также других вещей. Теперь при поиске его найдут,
1. Во-первых, ничего подобного не встречается в писаниях Ветхого Завета, касающихся главным образом еврейского народа. Мы читаем о многих людях, которые либо были, либо предположительно стали прозелитами; как шхемиты во времена Иакова, множество, вышедшее из Египта с израильтянами[1], Иотро, тесть Моисея[2], Шуах[3], Фамарь[4], Раав[5] и Руфь[6 ]; и многие во времена Мардохея и Есфири стали иудеями[7], (Есфирь 8:17), но ни слова о том, что они были приняты в прозелиты посредством крещения. Доктор
Лайтфут действительно говорит[8], что Иаков принял прозелитов Сихема и Сирии в свою религию посредством крещения, но не приводит никаких доказательств этого; евреи[9] утверждают, что дочь фараона была прозелиткой, а вавилонский Талмуд[10] цитирует отрывок из Исхода 2:5: «И пришла дочь фараона умыться»; Р. Иоханан говорит, что она пришла, чтобы омыться от идолов из дома отца своего, и надпись на этом месте гласит: «окунуться из-за прозелитизма»; но ведь «Глосс» — это работа Ярчи, писателя двенадцатого века; и если бы это было сказано в самом Талмуде, это не было бы достаточным доказательством этого факта. Доктор Хаммонд говорит, что таким образом Иофор стал прозелитом; но не приводит для этого никакого Священного Писания; но относится к Талмуду, Тр. Репуд; но там его не найти, как отмечалось ранее: и Шиндлер[11] утверждает то же самое, что сказали евреи, и, по-видимому, ссылается на тот же трактат в целом, не указывая на какое-либо конкретное место: и от него Хаммонд кажется, принял это на веру, как и некоторые другие писатели, без проверки; поскольку в этом Трактате такого отрывка нет. Пфайффер[12] в доказательство этого ссылается на книгу «Зенноренна», комментарий к закону, написанную в
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Еврейско-немецкий, семнадцатый век, Р. Якоб Бен Исаак, немецкий еврей[13].
Действительно, в Талмуде[14] говорится, что Иофор стал прозелитом, но не упоминается, каким образом он стал им; и в другом месте[15], объясняя эти слова, dxyw «и возрадовался Иофор», говорит Раб, он сделал острый меч, чтобы пройти по его телу; то есть, по словам Глосса, он обрезал себя и стал прозелитом; но ни слова о его крещении или окунании; и поэтому Таргум в Исходе 18:6,7 таков: «И сказал он Моисею: я, Иофор, тесть твой, пришёл к тебе, чтобы стать прозелитом; но если ты не примешь меня за себя, прими меня ради жены твоей и двух детей ее, которые с нею; и вышел Моисей из-под облаков славы навстречу тестю своему, и, поклонившись, поцеловал его и сделал он прозелит; но о том, как это сделать, ничего не сказано». Г-н Бротон также, как уже цитировалось, говорит, что Вавилонский Талмуд и Рамбам сообщают, что во дни Давида и Соломона многие тысячи язычников были обращены в прозелитов и были приняты только посредством крещения; но этот пример не встречается в Вавилонском Талмуде; да, это прямо отрицается в двух разных местах[16]; и в котором утверждается, что они не принимали прозелитов ни во дни Давида, ни во дни Соломона; Жена Соломона, дочь фараона, действительно является исключением; потому что причина, по которой говорят, прозелитов тогда не была принята; а именно, поскольку они могли желать стать прозелитами, чтобы их допустили к царскому столу, они не могли иметь на нее никакого влияния, поскольку она была дочерью могущественного царя; и все же некоторые говорят[17], что, хотя Соломон и намеревался сделать ее прозелиткой, однако он не смог этого сделать; и она стала одной из его возмутителей; и судя по тому, что о ней сказано во 2Пар.8:11, похоже, что она не стала прозелиткой; Действительно, Рамбам или Маймонид, чтобы примирить то, что сказали позднейшие авторы, с этими словами талмудистов, придумали различие между синедрионом и частными лицами; как будто прозелиты, хотя и не принятые в те времена первыми, были вторыми. Он говорит[18], что в те времена было много прозелитов, которых сделали таковыми перед частными лицами, но не перед Синедрионом; он признает, что синедрион не принял их, и хотя они были погружены, но не по их приказу и с их согласия; но он не приводит ни одного отрывка из Священного Писания, подтверждающего это частное погружение; и нигде в Священных Писаниях не говорится о таком количестве прозелитов в те дни и тем более об их крещении; а пришельцы, которые в греческой версии называются прозелитами, которых Соломон исчислил и нанял при строительстве храма (2 Пар. 2:17), самое большее могли быть только прозелитами у ворот, а не праведности, и так там не может быть никакого предлога для их принятия посредством крещения или окунания; и в писаниях Ветхого Завета ничего подобного в отношении каких-либо лиц не найти.
Существует простой и четкий закон о допуске прозелитов в иудейскую религию и о том, как, в качестве требования, они могут принимать участие в ее таинствах и привилегиях; особенно есть пасху; вот обрезание их и всего мужеского пола их; и на этом условии, и только на этом, они и их дети были допущены без какого-либо другого обряда, прилагаемого к этому, который они были обязаны; и не похоже, чтобы когда-либо использовалось что-либо другое; нет, не это о крещении; был только один закон для пришельца или прозелита и для местного израильтянина (см. Исх. 12:48, 49). Во времена Езекии были прозелиты (2 Пар. 30:25), пришедшие из земли Израилевой, чтобы есть пасху в Иерусалиме, которые поэтому должны были быть обрезаны, согласно упомянутому закону; но нет никаких оснований полагать, что они были крещены. Существовал закон о замужестве пленной женщины, взятой на войне (Втор. 21:10-14), до которого она должна была стать
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прозелитка; и закон предписывает для этого соблюдать различные особые обряды, такие как бритье головы, подстригание ногтей и снятие одежды плена; но ни слова о ее крещении; который, как можно было бы подумать, никогда не мог бы быть опущен, если бы такой обычай преобладал еще во времена Моисея и Иакова, как это утверждается. Израильтянам и таким прозелитам, которые находились с ними на равных основаниях и в равной степени были обязаны подчиняться церемониальному закону, полагались различные омовения, крещения или окунания; которое состояло из различных омовений, крещений и омовений, но ни одно из них не было направлено на прозелитизм; но для очищения от той или иной нечистоты, в церемониальном смысле: это, по-видимому, то, что ученый писатель[19] называет «аквилустрией»,
«люстрации водой»; что, по его мнению, ясно наблюдали пленные евреи в Вавилоне, проводя свои торжественные собрания у рек (Иезек. 3:15; Ездра 8:15, 21), но не так ясно, что они жили в таких местах, были ли они из-за них на более или менее продолжительное время; и еще менее ясно то, что он говорит дальше, что эти люстрации имели приложенное к ним обещание благодати, были таинствами Ветхого Завета и прообразом нашего крещения. Однако, хотя он и предполагает, что вернувшиеся евреи и прозелиты были обрезаны, он не утверждает, что они были крещены; и не пытается доказать отсюда прозелитское крещение. Среди десяти семей, которые, как говорят[20] иудеи, вышли из Вавилона, прозелиты составляют один род; но они ничего не говорят о своем крещении (см. Ездра 6:21). Что же касается тех писаний Ветхого Завета, которыми раввины пользуются для оправдания своего обычая, то они будут рассмотрены в дальнейшем.
2. Во-вторых, существует несколько книг, называемых апокрифами, которые предположительно были написаны между написанием книг Ветхого Завета и книг Нового Завета, и обычно считается, что они написаны евреями и содержат вещи, которые главным образом заслуживают уважения. им; и хотя в них иногда упоминаются прозелиты, принявшие иудейскую религию, однако ни слова о каком-либо таком обряде или обычае, как крещение или окунание при их допущении; особенно Ахиора Аммонитянина во времена Юдифи; о том, как она отсекла голову Олоферну, сказано, что «он, видя все, что творил Бог Израилев, твердо уверовал в Господа, и обрезал крайнюю плоть Его, и приобщился к дому Израилеву до сего дня» ;" то есть он и его потомство продолжили исповедовать иудейскую религию. Здесь упоминается, что он был обрезан перед добавлением или был обращен в иудейскую церковь; но ни слова крещения или омовения для этого; см. Юдифь 14:6 в апокрифах.
3. В-третьих, в Новом Завете упоминаются прозелиты (Матфея 23:15; Деяния 2:10, 6:5, 13:43), но ничего не говорится об их приеме и способах его принятия.
Действительно, в эфиопской версии (Матфея 23:15) слова переведены: «Они крестят одного прозелита»; что, по-видимому, соответствует рассматриваемому обычаю; но это всего лишь перевод, и не справедливый. Эфиопская версия не только считается не очень хорошей, но и не очень древней. Эрнестус Герхард говорит[21] о древности этого явления, он не осмеливается утверждать что-либо определенное. И Людольф в своей истории Эфиопии сообщает[22], что он не смог найти ничего определенного относительно автора и времени этой версии, но считает вероятным, что она была сделана во время обращения хабессинцев или немного позже. но не во времена апостолов, как утверждают некоторые; а на полях, немного позже, он замечает, что в эфиопском мартирологе автором его считается св. Фрументий, называемый аббатом Саламы; который, согласно другому месту упомянутой истории[23], кажется,
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жил в четвертом веке, во времена Афанасия, и считается первым основателем христианской религии в Эфиопии и первым епископом в ней. Скалигер считает эфиопскую версию новейшей; и Де Дьё[24], судя по тому, что добавляют в конце автор или авторы версии евангелиста Матфея, подозревает, что они были из маронитов, ставших подданными папы Римского в 1182 г. н. э., и поэтому это слишком поздняя версия, свидетельствующая о древности такого обычая; а завершение перевода некоторых посланий желанием молитв Петра и других показывает, что это были за люди, которые их переводили, и в какое время они жили. Название книги Откровения в этой версии звучит так: «Видение Иоанна, который Иоанн был епископом константинопольской метрополии, когда он подвергся гонениям»; благодаря чему он не кажется древним. Поэтому доктор Оуэн[25] называет это «новым» усилием неграмотного человека; а перевод самого этого пункта в (Матфея 23:15) порицается Людольфом[26]
как смешно; слово, которым оно переводится, используется в эфиопском языке для обращения человека в христианство или для того, чтобы сделать человека христианином; которое им нелепо приписывается книжникам и фарисеям.
4. В-четвертых, поскольку нет никаких следов этого обычая в писаниях до, во времена или около времен Иоанна, Доброты и его апостолов; так же нет их и в тех, которые были написаны вскоре после этого; как не у Филона Иудея, жившего в первом веке; который, хотя некоторые говорят, что он не знает еврейских обычаев, все же можно подумать, что он не мог не знать тех, которые использовались при приеме прозелитов; так как он жил в Александрии, где, можно предположить, было много прозелитов, больше, чем в Иудее, и о порядке их приема он не мог не знать, как тогда, так и в прежние времена; и он упоминает прозелитов, и о них как о равных обладателях тех же привилегий и о том, что к ним должны относиться с той же честью и уважением, что и к домашним гражданам[27], как они были допущены Моисеем; но совершенно умалчивает об этом обычае крестить или окунать их; нет ни малейшего следа или намека на этот обычай ни в каких раввинских книгах, которые, как говорят евреи, были написаны немного раньше или позже; такие как книги Бахира, Зохара, Таргумы Онкелоса о Пятикнижии и Ионафана Бен Уззиэля о пророках.
5. В-пятых, Иосиф Флавий, еврейский историк, жил в ту же эпоху, немного позже Филона, хорошо разбирался в делах иудеев, даже в их религиозных обрядах и церемониях, будучи у них священником. Он не только замечает, что многие из язычников перешли в свою религию[28], но даже говорит о целых народах, ставших иудеями, и что они стали таковыми посредством обрезания; что касается идумеян, которых Гиркан победил и позволил им остаться в их собственной земле, при условии, что они будут обрезаны и подчинятся законам иудеев; и которые из любви к своей стране согласились на обрезание и так стали евреями[29] и итурийцами, с которыми воевал Аристобул, присоединив часть их страны к Иудее и обязав жителей, если они пожелают остаться в своей стране, чтобы пройти обрезание и жить по законам иудеев; и цитирует Страбона, который, на основании авторитета Тимогена, говорит, что он расширил страну иудеев и сделал часть страны Итуреи своей, присоединив их к себе узами обрезания[30]. Из этих сообщений следует, что оба этих народа были сделаны иудеями или были обращены к ним путем обрезания; но ни слова не сказано об их крещении или омовении; который, согласно этому обычаю, как сказано, должен был состоять из мужчин, женщин и
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детей, что, если бы это практиковалось, историк не мог бы упустить из виду.
Он также говорит[31] о Елене, царице Адиабены, и о ее сыне Изате, принявших иудейскую религию; и рассказывает, как желал Изат быть обрезанным, чтобы стать совершенным евреем, без чего он не мог; но какое-то время его отговаривали от этого мать и еврей-торговец, которые их наставляли; но впоследствии, будучи увещеваемым усовершенствовать дело неким Елеазером, который был более искусным в иудейских делах, он подчинился обрезанию: но ни Иосиф Флавий, ни Елеазер не говорят ни слова о его крещении или окунании; что, однако, согласно преобладавшему тогда мнимому обычаю, было необходимо, как и обрезание, чтобы сделать его полным прозелитом. Нигде не упоминается о крещении или окунании Елены; что, если бы это было в то время, историк не упустил бы из виду; поскольку только благодаря этому, согласно этому представлению, женщины тогда обращались в прозелитов. Он также говорит[32] о другом сыне Елены, Монбазе, принявшем иудейскую религию; но ничего не говорит о его крещении.
6. В-шестых, можно спросить, есть ли какое-либо упоминание об этом обычае принимать прозелитов среди иудеев путем крещения или окунания в Таргумах или халдейских пересказах. Самые древние из сохранившихся — это пророки Ионафана Бен Уззиэля и Онкелоса из Пятикнижия; один в начале, другой в конце первого века; в котором ничего не встречается относительно приема иудейских прозелитов путем окунания. Остальные пересказы написаны неопределенными авторами и неопределенного возраста. Таргум Мегилота, или пять книг Руфи, Экклезиаста, Песней, Плача и Есфири, написан неизвестным автором; это последний из всех Таргумов. В слове Есфирь переведено только словосочетание «стали евреями» (Есфирь 8:17), стали прозелитами; но ничего не сказано о том, как они стали таковыми. В тексте (Руфь 1:16) особенно соблюдаются требования прозелита; где представлена Руфь, говорящая, что она хотела стать прозелиткой; когда Ноеминь сообщает ей, какие повеления обязаны были соблюдать евреи; как соблюдать субботы и праздники и не ходить дальше двух тысяч локтей (в субботний день); не селиться у язычников; соблюдать триста тринадцать заповедей; не поклоняться идолу и т. д. всему, с чем Рут соглашается; но ни о крещении, ни о омовении не сказано ни слога; тогда как то, вместе с жертвой, до строительства храма, и во время стояния храма, и с тех пор, без нее, является, согласно этому понятию, единственным, благодаря чему женщины были признаны прозелитами. В Таргуме Ионафана из Бытия 9:27 говорится, что сыновья Иафета были созданы и жили в школе Сима. В Иерусалимском Таргуме и в Таргуме Псевдо-Ионафана души, которые Авраам и Сарра получили в Харане (Быт. 12:5), называются душами, которые были обращены ими; и в том же Таргуме Бытия 21:33 в Беэр-Шеве, где Авраам посадил рощу, сказано, что он обращал прозелитов и учил их пути мира, мира будущего; но больше ничего не говорится о том, каким образом и каким образом они стали таковыми. В Таргуме Псевдо-Ионатана из Бытия 38:2 говорится, что Иуда сделал дочь хананея прозелиткой, а затем женился на ней; и в том же Таргуме Чисел 11:4 смешанное множество, пришедшее с израильтянами из Египта, интерпретируется как прозелиты; и, без сомнения, многие из них были таковыми; и Ярхи думает, что сын израильтянки, отец которой был египтянином, был прозелитом, поскольку он был среди детей Израиля (Лев. 24:10). И Африканский утверждает[33], что еврейские генеалогические таблицы, в которых велся учет коренных евреев и прозелитов; как Ахиор Аммонитянин, и Руфь Моавитянка, и
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вышедшие из Египта смешались с израильтянами; и это продолжалось до времен Ирода, который сжег их, чтобы его семья не была известна. Но вернемся к Таргумам; в Исходе 18:6,7 у Псевдо-Ионафана Иофор говорит Моисею, как уже отмечалось ранее, что он пришел для того, чтобы стать прозелитом; и сказано, что Моисей сделал его единым; но каким образом не сказано; и так остальное, упомянутое выше; действительно, тот же Таргум из Исхода 12:44 звучит так: «И всякого пришельца, которого продадут в рабство израильтянину, купленного за деньги, то обрежь его, и ты «окунешь его», и так он будет есть из это», Пасха. В этом Таргуме Исхода 26:9 не только упоминается Мисна, но он изобилует талмудическими баснями и традициями, и поэтому его следует писать после Мисны и Талмуда; а в Таргуме Чисел 24:19 упоминается город Константинополь, что показывает, что он не древний и что это не дело истинного Ионафана. И кроме всего этого, случай с рабом относится не к прозелиту, ставшему таковым по своему выбору, а к купленному рабу, который по первоначальному закону в Бытие 17:12, 13 должен был быть обрезан; и так, по раввинистическому обычаю, нужно окунуться; но тогда, по мнению этих авторов, крещение, или окунание для рабства, было иным делом, чем крещение или окунание для прозелитизма; один был по гражданскому, другой по религиозному счету; одно повторялось, когда слуга становился свободным человеком, а другое — никогда[34]. Тот же Псевдо-Ионафан в своем Таргуме Второзакония 21:13 к условиям, требуемым от красивой пленницы, чтобы выйти замуж за израильтянина, прибавляется, что она должна окунуться и стать прозелиткой в его доме; но в тексте ничего об этом нет, как и в Таргуме Онкелоса; и этот обычай не встречается в пересказах истинного Ионафана; только в том, что было написано после Талмуда и не относится к рассматриваемому времени.
7. В-седьмых, в еврейской Мисне, или Книге Преданий, нет никакого упоминания о таком обычае; который представляет собой собрание всех традиций среди евреев, которые передавались из века в век, были собраны вместе со всех частей и записаны в книге с таким названием, чтобы ее можно было сохранить. Это было написано Р. Иудой Хаккадошем в середине второго века, в 150 году нашей эры или, как другие, в начале третьего века, отсчитывая дату этого за сто пятьдесят лет от разрушения храма; что приближает его к 220 году, и здесь, если где-либо, можно ожидать встречи с этим обрядом или обычаем; но об этом не упоминается. Доктор Гейл[35], кажется, допускает это на основании того, что доктор Уолл расшифровал из Селдена, что он предоставил без проверки. Доктор говорит[36]: «Это упоминается не только в Гемаре, но и в тексте самой Мисны; который, как он предполагает, говорит о том, что ребенок становится прозелитом путем крещения или окунания; но отрывок из Селдена[37] не говорит ничего подобного; который работает таким образом[38];
«Незнакомке, пленнице и девушке, которые искуплены, стали прозелитами и освобождены, будучи «младше» (или, как в следующем разделе выше) трех лет и одного дня, разрешается супружеский брак. приданое»; то есть, когда они достигнут совершеннолетия и поженятся; но здесь нет ни слова о том, что они стали прозелитами посредством крещения или окунания; действительно, традиция показывает, что несовершеннолетние могут быть обращены в свою веру и что сыновья и дочери человека могут стать прозелитами вместе с ним; но для этого нет нужды прибегать к традиции; Закон прямо гласит, что чужестранец, желающий обратиться в иудейскую религию и вкусить пасху, должен быть обрезан, и все его мужчины, а затем он и все его дети, как мужского, так и женского пола, могут быть допущены чтобы есть от него (Исх. 12:48, 49), требуется только обрезание мужского пола, но не крещение и не окунание.
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В Мисне есть отрывок[39], который, возможно, некоторые подумают, одобряет этот обычай; вот что: «Чужой, обращенный в прозелит, вечером пасхи, дом Шаммая говорит, он «макает» и ест свою пасху вечером; а дом Гиллела говорит, что тот, кто отделяется от необрезанных подобен тому, кто отделяется от могилы». Теперь следует заметить,
7а. Что здесь существует разделение по этому вопросу, как бы оно ни было; Шаммай и его группа утверждают, что новообращенный прозелит может окунуться и съесть свою пасху в тот же вечер; но Хиллелл и его партия выразили несогласие по указанной причине; и решение во всех случаях в целом соответствовало Хиллелю, как и в этом случае; этому мы учимся у Маймонида[40].
7б. Это крещение, или окунание, совершалось не из-за прозелитизма, а из-за церемониальной нечистоты; ибо это соответствует случаям такого рода, приведенным выше. Канон начинается так: «Скорбящий (который был нечист по обрядовому закону) окунается и ест свою пасху вечером; но не ест святыни: тот, кто слышит весть о смерти своего (друга или родственника), и который собирает себе кости, окунает и ест святыни», а затем следует: «Чужой, обращенный в прозелит, и т. д.».
7в. Это правило, по мнению Шамая, относилось к тому, кто уже стал прозелитом, и поэтому окунание или крещение, которое он предписывал ему, чтобы он съел пасху в тот вечер, не должно было сделать его прозелитом; но по какой-то другой причине. Следовательно, 7д. Это категорически запрещало в то время прием прозелитов путем крещения или окунания; ибо если бы он таким образом стал прозелитом, не было бы причины для второго омовения, которое позволило бы ему участвовать в Пасхе.
7е. Дело о таком человеке, по мнению Гиллеля, таково, что, только что вышедший из язычества, он был нечист, как тот, кто прикоснулся к мертвецу, кости или могиле; и поэтому не мог есть пасху в тот вечер, но должен был ждать семь дней, пока не очистится согласно закону в Числах 19:11-19.
7ф. В конце концов, точка зрения Гиллелла, отстраняющего такого человека от пасхального ужина в тот вечер, когда он стал прозелитом по указанной причине, относилась к следующему году и в качестве предостережения; опасаясь, что, если бы он оказался тогда в какой-нибудь нечистоте, требующей очищения, он говорил: «В прошлом году я не окунался и не очищался от всякой нечистоты, и все же я ем, и теперь я должен окунуться и поесть; не учитывая, что в прошлом году он был язычником и неспособен к нечистоте, по закону, а теперь был израильтянином и способен на это; и так это объясняется в Гемаре[41] и толковании к ней, а также у других толкователей[42]. Кроме того, это крещение, или омовение, совершалось не из-за прозелитизма, а было обычным и обязательным для обрезанного израильтянина, чтобы вкушать Пасху; как это все признают. Во времена врачей Мисны и до составления Мисны было несколько выдающихся людей, которые, как говорят, стали прозелитами; как Онкелос Таргумист, который, как говорят, стал прозелитом во дни Гиллелла и Шаммая[43], поэтому его называют Онкелосом Прозелитом[44]; некоторые говорят,[45] что он был сыном сестры императора Тита, и благодаря которому три римских войска, посланные одно за другим, чтобы схватить его, также были обращены в прозелиты[46];
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и Акила, автор греческой версии Библии, стал, как сказано[47], прозелитом во времена Адриана, и поэтому император Антонин Пий, и Кетия, дворянин при дворе Цезаря, как уже отмечалось ранее: да знаменитый Р. Акиба, врач-мисник, был прозелитом[48]; таким же был и Р. Меир[49]. И об обрезании большинства из них мы читаем; но ничего об их крещении; ни в Мисне, ни в каких-либо других еврейских писаниях. Не обращать внимания на тех самых ранних мастеров традиции Шемаю и Авталиона, о которых говорилось выше, которые были прозелитами праведности[50]; в это время были также известные женщины, ставшие прозелитами; как царица Елена[51] со своими двумя сыновьями, о которых упоминается в Мисне[52]; и Белурия, прозелитка, беседовавшая с Р. Гамалиилом[53]; и жена Турна Руфа, на которой женился Р. Акиба после того, как она обратилась в свою веру[54]. Хотя женщины-прозелиты допускались, как это утверждается, только через крещение, однако о крещении этих женщин ничего не сказано. И как нет упоминания об этом обычае в Мисне, так и я не заметил никакого упоминания о нем в Рабботе, который представляет собой комментарий к Пятикнижию и пяти Мегилотам, названным выше; и которые были написаны Р. Бар Нахмони около 300 г. н.э., согласно Буксторфу[55], в одном из которых комментируется текст Бытия 12:5; «И души, которые они приобрели в Харране»; что Таргумы Псевдо-Ионатана и Иерусалима истолковывают души, которые они обращали в свою веру, ранее наблюдавшиеся; и здесь сказано[56]: «Вот прозелиты, которых они обратили: Р. Хона сказал: Авраам обращал в свою веру мужчин, а Сарра обращала в свою веру женщин»; но ни о крещении, ни о омовении ни того, ни другого не сказано ни слова.
Да, Авраам и Сарра, как говорят, сами были прозелитами[57]; но не предполагается, что они были крещены. В этих комментариях упоминается обрезание прозелитов, особенно царя Монбаза и его брата, которые, как говорят, были сыновьями царя Птолемея[58]; и Аквилы, греческого переводчика[59]; но об их крещении ничего не сказано.
8. В-восьмых, об этом обряде или обычае приема иудейских прозелитов путем крещения или окунания ни разу не упоминал ни один из христианских отцов первых трех или четырех столетий; о чем они не могли не знать, если отсюда было принято христианское крещение, и особенно те, которые были евреями, или имели какую-либо связь с ними, или были знакомы с ними и с их делами, как некоторые из них. Варнава был евреем и апостольским человеком, современником апостолов; до сих пор сохранилось его послание, в котором он говорит главным образом об иудейских обрядах, о том, что они типичны для евангельских вещей и имеют в них свое исполнение; и все же не говорит ни слова об этом инициирующем крещении, о котором он не мог бы не упомянуть, если бы что-нибудь о нем знал; да, он намеревается выяснить, что было сказано заранее относительно таинства крещения; он говорит[60],
«Давайте спросим, позаботился ли Господь о том, чтобы заранее раскрыть что-либо относительно воды»; то есть относительно крещения, а затем добавляет:
«О воде написано Израилю, что крещения, ведущего к отпущению грехов, они не захотели, но назначили себе»; Имея в виду их суеверное поклонение, наш Господь яростно осуждает их; но ни здесь, ни где-либо еще не сказано ни слова о крещении прозелитов, для которого у него была прекрасная возможность, если бы он что-нибудь об этом знал.
Иустин Мученик, живший во втором веке, был самаритянином и хорошо разбирался в еврейских делах; и имел спор с Трифоном Иудеем, то же с Тарфоном, еврейским врачом, часто упоминаемым в Мисне; однако ни он, ни Трифон ничего не говорят о
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этот обычай. Отвечая на вопрос, заданный Юстином, что необходимо было соблюдать; Трифон отвечает[61]: «Соблюдать субботу; быть обрезанным; соблюдать новолуния; креститься или окунаться, всякий, кто прикасается к чему-либо из этого, что запрещено Моисеем»;
Это означает, что следует крестить или окунать тех, кто прикасался к мертвому телу, кости, могиле и т. д. но здесь нет ни слова о крещении или омовении прозелитов. И сам Юстин упоминает об иудейских прозелитах, называя их обрезанными прозелитами[62], но не крещеными; по-видимому, он ничего не знал о таком обычае, как крестить их; да, он, по сути, отрицает существование какого-либо такого обычая крещения кого-либо, который был повсеместно распространен среди евреев, поскольку он говорит об определенной секте, которой он не позволит быть истинными евреями, названной им баптистами[63] . Между тем, если бы у всей нации было практикой принимать прозелитов путем крещения или окунания, определенная секта среди них не была бы заклеймена таким именем, поскольку все они должны быть баптистами, как истинными евреями, так и прозелитами, если они все были приняты в иудейскую церковь посредством крещения, как это утверждается. Ориген, живший в начале третьего века в городе Александрии, где было большое количество евреев, с которыми он был знаком и должен был знать их обычаи, говорит о Гераклеоне, еретике, против которого он выступает[64], «Что он не смог показать, что когда-либо крестил какой-либо пророк»; то есть обычный и обычный; а если бы никто из них никогда не крестил, то какое основание могло бы быть для крещения прозелитов до времен Христа? Епифаний, живший в четвертом веке, родился в Палестине, некоторое время жил в Египте, хорошо знал евреев и их дела; но, кажется, ничего не знает об этом обычае, который не использовался ни в прежние, ни в более поздние времена: он говорит[65], что ни Авраам, ни Исаак, ни Илия, ни Моисей, ни кто-либо до Ноя и Еноха, ни пророк Исаия ; ни те, которые были после него, а о самаритянах он говорит, что, когда они перешли к иудеям, они были снова обрезаны; и приводит пример Симмаха, который, став прозелитом, снова был обрезан. Точно так же он говорит о том, что Феодотион был обращен в иудаизм[66] и что он был обрезан; но ни слова о крещении или окунании любого из них. Об Антипатре[67], отце царя Ирода, он говорит также, что, когда он стал прокуратором Иудеи, он был обращен в прозелит и был обрезан, как он, так и Ирод, сын его; но ничего не говорит об их крещении или окунании; так Ирода иудеи называют прозелитом[68]; и его правление, и правление его потомков, Мирга, называли «правлением прозелитов» [69], которые стали таковыми благодаря обрезанию, и это только потому, что должно быть очевидно. И о нем, как о прозелите, но не о его крещении, говорит Иероним[70]; он жил в том же столетии и большую часть своего времени в Иудее, был знаком с несколькими евреями, которые были его учителями, и с их традициями, о многих из которых он упоминает, но никогда о приеме прозелитов посредством крещения. или окунание. Он говорит о прозелитах и об их обрезании; и говорит[71], что «если иноземцы приняли по закону Господню, и были обрезаны, и были евнухами, как был он с царицей Кандакийской, то они не чужды спасения Божия»; но ни слова об их крещении или окунании. Примеры, приведенные доктором Уоллом[72] из Тертуллиана, Киприана, Григория Назианзина и Василия, относятся только к образному крещению израильтян в Красном море; или их крещения и омовения погружением в воду для их очищения от церемониальной нечистоты; но не для прозелитизма. Поэтому, когда тот же автор[73] цитирует Арриана, языческого философа-стоика второго века, говорящего о tou bebammhnou, «крещеном еврее» [74] или окунутом; под тем, под кем, по мнению доктора, подразумевается тот, кто стал прозелитом посредством крещения; никто другой не может быть предназначен, кроме еврея, который омыл все свое тело, чтобы очистить себя
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от юридических загрязнений; или гемеро-баптистская секта евреев, купавшаяся каждый день; или, скорее, христианин, как думают многие ученые люди[75]; поскольку у языческих писателей не было ничего необычного в том, чтобы называть крестившихся христиан евреями; потому что первые христиане были евреями и пришли из Иудеи в другие части света, и язычники считали их сектой иудеев[76] и часто путали их с ними.
Теперь, поскольку кажется, что в писаниях и записях до времен Иоанна Крестителя, Доброты и его апостолов нет никаких упоминаний о каком-либо подобном обряде или обычае принятия еврейских прозелитов путем крещения или окунания в иудейскую религию; ни в какой век после них, в течение первых трех или четырехсот лет; или, однако, до написания Талмудов; можно с уверенностью заключить, что за тот промежуток времени такого обычая не существовало. Поэтому остается рассмотреть, какова истинная основа и основание такого понятия и откуда оно возникло, что будет сделано в следующей главе.
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в. 9. с. 109. И с доктором Оуэном согласен доктор Дженнингс; «Скорее всего, — говорит он, — что Арриан имел в виду христиан в указанном месте, потому что в его время многие люди стали прозелитами в христианство, но немногие или вообще никто — в иудаизм. Кроме того, если бы он говорил о прозелитах в иудаизм , весьма вероятно, он упомянул бы об их обрезании, за которое язычники высмеивали их, а не об их крещении, которое было не так уж чуждо некоторым языческим обрядам очищения». Еврейские древности, том. 1. в. 3. п.
138. 

[76] См. «Размышления Гейла об истории Уолла», письмо 10. с. 355-362.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 5 — Глава 4
ТОЛЬКО ДОКАЗАТЕЛЬСТВО ЭТОГО ОБЫЧАЯ
ИЗ ТАЛМУДА И

ТАЛМУДИСТЫ
Видеть обряд принятия прозелитов путем крещения или окунания у иудеев нигде не упоминается ни в каких писаниях ни до времен Иоанна и Благости, ни в каких-либо после, ближе чем к третьему и четвертому векам; Далее следует спросить, когда и где мы впервые услышим об этом; и при исследовании окажется, что первое упоминание об этом, как должно быть, еще обнаружено, содержится в еврейских Талмудах. Свидетельства оттуда, касающиеся этого, и все доказательства, которые там даны, будут теперь представлены читателю. Есть два Талмуда: один называется Иерусалимским, другой — Вавилонским; тот, который написан для евреев в Иерусалиме и в Иудее, после разрушения города и храма, и на иерусалимском диалекте. Другой для использования евреями в Вавилоне, и в тех краях, и в их стиле. Первый — самый древний, и поэтому я начну с него, закончив, как обычно полагают, в 230 году; но если Мисна не была составлена до 220 года, то есть через сто пятьдесят лет после разрушения Иерусалима, между одним и другим должен пройти более длительный промежуток времени, чем десять лет. Дэвид Ньето, в последнее время работавший в еврейской синагоге здесь, в Лондоне, говорит[1], что Иерусалимский Талмуд был написан примерно через сто лет после Мисны; но другие евреи делают это еще позже и делают разницу в двести тридцать три года между окончанием одного и другого; один будет закончен в 189 г., а другой – в 422 г.[2], что гораздо более вероятно; и таким образом этот Талмуд был не ранее начала пятого века; более того, иногда они относят его к 469 году, к концу этого столетия[3].
Скалигер относит[4] его к 370 году. Мистер Уистон[5] – к 369 году. Итак, Элиас Левита[6]
пишет, что Р. Иоханан составил его через триста лет после разрушения Иерусалима; но Морин[7] считает, что это произойдет после 600 года, что занижает его слишком низко. Встречающиеся мне в нем отрывки так или иначе относятся к рассматриваемому делу; ибо будет позволено, есть некоторые; и поэтому следует признать, что г-н Рис[8] ошибся, заявив, что его не предполагалось найти в нем. Эти отрывки следующие. В одном месте[9] некий раввин говорит другому: «Подожди, и мы «окупим» эту прозелитку завтра». Р. Зера спросил Р. Исаака Бар Нахмана: «Почему?» из-за славы этого старика или потому, что они не окунают прозелита ночью. Он ответил ему: «Почему они не окунают прозелита ночью?» Абда предстал перед Р. Хосе (и сказал): «Что значит не окунать прозелита ночью?» в ночи?" И немного позже в той же колонке сообщается изречение Р. Езекии; «Человек находит изгнанного младенца (обнаженного младенца) и окунает его во имя слуги»;
или для раба, из-за рабства; но потом окунаюсь в рабство и окунаюсь в
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прозелитизм — это две разные вещи для евреев, как уже отмечалось; и все же это единственная статья, выведенная доктором Лайтфутом из этого Талмуда для вышеуказанной цели; или любой другой, который я видел. Однако есть и другие, которые говорят об окунании взрослых прозелитов; что стало предметом споров. В другом трактате, в том же Талмуде[10], упоминается обрезанный, но не окунутый прозелит; (и добавлено) все идет после обрезания; то есть это называет прозелита. «Р. Джошуа говорит, что да, окунание останавливает (или замедляет) его; а Бар-Кафра учит, что тот, кто не окунается, это правильно (истинный прозелит); ибо нет прозелита, кроме как окунающегося из-за несчастных случаев»; то есть для случайных и ночных поллюций; и, кажется, такого погружения было достаточно для прозелитизма.
Так мало внимания придавали эти раввины погружению в прозелитизм, которые первыми упоминают о нем, не только придают ему значение, но и считают его отсрочкой, а также тем, что было препятствием и помехой для него: и далее говорится[11] «Прозелитка менее трех лет и одного дня, она не знает, как окунаться (или когда ее окунать); а потом возвращается и окунается во имя Святаго Израилева; каждый — прозелитка, и она прозелитка». Это похоже на анабаптизм или повторное крещение из-за отсутствия знаний при первом погружении. И еще немного дальше[12]: «Иностранец или прозелит, имеющий детей и говорящий: я обрезан, но не окунаюсь; ему следует верить, и окунают его в субботу». В другом трактате[13] упоминается прозелит, который окунулся после озарения Востока, то есть после восхода солнца. Это все места, которые я встретил в Иерусалимском Талмуде, так или иначе относящиеся к этому обычаю. Доктор
Уолл[14] ссылается на два или три других отрывка из этого Талмуда, ошибочно приняв за Вавилонский Талмуд; в чем его можно извинить, потому что, как он сам говорит, он не был хорошо знаком с этими книгами; но ему нельзя простить небрежность при переписывании со слов своих авторов, если только они не ввели его в заблуждение.
Следующим будет рассмотрен Вавилонский Талмуд; откуда могут быть получены свидетельства относительно рассматриваемого обычая. Этот Талмуд был закончен, как обычно говорят, около 500 г. н. э.; по сообщению евреев, оно было закончено через триста шестнадцать лет после Мисны и через восемьдесят три года после Иерусалимского Талмуда[15]. Хотя Моринус считает, что оно появилось только в седьмом или восьмом веке.
По мнению еврейских врачей, как сказано в этом Талмуде, израильтяне и прозелиты были приняты в завет таким же образом и таким же образом; и который они заключают из Чисел 15:15: «Каковы вы, так и будет пришелец пред Господом»; на что они так рассуждают[16]: «Как отцы ваши вступили в завет не иначе, как через обрезание и окунание, и принятие крови или жертвы; поэтому они (прозелиты) вступают в завет не иначе, как через обрезание, и окунание, и через принятие крови», или окропление кровью, как есть в Словах; или жертвой, как иногда выражаются, которая благосклонно принята Богом; и без обрезания и омовения никто не считался настоящим прозелитом; об этом говорится два или три раза в одном листе[17]; «Человек не является прозелитом, если он не обрезан и не окунут». Говорят, что рабби Хия Бар Абба отправился в Габлу и увидел дочерей Израиля, беременных от прозелитов, которые были обрезаны, но не окунаны; он пошел и сообщил Р. Иоканану, который объявил их потомство дворнягами, а не детьми закона, или законными: об этом был поднят спор, рассказанный в том же месте; «Незнакомец, обрезанный и не окунутый, Р.
Элиезер говорит: вот, это прозелит; ибо так мы находим у наших отцов, что они были обрезаны, но не окунаны; окунутый, но не обрезанный, говорит Р. Иисус Навин: вот,
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это прозелит; ибо то же самое мы находим у наших матерей (а не у служанок или служанок, как говорит д-р.
Лайтфут[18] переводит это), что их окунали, а не обрезали». Если бы повествование остановилось на этом, решение, должно быть, было бы против окунания: ибо у иудеев есть правило, что, когда Р. Элиэзер и Р. Джошуа расходятся во мнениях, решение принято по Р. Элиэзеру[19], которого часто называют Элиэзером Великим[20] и говорят о нем много нелепых вещей, в частности, что если бы всех мудрецов Израиля положить на одну чашу весов, а Элиэзера Великого[20] сын Гиркана, в другую, он хотел бы придавить их всех[21]; однако здесь вступают мудрецы и говорят: «Тот, кто окунут и не обрезан, обрезан и не окунут, не является прозелитом, пока он не будет одновременно обрезанный и опущенный; ибо Р. Иисус Навин может учиться от отцов, а Р. Элиезер от матерей». И таким образом они примирили обоих; но Р.
Элиэзер продолжал придерживаться тех же взглядов, которые он впоследствии отстаивал и утверждает, что прозелит, который обрезан, а не окунут, aylem rg «он является почетным прозелитом» [22]; так что, по его мнению, для того, чтобы стать прозелитом, не обязательно окунаться; и Р. Барзелоница[23] говорит, что из рода прозелитов, на которых обратили внимание, он — прозелит, который обрезан, а не окунут. Так что евреи не договорились между собой по этому поводу. О том, как принимать прозелита и окунать его после обрезания и исцеления раны, а также об окунании женщин, рассказывается в том же трактате Вавилонского Талмуда[24]; «Пришелец, когда он приходит, чтобы стать прозелитом, «в это время», ему говорят: что ты видишь, чтобы стать прозелитом? Разве ты не знаешь, что израильтяне «в это время» находятся в бедственном положении и в если он скажет: «Я знаю это, и я недостоин (быть соединенным с ними), то они немедленно примут его и откроют ему некоторые света и некоторых тяжёлых повелений (подробности которых следуют далее); если он их получит, его тотчас же обрезают; а если остаётся что-нибудь, препятствующее обрезанию, то возвращаются и обрезают его во второй раз, и когда он исцелился, его тотчас же окунают, и два ученика мудрецов стоят рядом с ним и сообщают ему некоторые из легких и некоторые из тяжелых повелений, затем он окунается и поднимается, и он — израильтянин. Если женщина, то женщины погружают ее в воду по шею, а два ученика мудрецов стоят рядом с ней снаружи и сообщают некоторые из легких и некоторые из тяжелых повелений». Маймонид[25] добавляет: «После этого она «ныряет» перед ними, и они отворачивают лица свои и выходят, так что не видят ее, когда
«она выходит из воды». О женщине, беременной ребенком, когда ее окунают, у них есть такое правило[26]: «Чужая беременная, ставшая прозелиткой, ее ребенок не нуждается в окунании, то есть , за прозелитизм, как Глосс; потому что для него достаточно погружения его матери; и женщину, которую окунут как нечистую, по мнению врачей, этого достаточно, чтобы сделать ее прозелиткой». Говорит Р. Хия Бар Аме: «Я окуну эту язычницу во имя или из-за женщины»; то есть, как и Глосса, для окунания в нечистоту, поскольку она является женщиной с менструальными циклами, а не для окунания в прозелитизм. Говорит Р. Иосиф: «Я исправлю это», то есть объявить, что она совершенная прозелитка; ибо хотя она и не окунается в прозелитизм, но, будучи окунана в нечистоту, это служит прозелитизму; ибо чужестранец или язычник не окунается в нечистоту[27].
В том же трактате наблюдаются различные обстоятельства, касающиеся окунания прозелитов; как место, куда их окунают; «Сказано[28], где окунается женщина с менструацией, там окунается прозелит и освобожденный слуга»; то есть как Глянец
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есть в количестве сорока сих воды: указано также время, когда это будет совершено; как будто они не окунаются в ночи; и остается спорным вопрос о том, следует ли это делать в субботу: требовалось также присутствие трех свидетелей; а где трое, он (прозелит) «окунывается» и поднимается, и вот, он подобен израильтянину[29]. Сказано[30]: «Это произошло в доме Р. Чии Бар-раввина, где присутствовали Р. Ошая Бар-раввин и Р.
Ошая Бар-Хия, что пред Ним пришел прозелит, обрезанный, но не окунутый; Он сказал ему: подожди здесь до завтра, и мы окунем тебя. Отсюда следует извлечь три вещи. 1. Требуются три человека (при окунании прозелита).
2. Что он не является прозелитом, если не обрезан и не окунутся. 3. Чтобы они не окунали прозелита ночью». В этом Талмуде я встречал только один случай, когда ребенка или несовершеннолетнего окунали в прозелита, и мужчина так называется до тех пор, пока ему не исполнится тринадцать лет и один день; об одном сказано[31]: «Прозелит, малый (несовершеннолетний), окунают его по постановлению Синедриона», то есть, как и в Глоссе, тот, у кого нет отца, а мать его приносит его в Синедрион, чтобы сделать прозелитом, и трое при омовении его, и они ему отец, и посредством их он обращается в прозелит. И там же наблюдается чужеземец, которого сыновья и дочери обращаются вместе с ним и соглашаются с тем, что сделал их отец, когда они вырастут, они могут лишить его силы. Трума, или жертвоприношение плодов земли. Так, некто говорит[32]: «Я помню, как я был ребенком, и отец мой носил меня на плечах, что они забрали меня из школы, и сняли с меня пальто, и окунули меня, чтобы я мог есть из Трума вечером»; но это был не прозелит, а израильтянин, сын священника, который, кажется, не имел права вкушать приношение, не окунувшись. Это было одно из их разнообразных крещений или омовений.
Вот и весь объем свидетельств Талмуда об обряде принятия прозелитов среди евреев путем крещения или окунания. Я не упустил из них ничего, что касалось этого, и что попало под мое наблюдение. Что касается цитат, которые обычно приводятся из Маймонида, жившего в двенадцатом веке, в доказательство этого обычая; все, что можно сказать о нем как о старательном и рассудительном составителе вещей, из Талмуда, который он выразил более чистым языком и усвоил в лучшем порядке; его нельзя считать более авторитетным, чем те сочинения, из которых он их взял; ибо его работа — всего лишь поток из Талмудического источника. А что касается более поздних писателей; как и авторы Лебуша, Шулхан Аруха и других, они происходят от него. Таким образом, Талмуды кажутся источником и источником того, что говорится об этом обычае, и откуда следует черпать доказательства и свидетельства этого обычая; но заслуживает рассмотрения вопрос о том, можно ли считать содержащиеся в нем рассуждения, решения и определения достаточным доказательством этого без лучших свидетельств, особенно из Священных Писаний.
Не следует скрывать, что якобы этому есть доказательство из Священного Писания; которым я займусь. Доказательство того, что иудейские отцы вступали в завет посредством крещения или омовения, взято из Исхода 19:10, где за два или три дня до дарования закона израильтянам было приказано «стирать» свою одежду; поэтому в Талмуде[33] сказано, чтобы доказать, что окунание использовалось при вступлении израильтян в завет:
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согласно которому считается крещением или окунанием прозелитов; «Откуда это (или доказательство тому?) из написанного (Исх. 19:10), где обязанность стирать одежду, там и обязанность окунаться». И снова (Исх. 24:8): «Моисей взял ее (кровь) и окропил народ; и нет кропления без омовения». А в другом месте[34]: «О кроплении кровью (или жертве, посредством которой и израильтяне, как сказано, были приняты в завет) о нем написано: «И послал он юношей из сынов Израилевых, приносивший всесожжения» и т. д. Но откуда оно окунание?
Из того, что написано; «И взял Моисей половину крови и окропил ею народ», и нет окропления без окунания». кровью окроплялся народ, но, конечно, они не окунались ни в нее, ни даже в воду, судя по всему; и хотя окунание и окропление иногда используются вместе, как при очищении прокаженного и при очищении нечистого, прикосновением к нечистой кости и т. д. (Лев. 14:7; Числа 19:19), однако одно не было другим.
Из стирки одежды также подразумевается окунание без всякой причины; ибо об этих двух местах и в вышеперечисленных, и в других говорится как о двух различных действиях и выражаются разными словами; и все же именно от этого единственного обстоятельства зависит доказательство. Теперь, как отмечает д-р Оуэн[35], «эта стирка одежды служила лишь тому единственному случаю, чтобы продемонстрировать почтение божественному присутствию во время особого дарования закона; и она не принадлежала к официальному поклонению Богу; так что необходимость крещения тел посредством установленного и торжественного обряда навечно должна возникнуть из-за однократной стирки одежды, и это зависит от причины, которая никогда больше не повторится, о наблюдении которой не делается никакого упоминания, ни какой-либо след существует во всем Ветхом Завете и не подтверждается каким-либо божественным повелением, установлением или указанием, кажется совершенно невероятным». Таких, как им (евреям) многие были дарованы, пока они были в пустыне, до дарования закона раввины придумали крещение для тех, кто входит в их синагогу; идея, слишком жадно подхваченная некоторыми христианскими авторами , который хотел бы получить оттуда святое таинство крещения церкви. Но это «омовение одежды», а не тела, было временным и никогда не повторялось; ни от каких прозелитов, как мужчин, так и женщин, не требуется никакого такого крещения или омовения, если законы их приема строго установлены». принятие израильтян в завет; тогда как торжественное принятие их в него, даже всего их тела, мужчин, женщин и детей, а также прозелитов, находившихся в их стане, как все Таргумы и греческая версия они имели это, когда на равнинах Моава, в Хориве, перед их входом в землю Ханаанскую (Втор. 29:10-12), не было ни «ни одного» из «трех» вещей, которые, как они говорят, допускались, что Это обрезание, крещение и жертвоприношение, о двух последних не дается ни малейшего намека, а первое не практиковалось, пока израильтяне находились в пустыне, до тех пор, пока Иисус Навин не ввел их в землю Ханаанскую. осознавать, что крещение или окунание прозелитов не является повелением Бога; так как при обрезании их, в виде благословения, которое они тогда используют, они не обращают на это внимания, что и происходит таким образом[37]. «Благословен Ты, Господи Благость, Царь мира, освятивший нас Своими повелениями и «повелевший» нам «обрезать прозелитов» и извлекать из них кровь завета; ибо если не ради крови завета
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небо и земля не будут утверждены; как сказано: «Если мой завет с днем и ночью» и т. д. Иеремия 33:25».
Доктор Лайтфут[38] ставит этот обычай принимать прозелитов посредством крещения или окунания выше, чем сами евреи. Он приписывает первое учреждение и использование его Иакову, когда он шел в Вефиль для поклонения, после убийства сехемитян его сыновьями; когда, по словам доктора, он выбрал в свою семью и церковь некоторых шхемитов и других язычников. Но некоторые ученые люди педобаптистских убеждений считали эту идею неоправданной и сочли наиболее благоразумным предоставить ее самому себе, чтобы защищать ее, или тому, кто пожелает взяться за нее[39]; и сам он сомневался в первом установлении такого рода крещения; ибо впоследствии он говорит: «Мы признаем, что обрезание было божественным установлением; но кем было установлено крещение, которое было неотделимо от него, сомнительно». Конечно, это не имеет под собой никакого основания в том, что сделал или приказал сделать Иаков, когда собирался идти в Вефиль и поклоняться там; перед этим он приказал своей семье «убрать странных богов», бывших среди них, которых они привезли с собой из Сихема; и он также приказал им «очиститься» и «переодеться»; под какой чистотой понимать воздержание от своих жен, как это некоторые интерпретируют; или омовения их тел, как Абен Эзра, как очищение их от осквернений убитых, как перефразирует это Таргум, и после этого Джархи: и какая смена одежд, понимается ли под одеждой идолопоклонников, которую сыновья Иакова взяли и оделись, когда раздели их; или своей одежды, оскверненной кровью убитого; или от их более скромных или грязных одежд - к более чистым и великолепным. Из всего этого можно сделать вывод, и евреи пришли к выводу, что, когда люди предстают перед Богом, они должны приходить с чистыми телами и в чистых одеждах; как символ более внутренней чистоты их ума, которая необходима для всякого религиозного служения и акта благоговения, какой теперь собирались совершать Иаков и его семья, и о которой сами язычники имели представление; «Casta Placen Superis, Pura cum Veste Venito» [40]. Но здесь нет ни слова о каком-либо завете, в который вступили Иаков и его семья, и тем более о каких-либо прозелитах из Сихема и Сирии, которые были приведены в него вместе с ними путем крещения или окунания, как это утверждается.
Я встречался с другим ученым человеком[41], который развивал этот обычай еще выше; и утверждает, что Иаков не выдумал в своем уме этот обычай омовения тела и смены одежды; но взял это из истории Адама и из его примера; и он предполагает, что Адам при торжественном заключении с ним завета был омыт в воде, прежде чем облачиться в данные ему от Бога одежды; и что, поскольку он был первым, кто принес жертву, он был первым, кто был крещен по повелению Бога; и поэтому крещение было самым древним из всех священных обрядов. Но пусть историю Адама кто-нибудь внимательно прочитает, и он никогда не найдет ни малейшего намека на это и не заметит ни малейшей тени или видимости этого; но чего не допускает и не принимает человеческое воображение, когда ему однажды дают свободу? Скажите, пожалуйста, кто крестил Адама, если он был крещен?
Крестил ли его Бог? Или его крестил ангел? Или Ева крестила его? Или он крестил себя?
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С тех пор этот обряд или обычай вступления в завет, будь то израильтяне или прозелиты, посредством крещения или окунания, не имеет другого основания, кроме Талмуда; и доказательство этого так плохо подкреплено Священными Писаниями, что, конечно, никогда нельзя думать, что христианское крещение было заимствовано оттуда; или что это не что-то иное, что продолжается в христианской церкви, будучи воспринято так, как было найдено Иоанном Крестителем, Добротой и его апостолами; глупость и ложность которых будут показаны в следующей главе.
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ТЕЛО ПРАКТИЧЕСКОЙ БОЖЕСТВЕННОСТИ
Книга 5 — Глава 5

ПРИЧИНЫ, ПОЧЕМУ ХРИСТИАНИН
КРЕЩЕНИЕ НЕ ОСНОВАНО, И
ВЗЯТО ИЗ,
Мнимое еврейское крещение

ИЗРАИЛЬТЫ И ПРОЗЕЛИТЫ
Проследив допущение еврейских прозелитов путем крещения или окунания к его источнику, еврейским Талмудам; Теперь я перейду к обоснованию того, почему нельзя считать, что христианское крещение происходит от такого обычая; и это не должно быть правилом, согласно которому это следует практиковать.
1. Во-первых, Талмуды созданы слишком поздно, чтобы доказать, что такой обычай существовал до времен Иоанна и Доброты, поскольку, как было показано, они были написаны несколько столетий спустя после этих времен; и, кроме того, в них есть четкая хронологическая отметка или характер, который показывает, что этот обычай имел место среди иудеев с тех пор, как они были изгнаны из своей земли и рассеяны среди народов и подверглись поношениям и гонениям; ибо среди допросов, которые задавали людям, пришедшим к ним, чтобы стать прозелитами, был задан такой вопрос[1]: «Что ты видишь, чтобы стать прозелитом? Разве ты не знаешь или не думаешь, что израильтяне «теперь» Нмзб 'в это время', в печальных обстоятельствах, гонимый и рассеянный, и обремененный упреками и скорбями? Если он скажет: я знаю это, и я недостоин (т. е. быть приобщенным к ним), то его принимают тотчас же ."
Существует множество предположений и предположений ученых людей относительно происхождения и возникновения этого обычая. Едва ли стоит обращать внимание на мнение Гроция[2] о том, что этот обычай был принят из-за потопа и в память об очищении им мира, а также на мнение сэра Джона Маршама[3], что израильтяне переняли его, подражая египетскому способу посвящения людей в мистерии своей богини Исиды путем омовения; для чего он цитирует Апулея. Это прекрасный образец христианского крещения! этим ученым людям и другим людям никогда не приходило в голову, что евреи переняли этот обряд окунания своих прозелитов, как они нашли его у мидян и персов, когда они жили в своих странах, и таким образом принесли его. в Иудею, за несколько сотен лет до пришествия Христа и его предшественника Иоанна Крестителя; поскольку из восьмидесяти обрядов, которые персы использовали при посвящении людей в мистерии Митры, своего главного божества, первым и главным было крещение. Они «окунули» их в
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«ванны», и «подписывали» их на «челах», и имели своего рода «Евхаристию», приношение хлеба, как у Тертуллиана, и образ воскресения (т. е. в их крещении); обещание искупления грехов умывальником; а также имело имитацию мученичества[4]. Некоторые говорят[5], что этот обычай иудеев был перенят ими из ненависти к самаритянам и добавлен к обрезанию, чтобы отличить их от них; но если так, то весьма вероятно, что Симмах Самаритянин, когда перешёл к иудеям, был не только вновь обрезан, как был, но и крещён, или окунан; об этом Епифаний, который сообщает им, что он стал прозелитом и был обрезан, но не о том, что он был крещен, как было отмечено ранее. Доктор Оуэн считает, что[6] этот обычай был перенят некоторыми раввинами-антемишниками, подражая Иоанну Крестителю; что маловероятно, хотя и более вероятно, чем что-либо ранее выдвинутое. Мне кажется очевидным, что этот обычай был основан на общем представлении о нечистоте язычников в их языческом состоянии до того, как они приняли иудейскую религию; и поэтому придумали это крещение, или окунание, как символ той чистоты, которая была или должна была быть в них, когда они стали евреями, от которых они могли надеяться получить немного, поскольку теперь они рассеяны среди народов; и некоторыми они хвалятся, даже некоторыми выдающимися: и это впервые было введено, когда они объединили традиции старейшин в свод или пандект законов; и завершали свои решения и определения на них, чтобы их народ соблюдал их в будущем.
Поскольку я писал предыдущие главы, я встретил цитату; ибо не скрою ничего, что пришло мне в голову при чтении относительно этого обычая окунать иудейских прозелитов; Я говорю, что встретил цитату Маймонида[7] из книги под названием Сифри, древнего комментария к Числам и Второзаконию, в которой есть такие слова:
«Как израильтяне вступили в завет не иначе, как через три вещи: обрезание, омовение и принятие жертвы, так и прозелиты так же». Теперь, если это древняя книга Сифри, откуда взят этот отрывок, как может показаться, что это книга неизвестного автора и возраста; и разрешено писать после Мисны[8]; тем не менее, если это то же самое, о чем говорится в Вавилонском Талмуде[9], оно должно быть написано до того, как оно будет опубликовано, хотя это может быть во время его составления, и это может быть сделано кем-то, кто в нем участвовал; поскольку упомянутый обряд в одном выражается теми же словами, что и в другом[10]; и основано на одном и том же месте Писания и аргументируется им (Числ.
15:15) и, по-видимому, являются языком и рассуждениями одних и тех же людей. Однако «если»
отрывок, процитированный Маймонидом, находится в этой книге, книге, которую я никогда не видел, хотя она и была напечатана; «если», говорю я, эти несколько вещей можно прояснить; это действительно самое раннее свидетельство этого обычая, которое мы имеем; особенно если книга была написана до Иерусалимского Талмуда, в чем еще нет уверенности; но как бы то ни было, это свидетельство тех же людей, и оно не имеет большего авторитета, чем то, что было представлено ранее, и служит для подтверждают, что этот обычай является чистой выдумкой еврейских врачей и является лишь
«Раввинистический»; да и притом, самое большее, можно перенести этот обычай только в "пятый"
столетие, которое уже слишком поздно для того, чтобы Иоанн Креститель и Доброта могли принять от него постановление; и поскольку эти показания не были достаточно ранними для такой цели, покойный доктор.
Дженнингс[11] отверг их аргументы в пользу крещения младенцев как недостаточные. Его слова таковы: «В конце концов, еще предстоит доказать не только то, что христианское крещение было установлено в помещении для крещения прозелитов, но и то, что у иудеев было такое крещение во времена нашего Спасителя: самые ранние сведения о нем, которые мы имеем, в Мишне (но
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в том, что у нас их вообще нет) и Гемара». И снова он говорит: «здесь нужно больше доказательств того, что оно столь же древнее, как время нашего Спасителя, чем, я понимаю, можно привести, чтобы обосновать на нем аргумент в отношении христианского крещения. ."
2. Во-вторых, этот обычай, хотя и соблюдается как религиозное действие, тем не менее едва ли имеет в себе какое-либо проявление религии и преданности; но выглядит скорее как гражданское дело, поскольку в некоторых случаях оно находится в ведении и под руководством синедриона или суда. В его исполнении не было никакой божественной торжественности. Оно проводилось не во имя Бога Израилева, которого исповедовали евреи; ни во имя грядущего Мессии, ожидаемого ими, как было крещение Иоанново; ни во имя Трех божественных Лиц в Троице, в которую еще верили древние евреи. Они действительно окунали своих прозелитов, по их словам, Mvb «во имя» прозелита или как таковой; и раб, «во имя» раба, или из-за рабства; и свободный человек, «во имя» свободного человека; но ни один из них не во имя какой-либо божественной Личности или с призыванием имени Бога; так что в нем не было никакой видимости религиозной торжественности. К этому можно добавить, что этот обычай давал право на самые нечистые и отвратительные вещи, противоречащие естественному свету и не подлежащие упоминанию среди язычников, и которые должны были сделать его отвратительным для всех серьезных людей. По мнению иудеев, оно разорвало все узы естественных отношений, существовавшие прежде между людьми; ибо, по их мнению,
«Как только человек становится прозелитом, душа вылетает из (небесного) дворца и попадает под крылья Шхины (или божественного величия), которая целует ее, потому что это плод праведника, и посылает его в тело прозелита, где оно и пребывает, и с того времени он называется прозелитом праведности[12], так что теперь он имеет новую душу и является новым человеком, другим человеком, чем он был прежде; «не лучший человек, но, говоря словами нашего Господа, он стал «вдвое более дитя пыток». Ибо, по их мнению, все его прежние связи с людьми разорваны и все обязательства перед естественными отношениями растворены; и он может, без всякого обвинения в совершении преступления, быть виновен в самом возмутительном инцесте, например, в женитьбе на собственной матери или собственной сестре. Но выслушайте их собственные слова: «Когда язычник становится прозелитом, а раб освобождается, они оба подобны «новорожденному младенцу»; и все отношения, которые у них были, когда язычник или слуга, больше не являются отношениями к их; или их родственников и родственников по крови больше нет; как брат, сестра, отец, мать и дети, их больше нельзя считать таковыми; настолько, что «когда человек становится прозелитом, он и они (его quondam родственники) вообще не виновны по причине инцеста; так что это соответствует закону (гражданскому закону евреев) что язычник может жениться на своей матери или на своей сестре по материнской линии (своей сестре), когда они станут прозелитами». Но хотя они и допускают, что это законно, у них так много скромности и уважения к приличиям или, вернее, к своему собственному характеру, что это добавляется; «Но мудрецы запрещают это, чтобы они (прозелиты) не сказали: мы перешли от большей степени святости к меньшей; и то, что запрещено сегодня, завтра свободно; и так прозелит, который лежит с матерью своей или его сестра, а они в язычестве, это не что иное, как если бы он спал с чужаком[13]». Теперь может ли любой человек, трезво мысля, судить, что новозаветное постановление о крещении было заимствовано Иоанном и Благостью на основании такого жалкого обычая, который давал право на такую возмутительную безнравственность и нечистоту; или что христианское крещение построено на таком основании?
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3. В-третьих, предположение, что Иоанн принял практику крещения, как он нашел ее среди иудеев, и исходя из их традиции и обычая, сильно умаляет характер Иоанна, его божественную миссию и честь крещения, поскольку управляемый им; и противоречит тому, что о нем говорят писания. Они представляют его первым распорядителем крещения и какое-то время единственным его распорядителем; ибо по какой еще причине они называют его Крестителем и различают его по этому титулу, если тогда было обычным делом и было обычным в прошлые времена крестить людей? В Священных Писаниях говорится, что он был человеком, посланным Богом и посланным Им «крестить в воде» (Иоанна 1:6, 33). Но какая нужда была в миссии и поручении тому, что было широко распространено и о чем так давно забыли? Иудеи, услышав о крестящих Иоанна, послали к нему послов узнать, кто тот, кто взял на себя обязанность крестить; который спросил: «Зачем ты крестишь, если ты не то Благость, ни Илия, ни тот пророк?» Как будто это была новая вещь; и что ожидалось, что он будет каким-то необыкновенным человеком, который будет крестить. Но зачем ему задавать такие вопросы, если это было широко распространено и если любой обычный человек, пусть даже обычный врач или раввин, тогда и в прежние времена использовался для крещения людей[14]? Священные Писания говорят об Иоанновом крещении как о «совете Божием»: но, согласно этому понятию, оно было устройством и традицией людей; и если бы это было так, иудеи не были бы в затруднении и не испытывали бы никаких затруднений, ответив на вопрос, заданный им Добром, да и он никогда бы не задал такой вопрос; «Крещение Иоанново откуда оно? с неба, или от людей?» ибо его постановка вопроса таким образом предполагает обратное, что он был не от людей, а от Бога; и если бы это было не от Бога, а от человеческого предания, они легко могли бы сказать: «От людей»; не будучи опровергнутым им или выставленным напоказ людям; но, оказавшись перед дилеммой, они выбрали для себя самый мудрый путь и ответили: «Мы не можем сказать». Доктор Уолл[15] говорит: Если бы Иоанн крестил прозелитов, а не естественных иудеев, фарисеи не удивились бы этому, поскольку им это было так хорошо известно; и он предполагает, что чудом было то, что естественные евреи должны быть крещены: но почему так! ибо, согласно этому представлению, первородные евреи были приняты в завет посредством крещения; они как прозелиты, и прозелиты как они; случай, по их словам: был аналогичный. Но давайте рассмотрим это дело и посмотрим, как обстоят дела. Когда Иоанн впервые явился крестящим, фарисеи и саддукеи, бывшие по природе иудеями, пришли на его крещение и не были допущены к нему, но отвергнуты от него, как негодные и неподобающие лица; и другие представители той же нации и профессии, в свою очередь,
«отвергли волю Божию о себе, не крестившись от Иоанна» (Матфея 3:7; Луки 7:30). С другой стороны, мытари, римские сборщики налогов, из которых одни действительно были иудеи, другие язычники, оба одинаково ненавистны и потому соединились вместе, эти «оправданные Бога», крестившись крещением Иоанновым; и они «вошли в Царство Божие», в евангельское государство, перед фарисеями, и приняли его учения, и подчинились его постановлениям (Луки 7:29 3:12; Матфея 21:31), и даже солдаты, римские солдат, ибо других воинов не было тогда в Иудее, были среди множества пришедших креститься у него, которым он дал добрые наставления, но не отказался крестить их (Лк. 3:7, 14) и Господь Благость наш , чьим предшественником в своем служении и крещении был Иоанн, дал повеление своим ученикам крестить без разбора лиц всех народов, иудеев и язычников, уверовавших в него; и кто, соответственно, крестил их: так что крещение в те ранние времена Иоанна, Доброты и его апостолов не ограничивалось естественными евреями; чудо и вопрос, связанные с ним, как и выше, были не о крестящихся людях, будь то евреи или язычники, а о самом крещении и
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администратор этого, как совершенно нового. Рассказ о нем и его крещении, который дает Иосиф Флавий[16], еврейский историк, живший вскоре после времен Иоанна, согласуется со священными писаниями; и какое свидетельство присутствует не только в обычных изданиях этого историка, но и сохранено Евсевием[17] как избранный исторический фрагмент; в котором он не только говорит, что Иоанн был религиозным и добрым человеком, но, вместе с Священными Писаниями, что его прозвали Крестителем, чтобы отличить его от других; и что он повелел иудеям, которые жили праведной и благочестивой жизнью, прийти на крещение, и в этом только Иоанн признался; и что крещение было приемлемо для неба, когда оно использовалось не для устранения некоторых грехов (чем его крещение отличалось от иудейских крещений, которые применялись для очищения от греха в церемониальном смысле), а для чистоты тела, души бывшей прежде очищенный праведностью. Также он замечает из Священных Писаний, что к нему стекалось множество людей; и что Ирод, опасаясь, что с его помощью его подданные будут втянуты в восстание, предал его смерти. Но зачем ему такие стаи, если крещение было обычным делом? И чего же Ироду было бояться в связи с этим? Он мог бы разумно заключить, что если бы это было не что иное, как то, что практиковалось обычно, люди вскоре перестали бы следовать за ним. Нет, Иосиппон Бен-Горион[18]; Иосиф Флавий у евреев, историк, которого они ценят и предпочитают истинному Иосифу Флавию, говорит о том, что он «создал», учредил и совершил крещение, как если бы оно было чем-то новым, основанным им; и за что позже евреи выражают на него свое негодование. Один из их яростных авторов говорит[19]: «Кто повелел Иоанну учредить это крещение? В каком законе он нашел это? Ни в старом, ни в новом». Этого не сказали бы иудеи, если бы Иоанн принял крещение по их обычаю; и при этом они не стали бы говорить о таинстве крещения в такой скандальной и кощунственной манере, как они это делают, и на языке, слишком шокирующем, чтобы его можно было расшифровать[20].
4. В-четвертых, евреи не допустят, чтобы какое-либо доказательство крещения могло быть получено из писаний Ветхого Завета или из их Талмудов. Такие отрывки Ветхого Завета, в которых говорится об омовении и в которых людей призывают «омыться» и очиститься,
«чистые», как сказано в Исайи 1:16, следует понимать как люди, очищающие себя от своих грехов, а не как погружающиеся в воду; «Нигде не написано окунать человека в воду; почему же тогда Благость повелела такое крещение», или окунание[21]? и тогда как отрывок из Иезекииля 16:9: «И омыл тебя водою» некоторые интерпретируют как крещение; еврей замечает[22], что эти слова не в будущем времени; «Я умою тебя»: но в прошедшем времени; «Я умыл тебя»; и поэтому не может относиться к крещению. И тогда как обещание в Иезекииля 36:25: «Я окроплю вас чистой водой, и вы будете чисты от всей вашей нечистоты» и т. д. приводится некоторыми, я полагаю, он имеет в виду каких-то папистских писателей, в качестве еще одного доказательства крещения евреи отвечают[23]: «Какой грех и нечистоту снимает крещение? И какой грех и нечистота есть в новорожденных младенцах?» Кроме того, говорит он, , вы этого не делаете; вы не окропляете, а погружаетесь в воду:» что, кстати, показывает, что окропление не употреблялось при крещении, когда писал этот еврей, что было в двенадцатом веке, как Вагенсейль, редактор его работы, предполагает. Тот же еврейский писатель[24] спрашивает: «Если пророкам был известен закон Иисуса и его пришествие, то почему они не соблюдали его закон? ?" И он представляет[25] Давида молящимся (надо полагать, в пророческом духе) за тех, кого в этом иудейском плену принудят, против их воли, к крещению, и чтобы они могли быть избавлены от него. (Пс. 69:1, 15, 144:7). Этот автор также не обращает внимания на принятие прозелитов посредством крещения; хотя он делает
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упоминание о приеме мужчин-прозелитов[26], но только посредством обрезания; а также женщин-прозелиток, но ни слова о крещении ни той, ни другой; и если бы он думал, что крещение, о котором говорит их Талмуд, имеет какое-то родство с нашим крещением и является его основой, он не был бы так засыпан возражениями христиан, как он сам; это звучит так[27]: «Мы крестим мужчин и женщин и тем самым принимаем их в нашу религию; но вы обрезаете только мужчин, а не женщин», на что он, кажется, совершенно не может ответить; тогда как он мог бы с готовностью ответить, если бы дело обстояло так, как было предложено, что мы крестим женщин так же, как и мужчин, когда они принимаются среди нас как прозелиты. Но то, что евреи не имели представления о том, что христианское крещение было основано на каком-либо предшествующем крещении прозелитов или других людей среди них, как сообщается в их Талмуде, видно из спора, произошедшего между Нахманидом, знаменитым евреем, и одним братом Павлом, Христианский, в 1263 году[28]. Брат Павел подтвердил, что талмудисты верили в Господа, что он был Мессией и был одновременно Богом и человеком; еврей ответил, после наблюдения некоторых других вещей: «Как может брат Павел так говорить, что они верили в него; ибо они и их ученики умерли в нашей религии? И "почему они не были крещены", по повелению Иисуса, как это было с братом Павлом? И я был бы рад услышать, - говорит он, - "как" он научился крещение у них (талмудистов) и «в каком месте» (Талмуда)? разве они не научили нас всем нашим законам, которые мы сейчас соблюдаем? и обрядам и обычаям, которые они собрали для нас, как они использовались, когда храм стоял, из уст пророков и из уст Моисея, господина нашего, которому мир?
и если бы они верили в Господа и в закон Его, они поступили бы так, как поступил брат Павел; понимает ли он их слова лучше, чем они сами?»
5. В-пятых, сказать, как это делает д-р Лайтфут, что Доброта взяла в свои руки крещение в том виде, в каком он его нашел, то есть в том виде, в котором оно практикуется евреями, — значит сильно умалить характер и авторитет Христа; оно заставляет его, пришедшего Учителем от Бога, учить учениям и заповедям человеческим, которые он сам осуждает. Это означает, что ему была дана «всякая власть на небе и на земле», в результате чего он дал своим апостолам поручение «учить все народы, крестя их во имя Отца и Сына и Святого Духа»; Я говорю, что это приводит к тому, что оно сводится только к силе установления традиции и заповедей людей, которые использовались задолго до его прихода. Опять же, кто может поверить, что Доброта, столь резко выступавшая против иудейских традиций, могла когда-либо утвердить какую-либо из них и сделать ее своим постановлением; и особенно, должны были нападать на тех, кто уважал крещения или купания евреев, которые тогда использовались среди них; и особенно не исключая крещения прозелитов среди остальных и не объявляя своей воли, чтобы оно продолжалось и соблюдалось; ни того, ни другого он не сделал.
6. В-шестых, такое представление в высшей степени отражает бесчестие таинства крещения; что одно из главных постановлений Нового Завета как таковое должно быть основано на человеческой традиции, изобретении людей; оно должно сильно ослабить его авторитет, а также принизить мудрость Законодателя; и должен иметь тенденцию вызывать неуважение как к автору, так и к постановлению. Ничто не может сделать таинство христианским, кроме того, что оно установлено Добром. Если крещение является установлением людей, принимаемым и сохраняемым от людей и регулируемым в соответствии с их замыслом, то это не христианский обряд; и, как говорит Витциус[29], «что бы ни говорилось о древности этого обряда,
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(прозелитское крещение, которое еще у него было сомнительным и неопределенным) не может быть никакого божественного установления его (крещения) до того, как Иоанн, предтеча Добра, был послан Богом крестить; ибо тому, что было явно повелено; «Слово Божие было к Иоанну», Луки 3:2; Иоанна 1:33 и т. д.».
7. В-седьмых, если до времен Иоанна и Доброты у иудеев был обычай принимать маленьких детей в качестве прозелитов посредством крещения или окунания, и это должно было быть правилом, согласно которому должно было практиковаться христианское крещение; тогда наверняка мы имели бы несколько примеров крещения детей Иоанном или апостолами Христа, если бы «крещение младенцев «обычно применялось» в иудейской церкви, как это всегда было в христианской церкви». «, как говорит доктор Лайтфут; и все же у нас нет ни одного примера такого рода; мы нигде не читаем о том, чтобы к Иоанну приводили детей для крещения, или о том, чтобы он крестил кого-либо; ни о том, чтобы кого-либо привели к апостолам Добра для крещения, ни о том, чтобы они были крещены ими; отсюда можно заключить, что до их времени не было такого обычая; а если и существовало, то никогда не предполагалось, что христиане будут соблюдать его в более поздние времена; из такого предположения вытекало бы много вещей, что христианское крещение заимствовано и основано на прозелитском крещении, а последнее является правилом, направляющим практику прозелитского крещения. бывший; ибо тогда, 8. В-восьмых, самокрещение или люди, крестящие себя без использования администратора, могут поощряться и утверждаться; именно в этом педобаптисты обвиняют, хотя и ошибочно, некоторых из первых реформаторов в злоупотреблениях крещением; поскольку из приведенных выше цитат ясно, что, хотя иногда говорят «они», то есть врачи или мудрецы, «крестят» или «окунают», тем не менее это также говорится как о людях, так и о людях. женщины, что они «окунулись»; как человек lkj awh «он окунулся» и вышел из воды; и о женщине, помещенной женщинами в воду, lkj "она окунулась", то есть сама; Так, Лев из Модены говорит[30] о еврее-прозелите, что после того, как он будет обрезан и избавлен от ран, «он должен полностью омыть себя водой» в присутствии трех раввинов или других лиц в власть, и с этого момента он становится настоящим евреем; и действительно, все еврейские крещения или омовения, предписанные законом, совершались самими людьми (см. Лев. 14:8, 9 Чис. 19:7, 8). И Доктор.
Лайтфут[31] считает, что крещение Иоанна было организовано именно так; он предполагает, что к нему приходили мужчины, женщины и дети; и что они, стоявшие на Иордане, были научены Иоанном, что они были крещены во имя Мессии, готового прийти, и в исповедание Евангелия, о вере и покаянии; и что «они погрузились в реку», и так вышли.
9. В-девятых, если этот еврейский обычай рассматривать как правило христианского крещения, он будет способствовать утверждению социнианского представления о том, что только первые обращенные в христианство в нации, они и их дети должны быть крещены, но не их потомство в последующие века; так же, скажем, и Лайтфут, и Селден, а также другие, которые были сторонниками христианского крещения, взятого из обычая крестить или окунать еврейских прозелитов и их детей; что крестили или окунали только детей прозелитов, родившихся до того, как их родители стали таковыми; но не родившиеся потом: крещение никогда не повторялось в их потомстве; сыновья прозелитов в последующих поколениях подвергались обрезанию, но не
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крещеный[32]; и, как справедливо замечает д-р Дженнингс[33], «раввины придерживались максимы: «Natus baptizati, habetur pro baptizato»». Это «ограничение крещения детей, родившихся до прозелитизма их родителей, опирается на тот же авторитет, что и обычай крещения любых детей прозелитов». Итак, если одно должно быть допущено, то и другое тоже; и поэтому не следует крестить детей родителей-христиан, а только новообращенных из другой религии; и эти первые, и их затем потомство, но не после.
10. В-десятых, если этот обычай, который, как говорят, практиковался до времен Иоанна и Доброты, является правилом, направляющим нас в христианском крещении, то этому сопутствовало несколько обстоятельств, которые следует соблюдать при христианском крещении, чтобы сделать его регулярным; это должно быть сделано в присутствии трех свидетелей и этих выдающихся людей; но кто в таком количестве и характере присутствовал при крещении апостола Павла? (Деяния 22:16, 9:18). И его нельзя было совершать ночью; что же тогда следует сказать о крещении тюремщика и его семьи? (Деяния 16:33) ни в субботу; ни в праздник; тем не менее, Лидия и ее семья были крещены в субботу (Деяния 16:13, 15), а три тысячи обращенных христиан были крещены в день Пятидесятницы? и который также был первым днем недели, христианской субботой (Деяния 2:1, 41). Следовательно, если этот иудейский обычай был правилом крещения, то откуда он был взят и по которому он должен происходить; (ибо если в одном случае, то почему не в других?) эти случаи христианского крещения не совершались должным образом.
11. В-одиннадцатых, если эфиопский евнух, которого крестил Филипп, был прозелитом, как говорят Гроций и другие, то он должен быть либо прозелитом ворот, либо прозелитом-жителем, либо прозелитом праведности; не первый, ибо он не был жителем ни в какой части Иудеи; но наиболее вероятно, что он был последним, так как он был очень набожным и религиозным человеком, имел высокое мнение о поклонении Богу среди иудеев и приехал из далекой страны для поклонения в Иерусалим; и поэтому д-р Дженнингс[34] справедливо замечает, что «он кажется скорее прозелитом завета или полностью евреем, не только из-за того, что он читал Священное Писание, но и потому, что он предпринял столь долгое путешествие, чтобы поклониться в Иерусалиме». в праздник Пятидесятницы, один из трех великих праздников, когда все иудеи мужского пола, которые были в состоянии, должны были, согласно закону, присутствовать на поклонении Богу у национального алтаря».
Похоже, он полностью принял религию евреев, даже весь их закон, и был знаком с их священными писаниями; он читал одного из их пророков, когда Филипп присоединился к его колеснице и был взят в нее; тогда как сын Ноя, как иудеи называли прозелита у ворот, не мог изучать закон, согласно их канонам [35], к которому, говорят, он не имел никакого отношения; только с семью заповедями Ноя; и действительно, ни одного язычника или необрезанного[36]. И если евнух был прозелитом праведности, согласно мнимому обычаю окунать такового, он должен был быть крещен или окунут, когда стал прозелитом; и поскольку, согласно этому представлению, он должен был быть крещен крещением, которое Иоанн и Доброта приняли, как они нашли его среди иудеев, и которое является основой и основанием христианского крещения и правилом, которым следует руководствоваться при совершении это, как сильно он должен снова желать крещения! и что Филипп, который также считается прозелитом (Деяния 6:5) и должен знать обычай обращать прозелитов, должен преподать ему это; и если он был крещен раньше, не должен ли он тогда быть анабаптистом? Таким образом, прозелиты в Деяниях 2:10 были, как Друзий и
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другие думают, что это прозелиты праведности, которые приняли иудейскую религию, были обрезаны и, согласно этому представлению, крестились. Кроме того, никто, кроме прозелитов праведности, не мог жить в Иерусалиме; как уже отмечалось, глава 1. А также прозелиты ворот никогда не назывались иудеями, как они; только прозелиты праведности: и если бы кто-нибудь из них был среди трех тысяч обращенных и крещенных апостолами, что вполне вероятно, не должны ли они быть также анабаптистами? Греки, или эллинисты, чьи вдовы пренебрегали ежедневным служением, Беза и другие считают вдовами иудейских прозелитов, и поэтому весьма вероятно, что их мужья были членами христианской церкви в Иерусалиме. и поэтому, должно быть, был повторно крещен; и наиболее достоверно то, что Николай Антиохийский, который был одним из семи, назначенных заботиться об этих вдовах, был прозелитом, и, как справедливо думает Гроций, прозелитом праведности; и поэтому, поскольку он должен был быть крещен согласно этому понятию, когда он стал прозелитом, он должен был быть крещен повторно, когда он стал членом христианской церкви в Иерусалиме, к которой он, несомненно, принадлежал, будучи избранным из нее, и назначен на должность в нем (Деян. 6:1, 5).
12. В-двенадцатых, в приведенной выше цитате можно заметить, что если прозелитка, имеющая ребенка, была крещена или окунана, ее ребенок не нуждался в крещении или окунании, для этого было достаточно крещения или окунания матери: но педобаптисты не обращают на это внимания; кажется, в начале четвертого века среди иудеев были некоторые того же мнения; но канон на Неокесарийском соборе был вынесен против этого; в котором, как объяснялось, говорилось, что ребенок такого человека нуждается в крещении, когда он обретает способность выбирать для себя[37]; какой канон не следовало бы создавать, если бы этот еврейский обычай считался правилом.
13. Наконец, в качестве аргумента «ad hominem» можно отметить, что если этот обычай рассматривать как правило христианского крещения, то окропление при нем не должно использоваться; крещение еврейских прозелитов, мужчин, женщин и детей, совершалось окунанием; как показывают все приведенные выше цитаты. К этому можно добавить, что одно из их правил в отношении крещения прозелитов состоит в том, что прозелит должен окунаться в таком месте (или месте слияния воды), в котором окунается женщина с менструацией[38], или в котором достаточно для такого крещения. ; и это, как и Глосс, вмещало сорок морей воды; и с этим согласуется описание Маймонида[39] о таком слиянии воды, что ее должно быть «достаточно для окунания всего тела человека одновременно; и мудрецы считают ее квадратным локтем, и глубиной три локтя; и вмещается эта мера сорок морей воды». И далее он говорит[40], что «где бы в законе ни упоминалось омовение тела и омовение одежд от нечистоты, то имеется в виду не что иное, как окунание всего тела в поток воды – и что если он окунает все тело свое, кроме кончика мизинца, он все еще в своей нечистоте: — и что все нечистые, которые окунаются в своей одежде, их омовение правильно, потому что воды входят в них (или проникают через них) ) и не разделяй», или разделяй; то есть одежда не разделяет и не разделяет воду и их тела, чтобы препятствовать ее поступлению к ним; и женщина с менструацией окунулась в свою одежду; и таким же образом прозелит. Пусть заметят это те, кто возражает против крещения людей в одежде.
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Опять же, как аргумент того же рода, если бы крещение было распространено во все времена, до времен Иоанна, Доброты и его апостолов, как сказано, то оно не могло бы заменить обрезание, так как оно должно было быть современником ему. В целом, что сказал доктор.
Лайтфут[41] и другие после него призывали к крещению младенцев, поэтому это совершенно дерзко; что «необходим был простой и открытый запрет на крещение младенцев и маленьких детей, если наш Спаситель не хотел, чтобы их крестили; ибо, поскольку во все предшествующие века было наиболее распространено крещение маленьких детей, если бы Добродетель задумал отменить этот обычай, он бы открыто запретил его; поэтому его молчание и молчание Священного Писания в этом вопросе подтверждают педокрещение и продолжают его во все века».
Но, во-первых, не похоже, чтобы до времен Иоанна Доброго и его апостолов когда-либо практиковался какой-либо подобный обычай, позволяющий принимать в иудейскую церковь путем крещения прозелитов, как взрослых, так и несовершеннолетних. Никаких показаний не было, и я считаю, что их невозможно дать.
И, как справедливо заметили некоторые очень образованные люди[42] и как утверждает д-р Оуэн[43], среди евреев не было ни малейшего следа такого обычая, пока не наступили времена Иоанна Крестителя, в подражании который, как он думает, был подхвачен некоторыми раввинами-предшественниками; и, как он говорит в другом месте[44], «институт обряда крещения нигде не упоминается в Ветхом Завете; ни одного примера не сохранилось; ни во времена иудейской церкви он никогда не использовался для приема прозелитов; никаких упоминаний этого можно встретить ни у Филона, ни у Иосифа Флавия, ни у господина, сына Сираха, ни в евангельской истории».
Свидетельства, данные об этом обычае, далеко не доказывают его; поэтому Доброта не могла заботиться об отмене обычая, которого не было в его время; для этого не было ни места, ни причины, поскольку оно никогда не практиковалось, ибо должно быть видно: его молчание о том, чего никогда не существовало, не может дать существования ни этому, ни тому, что на нем основано, педобаптизму; и это не оправдано и не подтверждено ни каким-либо подобным обычаем, ни словом Божьим, в котором содержится полное молчание об обоих.
Этот обычай крещения маленьких детей был настолько далек от того, чтобы быть обычным во все времена, предшествовавшие временам Иоанна Доброго и его апостолов, что невозможно привести ни одного примера о ком-либо, кто когда-либо крестился; если есть возможность, пусть будет произведена; если нет, то что же получается из всего этого бахвальства и разглагольствований? На это можно было бы возразить с гораздо большей уместностью и убедительностью; что, поскольку очевидно, что дети иудеев, как мужчины, так и женщины, ели пасху, что не было человеческим обычаем и традицией; но постановление Добра, распространенное во все времена, предшествовавшие временам Иоанна и т. д. и поскольку, по предположению педобаптистов, Вечеря Господня происходила в помещении пасхи; для чего в аналогии гораздо больше оснований, чем для крещения, происходящего в комнате обрезания; Казалось бы, если бы наш Спаситель не позволил детям есть Вечерю Господню, как они делали это с Пасхой, Он бы открыто запретил это. Простой и открытый запрет на это был бы более необходим, чем запрет на крещение младенцев, если бы не его воля, если бы такой обычай существовал до того, как преобладал, а его не было; поскольку это могло быть только человеческим обычаем и традицией; и было достаточно того, что Доброта яростно нападала на тех евреев в целом, что было достигнуто до и в его время; и особенно против их крещений и омовений. И в конце концов, удивительно, что христианское крещение должно быть основано на традиции, о которой нет никаких свидетельств, кроме раввинов, и этой очень сложной, запутанной и противоречивой традиции, а не такой, как в
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находиться в указанное время; на традиции группы людей, ослепленных и одурманенных, врагов христианства, его доктрин и постановлений; и кто в другое время считал этих самых людей, которые так горячо поддерживают этот свой обычай, самыми глупыми, отвратительными и презренными из всех людей на свете! Если это основа крещения младенцев, то оно построено на песке и вскоре падет, и его больше не будет.
Я завершаю эту Диссертацию словами доктора Оуэна[45]: «Что мнение некоторых ученых людей относительно передачи Господом Добром обряда еврейского крещения, которого, действительно, тогда еще не существовало, для использования Его учеников, лишено всякой вероятности». И в конце концов, возможно, педобаптисты найдут для себя лучший отчет, изучая крещение древних язычников и его обряды, чем иудеев; сказано, что [46] он использовался до времен Моисея и в последующие века, и это среди всех народов; и, будучи более древним, чем христианское крещение, один ученый писатель упомянул, говорит, что оно является своего рода преамбулой к нему. И от кого педобаптисты могут получать материалы для своих целей.
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