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Как общая цель достопочтенного Иоганна Арндта при написании «Истинного христианства», так и его собственный характер и дух лучше всего проявятся, если представить читателю краткий очерк его личной истории. Он родился 27 декабря 1555 года в Балленштедте, городе в герцогстве Ангальт, где его отец, преподобный Якоб Арндт, долгое время трудился в качестве капеллана герцога Вольфганга и пастора одной из евангелическо-лютеранских общин города. Последний был благочестивым и верным служителем Евангелия, а также мудрым и любящим отцом. С самых ранних лет он уделял много внимания религиозному воспитанию своего сына, в исполнении чего святого долга его верно поддерживала его превосходная супруга. Их усилия были обильно благословлены. Сын даже в ранние годы находил большое удовольствие в чтении трудов Лютера, а также приобрел любовь к сочинениям Фомы Кемпийского, Иоганна Таулера и других, кто дышал тем же духом благочестия. То, что эта черта его религиозного характера не претерпела никаких существенных изменений в зрелые годы, видно из того обстоятельства, что он был одним из первых, кто собрал, систематизировал и переиздал религиозные трактаты Стефана Преториуса, лютеранского богослова с исключительно благочестивым духом. Впоследствии они были отредактированы Мартином Статиусом, который предпослал коллекции заглавие: «Духовная сокровищница» (Geistliche Schatzkammer). Эта книга благочестия высоко ценилась Шпенером, часто переиздавалась, встречается во многих немецких домах и вполне заслуживает того, чтобы быть переведенной и таким образом стать доступной для английской религиозной общественности.

§ 2. На десятом году жизни Арндт потерял отца, но сирота вскоре нашел друзей, которые, по благому провидению Божьему, позволили ему продолжить обучение, начатое с выдающимся успехом под руководством отца. Завершив подготовительное образование в школах Хальберштадта и Магдебурга, он в 1576 году поступил в недавно основанный Хельмштедтский университет. В течение следующего, 1577 года, он отправился студентом в Виттенбергский университет, вскоре после официального признания принципов, воплощенных в «Книге Согласия» (опубликованной в 1580 году), благодаря чему это учебное заведение приобрело строго лютеранский характер, и любая склонность к иной доктринальной системе была успешно пресечена. Именно здесь он сформировал очень тесный союз, сначала как студент, а затем как личный друг, с выдающимся Поликарпом Лейзером, старшим этого имени, чья твердость и преданность в отстаивании отличительных черт лютеранства отвели ему высокое место в истории его Церкви. После того как Арндт, еще в столь юном возрасте, приобрел известность как искусный частный лектор по натурфилософии и т. д., а также по Посланию к Римлянам, Лейзер предоставил ему необычайно благоприятную рекомендацию для профессоров в Страсбурге. Этот город, правительство и население которого были исключительно лютеранскими, еще не подвергся тому великому бедствию, которое постигло его впоследствии, когда деспот и фанатик Людовик XIV включил его в состав французской монархии и, предоставив чрезмерные привилегии папистам и приняв другие тиранические меры, открыл путь для внедрения не только низшего романского языка, но также заблуждений и суеверий Римской церкви.

§ 3. Арндт продолжил свои богословские занятия в Страсбурге под руководством профессора Паппуса, который также отличался своей преданностью подлинной лютеранской вере. В 1579 году он отправился в Базель, где под мягким правлением Сульцера лютеранская вера обрела влияние и авторитет. В этом городе он временно работал наставником молодого польского дворянина; последний во время одной из их прогулок, когда Арндт случайно упал в Рейн, сумел схватить тонущего наставника за волосы и таким образом стал средством в руках Божьих для спасения жизни, имевшей неоценимую ценность и предназначенной стать вечно текущим источником благословений для Церкви.

§ 4. В течение всего этого периода Арндт занимался изучением медицины в связи со своими строго богословскими исследованиями; возможно, он в конечном итоге выбрал бы врачебную практику делом всей своей жизни, если бы не вмешалась тяжелая болезнь. После выздоровления он посчитал своим долгом отказаться от личных склонностей и с тех пор полностью посвятил себя служению Церкви. Его медицинские и химические занятия, хотя он их не оставил, впоследствии рассматривались им лишь как отдых.

§ 5. В 1581 или 1582 году он вернулся на родину и некоторое время работал учителем, пока не был призван своим князем Иоахимом Эрнестом стать пастором общины в Бадеборне, деревне в герцогстве Ангальт; соответственно, он был рукоположен в октябре того же года. Именно здесь он женился 31 октября 1583 года на Анне Вагнер, дочери выдающегося юриста, с которой провел оставшиеся тридцать восемь лет своей жизни в безоблачном семейном счастье. Она была благочестивой христианкой, которая подбадривала и поддерживала Арндта среди его многочисленных забот, облегчала каждое бремя, насколько могла, и всегда была окружена его нежностью и благодарностью. Детей у них не было, но многие сироты обнаружили, что их сердца могут переполняться любовью к молодым и обездоленным — любовью столь же теплой, какой была родительская любовь, которую когда-либо испытывали любимые дети.

§ 6. На этом первом пасторском поприще Арндта несчастное положение дел подвергло его, особенно в течение последней части семи лет, проведенных им там, «лютеранскому мученичеству», как выражается Толук (Herzog. Encyk. I., 536). Герцог Иоганн Георг, который теперь правил (родственник пфальцграфа Казимира, ревностного кальвиниста), после различных внутренних борений оставил лютеранскую веру и в 1596 году публично принял реформатскую веру, через несколько лет после событий, к которым мы сейчас обращаемся. Даже протестантские правители, которые еще не усвоили теорию о том, что союз церкви и государства может действовать только пагубно, постоянно вмешивались во внутренние дела церкви. В тот период у лютеранских пасторов было принято при совершении таинства Крещения следовать литургической форме, предписывающей «экзорцизм». Эта черта всей формы крещения, введенная еще в третьем веке или даже раньше (до дней Тертуллиана и Оригена), состояла просто в предложении, заклинающем злого духа выйти из субъекта Крещения. Ранняя практика, как и другие, постепенно ассоциировалась после возникновения и развития папизма с суеверными идеями, как это было и с Вечерей Господней, пока не приняла абсурдную и даже отталкивающую форму. Во времена Реформации Цвингли и Кальвин (Inst. IV., c. 15, 19; c. 19, 24) отвергли всю форму экзорцизма. Лютер и Меланхтон, с другой стороны, отбросив папистские наросты, полагали, что библейское учение, которое ранняя форма включала или подразумевала, разрешало сохранение практики, когда она ограничивалась очень простой и ясной формулой, выражающей библейскую истину. Теперь, в тот период, как хорошо известно, недружелюбные чувства, порожденные различными причинами, существовали в определенной степени между главами соответственно реформатской и лютеранской церквей, вследствие чего даже безобидные обычаи, которые никто ни при каких обстоятельствах не стал бы ни защищать, ни осуждать с партийным чувством, приобрели конфессиональный характер. Так обстояло дело с очищенным и простым лютеранским крещальным предложением, содержащим «экзорцизм».

§ 7. Курс Арндта в этом вопросе часто понимался превратно; однако, поскольку он демонстрирует, что Арндт был одновременно очень твердым и добросовестным человеком, а также бескомпромиссным сторонником отличительных доктрин и обычаев лютеранской Церкви, можно уместно привести следующие детали. Язык, который Лютер сохранил в своей форме для Крещения (Taufbüchlein), после исключения всех папистских и суеверных практик, был следующим. Между молитвой и чтением Марка 10:13-16 пастор говорит: «Заклинаю тебя, нечистый дух, во имя Отца, и Сына, и Святого Духа, чтобы ты вышел и удалился от этого раба Иисуса Христа, аминь». Лютер понимал эту форму как декларацию или ясное исповедание учения о Первородном грехе и отречение от сатаны. Тем не менее, лютеранская Церковь как таковая никогда не признавала необходимости этой древней формы, и ее символические книги никогда не упоминают о ней. После того как возбуждение чувств, свойственное эпохе Арндта, улеглось со временем, лютеранская Церковь рассматривала все это как простое adiaphoron, то есть «вещь безразличную», по сути не затрагивающую никакого принципа, поскольку учение о Первородном грехе уже было очень ясно изложено и исповедано в ее Символических книгах. Таково было мнение выдающихся лютеранских догматиков Герхарда, Квенштедта, Холлаца и др.; а люди вроде Байера и Баумгартена даже выступали за прекращение этой практики. Она больше не сохраняется в каком-либо заметном виде в лютеранской Церкви. Но в эпоху, в которую жил Арндт, который не был человеком, упорно цепляющимся за простую форму, отвержение формулы экзорцизма действительно затрагивало принцип; ибо при сложившихся обстоятельствах это отвержение могло быть понято, во-первых, как отвержение учения о Первородном грехе, и, во-вторых, как утверждение того, что дети верующих родителей находились в Царстве Небесном еще до того, как приняли Крещение. Но все это, казалось, противоречило Павлову учению о том, что все «по природе чада гнева» (Еф. 2:3). Итак, хотя И. Бен. Карпцов, выдающийся толкователь Символических книг, скончавшийся в 1557 году, решает, что «экзорцизм» сам по себе является делом безразличным и может быть без колебаний отброшен, он тем не менее полагает, что если его опущение должно пониматься как отрицание библейского учения о развращенности человеческой природы (Первородном грехе), то в таком случае становится делом принципа сохранить формулу (Isagoge и др., стр. 1122 сл.; 1608). Вальх, другой выдающийся толкователь Символических книг (Introductio и др.), вообще не упоминает об этом вопросе, так как он не является существенной частью лютеранского Символа веры. Но Арндт, который был спокойным, проницательным и добросовестным наблюдателем и который справедливо может считаться требующим, чтобы при формировании суждения о нем мы не упускали из виду дух его времени, опасался, что подавление «экзорцизма» тайно задумано как предвестник подавления всей лютеранской веры, которая составляла жизнь его души; он не мог при таких обстоятельствах согласиться подвергнуть опасности свое самое драгоценное сокровище.

§ 8. Теперь герцог Иоганн Георг, после своего фактического принятия реформатской веры и практики, издал категорический приказ о том, чтобы формула экзорцизма больше не использовалась в его владениях при крещении любого младенца. Арндт, который характеризовался детской покорностью властям, пока не затрагивались принципиальные вопросы, не мог отречься от своей веры в Слово Божье и, особенно, от своего личного убеждения в естественной развращенности человеческого сердца. Он мог бы согласиться отбросить простую форму; но он увидел здесь первый шаг, который справедливо встревожил его. Его опасения впоследствии оказались лишь слишком обоснованными, когда вскоре после этого Катехизис Лютера был запрещен, а вместо него подставлен другой. Поэтому, поскольку он не мог отречься от видной черты лютеранского вероучения, он твердо и решительно отказался подчиниться герцогскому приказу. Он отметил в письменном заявлении, которое содержало его причины отказа подчиниться и которое было представлено гражданским властям, что его совесть не позволяет ему выполнить такое требование светской власти — что ортодоксальные отцы, которые в течение тринадцати столетий связывали «экзорцизм» с Крещением, понимали его в соответствии с разумом и истинным смыслом Писания (ex mente et vero sensu Scripturæ) — что это, следовательно, отнюдь не «нечестивая церемония» (как счел уместным назвать ее гражданский правитель, мирянин) — что он должен обязательно следовать решению своей совести — и что он смиренно подчинится любому приговору, который его князь может вынести по этому делу. Дата, которую он поставил на документе, — 10 сентября 1590 года. Тот приговор, который был вскоре после этого провозглашен, отстранил Арндта от должности и изгнал его из герцогских территорий. Читатель Книги I «Истинного христианства» теперь поймет, наблюдая с какой серьезностью автор настаивает на учении о Первородном грехе, или развращенности человеческой природы, что он не мог добросовестно сделать ни одного шага, который даже косвенно вовлекал бы в отрицание этой печальной истины Библии — истины, о которой его знание собственного сердца свидетельствовало ежедневно.

§ 9. Но Божественный Глава Церкви не отстранил этого верного служителя. В то самое время, когда Арндт казался бездомным и лишенным друзей, ему были предложены два важных поста — один в Мансфельде, другой в Кведлинбурге, важном городе, который, после того как принадлежал различным правителям, был наконец включен в состав монархии Пруссии. Город принял лютеранскую веру в 1539 году. Арндт решил сделать это место своим домом, и он трудился здесь с выдающимся успехом в течение семи лет в качестве пастора церкви Святого Николая. Однако он также претерпел много скорбей на этом новом поприще, и его святая ревность и благочестивый дух, хотя и были полностью оценены умными и просвещенными верующими, были неправильно поняты и даже ненавидимы другими, так что он долгое время стремился к переводу на другое место служения.

§ 10. Наконец ему было позволено уехать, и он переехал в город Брауншвейг, расположенный на территории герцога Брауншвейгского; в то время он стремился стать «свободным городом», подчиняющимся непосредственно германскому императору. Война между герцогом и городом во время пребывания Арндта в последнем подвергла его многим суровым испытаниям. Его пребывание там, длившееся с 1590 по 1608 год, представляет особый интерес, так как именно тогда он представил религиозному сообществу Книгу I своего «Истинного христианства». Д-р А. Вильденхан, который в недавнее время предоставил нам различные очаровательные тома, описывающие времена Лютера, Шпенера, Пауля Герхардта и др., в которых он сочетает «вымысел и правду», выбрал этот период истории Арндта как тот, которому он посвящает свои два восхитительных тома под названием «Иоганн Арндт» (Лейпциг, 1861). Этот автор жалуется, что нашел трудной задачей собрать полные и достоверные сведения о жизни Арндта. Тем не менее, он получил доступ к различным документам в архивах города Брауншвейга и в королевской библиотеке в Дрездене, которые ранее не были изучены даже лучшим биографом Арндта, преподобным Фредериком Арндтом из Берлина; и они существенно помогли ему в подготовке его собственного труда.

§ 11. В течение первых лет пребывания Арндта в Брауншвейге, в качестве сопастора церкви Святого Мартина, его жизнь была сравнительно мирной и счастливой. Чистота его характера, здравие и сила его учения, а также усердие и верность, проявленные в его пасторских трудах, не могли не вызвать уважения и привлечь любовь всех искренних людей. Но в конце концов он подвергся испытаниям нового и болезненного характера и стал жертвой враждебного и преследующего духа людей, от которых можно было разумно ожидать совсем иного поведения. Происхождение этих новых трудностей не всегда было ясно понято; в то время как одни считали Арндта заслуживающим порицания тех, кто нападал на него, другие склонны осуждать этих нападавших в безусловных выражениях. Странно, что даже в этот сравнительно отдаленный период такие суждения иногда выражаются на языке, который выдает личное чувство, а не объявляет спокойное суждение более позднего и беспристрастного поколения.

§ 12. Здесь необходимо бросить взгляд на историю времен, предшествовавших и последовавших за знаменательным 1555 годом, в котором родился Арндт, годом, навсегда памятным как тот, в котором подписание статей Аугсбургского религиозного мира обеспечило временный внешний покой для лютеранской Церкви. Этот «Мир» положил конец, по крайней мере, ужасам, которые последовали за введением в 1548 году Аугсбургского интерима, которым вновь установленное протестантское учение было серьезно поставлено под угрозу. Положения этого Интерима приводились в исполнение с такой безжалостной тиранией папистскими властями, что только в Южной Германии около четырехсот верных лютеранских пасторов, которые не могли добросовестно согласиться на соглашение, которое могло бы восстановить полную власть заблуждений и суеверий Рима, были изгнаны как изгнанники со своими семьями из своих домов. Дух христианских мучеников ранних веков Церкви возродился в этих героических людях, и они цеплялись с неумирающим упорством за свою святую веру.

§ 13. Эта вера теперь столкнулась с новыми врагами, которые не прибегали к огню и мечу, но которые приняли более коварные средства для развращения божественной истины; и снова, нападения, подобные их, только усиливали ревность, с которой подлинные лютеране охраняли чистоту своей доктринальной системы. Это был единственный дар небес, которого грех и сатана не могли коснуться и который сохранял всю свою незапятнанную святость. Душа человека стала развращенной; тело было подвержено болезням и смерти; мир, прекрасный, каким он был, и богатый дарами Божьими, тем не менее был сделан грехом приносить тернии и волчцы. Но евангельская истина, которая вела людей ко Христу и на небеса, оставалась во всей своей чистоте и силе. Эти люди были готовы страдать и умереть, но пока они жили, они не могли ослабить хватку, с которой держались за евангельскую истину. Теперь, среди политических и религиозных потрясений той бурной эпохи, могли ли мы ожидать, что благочестивые люди скажут: «Мир, мир», когда мира не было? (Иер. 6:14).

§ 14. Проиллюстрируем этот предмет. Швенкфельд, например (родился в 1490 г., умер в 1561 г.), противник как лютеран, так и реформатов, а также папистов, и, соответственно, постоянно вовлеченный в споры со всеми сторонами, заявлял, что бескомпромиссная решимость Лютера поддерживать авторитет писаного слова откровения, Библии, равносильна поклонению букве. В своем фанатизме и болезненном мистицизме он отводил ранг внутреннему и прямому слову Божественного Духа, которое, как он утверждал, он получал, далеко выше ранга писаного слова Божьего. Он отказывался делать какое-либо различие между божественным актом оправдания верующего, с одной стороны, и прогрессивным освящением верующего, с другой. Он учил, что две природы Христа, божественная и человеческая, были настолько слиты вместе, или, скорее, что плоть Христа была настолько абсолютно обожествлена или превращена в самого Бога, что никакого различия между ними не оставалось — что возрожденные могут жить без греха и т. д. Ему удалось, несмотря на грубость, односторонность и несостоятельность его доктрин, привлечь многих учеников. Его смерть, которая произошла в 1561 году, через несколько лет после рождения Арндта, не положила конец широко распространенной путанице, которую он создал в протестантской Церкви; страх перед той болезненной формой мистицизма, которую он пытался установить, долго оставался. Естественно, опасались, что это может сбить с пути многих, кто, хотя и не братался иначе со Швенкфельдом в его диком и абсурдном курсе, мог быть обманут его претензиями на превосходное религиозное знание и святость.

§ 15. Катастрофическое влияние демагога Томаса Мюнцера (родился в 1490 г.) и его фанатичной партии, цвиккауских пророков, на здравое учение и здравые нравы, а также кровь, которую они пролили, все еще живо помнились. Сервет, унитарий, погиб, но он оставил после себя семя; учение о божественности Христа все еще оставалось точкой нападения. И помимо этих лжеучителей, несколько других, которые первоначально были связаны различными способами с лютеранской Церковью, провозглашали в разное время мнения, которые казались подрывающими все учение Писания. Агрикола, который первоначально был активным приверженцем Лютера, постепенно отошел от веры. Он, несомненно, предал интересы протестантизма, санкционировав Аугсбургский интерим 1548 года. Он вступил в спор, сначала с Меланхтоном, а затем с самим Лютером, по вопросу о надлежащем «использовании закона» — антиномистический спор — утверждая, что закон больше не имеет значения для верующего и что следует проповедовать только Евангелие. Он умер в 1566 году, когда Арндту было около одиннадцати лет. Путаница в церкви, которую он создал своими опасными настроениями по нескольким пунктам, долгое время болезненно ощущалась. Озиандрианский спор относительно Оправдания и его отношения к Освящению начался в 1549 году и закончился только тогда, когда Арндт был уже студентом. Майористический спор возник из публичного заявления, сделанного Г. Майором, что «добрые дела необходимы для спасения». Страхи, которые такое учение, отдававшее папизмом, породило среди ортодоксальных и благочестивых лютеран, были чрезмерными. Те, кто противостоял Майору, были встревожены его неосторожными выражениями и опасались, что евангельское учение об Оправдании верой во Христа только, без человеческих дел или заслуг, будет поставлено под угрозу, если они не заставят его замолчать. Спор в своей наиболее энергичной форме закончился примерно через семь лет после рождения Арндта, но косвенные эффекты заблуждений, связанных с великой темой этого спора, глубоко ощущались им. Синергический спор, относящийся к вопросу о том, может ли человек сотрудничать со Святым Духом в деле своего обращения, начался в год рождения Арндта и поддерживался с большой энергией в течение нескольких лет. Так называемый криптокальвинистский спор, относящийся главным образом к учению о Вечере Господней и включающий некоторые важные вопросы относительно Личности Христа, начался примерно за три года до рождения Арндта и волновал церковь в течение многих лет. Эти и другие предметы, по которым также возникали споры, были, по благому провидению Божьему, наконец спокойно рассмотрены учеными и благочестивыми лютеранскими богословами, добросовестно изучены в свете божественного Слова, беспристрастно решены и изложены в 1580 году в «Книге Согласия», последнем из специальных лютеранских вероисповеданий, все доктрины которого Арндт сердечно принял, как он неоднократно заявлял официальным образом по разным поводам, в своих трудах, в своем последнем завещании и на смертном одре. (См. ниже §§ 24, 25.) Очень большое почтение, с которым он относился к этому благородному вероисповеданию, и его привязанность к нему следует приписать не только безупречной чистоте доктрин, которые оно излагает, но также доброй работе, которую оно выполнило, успешно и окончательно решив несколько очень важных вопросов, которые возникли в последнее время и по которым предыдущие вероисповедания не высказались авторитетно и полно. Однако очевидно, что даже после того, как эти бури утихли, волны долго оставались в движении, и именно в эти смутные времена Арндт трудился в служении.

§ 16. Каталог трудностей, которые ожидали его, еще не исчерпан. Мы должны добавить, как часть истории времен, когда преобладало необычайное количество политических и церковных споров, возбуждение чувств, которое породили определенные различия в учении между лютеранами и реформатами, и которое никогда не поднялось бы до той страшной высоты, в которой история теперь представляет его нам, если бы политическая власть, контролируемая попеременно двумя религиозными партиями в некоторых немецких княжествах, не была призвана ими. Ужасная смерть через сожжение, которая положила конец карьере Сервета (27 октября 1553 года, за два года до рождения Арндта и более чем через шесть лет после смерти Лютера), была предписана гражданскими властями Женевы, но была санкционирована Кальвином и даже мягким Меланхтоном — печальный пример затуманенных взглядов людей того времени относительно религиозной свободы и права гражданских правителей наказывать людей за их заблуждения в вере.


§ 17. В Пфальце (древний Pfalz, территории которого теперь распределены между Баварией, Пруссией и т. д.) была установлена лютеранская Церковь, и папизм перестал существовать. Но в 1560 году, через несколько лет после рождения Арндта, курфюрст Фридрих III вышел из церкви и принял реформатскую веру и обычаи. Его преемник, Людвиг VI, пытался восстановить господство лютеранства; но после его короткого правления власти, которые последовали, установили «кальвинизм» (термин, используемый в истории Церкви) на постоянной основе. Подобная церковно-гражданская революция произошла в Бремене в 1562 году; четырнадцать лютеранских пасторов и лютеранские члены городского совета были изгнаны, и город стал реформатским. Такие изменения происходили и в других местах. Обе стороны, несомненно, были более или менее честны в приверженности своим доктринальным взглядам; и обе претендовали на право отстранять и изгонять тех, кто придерживался противоположной веры, всякий раз, когда гражданская и политическая власть в том или ином случае направлялась ими.

§ 18. Пусть теперь будет вспомнено, что эти спорящие протестанты, лютеране и реформаты или кальвинисты, возглавлялись людьми соответственно, которые были признанно умными, образованными и наделенными большими способностями, многие из которых были не только честны в выражении своих убеждений, но и добросовестны в своем поведении, управлялись ли они ошибочной или просвещенной совестью. То, что последнее исторически верно, демонстрируется их готовностью, когда они теряли власть, подчиниться тюремному заключению или изгнанию, нежели отречься от своих соответствующих вероисповеданий. Они все были слишком хорошо знакомы с библейской истиной, чтобы смотреть с иными чувствами, кроме ужаса, на папистское вероисповедание. Но в то время как их собственное протестантское вероисповедание было очень дорого их душам, они не могли терпеть никакого отступления от него, даже если это отступление не было в направлении «к Риму». Это отступление должно было, как они судили, обязательно быть равносильно отрицанию истины Божьей, как они верили, что нашли ее в Библии. Таким образом, все были одинаково чувствительны — все, казалось, чувствовали, что если они терпят какую-либо ошибку, эта ошибка не может быть тривиальной — это было, насколько она простиралась, отрицанием истины Божьей. Могли ли они безопасно взять на себя стыд и вину такого греха? Мы можем добавить, что мы здесь говорим только о честных лидерах лютеран и реформатов, из которых каждый человек судил и действовал за себя, как тот, кто подотчетен Богу. Ни один честный реформатский богослов не укрыл бы реформатского еретика от осуждения; и ни один честный лютеранин ни на мгновение не потерпел бы номинального лютеранина, который отвергал какую-либо часть вероисповедания церкви.

§ 19. В то же время все эти люди были падшими существами, подверженными всем ошибкам суждения и всем страстям и немощам, свойственным падшему человеку. Они часто предполагали, что их намерения были чистыми, когда ими управляли эгоистичные мотивы, и их ревностная охрана истины Божьей сочеталась с ревностной любовью к их личным мнениям. Именно при этих обстоятельствах, когда каждая сторона наблюдала с крайней ревностью за чистотой веры, как принятой ею, и когда, кроме того, многие частные интересы — личные, политические и денежные — оказывали огромное влияние, Арндт начал свои труды. Мы представили вышеуказанные детали, чтобы объяснить его декларации в предисловии к Книге I, § 8, что он отвергает синергические, майористические и т. д. заблуждения и не придерживается никаких иных взглядов, кроме тех, которые изложены в лютеранских Символических книгах.

§ 20. Когда он начал свои труды в Брауншвейге, он был самым молодым членом «ministerium» города, то есть коллегии, состоящей из пасторов нескольких городских церквей, все из которых в то время строго придерживались лютеранского вероисповедания. Он долго сетовал на то, что вследствие неблагоприятности времен, которые вызывали бесконечные доктринальные споры, сторон которых было много, паписты, мистики, унитарии, реформаты, лютеране и т. д., внимание многих людей отвлекалось от практических обязанностей христианской жизни и направлялось исключительно на споры по пунктам учения; результатом было то, что рассудок активно упражнялся, но сердце не было должным образом затронуто. Такие соображения побудили его написать Книгу I своего «Истинного христианства». Его целью было показать, что Бог требует святой жизни, исходящей из веры во Христа, и что никакая ревность относительно чистоты вероисповедания не искупит отсутствие плодов Духа, как они проявляются в жизни и поведении индивидуума. Поэтому он настаивает с теплотой, необычной для той возбужденной и спорной эпохи, на покаянии, на вере во Христа и на святой жизни. Возможно, кажущиеся всеохватывающими утверждения, которые иногда встречаются в его трудах, к тому эффекту, что большинству его современников не хватало небесного духа, приобрели свой мрачный оттенок вследствие огласки, данной человеческим слабостям, и уединения и тени, в которых огромное количество святых людей предпочитало пребывать. Его Книга I, которая составляет основную часть труда, была впервые опубликована в Йене в 1605 году; второе и улучшенное издание появилось в 1607 году.

§ 21. Она состояла главным образом из материала, который он ввел в курс практических проповедей, ранее прочитанных им в будние дни. Она привлекла большое внимание и быстро распространилась по всей Германии. Скромный и замкнутый автор, не ожидая такого результата, сразу стал знаменитостью. Тем не менее, теперь начались новые испытания. Завистливое чувство, по-видимому, зародилось в сердцах нескольких его коллег в «ministerium» города, когда они заметили честь, которую автор непреднамеренно обрел. Возможно, также спорный дух времен и ревность добрых людей относительно веры, которая подвергалась нападкам со всех сторон — папистами, кальвинистами, унитариями, фанатиками и т. д. — могли привести их к тому, чтобы изучать книгу слишком подозрительными глазами. Все твердо держались евангельского учения об Оправдании верой только, без дел. Теперь, когда они обнаружили, что Арндт настаивал с такой серьезностью на доказательствах веры, как они представлены святой жизнью, они были болезненно затронуты и опасались, что учение об оправдании верой только, которое их горькие враги, паписты, осуждали, не было охраняемо с достаточной осторожностью Арндтом. Другие выражения, опять же, которые они не интерпретировали беспристрастно, привели их к страху, что он вводит мистицизм и другие болезненные религиозные системы в Церковь. Упреки, которые он был вынужден слышать, удерживали его некоторое время от выполнения своего обещания добавить три другие «Книги» к Книге I. Полный труд может рассматриваться как состоящий из Четырех Книг, как они были опубликованы в 1609 году. В значительно более поздний период были добавлены пятая, а затем шестая книга. Первая была задумана как объяснение и рекапитуляция Четырех Книг, а последняя, состоящая частично из писем, адресованных различным выдающимся богословам, помимо того, что имела ту же цель, была предназначена также для защиты доктринальных и этических позиций, принятых в Четырех Книгах. Поскольку они разделяют природу приложения и относятся, в некоторой степени, к недоразумениям, принадлежащим более ранней эпохе, латинские версии опускают их, и этому примеру последовал английский переводчик.

§ 22. Арндт был освобожден от неприятных отношений, в которых он состоял со своими коллегами в Брауншвейге, городе, где он провел около десяти лет, благодаря призыву, полученному им в 1608 году, к новому поприщу деятельности в Эйслебене. Этот город, который, как и во времена Лютера (который там родился, был крещен и там же скончался), все еще принадлежал территории графов Мансфельдских, в настоящее время включен в состав Прусского королевства (провинция Саксония). Именно здесь Арндт решился опубликовать все четыре книги своего «Истинного христианства». На этой новой должности его замечательный характер и дух были по достоинству оценены как его покровителями, графами Мансфельдскими, так и его коллегами и народом. Верность, с которой он оставался на своем посту во время эпидемии, унесшей жизни многих жителей, его самоотверженность при исполнении пастырских обязанностей и его рассудительность в качестве асессора местного консистория продемонстрировали истинное благородство его души — дух божественного Искупителя. Однако, несмотря на то что его отношения со всеми окружающими были самыми дружескими, он пробыл в Эйслебене не более двух с половиной лет. Его неоднократно приглашали на важные должности, от которых он отказывался; ибо, хотя он часто встречал противников, его огромные личные заслуги, выдающееся служение как проповедника Евангелия и автора душеполезных сочинений, а также его благочестивый дух снискали ему уважение, доверие и любовь всей религиозной общественности. Герцог Георг Брауншвейг-Люнебургский, проживавший в то время в Целле (Целле), пригласил его в 1611 году принять две должности: придворного проповедника и генерального суперинтенданта церковных дел в княжествах Брауншвейг и Люнебург. (Целле впоследствии был присоединен к Ганноверскому королевству, но в самое последнее время был поглощен Пруссией вместе с прилегающими территориями.) Граф Мансфельдский весьма неохотно согласился на отъезд Арндта; последний, однако, полагал, что стало его долгом вступить на широкое и многообещающее поприще деятельности, которое открыло перед ним Провидение. Правящий герцог, глубоко заинтересованный в благополучии Лютеранской церкви, разумно и решительно поддерживал своего нового придворного проповедника во всех его трудах. Последний, помимо своих обычных пастырских обязанностей, посещал общины всей территории, вводил различные церковные реформы и продолжал до самой своей смерти, последовавшей 11 мая 1621 года, вкушать божественное благословение сам и быть благословением для всех, до кого доходило его влияние. Если он родился в бурное время и жил в эпоху споров, ранивших его душу, то он, тем не менее, подобно Лютеру, был весьма счастлив тем, что ему было позволено завершить свои труды именно тогда, когда он был призван. Ибо, как Лютер закрыл глаза в мире в год, предшествовавший катастрофической битве при Мюльберге (24 апреля 1547 года), так и Арндт уснул вскоре после начала Тридцатилетней войны, прежде чем мир увидел те ужасы, которые невозможно описать во всей их полноте. У него развилась болезнь горла, которая впоследствии осложнилась сильной лихорадкой; и его истощенный организм в конце концов уступил натиску болезни. Рано утром 9 мая он послал за своим другом и братом, преподобным Вильгельмом Шторхом. После того как его усадили в кресло, он смиренно принес общую исповедь в своих грехах, еще раз заявил, что придерживается, как и прежде, чистого учения Слова Божьего и отвергает всякое заблуждение, а затем со всей радостью христианской веры принял Святое Причастие. Доктор Моррис в упомянутой выше работе в примечании цитирует следующее из своих источников: «Затем г-н Шторх обратился к нему (словами, подобными тем, что доктор Йонас использовал, говоря с умирающим Лютером): “Я не сомневаюсь, что, поскольку вы никогда не придерживались никакого учения, противного Слову Божьему, но всегда оставались твердыми и непоколебимыми в чистом, неискаженном Слове, Писаниях пророков и апостолов, Аугсбургском исповедании и других Символических книгах Лютеранской церкви, и от всего сердца и искренне презирали и отвергали все противные учения, так и вы по благодати Божьей сохраните до конца то же учение и веру, которые вы публично проповедовали и исповедовали”. Арндт несколько раз ответил слабым, но внятным голосом, весьма решительно: “Да, да, я буду, даже до конца”». 11 мая он начал быстро угасать, но все еще был в состоянии повторять многие из своих любимых текстов, таких как Пс. 142:2 и Иоанна 5:24. Немного поспав, он проснулся, посмотрел вверх и воскликнул сравнительно громким голосом: «Мы видели славу Его, славу, как Единородного от Отца, исполненного благодати и истины» (Иоанна 1:14). Жена спросила его, когда он видел эту «славу». Он ответил: «Я видел ее только что. О, какая это слава! Это слава, которой не видел глаз, не слышало ухо и не приходило то на сердце человеку. Это та слава, которую я видел». Когда он услышал, как часы пробили восемь вечера, он спросил, который час. Когда они пробили снова, он повторил вопрос. Услышав, что пробило девять, он сказал: «Теперь я все преодолел». Это были последние слова этого «доброго воина Иисуса Христа» (2 Тим. 2:3). Он лежал совершенно неподвижно до полуночи, когда испустил дух. Бог даровал ему мирную кончину. Безмятежность его души в последние часы, казалось, запечатлелась на его чертах даже после того, как дух покинул тело.

§ 23. Два герцога Брауншвейг-Люнебургские проводили его в последний путь (15 мая) в знак признания великой ценности их почитаемого духовного наставника. Текст надгробной проповеди, произнесенной преподобным г-ном Шторхом, состоял из слов: «Подвигом добрым я подвизался» и т. д. (2 Тим. 4:7, 8). Его останки были погребены в церкви в Целле. На надгробии высечена следующая надпись:

(То есть: Арндт, который видел Иисуса и победил мир и дьявола, живет и торжествует в своих трудах.)



Qui Jesum vidit, qui mundum et daemona vicit,

Arndius in scriptis vivit ovatque suis.





§ 24. Ничто не может быть более несправедливым, чем любое обвинение, затрагивающее чистоту веры Арндта как христианина-лютеранина. Его общая ортодоксальность всегда охотно признавалась; однако несколько неразумных и предвзятых людей, подозревавших, что в «Истинном христианстве» скрыты мистицизм и другие заблуждения, хотя существование таковых не могло быть доказано, тем не менее с неким болезненным чувством утверждали, что Арндт не принял полностью вероучение Лютеранской церкви, как оно изложено во «всех ее символических книгах». Это обстоятельство объясняет частоту и искренность, с которыми он заявляет о своем безоговорочном принятии и сердечной вере во все детали лютеранской веры. Так, читатель найдет в конце Предисловия к Книге I решительное заявление о признании им доктрин всех Символических книг, названия которых он перечисляет полностью. См. также заключение Книги II и заключение Предисловия к Книге IV, где встречаются подобные заявления. Он повторяет их в своем Предисловии к Книге VI, где использует следующие слова: «Мой дорогой читатель, поскольку наша святая христианская вера, чистое евангельское учение, около ста лет разъяснялось, очищалось и достаточно объяснялось в соответствии с правилом святого Слова Божьего, а также было очищено от многих заблуждений посредством двух славных и похвальных исповеданий веры, а именно Аугсбургского исповедания и Книги Согласия, которые до сих пор были и остаются моим собственным исповеданием веры; и поскольку некоторые в то же время высказывали жалобы на нечестивый образ жизни нынешнего мира, с которым христианская вера не может сосуществовать; поэтому я написал несколько лет назад четыре книги об Истинном христианстве, в которых я изобразил внутреннюю, а также внешнюю христианскую жизнь. Ибо, хотя чистое учение является главным пунктом истинного христианства, я, тем не менее, не хотел рассматривать его особым образом, так как это было обильно и сверх меры сделано другими и делается до сих пор ежедневно; и я взял предметом своего исследования только христианскую жизнь». Эта Книга VI появилась менее чем за год до его смерти и придает особое значение последнему из лютеранских исповеданий веры — Книге Согласия, — в которой доктрины о Личности Христа, Святом Причастии и т. д. изложены во всех деталях; таким образом он вновь повторяет свое сердечное принятие содержащихся в них доктрин. В благодарственном письме, адресованном доктору Ментцеру из Гисена (Книга VI, Часть II, Письмо 7), он прямо отвергает серьезные доктринальные заблуждения Швенкфельда относительно Писания, Личности Христа, двух Таинств и т. д. и добавляет: «Эти заблуждения были публично осуждены и отвергнуты, отчасти в Аугсбургском исповедании, а отчасти в Книге Согласия, после того как чистое учение было твердо установлено». Он, разумеется, соглашается с осуждением таких заблуждений. В Письме 8 той же Книги, адресованном доктору Пискатору из Йены, он говорит: «Я призываю великого Бога, Испытующего сердца, в свидетели, что в моих мыслях, во всем, что я написал, не было намерения отступить от истинной религии Аугсбургского исповедания и Книги Согласия, и что у меня не было намерения распространять ошибочные мнения, тем более защищать какие-либо, которые противоречили бы Символическим книгам нашей Церкви».
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§ 25. На смертном одре он вновь повторил, как мы видели, что продолжает, как и прежде, верно придерживаться чистого евангельского учения. В двух экземплярах своего последнего завещания, от 1610 и 1616 годов, он торжественно заявляет, что всегда с полным сознанием и пониманием придерживался доктрин Аугсбургского исповедания и Книги Согласия и никогда не отступал от их содержания ни в своем публичном учительстве, ни в своих частных взглядах, что он никогда не примет никакой другой веры и что он молится, чтобы благодать Божья поддерживала его в этом расположении духа до самого последнего часа. Исключительно решительный образ, с которым он по любому подходящему случаю — а их было немало — заявлял о своей искренней вере в особые и отличительные доктрины Лютеранской церкви во всех их деталях, как они изложены в ее Символических книгах, отнюдь не проистекал из узколобого сектантского чувства. «Христос — все и во всем» (Кол. 3:11) — эти апостольские слова указывают на дух религии Арндта. Он не мог сочувствовать паписту, который лишает Христа славы, принадлежащей исключительно Его искупительному труду; не унитарию, который пытается свергнуть Его с престола; не фанатику, который, даже будучи искренним, введен в заблуждение страстью и духовной гордыней; не неверующему, который бежит от позора креста; даже не своим собратьям-христианам реформатского толка, чьи заслуги он охотно признавал, но чье отвержение лютеранского учения о Личности Христа и Святом Причастии, как оно изложено, в частности, в Книге Согласия, огорчало его душу. Он нашел драгоценную евангельскую истину, которая составляла его жизнь, тождественной вероучению его Церкви, и только этому вероучению, во всей его славной полноте. Он не мог согласиться пожертвовать ни одной йотой или ни одной чертой Аугсбургского исповедания, равно как не мог отвести ему изолированное положение, даже если Цвингли и его соратники охотно приняли его, за единственным исключением Статьи X. И его сердце или совесть не позволяли ему игнорировать другие лютеранские Символы. Аугсбургское исповедание, несомненно, содержало чистую истину Евангелия без какой-либо примеси заблуждений; но в силу обстоятельств и времен, в которые оно возникло, когда великой целью Лютера и его соратников было оправдать свой курс на отделение от антихристианского Рима, оно ограничивалось теми принципами, которые тогда специально обсуждались. Отсюда Кальвин, который так сильно расходился по некоторым пунктам с полностью развитым лютеранским вероучением, охотно принял и подписал его в Страсбурге. Апология, или Оправдание Аугсбургского исповедания, изложила, среди прочего, кардинальную доктрину лютеранской веры, а именно Оправдание одной верой, с необычайной силой и чистотой. Ее полный, ясный и строго библейский характер никогда не был успешно оспорен. Именно по этой причине Апология была отвергнута папистами, как она сейчас практически отвергается рационалистами и другими, кто полагается на человеческие заслуги и не желает воздать всю честь одному Спасителю. Шмалькальденские артикулы, которые Лютер подготовил для того, чтобы изложить пункты, по которым ни один протестант или библейский христианин не мог пойти на уступки папизму, также оскорбительны для папистов, рационалистов и неверующих и нераскаявшихся в целом, поскольку они содержат чистую евангельскую истину, которая смиряет человека, возвышая Бога. Два Катехизиса (Большой и Малый) предоставляют материалы для народного наставления в открытой истине, которые никогда не были превзойдены другими руководствами по своей приспособленности к цели, полноте и чистоте. Следовательно, друг божественной истины, подобный Арндту, который проявлял такой глубокий интерес к религиозному воспитанию молодежи, не мог не считать их бесценными. Враг истины, естественно, отверг бы их. Книга Согласия — последнее из серии лютеранских Исповеданий веры, и та, которую Арндт, по-видимому, ценил больше всего, — была призвана, как мы показали выше, определить различные важные пункты, вовлеченные в споры, возникшие в лоне Лютеранской церкви до или во время его рождения. Само обстоятельство, что этот Символ был востребован потребностями Церкви, доказывает, что Аугсбургское исповедание не было изначально задумано как полное и завершенное исповедание веры, а лишь как изложение пунктов, обсуждавшихся в младенчестве Реформации. В то время как оно исключает всякое заблуждение, которое могло бы обесчестить Бога и утвердить нераскаявшегося грешника на его злом пути, оно дополняет предыдущие Символы и образует с ними нераздельное и гармоничное целое, демонстрируя с блеском, силой и безупречной чистотой Личность Богочеловека, Иисуса Христа, и прославляет одного Бога. Исповедание веры, которое столь недвусмысленно обнажает страшный характер Первородного греха, в то же время столь полно объясняя и утверждая истинное учение о Святом Причастии, естественно, было бы нежеланным для нераскаявшегося сердца; тогда как благочестивый Арндт не находил в нем ничего, кроме воодушевляющей и небесной истины. Поэтому он желал, чтобы его считали просто евангелическим лютеранским христианином — приверженцем Книги Согласия.

§ 26. Религия приняла в Арндте необычайно привлекательную и прекрасную форму и поразительно отражена в его «Истинном христианстве»; эта работа является восхитительным портретом его внутреннего человека. По натуре он был серьезного, но отнюдь не необщительного или мрачного нрава; иначе его не назвали бы «Фенелоном протестантизма». Доктор Вильденхан, чья очаровательная работа (под названием «Иоганн Арндт») содержит строго точные исторические сведения и заимствует лишь второстепенные материалы, такие как случаи из семейной жизни, беседы и т. д., из аналогии и богатого воображения, представляет его в истинном свете как любящего мужа, жизнерадостного спутника, щедрого и самоотверженного друга больных и бедных — короче говоря, как образец во всех отношениях жизни. В этих словах нет преувеличения. Он обладал большой твердостью характера; действительно, в нем жил поистине героический дух. Он проявлял эту черту во многих трудных случаях — не только тогда, когда предпочитал бедность и изгнание отречению от единой евангельской истины или лютеранского обычая, но и во многих других сценах конфликта. Опустошения эпидемии не могли встревожить его героическую душу; открытые и яростные нападки врагов он всегда встречал в духе Того, Кто сказал: «Если Я сказал худо, покажи, что худо; а если хорошо, что ты бьешь Меня?» (Иоанна 18:23). В его манере обращаться с врагами была некая спокойность или кротость, которая в сочетании с его искренностью и прямотой в отражении их клеветы неизменно покоряла их. Любовь — любовь не только к любезным и добрым или к бедным и скорбящим, но и к своим врагам — слишком часто и слишком разнообразно проявлялась, чтобы оставить наблюдателя в сомнении относительно ее истинного источника — подлинной веры во Христа и глубокой, пламенной любви к Нему. По правде говоря, именно здесь виден особый тип его религии; он жил больше на небесах, чем на земле. Первосвященническая молитва Христа (Иоанна, гл. 17) была неиссякаемым источником света, надежды, мира и радости для его души. Выражения вроде этих: «Как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино» (ст. 21) — «Я в них, и Ты во Мне» (ст. 23), и слова, подобные словам Павла: «Христос в вас» (Кол. 1:27), фактически дали ему формулу: «Христос во мне, и я во Христе». Такова была его вера во Христа, и такова была его любовь к Нему, что он всегда был спокоен и полон надежды. Отсюда в его религиозном характере появились черты, которые его мирские современники не могли полностью оценить; они были сформированы двумя различными сериями евангельских доктрин, которые не могут вступать в конфликт, но которые относятся к двум совершенно разным объектам — Христу, Спасителю, и падшему человеку. Никто более искренне не принимал доктрину о Первородном грехе, как ее придерживается Лютеранская церковь, чем Арндт; этому его труды служат доказательством. Его собственное глубокое самоисследование, постоянно поддерживаемое в свете Писания, открыло ему полную испорченность его собственного сердца по природе; он не находил в себе ничего, кроме греха. Он осознавал, что не может ничего сделать без Христа, и глубоко чувствовал, что благодать — только благодать — может обновить его природу и спасти его. Эти убеждения побудили его с такой настойчивостью настаивать в своих Четырех книгах на истинном и подлинном покаянии грешника. В то же время с его искренним и глубоким самоуничижением не было связано ничего похожего на суровость, мрачность или уныние. Ибо он с равной силой веры принимал другую серию истин — он верил всем сердцем, что «когда явилась благодать и человеколюбие Спасителя нашего, Бога, Он спас нас не по делам праведности, которые бы мы сотворили, а по Своей милости, банею возрождения и обновления Святым Духом, Которого излил на нас обильно через Иисуса Христа, Спасителя нашего, чтобы, оправдавшись Его благодатью, мы по упованию соделались наследниками вечной жизни» (Тит. 3:4-7). Здесь новый поток эмоций пролился через его душу. Изумление, радость, благодарность, любовь овладели им. Его большое сердце было полно счастья от того, что погибшее может быть найдено и спасено — что «где умножился грех, стала преизобиловать благодать» (Рим. 5:20). И теперь, когда эти два различных принципа проявляются в нем в их практическом единстве, тип его религии ясно развивается. Он был серьезен и искренен, смирен и свободен от всякой уверенности в себе, ибо был «по природе чадом гнева» (Еф. 2:3). Но, с другой стороны, Бог из жалости и любви дал ему Спасителя, привил его к этому Спасителю через Святое Крещение, даровал ему полноту благодати и пригласил его, как раскаявшегося, верующего, прощенного дитя Адама, войти в небеса. Если грех умножился через первого Адама, то благодать через второго Адама (1 Кор. 15:45) стала преизобиловать. Его труды, следовательно, теперь принимают весьма жизнерадостный характер — любовь является преобладающей темой. В них нет ничего угрюмого — скорбь о грехе и покаяние, вера во Христа и любовь к Нему — вот его вдохновляющие темы, и жизнерадостный дух, чувство пламенной, радостной благодарности Богу, небесный покой пронизывают как его сердце, так и его язык, как это выражено в «Истинном христианстве».

§ 27. Существенные черты жизненного благочестия всегда одни и те же; однако «дары различны, но Дух один и тот же» (1 Кор. 12:4). Павел настаивает на вере; Иоанн — на любви. Религия Лютера была, подобно религии Арндта, серьезной, но в то же время жизнерадостной. Оба были способны благодаря своему личному опыту понять природу этих христианских добродетелей, а также различие между ними. Лютер с удивительной силой останавливается на вере. Арндт любит говорить о Божьей любви. Есть что-то очень прекрасное в этих различных проявлениях истинного благочестия у служителей Христа, в то время как влияние одного и того же божественного Духа управляет ими одинаково.

§ 28. Было бы ошибкой полагать, что весь мир восстал против Арндта после того, как он занял свою позицию как смиренный и благочестивый христианин. Огромное количество людей приняли его Первую книгу об Истинном христианстве с благодарностью и радостью. Она просвещала их умы; она управляла совестью; она распространяла тепло жизни через их души; и они благодарили Бога за то, что такая книга, полная любви, была дана миру. Сравнительно небольшое число людей восстало против него. Некоторые лица, такие как его коллега Денеке, сопастор той же общины в Брауншвейге, несомненно, находились под влиянием зависти и личной неприязни. Но другие, кто противостоял ему, отнюдь не руководствовались исключительно недостойными личными соображениями. Некоторые из них были настолько озабочены «состязаниями в словах» (1 Тим. 6:4), что не замечали и превратно понимали небесную настроенность Арндта. Другие, поступившие с ним несправедливо, были введены в заблуждение неблагоприятными временами. Мы уже упоминали о катастрофическом влиянии мистицизма и фанатизма, которые, в дополнение к другим искажениям истинной веры, появились около и после периода рождения Арндта. Например, швейцарский врач Парацельс (умерший как католик в 1541 году) опубликовал различные фантастические и мистические сочинения, в которых он утверждал, что понимает как земные, так и надземные тайны. Теперь некий лютеранский пастор в Саксонии по имени Вайгель, умерший в 1588 году и, как признано, бывший человеком праведного пути и поведения, поддался склонности к мистицизму и теософии Парацельса. Он был таким образом теоретически приведен к недооценке доктрин церкви и представлению их как просто аллегорических форм, содержащих истины, не известные обычным людям. Естественные результаты его теории, если бы ее глупость не была разоблачена, несомненно, серьезно повлияли бы на авторитет написанного Слова. До того как его сочинения были опубликованы, друг сообщил Арндту краткую выдержку из них, которая не содержала никаких его заблуждений; имя автора было скрыто. Арндт в своей невинности вставил этот отрывок в свою книгу и был таким образом обременен позором всех вайгелианских заблуждений; но впоследствии он был освобожден от всякого порицания, и его свобода от чего-либо похожего на мистицизм Вайгеля была общепризнана.

§ 29. Другим основанием для обвинения в мистицизме, которое выдвигали его оппоненты, были его неоднократные ссылки в «Истинном христианстве» на Таулера. Здесь Арндт также блестяще защищался, цитируя великого Лютера в качестве своего авторитета. Последний получил в свое распоряжение рукопись без названия или имени автора, которая глубоко заинтересовала его. Она полностью посвящена общению души с Богом и родственным темам. Лютер, чье благочестие было здоровым и крепким, был настолько очарован этой работой, что опубликовал ее часть в Виттенберге в 1516 году и предпослал ей заголовок: «Духовная, благородная маленькая работа, объясняющая различие между ветхим и новым человеком; показывающая также, кто суть дети Адама и дети Божьи, и как Адам должен умереть в нас, а Христос жить в нас». В течение следующего года он опубликовал всю работу с обширным Предисловием от себя и принял заголовок: «Немецкая теология»; этот общий заголовок она сохранила с тех пор. Она была встречена с безграничным одобрением и быстро распространилась по всей Европе, например, в трех английских, семи латинских, четырех французских и т. д. переводах, помимо многочисленных изданий оригинала на немецком языке. Предполагалось, что она была написана Таулером, очень благочестивым человеком, родившимся в 1290 году. Его религиозные склонности привели его, подобно Лютеру, в монастырь. Проповеди и другие сочинения, которые он оставил после себя, хотя их общий характер причисляет его к тем, кого называют «мистиками», тем не менее изобилуют святыми и благочестивыми стремлениями и были продиктованы духом, который искал и находил мир в одной лишь благодати Божьей. Арндт придерживался мнения, что «Немецкая теология» была произведением его пера, и так представляет дело в своем «Истинном христианстве». Теперь, однако, общепризнано, вследствие упоминания в самой работе о Таулере как о религиозном учителе более раннего времени, что автором был другой человек, принадлежавший к более позднему периоду; его имя до сих пор окутано непроницаемой тьмой. Так же отнюдь не достоверно, что Фома Кемпийский (родившийся в 1380 году) был автором популярной книги «О подражании Христу», которой было опубликовано более двух тысяч изданий на языке оригинала, более тысячи на французском, помимо бесчисленных других на немецком, английском и т. д. Исторические аргументы, приводимые главным образом французскими писателями, призванные поддержать притязания выдающегося Герсона (родившегося в 1363 году) как автора, хотя и не являются полностью убедительными, все же обладают большим весом. Арндт вскользь замечает в кратком изложении относительно «Немецкой теологии», что его экземпляр, напечатанный в Виттенберге в 1520 году, содержал просто замечание о том, что книга была написана благочестивым священником из города Франкфурта для молитвенных целей, но имя автора было скрыто. Если Лютер санкционировал публикацию «Немецкой теологии», Арндт мог спокойно слушать тех, кто порицал его за принятие подобного курса. Те отрывки, по крайней мере, которые он приводит в «Истинном христианстве», несомненно, евангельские и поистине назидательные.

§ 30. Читателю, возможно, будет приятно наблюдать мастерство, с которым Вильденхан, к которому мы уже обращались, иллюстрирует детскую простоту характера Арндта, сочетая вымысел с правдой. Во время его пасторства в Брауншвейге городской совет Хальберштадта направил ему настоятельный призыв стать преемником покойного преподобного Д. Заксе в качестве пастора церкви Св. Мартина в этом городе. После того как он посоветовался со своей умной женой, которая, как и он сам, стремилась удалиться в любое место, где можно было найти мир, он решил принять призыв; и в соответствии с обычаем и законом обратился в городской совет Брауншвейга за письмами об почетной отставке. Когда вопрос должен был быть решен, Арндт предстал перед бургомистром Кале, синдиком доктором Рорхандом и другими членами Совета и возобновил свою просьбу. Эти детали исторически верны. Вильденхан теперь добавляет следующее: «Скажите мне честно, — сказал ему синдик, — действительно ли вы, как утверждаете, не предприняли никаких шагов, чтобы получить этот призыв из Хальберштадта?» «Ни единого шага, — сказал Арндт торжественным образом, положив правую руку на сердце, — все это целиком и исключительно дело Божье». Но в тот момент, когда он произнес это торжественное заявление, присутствующим стало очевидно, что внезапная мысль поразила его; он изменился в лице; он начал дрожать; он внезапно закрыл глаза левой рукой. Затем голосом, выдающим глубокое волнение, он добавил: «Господа, я лжесвидетельствовал! Я действительно сделал кое-что, чтобы получить этот призыв». «А! — быстро сказал Кале, по-видимому, довольный тем, что нашел возможность проявить свое официальное достоинство, — Вы сделали? Умоляю, скажите нам, что это было». «Я молился благословенному Господу со слезами, чтобы Он назначил мне какое-нибудь другое место в Своем винограднике, неважно, насколько незначительное, если бы я мог только там проповедовать Его слово в мире». «И это все?» — спросил бургомистр, очень удивленный и говоря более мягким тоном. «Это все, — ответил Арндт, — и это правда, как Бог жив! Но, несомненно, я согрешил здесь, нетерпеливо пытаясь диктовать Богу и т. д.». Такая простота характера, такая совершенная искренность, такая удивительная свобода от хитрости и притворства полностью обезоружили членов Совета. Теперь они поняли лучше, чем прежде, бесхитростность и духовность человека перед ними, и после той сцены они оказали ему полное уважение и доверие.

§ 31. Великий труд Арндта — «Истинное христианство» — вероятно, никогда не имел себе равных как популярная книга для чтения. Толук приводит следующий анекдот как иллюстрацию того, как даже паписты могли оценить достоинства этой работы. Когда профессор Антон из Галле посетил Мадрид в 1687 году, он осмотрел библиотеку иезуитов и случайно спросил библиотекаря об аскетическом писателе, которого они ценили больше других авторов душеполезных сочинений. Последний показал латинскую книгу, титульный лист и последние страницы которой отсутствовали, и заявил, что это самая назидательная работа, которой они обладают. Когда Антон осмотрел ее, он обнаружил, что это перевод «Истинного христианства» Арндта! Справедливо позволить автору изложить цели, которые он преследовал, подготавливая эту работу. Следующий отрывок встречается в письме, которое он адресовал в последний год своей жизни герцогу Августу Младшему Брауншвейгскому: «Во-первых, я хотел отвлечь умы студентов и проповедников от чрезмерно спорной и полемической теологии, которая почти приняла форму ранней схоластической теологии. Во-вторых, я намеревался вести христиан, верующих от безжизненных мыслей к таким, которые могли бы принести плод. В-третьих, я хотел направить их дальше от простой науки и теории к практическому осуществлению веры и благочестия; и, в-четвертых, показать им, в чем состоит истинно христианская жизнь, которая согласуется с истинной верой, а также объяснить значение слов апостола, когда он говорит: “И уже не я живу, но живет во мне Христос” и т. д.» (Гал. 2:20).

§ 32. Преподобный доктор Сейсс, автор «Ecclesia Lutherana и т. д.», чьим усилиям религиозная общественность главным образом обязана появлением настоящего издания, отмечает в недавнем обзоре работы: «Это одна из самых великих и самых полезных практических книг, созданных протестантизмом. Хотя она была написана более двухсот пятидесяти лет назад, она до сих пор не превзойдена в своем отделе. Она выделяется заметным и превосходным отличием в современные века. После Библии и Малого катехизиса Лютера она печаталась чаще, читалась шире и была более влиятельной для добра, чем любая другая книга, возможно, из когда-либо написанных. Бем не преувеличил, когда сказал, что ее воздействие на обращение душ было таковым, что описание их составило бы историю само по себе. И никто не может беспристрастно прочитать ее, не найдя на каждой странице искр солнечного сияния ума, омытого в чистоте, мудрости и любви небес». Г-н Бем в Предисловии к своему переводу (который является основой как редакции г-на Жака, так и настоящего издания) отмечает, что среди ученых людей в Великобритании, которые читали латинский перевод, выдающийся доктор Уортингтон отвел первое место среди авторов душеполезных сочинений Арндту и цитирует восторженные слова, в которых он восхваляет этого «верного служителя Божьего, Иоанна Арндта». И г-н Жак завершает Предисловие к своей редакции следующими словами: «Богословы всех вероисповеданий и убеждений объединились в своем восхищении этим восхитительным произведением. Покойный ученый доктор Эдвард Уильямс включил его в свое ценное Приложение к Христианскому проповеднику: и преподобный Джон Уэсли сделал из него весьма обширную выдержку, включенную в Том I и II его Христианской библиотеки».

§ 33. И поистине Бог не предназначал этот великий труд исключительно для утешения и помощи немецкой нации во время Тридцатилетней войны (1618-1648), но для всех народов и всех времен. Он был переведен на латинский, датский, шведский, богемский, польский, нижненемецкий, английский, французский, турецкий, русский, малабарский, тамильский и т. д. языки. По крайней мере, два издания работы в латинском переводе были опубликованы в Англии; последнее появилось в 1708 году под следующим названием: «Joannis Arndtii, Theologici, etc.: De vero Christianismo. Libri IV. Cura et studio A. W. Boemi. Lond. 1708». 2 тома, 8vo. — Другое латинское издание было опубликовано в Германии в 1624 году. Тамильский перевод имел следующее латинское название: «De vero Christianismo, in Tamulicum convertit Benjamin Schulzius, Missionarius Evangelicus».

§ 34. Работа произвела столь глубокое впечатление на ученых британских христиан, которые читали ее на латыни, что неоднократно и настойчиво высказывалось пожелание, чтобы она стала доступной для английских читателей. В этот период, то есть во время правления королевы Англии Анны (умершей в 1714 году), большое количество немецких эмигрантов из Пфальца проходило через Англию на пути в провинции Нью-Йорк и Пенсильвания. Преподобный Энтони Уильям Бем, немецкий лютеранский священнослужитель, был ранее назначен придворным капелланом принца Георга Датского, супруга королевы Анны. Его просвещенное рвение и благочестивое сердце побудили его проявить глубокий интерес не только к временному, но и к духовному благополучию этих паломников, которые направлялись в дебри Северной Америки. Соответственно, он снабдил их с помощью некоторых единомышленников немецкими Библиями и сборниками гимнов, а также немецкими экземплярами «Истинного христианства» Арндта, наряду с другими книгами для чтения. Этот интересный факт упоминается в письмах доктора Мюленберга, опубликованных в известных Отчетах Галле (Hallische Nachrichten, стр. 665, 793). Но г-н Бем также решил снабдить людей, среди которых он жил, великим трудом своего любимого автора на их родном языке и, соответственно, подготовил английский перевод, который был впервые напечатан в Лондоне в 1712 году.

§ 35. Было бы несправедливо по отношению к памяти этого превосходного человека, если бы мы не упомянули о его литературных трудах. Его высокая должность при королевском дворе Англии является свидетельством его личных заслуг. Он был не только благочестивым и верным проповедником Евангелия, но и автором, который приобрел известность. В 1734 году он опубликовал весьма ценную работу на немецком языке под названием: «Восемь книг о Реформации Церкви в Англии, охватывающие период с 1526 года, при Генрихе VIII, до правления Карла II». В очень красивом панегирике, найденном в рукописи в томе перед нами, автор ссылается на успешные усилия г-на Бема по обеспечению образования детей бедняков в его округе. Он умер 27 мая 1722 года на пятидесятом году жизни, верно потрудившись на службе Христу. Он с выдающимся успехом поддерживал датских лютеранских миссионеров в Транкебаре, посылая денежную помощь, полученную в Лондоне, а также религиозные публикации. Помимо своего большого немецкого исторического труда, который является дополнением к «Истории Реформации Церкви в Англии» Бернета, он также опубликовал несколько английских сочинений, таких как «Проповедь о доктрине Первородного греха, Еф. 4:22», напечатанную в Лондоне в 1711 году, и «Проповедь о долге Реформации (Юбилей), Откр. 18:4», Лондон, 1718 год, помимо различных религиозных работ на немецком языке.

§ 36. Около начала нынешнего века преподобный Кэлвин Чэддок, проживавший в Ганновере, штат Массачусетс, «случайно», как он говорит, получил экземпляр перевода г-на Бема и нашел его настолько ценным, что решил выпустить американское издание, которое, соответственно, появилось в 1809 году в Бостоне. В своем кратком Предисловии он с большой правдой отмечает, что язык перевода «кажется несколько древним, а мысли в некоторых немногих случаях неясными». Он добавляет в отношении своего собственного участия: «Единственные изменения, которые были сделаны, касаются избыточных и устаревших слов, орфографии, добавления некоторых слов и перестановки некоторых предложений; чтобы идеи переводчика могли казаться более заметными». Он мог бы с большой пользой быть даже более либеральным, чем он был, в исправлении стиля; он все еще оставался во многих местах тяжелым и неясным. Поскольку стиль даже оригинального немецкого языка несколько устарел, и поскольку, кроме того, встречаются случайные неясности и повторения, более поздний преемник на одном из пастырских постов Арндта, преподобный Дж. Ф. Феддерсон, взял на себя задачу пересмотра и сокращения всего оригинального немецкого текста, улучшая или модернизируя стиль и время от времени добавляя новый материал. Результат его трудов, по-видимому, не получил полного одобрения немецкого религиозного мира; оригинал и неизмененная работа остаются настолько популярными, что постоянного места для замены не было обеспечено. Часть произведения Феддерсона была переведена и опубликована в Чамберсбурге, штат Пенсильвания, в 1834 году преподобным Джоном Н. Хоффманом, пастором Евангелическо-лютеранской общины этого места. Перевод так и не был завершен. Часть, которая была дана, состоящая главным образом из Книги I, давно вышла из печати.

§ 37. В 1815 году новое издание английского перевода г-на Бема было выпущено в Лондоне (очевидно, без какой-либо ссылки на американское издание г-на Чэддока) Уильямом Жаком, магистром искусств, который уже отличился своим переводом с латыни «Руководства к чтению и изучению Священного Писания» А. Г. Франке, репринт которого в весьма непривлекательной форме и с пропусками появился в Филадельфии в 1823 году. Он взял перевод г-на Бема в качестве «основы», которую, как он заявляет в своем Предисловии, он не «редактировал ни поспешно, ни небрежно». «Нет ни одной страницы, ни одного абзаца, — продолжает он, — которые не подверглись бы тщательной проверке» и т. д. Тем не менее г-н Жак, который, по-видимому, не сравнивал перевод с оригинальным немецким текстом, внес лишь словесные изменения, которые, как очевидно, существенно улучшают стиль. Но он оставил все дополнения г-на Бема, которые, как правило, весьма тавтологичны, и различные неточности в мысли и выражении. Было сохранено так много устаревших выражений, что было бы нецелесообразно перепечатывать работу именно так, как г-н Жак позволил остаться тексту. Кроме того, он сократил полные названия нескольких глав и, за очень немногими исключениями, опустил важные и подходящие тексты, которые Арндт предпослал соответственно последним. Эти обстоятельства в связи с другими, такими как многочисленные опечатки, особенно в ссылках на Писание, ясно указывали на то, что пересмотр всего текста был необходим, прежде чем настоящее издание могло быть представлено публике.

§ 38. Редактор настоящего американского издания взял за основу перевода издание г-на Жака, но сравнил каждое предложение с оригинальным немецким текстом. Он обнаружил некоторые случаи, в которых ценный материал был опущен, и иногда требовалось восполнить предложения, которые были искажены или подавлены. Но он стер все словесные дополнения и фразы или предложения, вставленные г-ном Бемом, где целью последнего, по-видимому, было лишь объяснить замечания, которые уже были совершенно ясными, или добавить акцент путем вставки прилагательных и т. д., или же придать красоту путем принятия поэтических терминов или фраз, которые были несовместимы со строгой простотой стиля Арндта. Он даже представляет автора в одном случае цитирующим из «Гомилий» Церкви Англии, которые Арндт, несомненно, никогда не читал и, конечно, не упоминает в оригинале. Американский редактор также по просьбе нескольких друзей, которые проявили интерес к обеспечению публикации настоящего издания, подготовил несколько обширный Указатель. Одно из латинских изданий (Лондон, 1708) содержит указатель, адаптированный только к его собственным страницам. Другой, на немецком языке, встречается в некоторых немецких изданиях, например, в Нюрнбергском 1762 года, также адаптированный только к страницам конкретного издания. Поскольку американский редактор не нашел ни одного на английском языке и предпочел адаптировать новый Указатель, подготовленный им, к самой работе (указывая Книгу, Главу и Раздел), он, соответственно, завершил свою задачу по этому плану после значительной затраты времени и труда. Несколько трудно подготовить Указатель для работы, которая является столь исключительно душеполезной по своему характеру, как настоящая, и в которой автор не намерен обсуждать предметы строго научным образом. Арндт, например, использует термины, которые при точном определении указывают на различные оттенки мысли, почти как если бы они были синонимами (например, благодать, милость, доброта, любовь и т. д. Божьи), и часто повторяет одну и ту же мысль разными словами. Это мы можем легко объяснить, когда вспомним, что материалы работы были взяты из серии популярных проповедей автора, произнесенных с интервалами. Редактор позволяет себе надеяться, что Указатель, который он подготовил, может иногда быть полезным читателю.

§ 39. Но даже после внесения многочисленных изменений на каждой странице старого перевода перед ним, американский редактор осознает, что критический глаз обнаружит много несовершенств в стиле. Он часто устаревший и тяжелый, а иногда даже причудливый. Тем не менее во всех этих случаях он позволил английскому тексту остаться таким, каким он его нашел, довольствуясь исправлением орфографических и синтаксических неточностей, исправлением ссылок на Писание, ошибки в которых он нашел необычайно многочисленными, исправлением цитат в соответствии с авторизованной английской версией Библии, во многих случаях, когда г-н Бем или один из его помощников переводили с немецкой версии Лютера или цитировали английскую версию по памяти и т. д.

§ 40. Весьма уместно, чтобы новое издание «Истинного христианства» Арндта появилось в нынешний Юбилейный год Евангелическо-лютеранской церкви и чтобы оно было предпринято и доведено до успешного завершения членами Евангелическо-лютеранского синода Пенсильвании. Глубокая духовность Арндта и его активная и чистая вера могут быть полностью поняты и оценены только тогда, когда мы размышляем о доктринальной системе, которой он отдал свое сердце и к которой мы обращались выше. Эта ортодоксальная система не нашла одобрения в более поздний период среди рационалистов; они отвергли доктрины Библии относительно испорченности человеческой природы, божественности Христа, действенности божественно установленных средств благодати и подобных истин, и горько жаловались на насилие, которое, как они вероломно утверждали, было совершено над их совестью, когда требовалось, чтобы, если они претендуют на принадлежность к Лютеранской церкви, занимать ее кафедры и получать от нее поддержку, они должны также принять ее веру. Их влияние счастливо угасает в Европе, и восстановление авторитета доктрин Символических книг Евангелическо-лютеранской церкви совпадает с новой и здоровой религиозной жизнью Лютеранской церкви в Германии, Венгрии, Скандинавии и России. Искренний христианин Иоганн Арндт, которого мы слышали протестующим перед Богом с последним вздохом, как описано выше, что он верит только в доктрины Символических книг Лютеранской церкви, и во все эти доктрины, мало думал, что более двух столетий спустя, на отдаленном Западном континенте Америки, появятся люди, которые не только отвергнут с презрением «все другие Символические книги», которые он почитал, но и будут говорить с пренебрежением об Аугсбургском исповедании и его святых доктринах.

§ 41. Вероучительная система, которую Арндт столь искренне почитал, была принесена в эту страну лютеранскими пасторами, посетившими наши берега в весьма ранний период. Доктор Генрих Мельхиор Мюленберг, человек в высшей степени просвещенный и благочестивый, благодаря своему дисциплинированному уму и выдающимся административным способностям сумел навести порядок среди разрозненных лютеран, которых он нашел в этой стране. Он был чрезвычайно ревностен в поддержании чистоты лютеранской веры, которой был обязан всем своим миром и надеждами. Он придавал необычайное значение Символическим книгам — всем им, упомянутым по названию, — в различных церковных уставах общин, организованных им или находившихся под его влиянием, и совершенно справедливо утверждал, что никто из тех, кто отвергает их, не может честно носить имя лютеранина. Мы приведем лишь один пример из многих, которые можно было бы привести, чтобы показать верность, с которой он придерживался лютеранских Символических книг, как они перечислены Арндтом в последнем абзаце его Предисловия к Книге I в этом томе. Доктор Мюленберг в официальном отчете за 1747 год, который он направил в Галле (Hall. Nachr., стр. 234, 235), сообщает, что посетил общину в Мэриленде, в которой в то время царили большие разногласия, вызванные усилиями некоторых лиц отвратить лютеран от их веры и церкви. Он говорит: «Прежде чем мы начали общественное богослужение, я попросил церковную книгу и записал в нее на английском языке определенные положения и статьи, среди прочих утверждений сделав следующее: что наши немецкие лютеране придерживаются святого Слова Божьего в пророческих и апостольских писаниях; далее — неизменного Аугсбургского исповедания и других Символических книг и т. д. Затем я публично зачитал это общине, объяснил им на немецком языке и добавил, что каждый, кто желает быть и оставаться таким лютеранином, должен подписаться». Он сообщает нам, что истинные лютеране охотно подписались; остальные же, имевшие нелютеранские симпатии, воздержались от подписи.

§ 42. Печальные перемены произошли после дней доктора Мюленберга. Символические книги, которые он и его современники принимали, в которые верили и которые поддерживали в полном объеме с религиозным благоговением, в то время существовали только на латинском и немецком языках. Они постепенно исчезали из поля зрения многих пасторов церкви; в ряды духовенства принимались люди, которые никогда их не изучали; во многие лютеранские общины внедрялись доктрины и обычаи, доселе неизвестные церкви. В один период некоторые из наиболее интеллектуальных пасторов в определенной степени поддались рационалистическим влияниям; затем противоположная крайность — фанатизм — обрела сторонников; и рационализм, и фанатизм были одинаково враждебны «неизменному Аугсбургскому исповеданию и другим Символическим книгам», и странная комбинация элементов, происходящих отчасти от рационализма, а отчасти от фанатизма, временно взяла верх. Теперь полагались на человеческие меры и изобретения, предназначенные для обращения грешников и назидания верующих, а не на божественно установленные средства благодати, которые такие люди, как Арндт и Мюленберг, признавали единственными каналами, через которые Божественный Дух осуществляет Свое влияние. Если бы они жили среди нас в течение второго, третьего и четвертого десятилетий этого века, когда их доктрины и их манера проповеди многими рассматривались как устаревшие или неподходящие для предполагаемого более высокого уровня религиозного развития, они легко предсказали бы результаты — фанатизм, широту взглядов в доктрине, мимолетную эмоциональную религию и, как следствие, отвержение, полностью или частично, Аугсбургского исповедания и других Символических книг.

§ 43. Бог по милосердию Своему вмешался. Доктрины, которые Арндт, Мюленберг и люди старой веры считали жизненной силой здоровой, основанной на Писании религии, вновь обретают свой авторитет. Многие все еще отвергают их; старая вера церкви — библейская истина — неприятна невежественному, рационалистическому и необращенному сердцу. Но другие научились на наблюдениях и опыте, что простые человеческие меры и изобретения не могут привести к здоровой и постоянной религии и что божественная истина, как она преподается в Писании и изложена в наших Символических книгах, а также другие средства благодати, данные Церкви ее божественным Главой, являются единственными источниками, из которых может исходить такая здоровая религия. В этом духе Арндт написал «Истинное христианство», и этим духом одушевлен Синод Пенсильвании. Этот церковный орган желает отнять всю славу у человека и отдать ее всю Христу. Одним из результатов его приверженности нашей древней и святой вере является публикация настоящего тома, в котором автор столь красноречиво и с любовью призывает всех людей покаяться, уверовать во Христа и вести святую жизнь.

§ 44. Божественное благословение столь удивительным образом сопровождало использование «Истинного христианства» Арндта на языке оригинала и в различных переводах, что нынешний редактор смиренно питает надежду, что время и труд, затраченные им на подготовку этого нового издания, также принесут пользу. И он молится, чтобы «Истинное христианство» продолжило ту работу, которую оно уже совершило, и вновь наставляло, направляло и утешало души своих читателей во славу и хвалу Божью.

К. Ф. С.

Филадельфия, август 1868 г.

Книга I.
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В которой рассматриваются истинное христианство, искренняя скорбь о грехе, покаяние, вера и святая жизнь истинного христианина.

Предисловие автора к первой книге.




Христианский читатель! То, что святое Евангелие подвергается в наш век великому и постыдному злоупотреблению, полностью доказывается нечестивой и нераскаянной жизнью тех, кто громко хвалится Христом и Его словом, в то время как их нехристианская жизнь напоминает жизнь людей, живущих в стране язычников, а не христиан. Такой нечестивый образ поведения дал мне повод для написания этого трактата; моей целью было показать простым читателям, в чем состоит истинное христианство, а именно: в проявлении истинной, живой и деятельной веры, которая обнаруживает себя в подлинном благочестии и плодах праведности. Я желал показать, что мы носим имя христиан не только потому, что должны верить во Христа, но и потому, что это имя подразумевает, что мы живем во Христе и что Он живет в нас. Я далее желал показать, что истинное покаяние исходит из самой глубины сердца; что сердце, разум и чувства должны быть изменены; что мы должны быть сообразованы со Христом и Его святым Евангелием; и что мы должны быть обновлены словом Божьим и стать новыми тварями. Ибо подобно тому, как каждое семя приносит плод подобного рода, так и слово Божье должно ежедневно производить в нас новые духовные плоды. Если мы становимся новыми тварями через веру, мы должны жить в соответствии с нашим новым рождением. Одним словом, Адам должен умереть, а Христос должен жить в нас. Недостаточно приобрести знание слова Божьего; наш долг — также повиноваться ему практически, с жизнью и силой.

2. Есть многие, кто полагает, что богословие — это лишь наука или искусство слов, тогда как это живой опыт и практическое упражнение. Каждый сейчас стремится к приобретению известности и отличия в мире; но никто не желает учиться тому, как быть благочестивым. Каждый сейчас ищет людей великого знания, которые могут обучить искусствам, языкам и мудрости; но никто не желает учиться у нашего единственного Учителя, Иисуса Христа, как стать кротким и искренне смиренным; и все же Его святой и живой пример является истинным правилом для нашей жизни и поведения и, поистине, составляет высшую мудрость и знание; так что мы можем с истиной провозгласить: «Чистая жизнь Христа открывает нам все знание».

3. Каждый очень желает быть слугой Христа; но никто не согласится быть Его последователем. И все же Он говорит: «Кто Мне служит, Мне да последует» (Иоанна 12:26). Следовательно, тот, кто истинно служит и любит Христа, будет также следовать за Ним; и тот, кто любит Христа, будет также любить пример Его святой жизни, Его смирение, кротость, терпение, а также крест, позор и презрение, которые Он претерпел, хотя плоть может при этом страдать. И хотя мы не можем в нашей нынешней немощи совершенно подражать святой и возвышенной жизни Христа (что, конечно, не является целью моей книги), тем не менее, мы должны любить ее и стремиться подражать ей более полно; ибо так мы живем во Христе, и Христос живет в нас, согласно словам св. Иоанна: «Кто говорит, что пребывает в Нем, тот должен поступать так, как Он поступал» (1 Иоанна 2:6). Сейчас в мире принято приобретать знание обо всем; но то, что лучше всякого другого знания, а именно «разуметь любовь Христову» (Еф. 3:19), никто не желает приобрести. Но никто не может любить Христа, кто не подражает Его святой жизни. Есть многие — поистине большинство людей в этом мире, — кто стыдится святого примера Христа, а именно Его смирения и низкого положения; то есть они стыдятся Господа Иисуса Христа; о них Он говорит: «Ибо кто постыдится Меня и Моих слов в роде сем прелюбодейном и грешном, того постыдится и Сын Человеческий» и т. д. (Марка 8:38). Христиане теперь желают Христа внушительного вида, который был бы величественным, богатым и сообразованным с миром; но никто не желает принять, исповедовать и следовать за бедным, кротким, презираемым и смиренным Христом. Он поэтому впоследствии скажет: «Я никогда не знал вас» (Матфея 7:23); вы не желали знать Меня в Моем смирении, и поэтому Я не знаю вас в вашей гордыне.

4. Однако не только нечестие во всех его формах находится в противоречии со Христом и истинным христианством, но оно также является причиной ежедневного накопления Божьего неудовольствия и наказаний, которые Он налагает; до такой степени, что Он делает все твари мстителями, и что небо и земля, огонь и вода принуждаются бороться против нас; так что вся природа от этого сильно страдает и почти подавлена. Следовательно, следует ожидать времени скорби; войны, голода и моровой язвы; да, последние язвы приходят с такой силой, что мы подвергаемся нападениям почти каждой твари. Ибо подобно тому, как ужасные язвы египетские постигли их до искупления и исхода детей Израилевых из Египта, так и до того, как произойдет искупление детей Божьих, ужасные и неслыханные язвы постигнут нечестивых и нераскаянных. Поэтому самое время покаяться, начать иной образ жизни, обратиться от мира ко Христу, истинно уверовать в Него и вести христианскую жизнь в Нем, чтобы мы могли безопасно «жить под кровом Всевышнего и под сенью Всемогущего покоиться» (Пс. 90:1). Таково также увещевание Господа: «Итак бодрствуйте на всякое время и молитесь, да сподобитесь избежать всех сих бедствий» (Луки 21:36). То же самое засвидетельствовано и в Пс. 111:7.

5. Итак, для этой цели, мой христианский читатель, эта книга может в некоторой степени послужить тебе руководством, показывая не только то, как ты можешь через веру во Христа получить прощение своих грехов, но и то, как ты можешь воспользоваться благодатью Божьей, чтобы вести святую жизнь; и как ты можешь доказать и украсить свою веру христианским хождением и общением. Ибо истинное христианство состоит не в словах и не во внешнем показе, а в живой вере, из которой исходят плоды, достойные покаяния, и всякого рода христианские добродетели, как от Самого Христа. Ибо так как вера скрыта от человеческого взора и невидима, она должна проявляться своими плодами; поскольку вера черпает от Христа все, что есть доброго, праведного и благословенного.


6. Теперь, когда вера ожидает благословений, которые ей обещаны, порождением этой веры является надежда. Ибо что иное есть надежда, как не постоянное и упорное ожидание в вере тех благословений, которые обещаны? Но когда вера сообщает ближнему те благословения, которые она сама получила, любовь является порождением такой веры, передавая ближнему то, что она сама получила от Бога; и когда вера переносит испытание крестом и подчиняется воле Божьей, она порождает терпение. Но когда она вздыхает под бременем креста или возносит благодарение Богу за милости, которые она получила, она рождает молитву. Когда она сравнивает силу Божью, с одной стороны, с нищетой человека, с другой, и без сопротивления подчиняется воле Божьей, плодом является смирение. И когда эта вера усердно трудится, чтобы не потерять благодать Божью, или, как говорит св. Павел, «со страхом и трепетом совершает свое спасение» (Фил. 2:12), тогда результатом является страх Божий.
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7. Таким образом ты видишь, что все христианские добродетели являются порождением веры, исходят из веры и не могут быть отделены от веры, их общего источника, если они действительно являются подлинными, живыми и христианскими добродетелями, происходящими в конечном счете от Бога, от Христа и от Святого Духа. Поэтому никакое дело не может быть угодно Богу без веры во Христа. Ибо как могут истинная надежда, искренняя любовь, упорное терпение, усердная молитва, христианское смирение и детский страх Божий существовать без веры? Все должно быть почерпнуто из Христа, источника спасения (Ис. 12:3), через веру, так же как и праведность, и все плоды праведности. Но будь очень осторожен, мой читатель, чтобы ты не связывал свои дела, добродетели, которые ты начал практиковать, или дары новой жизни со своим оправданием перед Богом. Ибо в этом деле человеческие дела, заслуги, дары и добродетели, какими бы прекрасными они ни казались, не имеют силы; наше оправдание зависит исключительно от возвышенной и совершенной заслуги Иисуса Христа, постигаемой верой, как это изложено в главах V, XIX, XXXIV и XLI этой книги и в первых трех главах Книги II. Будь поэтому очень осторожен, чтобы не смешивать праведность веры, с одной стороны, и праведность христианской жизни, с другой; но скорее проводи между ними четкое различие; ибо здесь затронуто все основание нашей христианской религии. Тем не менее, твое покаяние должно быть главной заботой твоей жизни, ибо иначе у тебя нет истинной веры, такой, которая ежедневно очищает, изменяет и исправляет сердце. Ты должен, более того, знать, что утешения Евангелия не могут быть эффективно применены, если им не предшествовала подлинная богоугодная скорбь, результатом которой является сокрушенное и смиренное сердце; ибо мы читаем, что «нищим благовествуется» (Луки 7:22). Как, действительно, может вера дать жизнь сердцу, если это сердце не было предварительно умерщвлено искренней скорбью и глубоким познанием греха? Не воображай поэтому, что покаяние — это легкая и простая работа. Помни торжественные и суровые слова апостола Павла, когда он повелевает нам умерщвлять и распинать плоть со страстями и похотями, представлять тело в жертву, умирать для греха, быть распятыми для мира (Кол. 3:5; Рим. 6:6; 12:1; 1 Пет. 2:24; Гал. 5:24; 6:14). Поистине, ничто из этого не может произойти, когда мы потакаем плоти. Не используют и святые пророки веселые термины, когда призывают к сокрушенному и разбитому сердцу и говорят: «Раздирайте сердца ваши... плачьте и рыдайте» (Иоиль 2:13, 17; Иер. 4:8). Но где такое покаяние проявляется сейчас? Господь Иисус Христос, упоминая о нем, требует, чтобы мы отреклись от себя и отказались от всего, что имеем, если желаем быть Его учениками (Луки 9:23; Матфея 16:24). Поистине, все это никогда не может исходить из веселого, легкомысленного и легкомысленного ума; доказательство этого можно найти в семи покаянных псалмах Давида. Писание изобилует иллюстрациями ревности Божьей, Который требует как покаяния, так и его плодов, без которых невозможно получить вечное спасение. Но впоследствии утешения Евангелия являют свою силу. И как такое покаяние, так и такое утешение являются исключительно делом Духа Божьего через Слово.

8. Теперь эта Книга, которую я написал, специально рассматривает такое искреннее и серьезное покаяние сердца, проявление веры в жизни и поведении и дух любви, который должен одушевлять все поступки христианина; ибо то, что исходит от христианской любви, является в то же время плодом веры. Это правда, что я ссылался на некоторых более ранних писателей, таких как Таулер, Фома Кемпийский и другие, которые могут казаться приписывающими больше, чем следует, человеческим способностям и делам; но вся моя Книга призвана противодействовать такому заблуждению. Я поэтому покорно прошу христианского читателя помнить великую цель, ради которой я написал эту Книгу. Он обнаружит, что ее главная цель такова: научить читателя, как воспринимать скрытую и врожденную мерзость Первородного греха; ясно изложить нашу нищету и беспомощность; научить нас не полагаться на себя или свои способности; отнять все у нас самих и приписать все Христу, чтобы Он один мог обитать в нас, совершать все в нас, один жить в нас и творить все в нас, потому что Он есть начало, середина и конец нашего обращения и спасения. Все это было ясно и обильно объяснено во многих местах этой Книги; и в то же время доктрины папистов, синергистов и мажористов были прямо опровергнуты и отвергнуты. Доктрина, более того, об оправдании верой была изложена в этой Книге, и особенно в Книге II, самым четким и явным образом. Однако, чтобы предотвратить все недоразумения, я подверг настоящее издание очень тщательной редакции и прошу читателя принимать издания, которые появились во Франкфурте и других местах, в том смысле, в каком следует принимать настоящее Магдебургское издание. Я также утверждаю, что эта Книга, как и во всех других статьях и пунктах, так и в статьях о свободной воле и об оправдании бедного грешника перед Богом, не должна пониматься иначе, как в соответствии с Символическими книгами церквей Аугсбургского исповедания, а именно: первым Неизменным Аугсбургским исповеданием, Апологией, Шмалькальденскими артикулами, двумя Катехизисами Лютера и Книгой Согласия.

Да просветит нас всех Бог Своим Святым Духом, чтобы мы могли быть искренними и без преткновения, как в нашей вере, так и в нашей жизни, до дня Христова (который близок), будучи исполнены плодов праведности, во славу и хвалу Божью! Аминь.

Глава I.
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Показывающая, что такое образ Божий в человеке.

Образ Божий в человеке — это сообразованность души человека, его духа и разума, его понимания и воли, и всех его способностей и сил, как телесных, так и душевных, Богу и Святой Троице. Ибо повеление Святой Троицы было выражено так: «Сотворим человека по образу Нашему, по подобию Нашему» и т. д. Быт. 1:26.


Be renewed in the spirit of your mind;
and ... put on the new man, which after God is created
in righteousness and true holiness.—Eph. 4:23, 24.


2. Очевидно, следовательно, что, когда человек был сотворен, образ Троицы был запечатлен на нем, чтобы святость, праведность и благость Божья могли сиять в его душе; распространять обильный свет через его понимание, волю и чувства; и зримо проявляться даже в его жизни и общении: чтобы, следовательно, все его действия, как внутренние, так и внешние, дышали ничем иным, как божественной любовью, чистотой и силой, и, короче говоря, чтобы жизнь человека на земле могла напоминать жизнь ангелов на небесах, которые всегда заняты исполнением воли своего Небесного Отца. Запечатлевая таким образом Свой образ на человеке, Бог намеревался наслаждаться и радоваться им, точно так же, как отец радуется ребенку, рожденному по его собственному образу: ибо как родитель, созерцая себя или другое «я» в своем потомстве, не может не чувствовать величайшего удовлетворения и восторга; так, когда Бог созерцал выразительный характер Своей собственной Личности, отраженный в образе Самого Себя, Его «радостью были сыны человеческие» (Прит. 8:31). Таким образом, главным удовольствием Бога было смотреть на человека, в котором Он радовался и отдыхал, так сказать, от всех Своих трудов; рассматривая его как великий шедевр Своего творения и зная, что в совершенной невинности и красоте человека превосходство Его собственной славы будет полностью изложено. И этим блаженным общением наши прародители и их потомство всегда должны были наслаждаться, если бы они пребывали в подобии Божьем и покоились в Нем и в Его воле; Который, как Он был их автором, должен был быть и их концом.

3. Несомненно, является существенным свойством каждого образа, чтобы он был точным представлением объекта, который он призван выразить; и как отражение в зеркале является ярким в степени, пропорциональной чистоте самого зеркала, так образ Божий становится более или менее видимым в зависимости от чистоты души, в которой он созерцается.

4. Поэтому Бог изначально сотворил человека совершенно чистым и незапятнанным; чтобы божественный образ мог созерцаться в нем не как пустая, безжизненная тень в стекле, а как истинный и живой образ невидимого Бога и как подобие Его внутренней, скрытой и неизреченной красоты. Был образ мудрости Божьей в понимании человека; Его благости, кротости и терпения — в духе человека; Его божественной любви и милосердия — в чувствах сердца человека. Был образ праведности и святости, справедливости и чистоты Божьей в воле человека; Его доброты, милосердия и истины — во всех словах и действиях человека; Его всемогущей силы — в господстве человека над землей и низшими тварями; и, наконец, был образ вечности Божьей в бессмертии человеческой души.

5. Из божественного образа, таким образом внедренного в него, человек должен был приобрести знание как Бога, так и самого себя. Следовательно, он мог бы узнать, что Бог, его Творец, есть все во всем, Бытие бытий, и главное и единственное БЫТИЕ, от Которого все сотворенные существа получают свое существование и в Котором и через Которого все вещи, которые есть, существуют. Следовательно, также он мог бы знать, что Бог, как Первообраз природы человека, есть все то по существу, чего он сам был лишь образом и представлением. Ибо поскольку человек должен был нести образ божественной благости, из этого следует, что Бог есть суверенная и всеобщая благость по существу (Матфея 19:17); и, следовательно, что Бог есть существенная любовь, существенная жизнь и существенная святость, Которому одному (потому что Он есть все это по существу) должны быть приписаны поклонение и хвала, честь и слава, сила, величие, господство и добродетель: тогда как они не принадлежат твари и не относятся ни к чему, кроме одного Бога.

6. Из этого образа Божественного Бытия человек должен был далее приобрести знание самого себя. Он должен был рассмотреть, какая огромная разница была между Богом и им самим. Человек — не Бог, а образ Божий; и образ Божий должен представлять никого иного, как Бога. Он есть портрет Божественного Бытия; характер, образ, в котором один Бог должен быть видим и прославлен. Ничто поэтому не должно жить в человеке, кроме Бога. Ничто, кроме Божественности, не должно двигаться, желать, любить, думать, говорить, действовать или радоваться в нем. Ибо если что-либо, кроме Бога, живет или действует в человеке, он перестает быть образом Божьим и становится образом того, что таким образом живет и действует внутри него. Если поэтому человек хочет стать и продолжать быть образом Божьим, он должен полностью предать себя Божественному Бытию и подчиниться целиком Его воле; он должен позволить Богу действовать в нем, что бы Он ни пожелал; так что, отрицая свою собственную волю, он может исполнять волю своего Небесного Отца без остатка, будучи полностью преданным Богу и желая стать святым инструментом в Его руках, чтобы исполнять Его волю и Его работу. Такой человек следует не своей собственной воле, а воле Божьей; он любит не себя, а Бога; ищет не своей собственной чести, а чести Божьей. Он не жаждет ни поместий, ни богатства для себя, а относит все к Высшему Благу; и так, будучи довольным обладать Им, возвышается над любовью к твари и миру. И таким образом человек должен был бы освободиться от всякой любви к себе и миру, чтобы один Бог был всем в нем и совершал все в нем Своим Святым Духом. В этом состояла совершенная невинность, чистота и святость человека. Ибо какая большая невинность может быть, чем та, чтобы человек исполнял не свою собственную волю, а волю своего Небесного Отца? Или какая большая чистота, чем та, чтобы человек позволял Богу действовать в нем и делать все согласно Его удовольствию? Или какая большая святость, чем стать инструментом в руках Духа Божьего? Уподобиться ребенку, в чьей груди еще не преобладают себялюбие и самочестие, есть, по правде, высшая простота.

7. Этой полной преданности Божественной воле наш Господь Иисус Христос, пока Он пребывал в нашем мире, был совершенным примером. Он принес в жертву Свою собственную волю Богу Своему Отцу в безупречном послушании, смирении и кротости; охотно лишая Себя всякой чести и уважения, всякого корыстолюбия и себялюбия, всякого удовольствия и радости; и оставляя одного Бога думать, говорить и действовать в Нем и через Него. Короче говоря, Он неизменно делал волю и удовольствие Божье Своими собственными, как Сам Отец засвидетельствовал голосом с Небес: «Сей есть Сын Мой возлюбленный, в Котором Мое благоволение» (Матфея 3:17). Господь Иисус Христос, благословенный вовеки, есть истинный Образ Божий, в Котором не появляется ничего, кроме Самого Бога, и такие проявления, которые согласуются с Его природой; а именно: любовь, милосердие, долготерпение, терпение, кротость, нежность, праведность, святость, утешение, жизнь и вечное блаженство: ибо через Него невидимый Бог желал быть открытым и познанным человеком. Он действительно есть образ Божий в более возвышенном смысле; то есть согласно Своей Божественности, в силу которой Он Сам есть истинный Бог, выразительный и существенный образ славы Своего Отца в бесконечном блеске несотворенного света (Евр. 1:3). Но об этом пункте больше нельзя в настоящее время сказать: наш замысел состоит в том, чтобы говорить о Нем только так, как Он жил и общался в Своей святой человечности, пока Он обитал на земле.

8. Именно в такой святой невинности, как эта, образ Божий был в начале дарован Адаму, который он должен был сохранить в истинном смирении и послушании. Достаточно, конечно, было для него того, что он был сделан способным ко всем благам божественного образа; к искренней и неразбавленной любви и восторгу; к невозмутимому и твердому спокойствию ума; к силе, мужеству, миру, свету и жизни. Но не размышляя должным образом о том, что он сам не был главным благом, а лишь зеркалом Божества, сформированным специально для получения отражения божественной природы, он воздвиг себя в Бога; и таким образом, решив быть высшим благом для самого себя, он был низвергнут в величайшее из всех зол, будучи лишен этого бесценного образа и отчужден от того общения с Богом, которым, в силу него, он прежде наслаждался.

9. Если бы себялюбие, самолюбие и самочестие были исключены, образ Божий не мог бы удалиться от человека; но Божественное Бытие продолжало бы быть его единственной славой, честью и хвалой. Поскольку все способно к подобному себе, а не к противному, и в подобном себе успокаивается и наслаждается, так и человек, будучи в подобии Божьем, был тем самым приготовлен к принятию Бога в себя, Который также был готов сообщить Себя человеку со всеми сокровищами Своей благости; благость есть из всех вещей самая сообщающаяся сама по себе.

10. Наконец, человек должен был узнать из образа Божьего, что посредством него он соединен с Богом; и что в этом союзе заключается его истинное и вечное спокойствие, его покой, мир, радость, жизнь и счастье. Он должен был узнать, что всякое беспокойство ума и досада духа происходят не из чего иного, как из нарушения этого союза, посредством которого он перестает быть образом Божьим; ибо человек, как только обращается к твари, лишается того вечного блага, которое должно быть получено от одного Бога.

Глава II.








О падении Адама.

Падение Адама было непослушанием Богу, посредством которого человек отвернулся от Божественного Бытия к самому себе и ограбил Бога чести, причитающейся одному Ему, в том, что он сам помыслил быть как Бог. Но пока он таким образом трудился, чтобы возвысить себя, он был лишен того божественного образа, который Творец столь свободно даровал ему; лишен наследственной праведности; и лишен той святости, которой он был изначально украшен; став, что касается его понимания, темным и слепым; что касается его воли, упрямым и извращенным; и что касается всех сил и способностей души, полностью отчужденным от Бога. Это зло заразило всю массу человечества посредством плотского рождения; и было унаследовано всеми людьми. Очевидным следствием, вытекающим из этого, является то, что человек стал духовно мертвым и дитя гнева и проклятия, пока не будет искуплен из этого жалкого состояния Иисусом Христом. Пусть же никто из тех, кто называется христианами, не обманывает себя относительно падения Адама. Пусть они будут осторожны, пытаясь оправдать или уменьшить прегрешение Адама, как будто это был малый грех, вещь малого значения и, в худшем случае, лишь поедание яблока. Пусть они лучше будут уверены, что вина Адама была виной Люцифера, а именно: он хотел быть как Бог: и что это был тот же самый тягчайший, гнуснейший и ненавистнейший грех в обоих.


As by one man's disobedience
many were made sinners, so by the obedience of one shall many
be made righteous.—Rom. 5:19.


2. Это отступничество (ибо это было не что иное) было сначала порождено в сердце, а затем сделано явным через поедание запретного плода. Хотя человек был причислен к сынам Божьим; хотя он вышел из рук Всемогущего безупречным как телом, так и душой и был самым славным объектом в творении; хотя, чтобы увенчать все, он был не только сыном, но и радостью Бога; однако, не зная, как остаться удовлетворенным этими высокими привилегиями, он попытался вторгнуться на Небеса, чтобы он мог быть еще выше; и ничто меньшее не удовлетворило бы его, чем возвысить себя подобно Богу. Следовательно, он зачал в своем сердце вражду и ненависть против Божественного Бытия, своего Творца и Отца, Которого, если бы это было в его власти, он был расположен полностью погубить. Кто мог совершить грех более отвратительный, чем этот? Или какая большая мерзость есть, которую было возможно помыслить?

3. Отсюда произошло то, что человек стал внутренне подобен самому сатане, неся его подобие в сердце; поскольку оба теперь совершили один и тот же грех, оба восстали против величия Небес. Человек больше не являет образ Божий, а скорее образ дьявола; он больше не является инструментом в руках Божьих, а стал органом сатаны и тем самым сделался способным ко всякому виду дьявольской злобы: так что, потеряв тот образ, который был небесным, духовным и божественным, он является совершенно земным, чувственным и скотоподобным. Ибо дьявол, намереваясь запечатлеть свой собственный образ на человеке, очаровал его так полностью чередой заманчивых и лживых слов, что человек позволил ему посеять то ненавистное семя в своей душе, которое поэтому называется семенем змея; и под которым главным образом подразумевается себялюбие, самоволие и амбиция быть как Бог. По этой причине Писание называет тех, кто опьянен себялюбием, «порождением ехидниным» (Матфея 3:7). И все те, кто имеют гордую и дьявольскую природу, — «семя (потомство) змея». Так Всемогущий, обращаясь к змею, говорит: «И вражду положу между тобою и между женою, и между семенем твоим и между семенем ее» (Быт. 3:15).

4. Из этого семени змея ничего, кроме смертоносного и ужасного плода, не может возможно произойти; а именно: образ сатаны, дети Велиара, дети дьявола (Иоанна 8:44). Как в каждом естественном семени, каким бы крошечным оно ни было, содержатся удивительным и скрытым образом природа и свойства будущего растения, все его части и пропорции, его ветви, листья и цветы в миниатюре; так и в том семени змея, себялюбии и непослушании Адама (которое перешло ко всему его потомству через плотское рождение), лежит, как бы в эмбрионе, дерево смерти с его ветвями, листьями и цветами и теми бесчисленными плодами неправедности, которые растут на нем. Короче говоря, весь образ сатаны тайно прослежен там, со всеми его знаками, характерами и свойствами.


5. Если мы наблюдаем за маленьким ребенком с вниманием, мы увидим, как эта естественная испорченность проявляет себя с самого его рождения; и как самоволие и непослушание особенно обнаруживают себя и прорываются в действия, которые эффективно свидетельствуют о скрытом корне, из которого они исходят. Давайте рассмотрим ребенка далее, по мере того как он растет до более зрелых лет. Наблюдайте естественный эгоизм юноши, его врожденную амбицию, его жажду мирской славы, его любовь к аплодисментам, его стремление к мести и его склонность к обману и лжи. И теперь эти злы умножаются. Скоро можно обнаружить в нем тщеславие, высокомерие, гордыню, богохульство, пустые клятвы, ужасные проклятия, мошенничества, скептицизм, неверие, презрение к Богу и Его святому Слову и непослушание родителям и властям: гнев и сварливость; ненависть и зависть; месть и убийство и все виды жестокости; особенно если внешние поводы предлагают себя и вызывают к действию это скрытое и смертоносное семя и различные злы испорченной природы Адама. По мере того как такие поводы продолжают представляться, мы будем наблюдать появление других пороков; распутство, прелюбодейные мысли, похотливые воображения, непристойные речи, сладострастные жесты и все «дела плоти»: мы увидим пьянство, буйство и всякий вид невоздержанности; непостоянство, чрезмерное распутство и все, что может радовать аппетит, похоть очей и гордость житейскую. И помимо этих, скоро могут быть обнаружены корыстолюбие, вымогательство, крючкотворство, софистика, обман и всякое описание зловещей практики; вместе с плутовством, обманом в торговле и, короче говоря, весь отряд, или скорее армия грехов, беззаконий и преступлений, которые столь разнообразны и столь многочисленны, что невозможно пересчитать или объявить число их; согласно словам пророка Иеремии: «Лукаво сердце человеческое более всего и крайне испорчено; кто узнает его?» (Гл. 17:9). И если к тем, которые уже перечислены, будут добавлены, в последнюю очередь, соблазняющие и ложные духи; тогда могут быть замечены расколы в церкви, злые и опасные ереси, да, отречение от Бога и Христа, идолопоклонство, отрицание веры, ненависть и преследование истины, грех против Святого Духа, со всяким видом испорченности в доктрине, извращением Писания и сильным заблуждением. Теперь, что все это, как не образ сатаны и плоды семени змея, посеянного в человеке?

6. Кто мог когда-либо предположить, что такая глубина нечестия и испорченности может быть найдена в таком слабом и беспомощном ребенке; что столь ядовитый принцип, столь испорченное сердце лежало скрытым в младенце, по-видимому, столь безобидном? Кто мог возможно поверить в это, если бы не сам человек, своей греховной и мерзкой жизнью, воображениями своих мыслей (будучи «только зло во всякое время» и отчаянно склонным к тому, что плохо), по своей собственной воле не вывел это на свет и не выразил, с самого детства, то, что было прежде скрыто, как в семени? Быт. 6:5; 8:21.

7. О! самый гнусный и самый проклятый корень! из которого вырастает ядовитое дерево, столь плодоносное в производстве всякого вида язвы. О, семя змея, самое ненавистное, самое ужасное! из которого генерируется образ, одновременно столь деформированный и грязный; и который постоянно расширяется, по мере того как он возбуждается внешними искушениями и скандалами мира. Вполне мог благословенный Иисус столь торжественно и строго запретить, чтобы кто-либо, плохим примером, соблазнял малых детей; зная, что семя змея скрывается в них, как смертельный яд в ядовитом черве, готовый прорваться в открытые акты греха, всякий раз, когда повод представляет себя.

8. Учись, тогда, о человек! знать падение Адама и истинную природу Первородного греха. Учись, если ты мудр, распознавать его в самом себе. Исследуй его, не слегка и небрежно, а глубоко, и как важность дела заслуживает; ибо эта инфекция больше, эта испорченность глубже и смертоноснее, чем может возможно быть выражено словами или даже быть постигнуто в идее. «Познай самого себя!» и глубоко рассмотри, что ты есть, о человек! со времени падения твоего первого отца; как ты, который был в образе Божьем, стал образом сатаны, эпитомой всех его злых тенденций, и сообразован сатане во всей злобе и нечестии. Ибо как в образе Божьем содержатся все божественные добродетели и свойства, так в образе дьявола, который человек, отвернувшись от Бога, приобрел, все пороки и свойства должны быть найдены, и самая природа самого дьявола. Ибо как человек, до падения, носил образ небесного Адама, то есть был совершенно небесным, духовным и божественным; так, со времени первого отступничества, он носит с собой образ земного Адама, будучи внутренне земным, плотским и испорченным.

9. Смотри! он стал как один из зверей полевых. Ибо что, о падший человек! есть твоя гневность? и к кому она более подобающим образом принадлежит, к льву или к человеку? И не выдают ли в тебе твоя зависть и твоя алчность природу собаки и волка? И что касается твоей нечистоты и чревоугодия, не являются ли они свидетельствами свиной природы? Если бы ты, действительно, но правильно исследовал свою собственную грудь, ты бы там обнаружил мир нечистых и вредных зверей. Даже в языке, этом «малом члене», может быть найден, согласно св. Иакову, озеро ядовитых и ползающих вещей, вместилище всякого нечистого духа, клетка всякой грязной и ненавистной птицы (Исаия 13:21; Откр. 18:2) и, одним словом, «мир неправды» (Иакова 3:6). Часто, увы! мы делаем такой прогресс в нечестии, что превосходим в гневе и ярости зверей добычи; в хищности и насилии — волка; в хитрости и коварстве — лису; в злобе и ядовитости — змею; и в грязи и непристойности — свинью. Отсюда было то, что наш Господь назвал Ирода лисой, а нечестивых, в общем, собаками и свиньями; которым то, что свято, не должно быть дано. Луки 13:32; Матфея 7:6.

10. Всякий, следовательно, кто не исправляет эту испорченность природы, будучи истинно обращенным и обновленным в Иисусе Христе, но умирает в состоянии, которое было описано, должен сохранить, навсегда, эту звериную и сатанинскую природу. Он должен быть высокомерным, надменным, гордым и дьявольским, на протяжении вечности. И когда он пренебрежет временем своего очищения здесь, он будет носить с собой образ сатаны во тьме внешней навсегда; как свидетельство, что пока он был в мире, он не жил во Христе и не был обновлен по образу Божьему. «А вне — псы и чародеи, и всякий любящий и делающий неправду» (Откр. 21:8; 22:15).

Глава III.






Показывающая, как человек обновляется во Христе к вечной жизни.

Новое рождение есть дело Святого Духа, посредством которого человек, из грешника, делается праведным; и из того, чтобы быть дитем проклятия и гнева, делается дитем благодати и спасения. Это изменение совершается через веру, слово Божье и Таинства; и посредством него сердце и все силы и способности души (более особенно понимание, воля и чувства) обновляются, просвещаются и освящаются во Иисусе Христе и формируются по Его выразительному подобию. Новое рождение включает два главных благословения, а именно: оправдание и освящение, или обновление человека (Тит. 3:5).


In Christ Jesus neither circumcision availeth anything, nor
uncircumcision, but a new creature.—Gal.
6:15.


2. Рождение каждого реального христианина является двояким. Первое — «от плоти», второе — «от духа»; первое — снизу, второе — свыше; первое — земное, второе — небесное. Одно — плотское, греховное и проклятое, как нисходящее от первого Адама через семя змея, по подобию и образу дьявола; и посредством этого земная и плотская природа распространяется. Другое, напротив, является духовным, святым и благословенным, как происходящее от второго Адама; по подобию Сына Божьего: и посредством этого распространяется небесный и духовный человек, семя и образ Божий.

3. Таким образом, в христианине существует двоякое происхождение; и, следовательно, в одном и том же лице как бы пребывают два человека. Плотское происхождение берет начало от Адама, а духовное — от Христа через веру: ибо как ветхое рождение от Адама присуще человеку по природе, так и новое рождение от Христа должно быть в нем по благодати. Это ветхий и новый человек, ветхое и новое рождение, ветхий и новый Адам, земной и небесный образ, плоть и Дух, Адам и Христос в нас, а также внешний и внутренний человек.

4. Перейдем теперь к рассмотрению того, как мы возрождаемся Христом. Как ветхое рождение плотски распространяется от Адама, так новое рождение духовно распространяется от Христа через слово Божие. Это слово есть семя новой твари: ибо мы «возрожденные не от тленного семени, но от нетленного, от слова Божия, живого и пребывающего вовек» (1 Пет. 1:23). И еще: «Восхотев, родил Он нас словом истины, чтобы нам быть некоторым начатком Его созданий» (Иак. 1:18). Слово Божие производит веру; а вера, в свою очередь, постигает слово Божие и в этом слове объемлет Иисуса Христа и Святого Духа, чьим духовным действием и силой человек возрождается или рождается заново. Иными словами, возрождение совершается, во-первых, Святым Духом; и именно это Христос называет «рождением от Духа» (Ин. 3:5); во-вторых, верой; откуда и сказано: «Всякий верующий, что Иисус есть Христос, от Бога рожден» (1 Ин. 5:1); и в-третьих, святым Крещением; согласно тому месту Писания: «Если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие» (Ин. 3:5).

5. В Адаме человек унаследовал главные бедствия: грех, гнев Божий, смерть, сатану, ад и осуждение; но во Христе он восстановлен в обладании главными благами: праведностью, благодатью, благословением, силой, небесной жизнью и вечным спасением. От Адама человек наследует плотской дух и подчиняется правлению и тирании злого духа; но от Христа он получает Святого Духа с Его дарами, а также Его утешительное руководство. От Адама человек унаследовал высокомерный, гордый и надменный дух; но если он хочет родиться свыше и обновиться в своем разуме, он должен принять от Христа верой смиренный, кроткий и праведный дух. От Адама человек наследует неверующий, богохульный и крайне неблагодарный дух; и его долг — обрести от Христа верующий дух, который окажется верным, приемлемым и благоугодным Богу. От Адама наследуется непокорный, неистовый и опрометчивый дух; но от Христа мы впитываем верой дух послушания, нежности и скромности, а также дух кротости и умеренности. От Адама мы по природе наследуем дух гнева, вражды, мщения и убийства; но от Христа мы верой приобретаем дух долготерпения, любви, милосердия, прощения и всеобщей благости и доброжелательности. От Адама человек по природе наследует алчное сердце, грубый, немилосердный дух, который стремится лишь к собственной выгоде и посягает на то, что принадлежит другому; но от Христа через веру обретается дух милосердия, сострадания, щедрости и мягкости. От Адама исходит нецеломудренный, нечистый и невоздержанный дух; но от Христа может быть получен дух целомудрия, чистоты и воздержания. От Адама человеку передается дух, полный клеветы и лжи; в то время как от Христа он приобретает дух истины, постоянства и честности. Наконец, мы получаем от Адама скотский и земной дух, а от Христа — дух свыше, который является всецело небесным и божественным.

6. Посему Христу надлежало принять на Себя нашу природу, быть зачатым и помазанным Святым Духом, чтобы мы все могли принять от полноты Его. Необходимо было, чтобы «почил на Нем Дух Господень, дух премудрости и разума, дух совета и крепости, дух ведения и благочестия» (Ис. 11:2), дабы человеческая природа могла в Нем и через Него быть восстановлена и обновлена, и чтобы мы в Нем, через Него и посредством Него могли стать новыми тварями. Это достигается принятием от Христа духа премудрости и разума вместо духа глупости; духа совета вместо духа безумия; духа крепости вместо духа трусости и страха; духа ведения вместо нашей природной слепоты; и духа страха Господня вместо духа нечестия и неверия.

7. Именно в этой небесной перемене заключаются новая жизнь и новое творение внутри нас. Ибо как в Адаме мы все духовно мертвы и неспособны совершать какие-либо дела, кроме дел смерти и тьмы, так во Христе мы должны быть оживотворены (1 Кор. 15:22) и творить дела света и жизни. Как через плотское рождение мы унаследовали грех от Адама, так через веру мы должны унаследовать праведность от Христа. Как через плотское происхождение от Адама нам передались гордость, алчность, похоть и всякого рода нечистота, так через Дух Христов наша природа должна быть обновлена, и всякая гордость, алчность, похоть и зависть должны быть умерщвлены в нас. И таким образом необходимо, чтобы мы от Христа обрели новый дух, сердце и разум, подобно тому как от Адама мы получили нашу греховную плоть.

8. В связи с этим великим делом возрождения Христос называется «Отцом вечности» (Ис. 9:6), и мы обновляемся в Нем для жизни вечной, будучи здесь возрожденными по Его подобию и соделанными в Нем новыми тварями. И если наши дела когда-либо оказываются приемлемыми в очах Божиих, они должны исходить из этого начала нового рождения, то есть от Христа, Его Духа и нелицемерной веры.

9. Отныне мы должны жить в новом рождении, а новое рождение — в нас; мы должны быть во Христе, а Христос — в нас; мы должны жить в духе Христовом, а дух Христов — в нас (Гал. 2:20). Это возрождение со всеми его плодами описывается святым Павлом как «обновление духа ума нашего», «отложение ветхого человека» и «преображение в образ Божий». Он также рассматривает это как «обновление по образу Создавшего нас» и «обновление Святым Духом» (Еф. 4:23; 2 Кор. 3:18; Кол. 3:10; Тит. 3:5). Иезекииль называет это «взятием каменного сердца и дарованием сердца из плоти» (Иез. 11:19). Отсюда видно, как возрождение человека исходит из воплощения Иисуса Христа. Как человек через амбиции, гордость и непослушание отвратился от Бога, так его отступничество не могло быть искуплено и устранено иначе, как через крайнее смирение, кротость и послушание Сына Божия. И как Христос, будучи на земле, был в высшей степени смирен в Своем общении с людьми, так необходимо, о человек, чтобы Он был таким же в тебе; чтобы Он обитал в твоей душе и восстановил в тебе образ Божий.

10. А теперь, о человек, созерцай совершенно кроткого, смиренного, послушного и терпеливого Иисуса и учись у Него; живи так, как жил Он, да, живи в Нем и ходи по Его стопам. Ибо какова была цель Его жизни на земле? Она заключалась в том, чтобы Он стал твоим примером, твоим зеркалом и правилом твоей жизни. Он, только Он один, есть правило жизни и образец, которому должен стремиться подражать каждый христианин. Это не правило какого-либо человека. Есть только один пример — Христос; и Его апостолы единодушно поставили перед нами для подражания. И точно так же мы призваны взирать на Его страдания, смерть и воскресение: чтобы ты, о человек, вместе с Ним умер для греха; и в Нем, вместе с Ним и через Него духовно воскрес и ходил в обновленной жизни, «как и Он ходил» (Рим. 6:4).

11. Таким образом мы можем видеть, как наше возрождение проистекает из страданий, смерти и воскресения нашего милостивого Господа и Спасителя Иисуса Христа. Поэтому святой Петр говорит: «Бог возродил нас воскресением Иисуса Христа из мертвых к упованию живому» (1 Пет. 1:3). И повсюду видно, что все апостолы полагают основание покаяния и новой жизни в страданиях Христа. Святой Петр, действительно, дает такое прямое наставление: «В страхе проводите время странствования вашего, зная, что не тленным серебром или золотом искуплены вы... но драгоценною Кровью Христа, как непорочного и чистого Агнца» (1 Пет. 1:17-19); в чем мы можем заметить, что выкуп, уплаченный за наше искупление, приводится как побуждение к святому житию. Тот же апостол говорит нам также, что «Христос грехи наши Сам вознес телом Своим на древо, дабы мы, избавившись от грехов, жили для правды» (1 Пет. 2:24); и Сам Иисус сказал: «Так надлежало пострадать Христу, и воскреснуть из мертвых в третий день, и проповедану быть во имя Его покаянию и прощению грехов» (Лк. 24:46, 47).

12. Очевидно, следовательно, что из страданий и смерти Христа проистекают как удовлетворение, принесенное за наши грехи, так и обновление нашей природы через веру; и что и то, и другое необходимо для восстановления падшего человека. Последнее, как и первое, есть благословенный плод страданий Христа, который совершает наше обновление и освящение (1 Кор. 1:30). Таким образом, новое рождение в нас проистекает от Христа. И как средство для достижения этой цели было установлено святое Крещение, в котором мы крестимся в смерть Христа, чтобы мы могли умереть с Ним для греха силой Его смерти и воскреснуть от греха силой Его воскресения.

Глава IV.















Об истинном покаянии, и об истинном иге и кресте Христовом.

Покаяние, или истинное обращение, есть дело Святого Духа, под влиянием которого человек через закон признает свой грех и гнев Божий, вызванный им; и искренне скорбит о своих согрешениях; а затем, понимая через Евангелие благодать Божию, верой во Христа Иисуса получает прощение своих грехов. Этим покаянием совершается умерщвление или распятие плоти и всех плотских похотей и удовольствий, вместе с оживотворением духа, или воскресением нового человека во Христе. Поэтому под действием покаяния ветхий Адам с его развращенностью умирает внутри нас, а Христос живет в нас верой (Гал. 2:20); ибо мы должны знать, что эти два понятия неразрывно связаны. Воскресение духа следует за умерщвлением плоти; и оживотворение нового человека разрушает и уничтожает ветхого человека; гибель одного есть жизнь и воскресение другого. «Если внешний наш человек и тлеет, то внутренний со дня на день обновляется» (2 Кор. 4:16). Поэтому нам заповедано «умертвить земные члены наши» (Кол. 3:5) и «почитать себя мертвыми для греха, живыми же для Бога во Христе Иисусе, Господе нашем» (Рим. 6:11).


They that are Christ's have crucified the flesh with
the affections and lusts.—Gal. 5:24.


2. Давайте, однако, исследуем, почему плоть должна быть таким образом умерщвлена и почему все тело греха должно быть в конце концов уничтожено. Было отмечено (Глава II), что через падение Адама человек стал земным, плотским и дьявольским; без Бога и без любви: ибо, будучи без Бога, он был также без любви. Человек теперь обратился от любви к Богу к любви к миру и, особенно, к самому себе; так что в любой ситуации и при любых обстоятельствах он теперь изучает, потворствует, льстит, советует и одобряет самого себя; и заботится только о своем собственном интересе, чести и славе. Все это есть следствие падения Адама, который, размышляя о том, как бы ему возвысить себя, так сказать, до Бога, был вовлечен вместе со всем своим потомством в тот же ужасный грех и погибель. Эта испорченность человеческой природы должна быть полностью устранена; и это может быть достигнуто только серьезным покаянием; богоугодной скорбью; верой, которая постигает прощение греха; умерщвлением чувственных удовольствий; и распятием гордости и себялюбия. Ибо истинное покаяние состоит не только в оставлении грубых и явных грехов; но оно требует, чтобы человек вошел в свое сердце и исследовал его самые сокровенные уголки. Тайные части, извилины и повороты беззакония должны быть раскрыты, чтобы возвращающийся грешник мог быть полностью обновлен и, наконец, обращен от любви к самому себе к любви к Богу; от любви к миру к жизни духовной; и от участия в земной пышности и удовольствиях к участию через веру в заслугах Христа.

3. Отсюда следует, что человек должен отречься от самого себя (Лк. 9:23); то есть он должен умертвить свою собственную волю и позволить себе быть полностью ведомым волей Божией. Он больше не должен любить, искать и ценить себя; но он должен считать себя самым недостойным и самым жалким из всех творений. Он должен отречься от всего, что имеет, ради любви ко Христу; и попирать мир, его пышность и суету. Он должен проходить мимо своей собственной мудрости и природных дарований, как будто он их не видит; он не должен полагаться ни на какое творение, но только на Бога; да, он должен «возненавидеть душу свою» (Лк. 14:26), то есть свою плотскую волю и удовольствия; свою гордость, алчность, похоть, гнев и зависть. Он не должен угождать, а скорее должен быть неугоден самому себе; и не должен приписывать ничего своей собственной силе или способностям. Одним словом, он должен быть распят для мира (Гал. 6:14), для похоти очей и плоти, и для гордости житейской. Это, и только это, есть истинное покаяние и умерщвление плоти, без которого никто никогда не сможет быть учеником Иисуса Христа. Только это есть обращение от себя, мира и дьявола к Богу (Деян. 26:18); без которого никто не может получить прощение грехов и быть спасенным.

4. Это и есть истинный крест и иго Христово; то самое, о котором говорил Спаситель, когда сказал: «Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем» (Мф. 11:29). Как если бы Он сказал: «Твое себялюбие и амбиции должны быть удалены искренним и внутренним смирением, пример которого ты имеешь во Мне; и примером Моей кротости должны быть покорены твой гнев и желание мщения». Это для нового человека есть иго благое и бремя легкое; хотя для плоти это может казаться самым горьким и мучительным крестом. Это значит распять свою плоть со страстями и похотями (Гал. 5:24).

5. Поэтому те, кто не знает иного креста, кроме скорбей и бедствий этой жизни, сильно заблуждаются; будучи невежественными относительно того истинного креста, который мы должны нести вслед за нашим Господом ежедневно; а именно: внутреннего покаяния и умерщвления плоти; подчинения нашим врагам с великим терпением; и побеждения злобы клеветников смирением и кротостью, по образцу, который оставил нам Агнец Божий. Ибо нам подобает следовать примеру Христа, Который отрекся от всякого мирского блеска и славы, и всего того, что обычно почитается великим и благородным.

6. Это иго Христово есть настоящий крест, который, когда человек несет его, он поистине умирает для мира. Это не значит удаляться в монастыри и обители, или принимать набор правил и уставов для упорядочения жизни; ибо пока сердце остается беспорядочным, а любовь испорченной; пока человек раздут духовной гордостью и фарисейским презрением к другим; пока он предан похоти, зависти, лицемерию, тайной ненависти и злобе; он не умирает для мира, но всецело живет для него. Это не христианское иго и не крест Христов; ибо они состоят в умерщвлении плоти с ее греховными наклонностями; в отвращении от мира к Богу; во внутренней и постоянной тайной скорби о наших грехах; в ежедневном умирании для мира и жизни для Христа верой; в следовании Его стопам с искренним смирением и кротостью; и в уповании только на благодать Божию во Христе Иисусе.

7. К этому нелицемерному покаянию, к этому истинному и внутреннему обращению от мира к Богу призвал нас наш благословенный Господь. Вменение Его праведности и послушания, вместе с прощением всех наших грехов, постигаемое верой, обещано только ему. Если мы лишены покаяния, Христос не приносит нам никакой пользы; то есть мы не можем тогда стать причастниками Его благодати и милости, ни силы Его заслуг; потому что они могут быть применены только сокрушенным, кающимся, смиренным и верующим сердцем. И поистине это есть плод страданий Христа в нас, что мы умираем для греха через искреннее покаяние; как плод Его воскресения есть то, что Христос может жить в нас, а мы — в Нем.


8. Все это необходимо, чтобы сделать человека той «новой тварью» во Христе Иисусе, без которой ничто не имеет значения в очах Божиих (2 Кор. 5:17; Гал. 6:15).

9. Поэтому давайте будем наставлены в природе истинного покаяния, чтобы нас не увели в сторону в то распространенное заблуждение, будто простое оставление какого-то грубого злодеяния, такого как воровство, блуд, нечестие, богохульство, является подлинным и единственным покаянием. Несомненно, это своего рода внешнее покаяние; но не менее верно и то, что все Писания одинаково внушают необходимость внутреннего покаяния, которое овладевает всей душой. Человек, находящийся под влиянием этого покаяния, не только поддерживает достойное общение в мире, но он также отрекается от себя и ненавидит себя. Отрекаясь от мира и всего, что он называет своим, и распиная плоть, он предает себя верой одному лишь Богу; и приносит Ему сокрушенное и смиренное сердце как жертву, наиболее приемлемую в Его очах. Этот характер внутреннего покаяния выдающимся образом изложен в Псалмах Давида, и особенно в тех, которые называются покаянными.

10. Это, следовательно, единственное истинное покаяние, когда сердце грешника внутренне раздирается скорбью и отягощается тяжестью; и когда, с другой стороны, оно исцеляется верой и прощением греха, оживляется вливанием божественной радости, побуждается к добрым делам и полностью преображается и изменяется. Такое состояние ума не может не сопровождаться также внешним исправлением жизни и нравов.

11. Но, с другой стороны, хотя человек очень серьезен в совершении телесных покаяний и из страха наказания воздерживается от совершения постыдных грехов; однако если он остается неисправленным и невозрожденным в своем сердце и не вступает в ту новую и внутреннюю жизнь, которую мы стремились описать, он в конце концов окажется «отверженным» (1 Кор. 9:27), несмотря на весь ряд своих внешних действий. Ему не поможет взывание: «Господи, Господи!». Он услышит грозное провозглашение: «Я никогда не знал вас!». Ибо совершенно верно, что не всякий, говорящий: «Господи, Господи!», войдет в Царство Небесное, но только те, кто исполняет волю их Небесного Отца (Мф. 7:21-23). И под этим ужасным приговором Божественного величия подразумеваются все люди, какого бы ранга или порядка они ни были, которые не каются истинно и внутренне и которые не являются новыми тварями во Христе, ибо «если кто Духа Христова не имеет, тот и не Его» (Рим. 8:9).

Глава V.






В чем состоит истинная вера?

Вера есть искренняя уверенность и твердое убеждение в благодати Божией, обещанной нам во Христе Иисусе для прощения грехов и жизни вечной; и она возжигается в сердце словом Божиим и Святым Духом. Через эту веру мы получаем прощение наших грехов без каких-либо наших собственных заслуг, по одной лишь благодати (Еф. 2:8) и только ради заслуг Христа; чтобы наша вера могла покоиться на твердом и прочном основании и оставаться непоколебимой перед лицом недоумений и сомнений. Это прощение грехов составляет наше оправдание перед Богом, которое является истинным, прочным и вечным; ибо эта праведность куплена не людьми и не ангелами, но послушанием, заслугой и самой кровью Сына Божия. Мы присваиваем и применяем ее к себе верой; и поэтому несовершенства, которые все еще прилепляются к нам, не могут осудить нас, поскольку ради Христа, Который теперь живет и действует внутри нас, они покрыты завесой благодати (Пс. 31:1).


Whosoever believeth that Jesus is the Christ,
is born of God.—1 John 5:1.



2. Этой сердечной и непоколебимой верой человек всецело посвящает свое сердце Всемогущему, в Ком одном он ищет своего покоя. Только с Ним он теперь соединен, и только с Ним он вступает в восхитительное общение. Он становится причастником всего, что от Бога и от Христа, и становится одним духом с Господом. От Него он получает божественную силу и крепость; вместе с новой жизнью, сопровождаемой новыми радостями, новыми удовольствиями, новыми утешениями, в которых обретаются мир, внутренний покой и прочное удовлетворение, вместе с праведностью и святостью. И таким образом человек рождается заново от Бога верой. Ибо где есть истинная вера, там Христос поистине присутствует со всей Своей праведностью, святостью и прощением грехов; со всеми Своими заслугами, оправданием, благодатью, усыновлением и наследием вечной жизни. Это новое рождение и новая тварь, исходящие из веры во Христа. Поэтому апостол называет веру «осуществлением» (Евр. 11:1); понимая под этим уверенную, твердую и непоколебимую надежду на «ожидаемое» и живое убеждение в «невидимом». Ибо утешение, приносимое живой верой, настолько мощно, что убеждает сердце в божественной истине через внутренний опыт и через вкушение небесной благости в душе, и мира Божия, который превыше всякого ума; да, оно настолько могущественно, что позволяет своим обладателям умереть с радостным сердцем. В этом состоит та сила духа, та мощь внутреннего человека, та бодрость веры, та святая дерзость; это та уверенность перед Богом, та преизобилующая убежденность, которые так обильно изложены святыми апостолами (2 Тим. 2:1; Еф. 3:12, 16; Флп. 1:14; 1 Ин. 3:21; 1 Фес. 1:5; 2 Фес. 2:2).

3. То, ради чего человек осмелится умереть, должно быть укоренено в душе и, действием Духа Божия, давать внутреннюю уверенность. Это должно быть сердечным, мощным и вечным утешением, вливающим небесную и сверхъестественную силу в душу, которой страх смерти и любовь к миру могут быть побеждены. Теперь все это порождает такое твердое упование на Христа и такой тесный союз с Ним, который ни смерть, ни жизнь не в силах расторгнуть (Рим. 8:38; 2 Тим. 1:12). Поэтому святой Иоанн говорит: «Всякий, рожденный от Бога, побеждает мир» (1 Ин. 5:4).

4. «Родиться от Бога» — это, по правде, не пустая фигура речи, не пустое имя; это обязательно должно быть живой и мощной переменой, достойной величия всемогущего Бога. Верить, что живой Бог мог породить мертвое потомство, что безжизненные члены и бесполезные органы могли произойти от Него, было бы великим нечестием. Несомненно и несомненно, что Бог, будучи живым Богом, не может не породить живого человека, даже нового человека во Христе Иисусе. И наша вера есть победа, победившая мир (1 Ин. 5:4). Кто может усомниться в том, наделена ли она силой, достаточной для завоевания? Это есть, это должно быть живое, энергичное, мощное, божественное и победоносное начало; но вся его сила проистекает от Того, Кто объемлется им, даже от Христа. Посредством веры мы возвращаемся к Богу снова и становимся одним с Ним; и от Адама, как от проклятой лозы, мы пересаживаемся во Христа, живую и благословенную лозу (Ин. 15:4). Во Христе мы обладаем всем, что есть доброго, и в Нем оправданы.

5. Как побег, будучи привит к хорошему дереву, растет, цветет и приносит плод, но без него засыхает, так и человек, будучи вне Христа, подобен проклятой лозе, чьи виноградины — горечь и желчь; и все его дела — грех (Втор. 32:32, 33; Рим. 14:23). Но когда он во Христе, он праведен и благословен; потому что «не знавшего греха Он сделал для нас жертвою за грех, чтобы мы в Нем сделались праведными пред Богом» (2 Кор. 5:21).

6. Из всего вышесказанного совершенно очевидно, что дела никак не могут оправдать грешника; потому что, прежде чем мы сможем совершить какое-либо доброе дело, мы должны быть привиты ко Христу верой: и столь же ясно, что оправдание есть всецело дар Божий, свободно даруемый человеку и предшествующий всякой человеческой заслуге. Как может мертвый человек видеть, слышать, стоять, ходить или делать что-либо доброе, если он не будет сначала воскрешен из мертвых и наделен новым началом жизни? Так и ты, о человек, который мертв во грехах, не можешь совершить никакого дела, которое было бы добрым или приемлемым, если ты не будешь сначала воскрешен к жизни Иисусом Христом. Таким образом, праведность проистекает только из веры во Христа. Вера подобна новорожденному младенцу, слабому и нагому, бедному и беспомощному, положенному перед очами Спасителя; от Которого, как от своего автора, она получает праведность и освящение, благочестие, благодать и Святого Духа.


7. Нагой младенец таким образом облекается в милосердие Божие. Он поднимает свои руки, получает все от Бога и становится причастником благодати и здоровья, истины и святости. Поэтому именно это принятие Христа в сердце делает человека святым и счастливым.

8. Праведность проистекает, следовательно, исключительно из веры, а не из дел. Действительно, вера принимает всего Христа и принимает Его вместе со всем, что Он имеет. Тогда грех и смерть, дьявол и ад должны бежать и не в силах более удерживать свои позиции. Более того, настолько эффективно и настолько мощно заслуги Христа оправдывают грешника, что если бы грехи всего мира были возложены на одного человека, они не смогли бы осудить его, если бы он веровал во Христа.
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9. Поскольку, следовательно, Христос живет и обитает в твоем сердце верой (Еф. 3:17), никогда, о верующий, не допускай мысли, что Его обитание в тебе есть мертвое дело, не сопровождаемое никакой жизненной силой. Скорее верь, что это оживляющее начало, могучее дело и эффективное преображение твоего разума. Вера совершает две вещи: она сначала прививает тебя ко Христу и дает Его свободно тебе, со всем, что Он имеет; а затем она обновляет тебя во Христе, чтобы ты мог расти, процветать и жить в Нем. Дикий побег прививается к подвою не для иной цели, как для того, чтобы он мог процветать и приносить плод. Как через отступничество Адама и искушение дьявола семя змея было посеяно в человеке, вырастая в дерево и принося плоды смерти; точно так же через божественное слово и Святого Духа вера сеется в человеке как семя Божие (см. Гл. II). В этом семени все божественные добродетели и свойства самым чудесным образом заключены; которые постепенно раскрываются день ото дня. Это дерево украшено изобилием небесных плодов: любовью, терпением, смирением, кротостью, миром, целомудрием, праведностью. И таким образом все Царство Божие нисходит в человека. Ибо истинная и спасительная вера обновляет всего человека, очищает сердце, освящает душу и избавляет от любви к миру. Она соединяет с Богом; она алчет и жаждет праведности; она производит любовь; и она приносит мир, радость, терпение и утешение в невзгодах: она побеждает мир; она делает нас сынами Божиими и наследниками сокровищ небесных; и она делает нас сонаследниками Господа Иисуса Христа. Но если кто-либо не осознает той радости, которую дает вера, и не испытывает ее утешительного влияния, пусть он не отчаивается из-за этого; но скорее пусть уповает на благодать, которая обещана во Христе: ибо это обещание всегда остается верным, непоколебимым и вечным. И хотя из-за немощей, присущих человеческой природе, он может споткнуться и упасть; однако, если грешник вернется через нелицемерное покаяние и будет более осторожно бодрствовать против греха, который так легко опутывает его, благодать Божия не будет отнята. Ибо Христос есть и всегда будет Христом и Спасителем, независимо от того, сильна или слаба вера, объемлющая Его. Слабая вера имеет равную долю во Христе с сильной верой, ибо вера, будь она слабой или сильной, обладает всем Христом. Благодать, которая обещана, обща всем христианам и вечна, и на эту благодать должна полагаться вера, будь она слабой или сильной. Господь посетит твою душу в Свое время с чувством Своей милостивой благосклонности и Своих обильных утешений, хотя в настоящее время Он может счесть нужным наложить на нее завесу в твоем сердце (Пс. 36:23, 24; 76:8-11). По этому предмету см. Книгу II.

Глава VI.



[pg 017]




Показывающая, как жизненная сила Слова Божия должна проявляться в человеке через веру.

Поскольку все благополучие человека зависит от его возрождения и обновления, воля Божия заключалась в том, чтобы все те перемены, которые должны произойти в человеке духовно и через веру, были также внешне изложены в словах Святого Писания. Поскольку Слово есть семя Божие (Лк. 8:11) внутри нас, необходимо, чтобы оно также проросло и духовно принесло плод. То, что провозглашено вне нас в букве Писания, должно быть совершено в нас через веру; и если этот эффект не произведен, то Слово для нас, очевидно, лишь мертвое семя, лишенное жизни и энергии. Следовательно, мы должны в вере и в духе познать на своем собственном счастливом опыте истинность того, что Писания провозгласили внешне.


Behold, the kingdom of
God is within you.—John 17:21.


2. Когда Бог открыл Свою волю в Своем Слове, Он никогда не предназначал, чтобы последнее было мертвой буквой, но чтобы оно возрастало в нас в нового и внутреннего человека; иначе Слово не приносит нам никакой пользы. Эти истины могут быть объяснены более ясно через обращение к какому-либо примеру, как, например, примеру Каина и Авеля. Природа, нравы и действия этих двух лиц, как они записаны в Писании, ясно объясняют движения и действия ветхого и нового человека в груди верующего. Каин постоянно стремится угнетать и уничтожить Авеля. Что это, как не ежедневная борьба плоти и духа, и вражда, существующая между змеем и семенем жены? От Авраама требуется, чтобы христианин оставил свою собственную страну, оставив все, чем он владеет, даже саму жизнь, чтобы он мог ходить перед Богом с совершенным сердцем, одержать победу и войти в землю обетованную и Царство Небесное. Таков смысл слов Господа: «Если кто приходит ко Мне и не возненавидит отца своего и матери, и жены и детей, и братьев и сестер, а притом и самой жизни своей, тот не может быть Моим учеником»; то есть он должен отречься от всего этого, а не отрекаться от Христа (Лк. 14:26). С Лотом он должен выйти из Содома и Гоморры, оставив нечестивый путь мира; не оглядываясь назад, подобно жене Лота, но повинуясь повелению Христа (Лк. 17:32), чтобы его избавление могло быть завершено. Сюда следует отнести все войны и битвы Израиля против языческих и неверных народов; ибо что представлено в этой истории, как не постоянная борьба между плотью и духом? Все, что записано о Моисеевом священстве, скинии, ковчеге завета или престоле милосердия, с жертвами и т. д., — все имеет отношение к христианину-верующему. Ибо ему подобает молиться в духе и истине; воскурять духовный фимиам; и заклать жертву за грех, представляя свое тело через умерщвление как разумное служение и жертву, чтобы Христос мог поистине обитать в нем верой.

3. И если мы обратимся к самому Новому Завету, что это, как не внешнее выражение тех истин, которые должны быть внутренне исполнены верой в опыте верующего? Если я становлюсь новой тварью во Христе, на мне лежит обязанность жить и ходить в Нем; в Нем и с Ним бежать в изгнание и быть странником на земле. Добродетели, которые пребывали в Нем, я должен практиковать: смирение, презрение к миру, кротость и терпение; и я обязан быть ревностным в делах благожелательности, милосердия и любви. Во Христе и со Христом я должен проявлять милосердие, прощать и любить моих врагов, и вместе с Ним исполнять волю Отца. Я должен быть искушаем сатаной вместе с Ним; и вместе с Ним я должен одержать победу. Я должен быть осмеян, презираем и поносим ради истины, которая во мне; и, если призван к тому, я должен умереть за Него и с Ним, по примеру святых, и в свидетельство того, что Он верой жил во мне, а я — в Нем.
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4. Это значит быть сообразованным образу Христа; это значит родиться со Христом и во Христе; облечься во Христа; возрастать и укрепляться во Христе; жить со Христом в изгнании; креститься Его крещением; быть осмеянным и распятым с Ним; умереть с Ним; быть погребенным с Ним; воскреснуть с Ним из мертвых; и царствовать с Ним во веки веков.

5. Если ты когда-либо желаешь жить в постоянном союзе и сообразованности со своим Главой и Спасителем, ты должен таким образом ежедневно умирать с Ним и распинать плоть (Рим. 6:5, 6). Если эта божественная гармония не существует и будет придуман другой путь, более соответствующий твоей фантазии, тогда Христос будет не внутри, а вне тебя; далеко от твоей веры, твоего сердца и твоего духа; и в таком случае Он не принесет тебе никакой пользы. Но если ты позволишь Ему обитать в твоем сердце верой, Он будет твоей силой, твоим утешением и твоим спасением.

6. Все это, о человек, совершает вера во Христа внутри сердца; и таким образом Слово Божие становится живым Словом и, как бы, живым свидетелем в нас всех тех вещей, которые внешне провозглашены в Писаниях. Поэтому вера называется апостолом осуществлением и доказательством (Евр. 11:1).


7. Поэтому очевидно, что все проповеди, беседы и послания, содержащиеся в Слове Божием, будь то исходящие от Христа, или пророков, или апостолов; и, одним словом, что все Писания в целом, в том, что касается их полного исполнения, принадлежат человеку и каждому человеку в отдельности. Не только простые доктрины относятся к нам; но все притчи и чудеса, которыми изобилует история Христа, имеют свое окончательное отношение к человеку.

8. Цель, ради которой они были написаны, заключалась в том, чтобы они могли быть духовно исполнены в нашем собственном опыте. Когда, следовательно, я читаю, что Христос исцелял других, я обещаю себе такое же облегчение; ибо мы живем в единстве друг с другом, Христос со мной, а я со Христом. Когда я читаю далее, как Он исцелял слепых, я ободряюсь верить, что Он восстановит меня к наслаждению духовным зрением, ибо я слеп по природе: и так во всем, что касается всех Его других чудес. Только признай себя слепым, хромым, глухим или прокаженным; мертвым в преступлениях и грехах; и тогда Он непременно исцелит твои недуги и оживотворит то, что мертво, чтобы ты мог иметь часть в первом воскресении.


9. Суть всего, что было выдвинуто, такова: Святое Писание несет внешнее свидетельство тем вещам, которые должны быть внутренне исполнены в человеке через веру. Оно указывает на тот образ внешне, который через веру должен быть сформирован внутри него. Оно описывает Царство Божие в букве, которое должно быть установлено в сердце через веру по духу. Оно являет Христа внешне, Который через веру должен жить внутри меня; и оно свидетельствует о новом рождении и о новой твари, которые я должен пережить в самом себе. Всем этим я должен стать через веру, или Писание не принесет мне никакой пользы.
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Глава VII.






Закон Божий, написанный в сердцах всех людей, убеждает их в том, что в день Суда они будут без оправдания.

Когда Бог сотворил человека по Своему образу, в праведности и святости, и наделил его возвышенными добродетелями и дарами, Он запечатлел три качества в человеческой совести так глубоко, что они никогда не могут быть стерты: во-первых, естественное свидетельство того, что Бог существует. Во-вторых, свидетельство того, что придет день Суда (Рим. 2:15). В-третьих, закон природы, или естественную праведность, посредством которой человек способен различать честь и позор, и испытывать радость и печаль.


When the Gentiles ... do the
things contained in the law ... they shew the work of the law
written in their hearts.—Rom. 2:14, 15.



2. Ибо никогда не было обнаружено народа настолько дикого и варварского, чтобы отрицать существование Бога, поскольку природа предоставляет внутренние и внешние доказательства этого факта. Действительно, люди не только признавали бытие Бога, в чем они были уверены своей совестью; но они также были затронуты чувством Его справедливости как мстителя за зло и вознаграждающего за добро; и это убеждение возникло из сознания того, что в некоторых случаях они были охвачены страшными опасениями; в то время как в других они чувствовали определенную меру мира и радости. Этим знанием они даже пошли дальше и открыли учение о бессмертии души, как видно из Платона, который наиболее полно обсуждал этот предмет. И, наконец, они заключили из этого внутреннего закона, что Бог является автором и источником всего доброго в природе и поэтому должен почитаться усердным вниманием к добродетели и чистым сердцем. Поэтому они определяли добродетель как высшее благо человека; и школы нравственной добродетели были соответственно учреждены Сократом и другими языческими философами. Этого может быть достаточно, чтобы убедить нас в том, что Бог, даже после падения, позволил искре естественного света остаться в людях, чтобы они могли быть вразумлены о своем небесном происхождении и быть уверенными, что только следуя по этим стопам божественности, они могли быть восстановлены к своему прежнему совершенству. Некоторые из самих язычников были не чужды этой истине; среди них Арат, поэт, цитируемый святым Павлом, который провозглашает, что «мы Его и род» (Деян. 17:28).

3. Язычники, однако, подавляя свидетельство совести, пренебрегали светом природы и «делом закона, написанным в сердцах их» (Рим. 2:15); так что это не может быть ничем иным, как их собственной виной, что они осуждены и погибли; и они, как утверждает святой Павел, оставлены совершенно без оправдания (Рим. 1:19, 20). И так как язычники знали по природе справедливость Божию и то, что делающие зло достойны смерти; и все же не только делали зло, но и одобряли его, то следует, что они тем самым осуждали самих себя, в то время как «мысли их то обвиняли, то оправдывали одна другую», убеждая их в несомненности дня суда (Рим. 1:32; 2:15). Но если язычники будут «без оправдания», потому что, будучи наделены естественным познанием Бога, они не искали Его, как было их долгом; что скажут они в свое оправдание, кому Бог дал Свое Святое Слово и кого Он так настойчиво призывал к покаянию через Иисуса Христа, Своего возлюбленного Сына, чтобы, оставив развращенность мира, они могли верой постичь заслуги Спасителя и получить вечную жизнь и спасение?

4. Посему всякий ложный христианин в день суда будет осужден двумя могущественными свидетелями: собственной совестью или законом естества, а также открытым Словом Божьим, которое тогда будет судить его. В тот день «отраднее будет земле Содомской», нежели таким лжепритворщикам в религии. Мф. 11:24.

5. Их мучение и терзание будут бесконечны, ибо Бог сотворил душу бессмертной и вложил в нее совесть, чтобы она была и свидетелем, и судьей. Совесть никогда не может отбросить воспоминание о Боге, и все же сама по себе не может приблизиться к Нему; это должно сопровождаться невыразимой болью для души и подвергать ее червю, который не умирает, и огню, который не угасает. И чем больше нечестивые, по нераскаянности сердца, собирают себе «гнев на день гнева» (Рим. 2:5), тем суровее будут эти внутренние и вечные страдания. Ибо как Бог, в осуществление Своего праведного суда, предал язычников превратному уму, потому что они согрешили против собственной совести и «дела закона, написанного в сердцах их», так что они ослепли в своем разумении и бросились во всякого рода грязные и мерзкие нечистоты, навлекая тем самым на себя гнев Божий, объявленный против всех преступлений, совершаемых вопреки свету познания, так и та же участь (да и гораздо более тяжкая) постигнет тех, кто успокаивается на одном лишь исповедании христианской веры, отвергая жизнь и силу благочестия. Причина этого очевидна: такие люди пренебрегли как внутренним, так и внешним словом и свидетельством Божьим и не только упорствовали в состоянии нераскаянности, но и противились Божественному Духу, и хулили Того, Кто удостоил их светом Своего Евангелия. По этой причине Бог предает их превратному уму, так что они становятся хуже язычников и неверных. Он посылает им «сильное заблуждение, так что они будут верить лжи, да будут осуждены все, не веровавшие истине, но возлюбившие неправду». 2 Фес. 2:11, 12.

6. Это истинная причина, почему пороки столь отвратительного свойства повсеместно изобилуют среди христиан; многие из них не были даже известны среди языческих народов. Какая сатанинская гордыня, какая ненасытная алчность, какая неслыханная невоздержанность, какая скотская похоть; одним словом, какое бесчеловечное нечестие не практикуется теми, кто называет себя христианами! И откуда все это проистекает, как не от той слепоты и жестокосердия, которые они приобрели вследствие укоренившихся привычек к беззаконию. Когда те, кто называются христианами, пренебрегают подражанием кроткому и смиренному Иисусу в своих нравах и образе жизни; когда они соблазняются Им и считают постыдным взирать на Того, Кого Бог назначил быть светом миру и нашим великим примером (Ин. 8:12), тогда праведный Бог предает их следовать за сатаной, принять на себя жизнь дьявола, его мерзкое нечестие, злобу и ложь, чтобы они могли совершать с ним все дела тьмы, поскольку они отказываются ходить во свете. Ибо так говорит Господь: «Ходите, пока есть свет, чтобы не объяла вас тьма». Ин. 12:35.

7. Наконец, если Бог предал язычников столь ужасной слепоте и превратному уму, и это потому, что они оказались непослушными мерцающему свету естества, или, как выражается св. Павел, «не заботились иметь Бога в разуме», чтобы быть хранимыми Им (Рим. 1:28), то насколько более будут изгнаны из жизни и спасения те, к кому истина Божья пришла не только через естественный свет, но и посредством Его открытого слова и нового завета, и которые все же высокомерно презирают эти особые предложения Божественной милости! О каковом новом завете Бог говорит так: «Вложу закон Мой во внутренность их и на сердцах их напишу его, и буду им Богом, а они будут Моим народом. И уже не будут учить каждый ближнего своего и каждый брата своего, говоря: «познайте Господа», ибо все сами будут знать Меня, от малого до большого, говорит Господь, потому что Я прощу беззакония их и грехов их уже не воспомяну более». Иер. 31:33, 34; Ин. 6:45.

8. И здесь обратим также внимание на то, что говорит Апостол о тех, кто согрешает произвольно. «Ибо если мы, — говорит он, — произвольно грешим, после того как получили познание истины, то не остается более жертвы за грехи, но некое страшное ожидание суда и ярость огня, готового пожрать противников. Если отвергшийся закона Моисеева, при двух или трех свидетелях, без милосердия наказывается смертью, то сколь тягчайшему, думаете, наказанию повинен будет тот, кто попирает Сына Божия и не почитает за святыню Кровь завета, которою освящен, и Духа благодати оскорбляет? Мы знаем Того, Кто сказал: «У Меня отмщение, Я воздам, говорит Господь». Страшно впасть в руки Бога живого!» Евр. 10:26-31. Эти слова, однако, произнесены не в отношении тех, кто падает по естественной немощи, но против тех, кто грешит произвольно и вопреки знанию, и кто упорствует до конца в состоянии нераскаянности.

Глава VIII.
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Никто не может найти утешение во Христе и Его заслугах, кто не кается истинно.

Господь Иисус Христос провозгласил: «Не здоровые имеют нужду во враче, но больные; Я пришел призвать не праведников, но грешников к покаянию». Мф. 9:12, 13. Этим заявлением Господь учит нас, что Он действительно призывает грешников, но призывает их к покаянию; откуда очевидно, что никто не может прийти ко Христу без истинного покаяния и обращения от греха, и без истинной веры.


No unclean person was permitted
to eat of the passover.—Exod. 12:48.


2. Покаяние же состоит в умерщвлении греха через истинную скорбь о наших грехах, и в получении отпущения грехов через веру и жизнь для праведности во Христе. Нет истинного покаяния, если сначала не испытана подлинная богоугодная скорбь, которой сокрушается сердце и распинается плоть. Поэтому оно и называется «покаянием от мертвых дел» (Евр. 6:1), или отречением от таких дел, которые ведут к смерти. Воздержание от мертвых дел является, следовательно, одной из главных частей истинного покаяния.

3. Если мы не являемся причастниками этого покаяния, заслуга Христа не приносит нам никакой пользы; и мы не можем предъявить ни малейшего притязания на блага, которые отсюда проистекают; ибо Христос предлагает Свою помощь как врач душ, и Свою кровь как единственное действенное лекарство от наших духовных недугов.

4. Но как даже самое драгоценное средство не может исцелить болезнь, если пациент не воздерживается от вещей, которые вредны по своей природе и препятствуют действию лекарства, так кровь и смерть Христа не принесут никакой пользы тому, кто не решился полностью оставить свои грехи и жить в соответствии с требованиями Евангелия; ибо св. Павел говорит: «Поступающие так (дела плоти) Царствия Божия не наследуют», и, конечно, не имеют никакой части в Господе Иисусе Христе. Гал. 5:21.

5. Далее, если Христос Своей драгоценнейшей кровью должен стать нашим лекарством, то не может быть сомнения, что мы должны находиться в болезненном состоянии и что мы должны сами чувствовать, что это так. Не здоровые имеют нужду во враче, но больные (Мф. 9:12); и никто не является духовно больным (по крайней мере, настолько, чтобы осознавать это), кто не испытывает нелицемерного сокрушения о грехах, которые он совершил, и кто не имеет чувства гнева Божьего, который возбуждается против них. Он не является надлежащим пациентом для врача душ, кто не избегает мирских похотей и сует, почестей и богатств, но продолжает пребывать в состоянии духовного равнодушия, не обращая внимания на свою прошлую жизнь или свое окончательное спасение. Над человеком такого характера никакое исцеление невозможно. Он не видит своего недуга и поэтому не нуждается во враче. Короче говоря, Христос не приносит ему никакой пользы, и Его заслуги не оставляют спасительного действия на его душе.

6. Помни, поэтому, о человек! что Христос пришел призвать грешников к покаянию; и что только те, кто сокрушен сердцем и смирен духом; только те, кто пламенно желает и жаждет этой праведности, находятся в состоянии принять спасительное влияние крови, смерти и заслуг Господа Иисуса.

7. Блажен тот, кто чувствует в своем сердце, и еще более блажен тот, кто доказывает послушание этому святому призванию, то есть «печали ради Бога, которая производит неизменное покаяние ко спасению», и которая есть дело самого Святого Духа. Она возникает, во-первых, от закона и от серьезного размышления о страданиях Христа, которые изобилуют громкими призывами к нелицемерному покаянию. Она являет, как в зеркале, как гнев Божий против греха, так и Его бесконечную благодать в спасении грешника. Чтобы совершить искупление за наши грехи, Иисус пролил Свою кровь; и любовь побудила Его умереть за нас, когда мы были еще грешниками. Рим. 5:8. Здесь Божественная справедливость и милосердие соединяются для спасения душ.

8. Как возможно, чтобы человек, который верит во Христа, продолжал пребывать в грехах, которые Господь искупил ценой не меньшей, чем Своя собственная драгоценнейшая кровь? Когда, поэтому, о человек! ты искушаем гордыней и честолюбием, поразмысли о презрении и унижении, которым Иисус подчинился, чтобы искупить твою гордыню и твое честолюбие. Когда ты алчешь этого мира, подумай о нищете, которую Он претерпел, чтобы удовлетворить за твою алчность; и, конечно, это погасит в тебе любовь к деньгам и мирским имениям. Какие муки и агонию претерпел Христос из-за твоих похотей и греховных удовольствий; и ты все еще в погоне за этими удовольствиями, которые оставят после себя смертельное жало? Увы! сколь велика должна быть испорченность нашей природы, когда мы можем находить удовольствие в вещах, из-за которых наш Искупитель и Господь скорбел даже до смерти! Христос умер, чтобы искупить твой гнев, ненависть и вражду; чтобы искупить твою горечь и злобу, твою любовь к мести и непримиримость твоего духа. Это Он совершил Своей крайней кротостью и терпением, милосердием и долготерпением. И будешь ли ты гневаться по всякому пустяковому поводу и считать месть сладостной, когда, чтобы искупить ее, твой Искупитель выпил до самого дна чашу горечи и скорби?


9. Поистине, все, кто присваивают себе имя христиан, и все же не оставляют удовольствий греха, «снова распинают в себе Сына Божия и ругаются Ему» (Евр. 6:6); и поэтому совершенно невозможно, чтобы они были причастны той заслуге, которую они попирают. Они оскверняют кровь вечного завета и не верят, что их грехи искуплены ею. Они «Духа благодати оскорбляют»; они презирают и противятся Ему; и своей нечестивой жизнью попирают и осуждают благодать Божью, предложенную во Христе Иисусе. Евр. 10:29. Отсюда кровь Спасителя, которая была пролита ради них, громко взывает об отмщении против них; и это она делает праведным судом Божьим, который они таким образом навлекают на себя, — соображение, которое должно внушить ужас каждому, кто именует имя Христово. Действительно, «страшно впасть в руки Бога живого» (Евр. 10:31); ибо Он есть живой Бог, а не безжизненный идол, неспособный наказать столь дерзкое пренебрежение Его благодатью и милосердием.

10. Этим Божественным гневом и отмщением угрожают им даже их собственные совести, как неизбежно следующим за теми, кто (хотя и знает, что Сын Божий умер столь позорной смертью, чтобы искупить грех) все же не заботится о том, чтобы оставить свои грехи.

11. Именно по этой причине вскоре после смерти Христа покаяние проповедовалось по всему миру; а именно, как потому, что Он умер «за грехи всего мира» (1 Ин. 2:2), так и потому, что во всех местах мира люди должны покаяться. Деян. 17:30. Таким образом сказано: «Бог ныне повелевает людям всем повсюду покаяться» и принять с сокрушенным, покаянным и верующим сердцем суверенное лекарство, купленное смертью Христа, чтобы благодать Божья не была тщетной, но достигла намеченной цели.

12. Отпущение грехов непосредственно следует за истинным покаянием; но как человек получит отпущение своих грехов, когда он не кается в них, более того, когда он все еще радуется им? Ничто, конечно, не могло бы быть более нелепым, чем ожидать, что будут прощены грехи, от которых человек не имеет намерения отречься; и ничто не может быть более абсурдным, чем искать утешения в страданиях Христа и все же продолжать пребывать в тине греха, который стал причиной смерти Христа.


13. Но сколь бы верными и очевидными ни были эти истины сами по себе, есть много тех, кто называет себя христианами, которые никогда не каялись и которые все же дерзают претендовать на долю в заслугах Христа и в отпущении грехов, которое Он приобрел. Они не перестали потакать своим привычным гневу, алчности, гордыне, злобе, зависти, лицемерию и неправедности, но скорее стали все более и более порабощенными ими; и все же, увы! они ожидают прощения грехов и самонадеянно применяют к себе заслуги Христа как защиту против надвигающегося суда Всемогущего Бога. И хотя это одно из самых грубых и очевидных заблуждений, они не колеблются присвоить ему благовидное имя веры, через которую они надеются на спасение. Это те, кто льстят себе к собственной погибели; безрассудно полагая, что они истинные христиане, потому что имеют умозрительное знание Евангелия и потому что верят, что Иисус умер за их грехи. Это, увы! не вера, а фантазия; и ты несчастный и самым ужасным образом ослепленный ложный христианин, если ты можешь позволить себе быть обманутым таким образом! Никогда Слово Божье не учило такому учению; но неизменный язык вдохновенных писателей таков: «Если ты искренне желаешь прощения своих грехов, покайся в них и твердо решись оставить практику их; и таким образом, скорбя от всего сердца, что ты столь сильно оскорбил Бога, и решившись вести новую жизнь, веруй в Иисуса Христа, великое умилостивление за грехи всего мира».

14. Но как должен чувствовать скорбь о своих грехах тот человек, который не хочет быть побужден оставить их? и как он должен оставить их, пока он остается равнодушным к их совершению? Христос и все Его апостолы и пророки единодушно учат тебя, о человек! что ты должен умереть для мира и для своих грехов; умереть для своей гордыни, своей алчности, своей похоти и своего гнева; и что ты должен возвратиться к Господу всем своим сердцем и молить о Его милостивом прощении. И когда это искренне сделано, ты оправдан, и твои грехи прощены. Тогда небесный врач взирает на тебя милостиво; ибо Он пришел оживить тех, кто сокрушен духом, и перевязать раны сокрушенным сердцем. Пс. 146:3. Но если ты ищешь какой-то другой путь к спасению, чем тот, который здесь указан, то Христос не принесет тебе никакой пользы, и хвастовство твоей верой совершенно тщетно. Ибо истинная вера обновляет того, кто обладает ею; она умерщвляет грех и возводит душу вместе со Христом в новую жизнь; ибо такой человек живет верой во Христа, в Его любви, Его смирении, Его кротости и Его терпении. Именно так, о человек! Иисус становится для тебя путем жизни, и так ты становишься в Нем «новой тварью». Но если ты продолжаешь совершать свои любимые грехи и остаешься нежелающим умереть для порочного наклонности «ветхого человека» (Рим. 6:6; Еф. 4:22), как ты будешь претендовать на то, чтобы быть новой тварью? Как возможно для тебя принадлежать Христу, когда ты не «распинаешь плоть со страстями и похотями»? Гал. 5:24.

15. Даже если бы ты слушал десять проповедей в один день, исповедовал свои грехи каждый месяц и принимал Вечерю Господню, ты не извлек бы никакой пользы из таких упражнений и не получил бы отпущения грехов; причина в том, что у тебя нет покаянного, сокрушенного и верующего сердца, которое может быть достигнуто исцеляющим влиянием лекарства. Слово Божье и Таинства, действительно, являются спасительными средствами; но они таковы только для тех, кто нелицемерно кается и верует. Что пользы помазывать камень драгоценной мазью? Какой урожай пожнешь ты, если сеешь среди терний и колючек? Сначала вырви тернии и волчцы, которые заглушают доброе семя, и тогда ты можешь разумно ожидать драгоценного плода. Лк. 8:7. И, в конце концов, Христос никогда не принесет тебе никакой пользы, если ты продолжаешь любить грех больше, чем Его. Рождение Спасителя не дает никакого преимущества человеку, чья цель не в том, чтобы родиться с Ним; и Его смерть не принесет пользы никому, кто не расположен умереть для греха и умертвить дела плоти. Рим. 6:11. Так, воскресение Христа не принесет пользы никому, кто не хочет воскреснуть от греха и жить для праведности; и Его вознесение не станет благословением ни для кого, кто отказывается вознестись с Ним и иметь свое жительство на небесах.

16. Но когда, напротив, человек, подобно блудному сыну, истинно возвращается к своему оскорбленному отцу, оплакивая, ненавидя и оставляя свои грехи; когда он искренне ищет прощения и оком веры взирает на Христа и Его кровоточащие раны, как израильтяне взирали на медного змея и оставались живы (Чис. 21:9); когда, наконец, подлинно чувствуя вину, он восклицает вместе с кающимся мытарем: «Боже, будь милостив ко мне, грешнику!» (Лк. 18:13), тогда, тогда прощение даровано, отпущение запечатлено, сколь бы велики и многочисленны ни были грехи, которые он совершил против своего Бога.

17. Такова действенность искупления, которое совершила кровь Христа, и столь обширна Его заслуга, что она полностью вменяется через веру каждой кающейся душе. Так исполняется Писание: «Он дает покаяние и прощение грехов» (Деян. 5:31); то есть Он прощает кающегося грешника свободно и полностью, ради Христа. Ибо Богу приятно проявлять милосердие и прощать грешника. «Взволновалось сердце Мое о нем; непременно помилую его, говорит Господь». Иер. 31:20; Ос. 11:8. Тогда смерть Христа становится поистине действенной; и тогда ангелы Божьи радуются на небесах (Лк. 15:7), потому что кровь Христа не была пролита напрасно для бедного грешника, за которого Он умер. 1 Кор. 8:11.

Глава IX.
















Нехристианский образ жизни многих людей в наши дни является причиной отвержения Христа и истинной веры.

Каждый называет себя христианским именем, даже если он не исполняет ни малейшей части того, что этим исповедует; и таким образом Спаситель отвергается, презирается, поносится, бичуется, распинается и, как бы, выбрасывается из виду людей, как мертвый. Апостол прямо заявляет, что некоторые люди «снова распинают Сына Божия». Евр. 6:6.


Having a form of godliness, but
denying the power thereof.—2. Tim. 3:5.


Дай Бог, чтобы Христос не был даже в наши дни распинаем снова и снова среди тех, кто называет себя Его именем и чтит Его своими устами; и все же, своей антихристианской жизнью и действиями, совершенно отвергает и отрицает Его. Его святейшая, смиренная и образцовая жизнь встречается в наши дни лишь у немногих; и где нет жизни Христа, там нет и самого Христа, как бы громко ни превозносились вера и учение. Ибо христианская вера без христианской жизни — это дерево без плодов. Истинная вера действует любовью (Гал. 5:6); и где бы она ни была найдена, там обитает Христос со всеми Своими Божественными благодатями и добродетелями. Еф. 3:17.

3. Но когда они не выражены в жизни тех, кто исповедует Его учение, там сам Христос искореняется и отвергается; ибо только там, где существует истинная вера, обитает Христос.

4. Христос сказал: «Кто отречется от Меня пред людьми, отрекусь от того и Я пред Отцем Моим и ангелами». Мф. 10:33; Лк. 12:9. Это отречение от Христа совершается не только словами (как теми, кто отрекается от Христа и христианства), но оно совершается также, когда своей жизнью и действиями мы произвольно грешим против Спасителя и противимся Святому Духу. Св. Павел говорит о некоторых, которые «говорят, что знают Бога, а делами отрекаются» (Тит. 1:16); и несомненно, что Христос не менее отвергается нечестивой и сатанинской жизнью, чем словесным отречением. С лицемерием и пустым исповеданием веры дело обстоит так же, как с открытым нечестием; и это поразительно иллюстрируется притчей нашего Господа о двух сыновьях, которым отец повелел пойти и работать в его винограднике. Один (открыто отрицая) сказал: «не хочу», в то время как другой (исповедуя послушание) сказал: «иду, государь», и не пошел. Мф. 21:28-30.

5. Это сильное изображение тех христиан, которые делают религию состоящей из пустого исповедания без послушания. Они будут кричать «Да, да» и «Господи, Господи!» (Мф. 7:21), и все же они хуже других, потому что притворяются детьми Отца, и все же ни в чем не повинуются Его воле. Их характер дан св. Павлом так: «Имеющие вид благочестия, силы же его отрекшиеся». 2 Тим. 3:5. Теперь, что значит отречься от силы благочестия, как не отречься от самого Христа и стряхнуть с себя верность Ему, и таким образом играть роль язычника под маской и именем христианина? Это «дети неверия или непослушания», в которых действует дух не Христа, но этого мира. Еф. 2:2. Поэтому те, кто узурпирует имя христианина, и все же не делает дела христианина, будут в свою очередь отвергнуты Спасителем, когда Он произнесет приговор: «Я никогда не знал вас: отойдите от Меня, делающие беззаконие». Мф. 7:23.

Глава X.







Дети мира против Христа, и, следовательно, их жизнь и их христианство одинаково ложны.

Если поведение большинства людей в нынешнем веке исследовать по стандарту жизни и учения, оставленного нам Христом, мы должны вскоре прийти к выводу, что оно совершенно нехристианское и полностью противоречит Его примеру. Жизнь людей в наши дни слишком часто состоит из ненасытной алчности, низких и своекорыстных нравов, мирского мышления, мирских забот, похоти плоти, похоти очей и гордости житейской; непослушания, гнева, раздоров, ненависти, злобы, споров и неистовой жажды человеческого признания, пышности и достоинств. Добавьте к этому ревность, месть, тайные вражды и зависть, непрощающий дух, несправедливость и лицемерие, мошенничество и клевету, ложь и клятвопреступления, вместе со всей нечистотой и неправедностью, которыми мир так чрезмерно изобилует. Короче говоря, вся жизнь детей этого поколения состоит из любви к миру, себялюбия, самопочитания и своекорыстия.


He that is not with me
is against me.—Matt. 12:30.


2. Всему этому жизнь Христа полностью противостоит; она не может иметь никакого общения с ней. Его жизнь есть не что иное, как чистая и искренняя любовь к Богу и людям. Она состоит из человечности и доброты, из кротости и терпения, из смирения и послушания даже до смерти, из милосердия и праведности, из истины и простоты, из чистоты и святости, из презрения к миру, его почестям, богатствам и удовольствиям; из самоотречения; из креста, скорбей и страданий; из пламенных желаний Царства Божьего и исполнения Божественной воли. Это жизнь Христа, которой ложное христианство нынешнего века так сильно противостоит.


3. Если, следовательно, это истина, что тот, кто не со Христом, считается тем, кто против Него; и тот, кто не стоит в воле Божьей, как тот, кто противится ей (и мы знаем, что это смысл слов самого нашего Господа), то совершенно очевидно, что большинство тех, кто публично исповедует христианскую веру, не будучи со Христом, должны быть против Него. Они не имеют общения с Ним, но противны Ему; они ведомы не христианским, а антихристианским духом. Едва ли можно найти тех, кто одной души, одной воли, одного ума и одного духа с Ним; и все же только они могут быть Христовыми или считаться Его учениками. Именно в отношении последних апостол говорит, когда он утверждает, что они имеют «ум Христов» (1 Кор. 2:16); и в другом месте: «В вас должны быть те же чувствования, какие и во Христе Иисусе». Флп. 2:5. Дети мира не имеют этих чувствований, и поэтому несомненно, что они не со Христом, а против Него. Теперь, каково бы ни было чье-либо исповедание и учение, тот, кто таким образом против Христа в своей жизни и действиях, несомненно, является антихристом. 1 Ин. 2:18.

4. Где, увы! найдем мы теперь истинных христиан посреди столь многих нехристианских беспорядков, которые повсеместно изобилуют? Как справедливо могут они быть названы «малым стадом!» (Лк. 12:32), как они были названы самим нашим Господом. Как справедливо пророк Исаия сравнил церковь с шалашом в винограднике и с опустошенным городом! Ис. 1:8. «Горе мне!» — восклицает Михей, — «ибо со мною теперь — как по собрании летних плодов, как по уборке винограда: нет ни одной ягоды для еды, ни раннего плода, которого желает душа моя. Не стало милосердых на земле, и нет правдивых между людьми». Мих. 7:1, 2. См. также Пс. 73:19; 101:7.

5. Бог один знает, где и кто они: но где бы и кто бы они ни были, несомненно, Христос с ними, да, в них, «во все дни до скончания века». Мф. 28:20. И Он никогда не оставит их без достаточной помощи; «Не оставлю вас сиротами», — говорит Он, — «приду к вам». Ин. 14:18. Ибо Он знает Своих, и тех, о ком сказано, что Он знает их, Он охраняет с непрестанной и особой заботой. «Но твердое основание Божие стоит, имея печать сию: «познал Господь Своих»». Но кто Его? Ответ приложен немедленно: «Да отступит от неправды всякий, исповедующий имя Господне». 2 Тим. 2:19. Но пусть те, кто не расположен повиноваться этому повелению, примут какое-то другое имя, которое лучше согласуется с их поведением; и пусть они не именуют Его имени, пока не сообразуются с Его жизнью через живую веру.

Глава XI.
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Показывая, что не кается истинно, не является христианином и не является дитем Божьим тот, кто в своей жизни и поведении не следует за Христом; также, в чем состоят новое рождение и иго Христово.

Бог назначил нашего Господа Иисуса Христа быть нашим пророком или учителем; и голосом с небес повелел нам слушать Его, говоря: «Сей есть Сын Мой Возлюбленный, в Котором Мое благоволение; Его слушайте». Мф. 17:5. Это служение было самым верным образом исполнено Сыном Божьим не только словами, но (как подобает учителю, занятому столь священной функцией) самой святой и безупречной жизнью. Намекая на это, св. Лука так предваряет свой отчет о Деяниях Апостолов: «Первую книгу написал я к тебе, Феофил, о всем, что Иисус делал и чему учил от начала, и т.д.»; где следует заметить, что он ставит делание перед учением, намекая, что они никогда не должны быть разделены. Безусловно, долг каждого истинного учителя — сначала самому практиковать обязанности, которым он намерен учить других. Таким учителем был наш Господь Иисус; и Его поведение есть образец учения и книга жизни, которую мы должны изучать.


Christ also suffered for us, leaving
us an example, that ye should follow his
steps.—1 Pet. 2:21.


2. Именно по этой причине Сын Божий стал человеком и общался с людьми на земле, чтобы Он мог дать нам видимый пример невинной, совершенной и Божественной жизни; и чтобы мы могли следовать за Ним как за светом, который светит во тьме, чтобы вести нас по пути, по которому мы должны идти. Поэтому Он называет Себя «светом миру» и обещает, что «кто последует за Мною, тот не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни». Ин. 8:12.

3. Отсюда ясно видно, что те, кто отказывается следовать за Христом в Его жизни и ступать верой по Его следам, остаются во тьме и не находятся на пути к получению «света жизни». Но что это за тьма? Это нераскаянная и развращенная жизнь, называемая апостолом «делами тьмы», которые должны быть отброшены, чтобы мы могли облечься в «оружие света» (Рим. 13:12); и в истинном покаянии обе эти обязанности включены.

4. Выше было в изобилии доказано, что богоугодная скорбь и истинная вера полностью меняют человека; что они распинают плоть, производят полное преобразование в душе и порождают через Святого Духа новую жизнь. Чтобы, однако, это не было лишь теоретическим знанием, лишенным жизни и практики, Богу было угодно поставить перед нами Своего собственного Сына не только как выкуп и Посредника, но также как зеркало совершенного благочестия и как самый законченный образец нового человека, который возрожден по образу Божьему. В Нем плотской Адам, испорченная природа, никогда не царствовал; но только благословенный Бог. Его было угодно Богу поставить перед нашими глазами, чтобы, созерцая Его и Его праведную жизнь, мы могли ежедневно все более и более обновляться по Его образу. Давайте объясним этот пункт более полно.

5. Печальный опыт учит нас постоянно, что вся наша природа, тело и душа, осквернена всякого рода грехом, пороком и испорченностью. Это дела дьявола, проявляющиеся в плотском человеке; и именно в развращенной и извращенной воле эти дьявольские действия наиболее заметно различимы. Ибо развращенная воля есть корень всякого греха: если бы она была удалена, греха больше не было бы. Что касается силы и естественной склонности этой воли, она состоит главным образом в отвращении человека от Бога и от Его воли. Теперь, все, что отходит от того Существа, которое есть суверенное и высшее Благо, не может не быть само по себе злом; ибо оно причастно природе высшего зла и является нарушением первоначального устроения нашей природы, как она получена от самого Бога. Именно это отвращение от Бога произвело падение как сатаны, так и человека; откуда грех вошел в мир и через плотское рождение перешел на всех людей.

6. Природа человека тогда привита природой самого дьявола, и его воля отравлена сатанинской злобой, как смертельным ядом. Поэтому Христос назвал фарисеев «детьми дьявола» (Ин. 8:44); и даже одному из Своих собственных учеников дал имя сатаны (Ин. 6:70); намекая, как будто алчность, ложь, гордыня и злая похоть, которыми осквернена природа всех людей, были самим сатаной.

7. Отсюда можно со всей уместностью утверждать, что те, кто ведет жизнь, лишенную покаяния, жизнь гордыни, алчности, похоти и зависти, живут в дьяволе и причастны его природе. Такие люди могут надеть личину честности; они могут скрыть свои истинные характеры под благовидным показом морали и правильного поведения; однако, внутренне, согласно словам Христа к иудеям, они, тем не менее, являются дьяволами. Ин. 8:44. Такое заявление ужасно делать; но истинность его подтверждается как Словом Божьим, так и постоянным опытом.

8. Наша природа, как падших творений, будучи таким образом жалко развращенной, таким образом отчаянно извращенной и испорченной во всех своих источниках, существует абсолютная необходимость, чтобы она была очищена и обновлена. Должно произойти полное обновление души во всех ее силах и всех ее способностях. Но как это будет достигнуто? Мы отвечаем: Как высшее зло совершило пролом в нашей природе и влило яд в самые ее источники; так должно высшее Благо посетить и обновить нашу природу, чтобы она могла быть уподоблена ему. То, что высшее зло так радикально испортило, может быть исправлено только через тщательное и жизненное проникновение высшего Блага, даже самого Бога; и поэтому было необходимо, чтобы Слово стало плотью.

9. Сын Божий истинно стал человеком не ради Себя, но ради нас; чтобы, примирив нас с Богом через Себя, Он мог сделать нас причастниками суверенного блага, очистив и освятив нас для этой цели; ибо все, что должно быть освящено, должно быть освящено Богом и с Богом. И как Бог во Христе, так и мы должны быть соединены с Ним верой, чтобы мы могли жить в Боге, а Бог в нас; мы во Христе, а Христос в нас (2 Кор. 5:19, 21); чтобы воля Божья была в нас, а мы в воле Божьей, будучи сделаны праведностью Божьей во Христе. 2 Кор. 5:21. Это единственный путь, которым Христос вводит лекарство в нашу развращенную природу; и чем сильнее Он влияет на человека, тем более тщательно человеческая природа будет очищена.

10. О! как блажен человек, в котором Христос делает все и есть все; чья воля, мысли, ум и слова суть воля, мысли, ум и слова Христа! Именно так апостол сказал: «Мы имеем ум Христов». 1 Кор. 2:16. И так, действительно, должно быть с верующим; потому что жизнь Христа есть новая жизнь, да, новый человек в нем; и всякий, кто живет во Христе по Духу, действительно облекся в нового человека и все благодати, которыми он украшен. Его кротость и послушание суть кротость и послушание Христа; его терпение и смирение суть терпение и смирение Христа; и сама его жизнь есть жизнь Христа, Кем и в Ком он живет. Это «новая тварь», которая создана по Богу (2 Кор. 5:17); и та жизнь Христа в нас, о которой св. Павел экспериментально говорит: «И уже не я живу, но живет во мне Христос». Гал. 2:20. Это значит следовать за Христом истинно. Это значит ходить во свете Его жизни и приносить «плоды, достойные покаяния»; ибо этим средством «ветхий человек» разрушается, плотская жизнь постепенно угасает, и новая и Божественная жизнь утверждается в душе. Тот, кто имеет эту жизнь, не номинальный, а реальный христианин; христианин не только на словах и по виду, но на деле и в истине. Он истинное дитя Божье, рожденное от Него и оживленное и обновленное верой по образу Иисуса Христа.

11. Хотя мы не можем достичь состояния совершенства, будучи окружены столь многими немощами, которые препятствуют нашему прогрессу в Божественной жизни, мы не должны поэтому падать духом, но скорее быть вдохновлены большим рвением в стремлении к завершению, столь желанному. Мы должны пламенно желать и молиться, стараться и учиться, чтобы Царство Христа было утверждено внутри нас, а царство сатаны разрушено. 1 Ин. 3:9; Еф. 2:5. Объектом наших забот и усилий, наших стонов и молитв должно быть — как нам все более и более умерщвлять ветхого человека ежедневным покаянием. Ибо чем больше человек умирает для себя, тем больше Христос живет в нем; чем больше испорченностей удаляется добрым Духом Божьим, тем больше Божественная благодать овладевает сердцем. В той мере, в какой плоть распинается, дух оживляется; как дела тьмы отбрасываются, оружие света свыше облекается; и в той же степени, в какой внешний человек тлеет, внутренний человек укрепляется и обновляется. 2 Кор. 4:16; Кол. 3:5. Убыль плотской жизни есть возрастание той, которая духовна и Божественна. Как привязанности первой, себялюбие, честолюбие, гнев, алчность и сластолюбие, ослабляются и подавляются, так и противоположные привязанности духовной жизни оживляются и возвышаются. Чем дальше человек отходит от мира, от «похоти плоти, похоти очей и гордости житейской» (1 Ин. 2:16), тем больше Бог, Христос и Святой Дух входят в сердце и обитают там. И, с другой стороны, чем больше природа, плоть, тьма и мир царствуют в человеке, тем меньше благодати, света, Святого Духа, Бога и Христа можно найти в нем.

12. Эта духовная жизнь есть вражда к плоти, потому что последняя тем самым сдерживается, подавляется, приводится под иго и распинается со своими «страстями и похотями». В этом, однако, состоят сила, действенность и плод истинного покаяния. Природа плоти и крови — вести беззаконную, распутную и сластолюбивую жизнь, не скованную ограничениями и полностью согласную с ее собственной волей и настроением. Это то, что она находит сладким, и в чем она радуется. Для плоти и «ветхого человека» жизнь Христа есть самый суровый крест и невыносимое бремя; но для нового и духовного человека «это иго благо, и это бремя легко» (Мф. 11:30), и сопровождается Божественным спокойствием и душевным миром. Ибо истинный покой души будет искаться напрасно, если не в вере во Христа; в Его кротости и смирении, терпении и любви. Здесь Он Сам обещал: «Найдете покой душам вашим». Да, тот, кто действительно любит Господа Иисуса, не сочтет трудным претерпеть даже смерть ради Него, но сочтет это радостью и счастьем. Таково иго Спасителя, которое мы приглашены взять на себя, чтобы мы могли найти «покой душам нашим».

13. Необходимо, поэтому, чтобы каждый, кто решился взять на себя иго Христа и подражать Его святому примеру, прежде всего стряхнул иго сатаны и подавил плотские, эгоистичные и неуправляемые наклонности своей падшей природы, чтобы плоть больше не досаждала духу. Все должно быть подчинено послушанию Христу, мудрой и праведной дисциплине Его закона; то есть воля, понимание, разум и аппетиты, вместе с чувственными желаниями ветхого Адама, которые прежде царствовали в смертном теле, должны отныне отдавать свободное послушание правлению Господа. Рим. 6:12.


14. Истинно то, что плоть весьма радуется, когда ее почитают, когда ей льстят и ее хвалят, и когда она изобилует богатствами и удовольствиями сей жизни; но иго Христово, которым плоть умерщвляется и покоряется, требует от нас предпочитать бесчестие, презрение и нищету изобилию и почестям; считать себя недостойными сих вещей и охотно отрекаться от всего, что высоко в глазах мира. Именно здесь смирение и жизнь Христа наиболее поразительны и очевидны. Это и есть то «иго» и то «бремя», которые легки и приятны для духа; это закон любви, заповеди которого не тяжки, но восхитительны (1 Ин. 5:3). Чем была вся жизнь Христа, как не святой нищетой, крайним презрением и суровыми гонениями? Разве не истинно, что Он «не для того пришел, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу Свою для искупления многих»? (Мф. 20:28).

15. Естественному человеку свойственно желать превосходства над другими и казаться значимым; но духовный человек любит смирение Искупителя и желает быть ничем в этом мире. Плотской человек, следующий склонностям испорченной природы и никогда не учившийся смирению, кротости и любви Христовым, считает безумием жить так, как жил Иисус, и полагает, что мудры лишь те, кто потакает своим аппетитам в безопасности и насыщает себя всем, чего только пожелает; и когда такой человек живет более всего в дьяволе, он настолько ослеплен невежеством и тьмой, что считает свою собственную жизнь самой счастливой, какую только можно пожелать, и рукоплещет самому себе в своем безумии. И оттого эти обманутые несчастные, следуя ложному свету плотской мудрости, не только сами оказываются обманутыми, но и становятся причиной вовлечения других в ту же погибель. Напротив, те, чей разум был просвещен истинным и вечным светом, исполняются ужаса и удивления всякий раз, когда обращают взор на пышность и суету мира сего, на амбиции и гордыню, гнев и мстительность, невоздержанность и сладострастие, и прочие плоды плотской жизни, которые повсеместно изобилуют. Их слова таковы: «Увы! Как далеко все это от Христа! Как далек от истинного покаяния и познания Иисуса человек, поступающий так! Как далек он от природы и расположения дитя Божьего! Увы! Он все еще мертв во грехах и раб дьявола». Тот человек, следовательно, кто не подражает жизни Христа, является совершенно чуждым истинному покаянию; он не христианин и не дитя Божье; более того, он совершенно не знает Иисуса Христа; ибо тот, кто желает познать Христа спасительно, как Спасителя мира и как великий образец жизни, должен познать Его как чистую кротость, нежность и любовь, и как всецело состоящего из терпения и смирения. Этот живой пример благости и благочестия, который Господь поставил перед ним, он должен носить в своем сердце и трудиться, чтобы преобразиться в Его образ. Добродетели, пребывавшие во Христе, он должен иметь внутри себя; и если он когда-либо хочет действенно познать Его, он должен любить и восхищаться ими в своей сокровенной душе. Как растение обнаруживает свою природу через аромат, который оно распространяет вокруг, так и познание Христа обнаруживает себя через сладкие и священные благоухания, исходящие от него. Тогда обретается опытное познание жизни, силы, покоя и утешения, которые исходят от Спасителя; которые циркулируют через все способности души и оживляют их своего рода духовной сладостью. Так человек приводится к тому, чтобы «вкусить, как благ Господь» (Пс. 33:9); так познается истина, и высшее и вечное благо постигается и обретается. И так достоверно удостоверяется, что жизнь Христа бесконечно превосходит всякую иную жизнь в благости и сладости, в достоинстве и в мире; да, что она уподобляется самой жизни вечной, будучи воистину предвкушением такой жизни на земле.

16. Поскольку нет ничего более превосходного, чем жизнь Христа, ничего более восхитительного, более мирного или более удовлетворяющего душу, она не должна иметь соперников в наших привязанностях, но должна быть нам дороже всего остального. Тот, кто лишен Христа и Его познания, не может составить никакого представления о покое и тишине вечной жизни; или о высшем благе; или о вечной истине; или о нетленном слове; или о радости души; или об истинном свете любви; ибо все это сосредоточено во Христе, и тот, кто имеет Его, имеет и все это; потому что Христос есть все это для человека, который истинно верует в Его святое имя. «Всякий любящий рожден от Бога и знает Бога. Кто не любит, тот не познал Бога, потому что Бог есть любовь» (1 Ин. 4:7, 8).

17. Посему совершенно очевидно, что плоды и действие нового рождения состоят не в словах, какими бы здравыми они ни были, и не в «форме» благочестия, какой бы благовидной она ни казалась, но в пребывающей сущности, в той самой любви, которая есть Сам Бог. Сын несет образ Того, Кто породил его; и всякий, рожденный от Бога, должен свидетельствовать об этом любовью, ибо Бог есть любовь; и отсюда ясно, что «пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог в нем» (1 Ин. 4:16).

18. Познание Бога, подобным образом, состоит не в словах и не в чисто умозрительном и поверхностном знании, но в жизненном, утешительном и божественном чувстве, в чистом и неразбавленном наслаждении, мягко проникающем в сердце через веру и пронизывающем его неизреченной и небесной сладостью. Это истинное, живое и действенное познание Бога; такое, какое имел в виду псалмопевец, когда говорил: «Сердце мое и плоть моя восторгаются к Богу живому» (Пс. 83:3); и снова: «Милость Твоя (как испытанная в божественных ощущениях моей души) лучше, нежели жизнь» (Пс. 62:4); то есть, эта божественная жизнь бесконечно превосходит всякую иную жизнь; в чем очевидно, что он имеет в виду ту неизреченную радость, которая рождается от опытного познания Бога и которая вливается в верующее сердце. Так человек живет в Боге, а Бог в человеке; и так человек познает Бога в истине и познается Богом.

Глава XII.







Истинный христианин умирает для себя и для мира и живет во Христе.

«Христос, — говорит апостол, — за всех умер, чтобы живущие уже не для себя жили, но для Умершего за них и Воскресшего». Помимо того, что это изречение исполнено божественного утешения, провозглашая, что Иисус умер за всех, оно внушает урок самого спасительного характера, а именно: что мы должны жить не для себя, но для Того, Кто умер за нас. Однако жить для Него, прежде чем мы умерли для себя, невозможно. Если, следовательно, твое решение — жить для Христа, ты должен непременно умереть для мира и для самого себя; но если ты скорее склоняешься к тому, чтобы жить для мира и для себя, из этого следует, что ты должен отречься от своего общения со Спасителем. Ибо какое общение света с тьмою, Христа с миром, или Духа с плотью? (2 Кор. 6:14, 15).


Christ died for all, that they
which live should not henceforth live unto themselves, but unto
him which died for them, and rose again.—2 Cor. 5:15.


2. Существует три вида смерти: первая — духовная, вторая — естественная, и третья — вечная. Первая происходит, когда человек ежедневно умирает для самого себя; то есть для своих собственных плотских желаний, для своего алчности, гордыни, похоти, гнева и прочих грехов и страстей, которые берут свое начало в испорченной природе.

3. Именно о втором виде смерти говорит апостол, когда заявляет: «Ибо для меня жизнь — Христос, и смерть — приобретение» (Флп. 1:21). Как если бы он сказал: Христос есть жизнь и смерть, приобретение и выгода верующего, даже когда он проходит через естественную смерть, ибо через нее он обменивает короткую и жалкую жизнь на вечную и блаженную; а земные объекты — на владения, которые вечны и божественны: обмен, который не может не оказаться в высшей степени выгодным для него самого.

4. Если, однако, кто-то полагает, что слова апостола следует понимать также и в смысле духовной смерти для греха, они не совершат ошибки. Ибо трижды счастлива та душа, для которой в этом смысле «жизнь — Христос»: трижды счастлива та душа, в которой Иисус живет верой и которая подражает благодати, проявившейся в Нем, особенно благодати смирения и кротости. Но увы! Подавляющая часть людей облачилась в жизнь дьявола, а не в жизнь Господа Иисуса Христа, уступая алчности, гордыне, гневу и другим нечестивым страстям.

5. Проснись, поэтому, о человек! И поразмысли, кто же живет в тебе. Если ты можешь истинно утверждать: «для меня жизнь — Христос», счастлив ты, как в отношении этого мира, так и мира грядущего. Здесь, даже на земле, пусть Христос будет твоей жизнью, чтобы Он мог быть твоей жизнью во веки веков: и ради этого считай величайшим приобретением, когда ты сподобишься умереть для мира и для своих собственных пороков. Тогда, в обоих смыслах, для тебя жизнь — Христос, а смерть — приобретение. Что, в самом деле, может быть более прибыльным или выгодным, чем умереть в этом отношении для всех своих греховных желаний и привязанностей? Иди же вперед в Господе и никогда не ослабевай, позволяя Христу жить в тебе сейчас, чтобы ты мог также жить с Ним в будущем.

6. Ни один человек не способен на прочный мир и спокойствие, если он отвлечен и встревожен земными желаниями и замыслами; поэтому, прежде чем ты сможешь жить для Христа, ты должен умереть для плоти и для мира. Это умирание для себя и жизнь для Христа могут быть проиллюстрированы ссылкой на несколько прообразов и историй в Ветхом Завете.

7. Так, подобно тому как обетование относительно Христа и печать его через обрезание не были даны Аврааму, пока он не оставил дом отца своего и не отказался от своего земного наследства (Быт. 12:1 и 17:10), так и человек, доколе его привязанности цепляются за мир, не готов принять обетование, которое дается через Спасителя; и доколе он отказывается умереть для него и отречься от себя, до тех пор невозможно, чтобы он наслаждался Христом или тем, что принадлежит Ему.


8. Иисус никогда не сможет жить в твоей душе, пока ты не умрешь для привязанностей плотской природы. Святой Павел был таким образом мертв; и поэтому он мог сказать: «И уже не я живу, но живет во мне Христос» (Гал. 2:20); а в послании к церкви в Колоссах он говорит: «Ибо вы умерли, и жизнь ваша сокрыта со Христом в Боге» (Кол. 3:3).

9. Человека можно считать мертвым для греха, когда грех умирает в нем и он перестает совершать его. Тот же апостол говорит: «Если мы живем духом, то по духу и поступать должны» (Гал. 5:25). Если мы живем во Христе, мы должны поступать так, как Он поступал; ибо недостаточно хвалиться Духом на словах, в то время как наши слова не подтверждаются нашими делами; или верой, если она не подтверждается своими плодами. Действительно, сказано всем: «Ибо если по плоти живете, то умрете, а если духом умерщвляете дела плотские, то живы будете» (Рим. 8:13).

10. Множество людей, однако, можно сравнить с Саулом, который вместо того, чтобы убить Агага (1 Цар. 15:8), согласно повелению Божьему, лишь заключил его в темницу. Они не уничтожают свои похоти и греховные желания; но довольствуются тем, что скрывают их, и, так сказать, заключают в темницу, чтобы при удобном случае предаться им с большей скрытностью. Но давайте тщательно избегать этого легкомыслия; и вместо того, чтобы подвергать наши порочные склонности временному ограничению, давайте приложим топор умерщвления к самому корню: ибо если это не будет исполнено, мы, подобно Саулу, будем извергнуты из царства и лишимся венца вечной жизни.

11. Некоторые исповедующие религию люди напоминают деревья, листья которых опадают с приближением зимы, но листва появляется вновь, когда сезон становится более благоприятным и мягким; ибо в зимнюю пору невзгод они скрывают свои похоти и сдерживают свои греховные склонности; но когда процветание улыбается им, они вновь вырываются наружу, как и прежде, и возвращаются к своим злым путям. Это свидетельство лицемерия; тогда как истинный христианин во всех обстоятельствах и при всякой переменчивости, будь то публично или частно, всегда остается тем же и пребывает неизменно утвержденным в своем Боге. Он одинаков как в процветании, так и в невзгодах, в нищете и в изобилии, твердо держась Бога и встречая со смирением всякое страдание, которое Провидение возлагает на него.

12. История Ахава (3 Цар. 20:42) дает нам еще один пример, не сильно отличающийся от случая с Саулом; ибо, вопреки повелению Божьему, он пощадил жизнь царя Сирийского; и, как следствие, приговор вышел против него, и жизнь его была потребована взамен жизни плененного царя. Те, кто питает в своей груди те похоти, которые являются врагами Бога и их самих, и которые предназначены к уничтожению, добровольно навлекают на себя вечную смерть и осуждение.

13. Ни молитва, ни благочестивый дух никогда не могут быть усовершенствованы в человеке без умерщвления плоти. Так Бог повелел, чтобы всякий зверь, который приближался к святой горе Синай, был уничтожен (Исх. 19:12, 13). Насколько же более подобает нам убивать наши нечестивые похоти и привязанности, если мы когда-либо хотим взойти на гору дома Господня (Ис. 2:2, 3; Мих. 4:2), вознести фимиам молитвы или размышлять о Слове Божьем! Если мы пренебрегаем этим, мы уже осуждены и будем навсегда изгнаны от лица Господня.

14. Иаков (Быт. гл. 29) служил за свою возлюбленную Рахиль дважды по семь лет; и любовь настолько облегчала его труд, что годы казались лишь несколькими днями: так, ради спасения наших душ, Христос Иисус претерпел тридцать три года служения, и то, что Иаков говорил о себе, в высшей степени применимо к Нему: «Днем томил меня зной, а ночью стужа, и сон мой убегал от очей моих» (Быт. 31:40): «ибо Сын Человеческий не для того пришел, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу Свою для искупления многих» (Мф. 20:28). Станем ли мы тогда колебаться, чтобы вновь полюбить Христа и сражаться под Его знаменем против Его врага — мира?

Глава XIII.
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Истинный христианин должен охотно умереть для себя и для мира ради любви Христовой и ради той будущей и вечной славы, для которой мы были созданы и искуплены.

От тебя требуется, о человек, умереть для себя, своего греха и мира; и вести святую, безвредную жизнь согласно Евангелию Иисуса Христа. Это ты должен делать не с целью заслужить что-либо от Бога, но из принципа любви к Тому, Кто совершил и заслужил все для тебя и умер, чтобы спасти тебя.


Ye know the grace of our Lord
Jesus Christ, that, though he was rich, yet for your sakes he
became poor, that ye through his poverty might be
rich.—2 Cor. 8:9.



2. Не обманывайся: Иисус должен быть любим тобою не на словах и не языком, но делом и истиною. «Кто любит Меня, — говорит Он (Ин. 14:23), — тот соблюдет слово Мое»; и так говорит святой Иоанн: «Ибо это есть любовь к Богу, чтобы мы соблюдали заповеди Его; и заповеди Его не тяжки» (1 Ин. 5:3). И снова Спаситель говорит: «Ибо иго Мое благо, и бремя Мое легко» (Мф. 11:30). Тому, действительно, кто любит Христа всем своим сердцем, не может не быть легко пожертвовать удовольствием, которое дают земные суеты, и делать то, что хорошо, без принуждения. Любовь делает легким всякое бремя, возлагаемое на нас Иисусом; тогда как для того, кто лишен этого небесного принципа, всякое действие, требуемое долгом, является тяжким и гнетущим. Для такого человека всякое религиозное упражнение мучительно и утомительно; тогда как человек, который искренне любит Господа Иисуса Христа, считает саму смерть нисколько не страшной, когда она принимается ради Него. И поэтому Апостол говорит: «Потому что вам дано ради Христа не только веровать в Него, но и страдать за Него» (Флп. 1:29); более того, положить саму жизнь, когда эта жертва требуется от нас.

3. Чтобы утвердить свою веру, рассмотри пример Моисея, который, «верою, придя в возраст, отказался называться сыном дочери фараоновой, и лучше захотел страдать с народом Божиим, нежели иметь временное греховное наслаждение, и поношение Христово почел большим для себя богатством, нежели Египетские сокровища» (Евр. 11:24-26).

4. Рассмотри Даниила, который отказался от роскоши двора и пожелал питаться овощами и водой, решив, «что не осквернит себя яствами со стола царского и вином, которое он пил» (Дан. 1:8, 12). Он презирал удовольствия Вавилона, чтобы достичь «мудрости, сходящей свыше» (Иак. 3:17), которая обитает только в сердце, сохраненном чистым от осквернений нечестивого мира. Так, если ты желаешь, чтобы Христос, вечная Премудрость, вошел в твою душу, ты должен питать отвращение к удовольствиям греха. Ибо как Даниил и его товарищи стали красивее благодаря своей трезвости и воздержанной жизни, так будь твердо уверен, что твоя душа будет казаться более прекрасной и красивой в очах Божьих, как «причастная Божескому естеству», если ты избежишь «господствующего в мире растления похотью» (2 Пет. 1:4).

5. Рассмотри, далее, пример святого Павла, который говорит: «Мир для меня распят, и я для мира» (Гал. 6:14); то есть я мертв для мира, и мир мертв для меня. Так все истинные христиане находятся в мире, но не от мира. Хотя они живут в нем, они не любят его; ибо они рассматривают его как преходящую тень; а его пышность, достоинства и похоти — как суету и обман, досаду и разочарование. Следовательно, они распяты для мира, хотя и остаются в нем; и мир распят для них; то есть они не желают никакой мирской чести, богатства или радости.

6. Как счастлив человек, который мертв для земной суеты и жив для Бога; отделен от мира и привлечен ко Христу! Как блажен тот, в чье сердце божественная благодать влита настолько, чтобы полностью отвратить его от низших объектов и возвысить к наслаждению светом и славой небес. Такое состояние есть результат ежедневной молитвы и моления, без которых истинный христианин не может существовать.


7. Агур молился Господу так: «Двух вещей я прошу у Тебя, не откажи мне, прежде нежели я умру: суету и ложь удали от меня, нищеты и богатства не давай мне, питай меня насущным хлебом моим» (Прит. 30:7, 8). Так пусть молится христианин: «Двух вещей я прошу у Тебя, о Господь, именно этих двух: чтобы я мог умереть для себя и для мира». Ибо без этой смерти совершенно невозможно быть истинным христианином. Если ты, о человек, думаешь иначе, ты, безусловно, обманываешь себя и в конце концов услышишь из уст Христа тот ужасный приговор: «Я не знаю вас» (Мф. 7:23; 25:12).

8. Хотя умереть таким образом для себя и для мира есть для плоти и крови тяжкий крест, все же дух и любовь Христова в конечном итоге восторжествуют над всякой трудностью. Настолько сильны, действительно, эти вспоможения, что они позволяют истинному христианину переносить все ради Возлюбленного как приятное иго и легкое бремя. И хотя тот, кто ведет такую умерщвленную жизнь, будет ненавидим миром, все же он будет любим Богом; ибо вражда мира есть дружба с Ним (Иак. 4:4). И Господь Сам провозгласил: «Если бы вы были от мира, то мир любил бы свое; а как вы не от мира, но Я избрал вас от мира, потому и ненавидит вас мир» (Ин. 15:19).

9. Тех, кто мертв для мира ради свидетельства Иисусова, он изгоняет; но он чтит и аплодирует тем, кто, живя в наслаждении его пышностью и великолепием, являются его подлинными отпрысками; потому что они живут в мире, и мир живет в них.

10. Короче говоря, тот человек не принимается и не одобряется миром, но, напротив, изгоняется из него, в чьем сердце гордыня, алчность, похоть, гнев, месть и другие порочные страсти природы умерщвлены и сдержаны. Для него мир мертв; и он, в свою очередь, мертв для мира: он начинает жить во Христе, и Христос живет в нем: и он будет исповедан Спасителем как один из Его избранных людей, в которых великий замысел искупления был осуществлен. Другим, напротив, будет сказано: «Я не знаю вас, как и вы, подобным образом, не знали Меня». Вы не исповедали Меня пред людьми, но стыдились Моей жизни, Моей кротости, смирения и терпения; и Я не исповедаю вас: вы презирали позор Моего креста; и вы будете со стыдом отвергнуты Мною (Мк. 8:38). Ибо всякий, кто отказывается жить со Христом во времени, не может ожидать, что будет жить с Ним в вечности: кто не имеет жизни Христа здесь, никогда не будет иметь ее явленной в себе в будущем: и кто пренебрегает следовать за Иисусом в настоящем мире, никогда не будет прославлен с Ним в мире грядущем.

11. Поэтому, о человек! строго исследуй свою жизнь и посмотри, проявляешь ли ты большее соответствие жизни Христа или жизни дьявола: ибо ты неизбежно будешь соединен с тем или другим из них на всю вечность.

12. Если ты мертв для себя и для своих развращенных желаний внутри тебя, ты обнаружишь, что нетрудно умереть для мира и его суетных соблазнов, которые вне тебя: и всякий, кто таким образом мертв для мира, не будет любить его или вещи, которые он содержит; ибо «кто любит мир, в том нет любви Отчей» (1 Ин. 2:15). Опять же, как будут его желания еще стремиться к миру вне его, когда он мертв для него? Велик, действительно, был бы урон, понесенный любителем благословенного Бога, если бы он, в какой-либо степени, уступил соблазнам мира и позволил ему получить долю в той привязанности, которая должна быть направлена исключительно на Высшее Благо. Душа столь нерешительная вскоре была бы полностью побеждена лестью греха, как Самсон чарами Далиды (Суд. 16:6); и стала бы подвержена всей той нищете и досаде сердца, которые неизменно сопровождают любовь к этому миру.

13. Любовь к миру относится не к новому творению, но к ветхому: ибо мир не имеет ничего, что можно было бы дать, кроме чести и тщеславия, богатств, удовольствий и плотских желаний; в них «ветхий человек» находит наслаждение. Новый человек, с другой стороны, не имеет мира, кроме как во Христе, Который есть его честь и слава, его богатство и его небо.

14. И поскольку ничего нельзя помыслить, что было бы больше или возвышеннее образа Божьего, обновленного во Христе Иисусе, то нашей единственной заботой и попечением должно быть то, чтобы сделать себя причастниками этой возвышенной чести; помня слова Таулера: «Какой человек, обладающий разумом, может хоть на мгновение усомниться в том, что Бог может бесконечно больше радовать и услаждать сердце, чем способно сделать это испорченное и нищее творение?»

15. В дополнение к этому, Писания заверяют нас, что человек был создан не ради мира, но мир ради человека. Не для того, чтобы потакать его аппетиту, накапливать богатства или расширять свою империю без границ, был сформирован человек; не для того, чтобы он мог приобретать большие поместья и владения, воздвигать дворцы или быть пышно одетым, был он наделен душой разумной и бессмертной: человек был создан, чтобы быть господином земли, а не ее рабом; покорять, а не быть покоренным. Он не должен был искать своего удовольствия и наслаждения на земле, какой бы прекрасной и завораживающей она ни казалась для испорченного вкуса: он не был предназначен быть наследником этого низшего мира, ни обладателем земных сокровищ, ни быть движимым каким-либо мирским мотивом вообще. Человек должен уйти отсюда, как тот, кто живет на земле как арендатор по воле. Он не был создан для нее и не может оставаться в ней; он вошел в нее нагим, и нагим он должен покинуть ее снова. Многие, действительно, рождаются в мир в одно и то же время; но равное число, с другой стороны, ежедневно уносится смертью; и никто не может унести с собой даже атома тех сокровищ, которые они накопили на земле.

16. Человек, тогда, лишь гость и странник внизу; и совершенно очевидно, что он не был создан для этой временной жизни, и что этот мир никогда не был задуман как цель его бытия. Эта цель — Бог и образ Божий во Христе Иисусе, к которому мы обновляемся Духом; и мы созданы для Царства Божьего и для вечной жизни. Эти наш благословенный Искупитель приобрел для нас, когда они были утрачены нами; и это Его Дух возрождает людей, которые были без Бога в мире.

17. Насколько же неразумно, поэтому, для человека привязывать свои чувства к временным объектам, когда мы уверены, что душа бесконечно более благородна и более драгоценна, чем весь мир! Насколько нелепо, что он должен расточать свое время в погоне за земными вещами, когда он осознает, что был создан, чтобы нести образ Божий во Христе, через Святого Духа! Поэтому давайте теперь торжественно повторим то, что было сказано ранее, а именно: что человек был создан не для мира, но мир для человека. Превосходство образа Божьего во Христе Иисусе непостижимо велико и славно: так что если бы все человечество объединило свой труд и силу, свое богатство, свои почести и все свое, они не смогли бы преуспеть в восстановлении даже одной души к обладанию этим образом. Стало необходимым, чтобы Сам Христос умер, для того чтобы этот божественный образ, который был полностью искажен грехом, мог через Его Дух быть возрожден; и чтобы человек мог снова стать храмом и домом Божьим на всю вечность.

18. Когда это должным образом рассмотрено, как, безусловно, должно быть, как это происходит, что человек настолько глубоко унижает свою душу, что ищет вещей этого мира, его почестей, его удовольствий, похотей и богатства? Он должен, несомненно, рассуждать с самим собой и сказать: «Должен ли я ради небольшого количества золота, или ради этого увядающего мира, или ради всех почестей и удовольствий, которые он может мне дать, — должен ли я ради этого пожертвовать своей бессмертной душой, которую Христос искупил столь бесконечной ценой? Боже упаси». «Какая польза человеку, если он приобретет весь мир, а душе своей повредит? или какой выкуп даст человек за душу свою?» (Мф. 16:26). Увы! «Весь мир», со всей его властью и славой, не смог бы помочь спасти одну душу от вечной погибели; ибо душа бессмертна, в то время как мир проходит со всем, что он содержит (1 Кор. 7:31; 1 Ин. 2:17).

Глава XIV.
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Истинный христианин, подражающий Христу, ненавидит свою жизнь в этом мире и оставляет мир.

Для того чтобы человек мог возненавидеть себя, он должен, во-первых, перестать любить себя; во-вторых, он должен ежедневно умирать для греха; и, в-третьих, поддерживать непрерывную войну со своей испорченной природой, или плотью.


If any man come to me, and
hate not ... his own life also, he cannot be my
disciple.-Luke
14:26. He that loveth his life
shall lose it; and he that hateth his life in this world shall
keep it unto life eternal.—John 12:25.



2. Нет ничего, что более препятствует вечному спасению человечества, чем себялюбие. Это следует понимать не как ту естественную любовь, которая побуждает к должному вниманию к самосохранению, но как ту плотскую и неумеренную привязанность, которая влияет на человека быть всецело озабоченным самим собой, без всякого отношения к Высшему Существу, великому Автору жизни. В этом смысле термин используется в настоящей Книге. Человек был создан, чтобы любить одного лишь Бога; и поскольку только Бог должен быть любим, из этого следует, что тот, кто любит себя, является идолопоклонником и делает из себя бога. Сердце человека радуется и покоится в объекте своей привязанности; и, что бы это ни было, он приводится этим в рабство и предан этому. Человек в этом состоянии становится слугой и лишен той подлинной свободы, в наслаждении которой он был изначально создан; и в этом падшем и разделенном состоянии он должен служить стольким господам, сколько есть объектов, на которые направлены его привязанности. Но если твоя любовь, о человек, искренне и просто направлена на Бога, тогда ты не подчинен никакому господину, кроме Него; и ты сохраняешь свою свободу со всеми привилегиями, принадлежащими ей. Подобает тебе, поэтому, быть очень осмотрительным в своей жизни и поведении, чтобы ты не воспрепятствовал в какой-либо степени прогрессу божественной любви в твоей душе. Если когда-либо ты желаешь обладать одним лишь Богом, ты должен совершить предачу себя исключительно Ему. Если ты любишь и угождаешь себе, вместо того чтобы любить и угождать Богу, тогда печаль и страх, грусть и тревога неизбежно будут сопровождать тебя; тогда как, если ты всецело предаешь себя Богу, прилепляясь к Нему и наслаждаясь одним лишь Им, тогда Он никогда не оставит тебя и не покинет тебя, но удалит Своим благодатным присутствием всякий страх и тревогу из твоего разума. Тот, с другой стороны, кто ищет себя во всех ситуациях и при любых обстоятельствах, и кто непрестанно гонится за прибылью, похвалой и похотью, никогда не сможет достичь безмятежности и душевного покоя; ибо всегда найдется какое-то обстоятельство, чтобы перечеркнуть его желания и нарушить его покой. Никогда, поэтому, не поддавайся убеждению, что приумножение славы, богатства или чести в этом мире всегда хорошо и выгодно для тебя; когда, напротив, праведное презрение ко всем таким преходящим объектам, более того, полное искоренение нашей любви к ним, сопровождалось бы бесконечным благословением и преимуществом.

3. Поскольку, с одной стороны, вещи сей жизни, такие как похвала, богатства и удовольствие, хрупки и проходят вместе с миром, который их поставляет, в то время как, с другой стороны, любовь к Богу пребывает вовек, очевидно, что никакое удовлетворение не может быть долговечным, если оно основано на любви к себе и к земным объектам. Такой мир был бы нарушен каждым тривиальным обстоятельством, которое произошло бы; тогда как, когда разум твердо устремлен на Бога и на Его любовь, он не может не быть сохранен в совершенном мире и вечной безмятежности среди всех перемен сей жизни. Оставь ты, поэтому, все вещи, и ты верой обретешь все вещи снова; ибо никогда любитель самого себя и мира не сможет найти благословенного Бога.

4. Неумеренное себялюбие порождено миром, а не Богом; оно земное и главный враг «мудрости, сходящей свыше» (Иак. 3:17). Эта мудрость не ищет похвалы и аплодисментов людей; и хотя сама по себе она есть «драгоценная жемчужина» (Мф. 13:46), однако, появляясь без всякой иной рекомендации, кроме своей собственной природной простоты, она мало ценится в мире и, за немногими исключениями, полностью игнорируется и забывается; и хотя есть много тех, кто хвастается этой мудростью, все же драгоценный камень скрывает себя от всех, кто не желает применять его на практике. Если, поэтому, ты желаешь обладать ею, о человек! отложи в сторону всю ту человеческую мудрость, которая «надмевает» (1 Кор. 8:1), вместе со своим себялюбием и самовосхвалением, и тогда ты обменяешь свою земную мудрость, которой восхищается мир, на ту, которая небесна и божественна. Тогда, вместо мудрости этого мира, которая по своей природе возвышенна и ищет аплодисментов людей, ты будешь обладать мудростью, которая, будучи далекой от привлечения внимания мира, презирается и отвергается им, но которая, тем не менее, имеет божественное происхождение и вечное продолжение.

5. Невозможно любить Бога, пока ты не питаешь отвращения к самому себе; то есть, пока ты не будешь сердечно недоволен самим собой и своими грехами; пока твоя собственная плотская природа не будет распята, вместе со злыми склонностями твоей собственной воли. Ибо чем больше человек стремится любить Бога, тем больше он трудится, чтобы покорить похоти плоти и свои чувственные аппетиты; и чем больше он удаляется от себя и от себялюбия, силой Духа Божьего, тем ближе он приближается, верой, к Богу и к Его божественной любви. Ибо как внутренний мир зависит от свободы от желаний вещей этого мира; так, когда этот мир однажды утвердился в душе и сердце освободилось от связей, которые привязывали его к творению, оно возвращается свободно в Бога и покоится в одном лишь Им.

6. Теперь тот, кто искренне расположен отречься от себя, должен следовать не своей собственной воле, но воле Христа, Который провозгласил: «Я есмь путь и истина и жизнь» (Ин. 14:6). Как если бы Он сказал: «Без пути никто не ходит; без истины ничего не познается; и без жизни никто не живет: поэтому смотри на Меня, Который есть путь, которым твой долг ходить, истина, в которую ты призван верить, и жизнь, в которой ты обязан жить. Я есть безошибочный путь, непогрешимая истина и вечная жизнь: путь к бессмертию — через Мою заслугу; сама истина — в Моем слове; и жизнь — через действенность Моей смерти; и, поэтому, если ты пребудешь в пути, истина приведет тебя к вечной жизни. Если ты желаешь не сбиться с пути, следуй за Мной; если ты хочешь познать истину, веруй в Меня; и если ты хочешь обладать жизнью вечной, возложи все свое упование на Меня, Который ради тебя претерпел смерть крестную».

7. Что, в самом деле, есть безопасный путь, непогрешимая истина и бесконечная жизнь? Что есть путь, истина и жизнь, которые более превосходны, чем все остальные? Конечно, нет иного пути, кроме святых и драгоценных заслуг Христа; нет иной истины, кроме Его вечного слова; нет иной жизни, кроме блаженного бессмертия на небесах. Если, поэтому, о христианин, ты желаешь быть вознесенным на небеса со Христом Иисусом, веруй в Него здесь и ступай по следам Его смирения; это безопасный Путь к вечной славе. Если ты хочешь избежать сетей мира, ухватись за Его Слово верой и следуй примеру, который Он оставил для твоего подражания; потому что это непогрешимая Истина. И если это твое желание — жить со Христом, тогда умри ты с Ним и в Нем для греха и стань новым творением; ибо это есть Жизнь. Так Христос есть путь, истина и жизнь; и Он есть таковой, как по Своему примеру, так и по Своей заслуге.


8. «Итак, подражайте Богу, как чада возлюбленные» (Еф. 5:1). Давайте трудиться и стремиться к этой одной вещи: чтобы наши жизни могли напоминать жизнь Христа. Если бы не было ничего другого, чтобы посрамить ложного христианина, пример Христа мог бы действенно и обильно сделать это. Когда мы рассматриваем, что Христос, наш Господь, провел Свою жизнь в скорби и боли, мы должны стыдиться проводить свои жизни в покое и удовольствиях. Если солдат забывает свой собственный покой и комфорт, когда он видит своего капитана, сражающегося до смерти, станешь ли ты гнаться за мирскими удовольствиями и почестями, когда твой Князь был столь позорно обойден и, ради тебя, пригвожден к кресту? Не является ли это признаком того, что тогда ты, на самом деле, не сражаешься под Его знаменем?

9. Истинно, что в наши дни каждый желает считаться христианином; но как мало тех, кто подражает жизни и поведению Христа! Если бы характером последователя Христа было стремиться к приобретению почестей и владений, наш Господь никогда не учил бы, что они не достойны сравнения с небесными сокровищами. Созерцай жизнь и учение благословенного Иисуса, и ты признаешь, что ничто не может быть более противоположным, чем Он и мир. Посмотри на эти ясли и на эту конюшню! Разве они не свидетельствуют принудительно о презрении к мирским вещам? И приведет ли тебя пример Христа к заблуждению с правильного пути? Нет! Он есть путь, и Он есть истина; и Его жизнь, по сравнению с Его учением, есть единственное средство сохранить тебя от ошибки и уберечь тебя от заблуждений и ошибок мира. Поскольку тогда Господь избрал войти в Свою славу путем страдания и поношения, почему ты должен трудиться, чтобы проложить свой путь в ад через пышность и суету мира? Вернись, тогда, о обманутая душа! спасись от широкого пути, который ведет к смерти, и на котором твое единственное наслаждение — «иметь временное греховное наслаждение» (Евр. 11:25); войди в этот безопасный Путь, на котором странствующий человек не заблудится: сердечно прими ту Истину, которая никогда не может обмануть: и живи в Том, Кто есть сама Жизнь. Этот путь есть истина, и эта истина есть путь. Ужасная слепота! червь земной хотел бы сделать себя великим в мире, когда Господь славы унизил Себя до самой пыли. О верная душа! когда твой жених движется навстречу тебе, облеченный смирением, спустись с высоты своей гордыни и амбиций, и сойди в долину уничижения, чтобы встретить Его, и Он обнимет и примет тебя с радостью.

10. Как Авраам оставил дом отца своего, чтобы идти в землю, которую Господь должен был показать ему (Быт. 12:1), так оставь ты, как истинное дитя Авраама, дом удовольствий своеволия и себялюбия, чтобы ты мог получить божественное благословение. Себялюбие искажает суждение, ослепляет понимание, нарушает разум, соблазняет волю, портит совесть, закрывает врата жизни и не признает ни Бога, ни ближнего. Оно изгоняет добродетель; ищет почестей, богатств и удовольствий; и, одним словом, предпочитает землю небесам. Тот, поэтому, кто таким образом «любит душу свою, погубит ее; а ненавидящий душу свою» (то есть сопротивляющийся этому принципу себялюбия), «сохранит ее в жизнь вечную» (Ин. 12:25). Себялюбие — это корень нераскаянности и причина проклятия. Те, кто контролируется себялюбием и самочестием, лишены смирения и познания греха; следовательно, они никогда не могут получить прощение греха, хотя они ищут его со слезами; их слезы проливаются не потому, что они оскорбили Бога, но лишь из-за личной потери, которую они понесли.

11. Царство небесное сравнивается в Писании с «драгоценной жемчужиной»; чтобы получить которую, человек продал все, что имел (Мф. 13:45, 46). Эта жемчужина есть Сам Бог и та вечная жизнь, которую Он обещал, и для достижения которой всякий другой объект должен быть оставлен. У нас есть пример этого в нашем Господе Иисусе Христе, Который сошел с небес не ради Себя, но ради тебя; не ради Своей собственной прибыли и выгоды, но ради твоей (Лк. 19:10). И будешь ли ты еще медлить любить Того, Кто предал Себя на смерть за тебя?

12. Это, несомненно, есть часть верной супруги — угождать одному лишь своему мужу: и желаешь ли ты угождать миру, когда ты можешь быть обручена со Христом, великим любителем душ? Оставь, поэтому, и искренне презирай все, что есть в мире, для того чтобы ты могла стать достойной возвышенного достоинства этого духовного брака: ибо если твоя любовь не прилепляется исключительно ко Христу, это испорченная и прелюбодейная любовь, а не та, которую христианин должен питать к Искупителю. Ибо любовь христианина к Искупителю должна обладать девственной чистотой.


13. Закон Моисеев требовал, чтобы священник брал в жены девственницу (Лев. 21:13, 14); и Христос, наш Первосвященник, обручится только с душой-девственницей; с той, которая не привязана ни к чему, что может предложить мир, но исключительно к Нему одному; более того, с той, которая даже саму себя не любит в сравнении со Христом. «Если кто приходит ко Мне, — говорит Он, — и не возненавидит жизни своей, тот не может быть Моим учеником» (Луки 14:26).

14. Чтобы понять, что значит ненавидеть самих себя, мы должны помнить, что носим в себе «ветхого человека» и, по сути, сами являемся этим ветхим человеком, чья природа — спешить от одного греха к другому, любить себя, преследовать собственную выгоду и честь, потакать собственной воле и плотским желаниям. Ибо плоть во все времена одна и та же: она всегда думает только о себе, легко огорчается, завистлива, желчна, алчна и мстительна. Это, о человек, то, что ты делаешь: эти греховные движения исходят из твоего сердца; это и есть твоя истинная жизнь, жизнь ветхого человека в тебе; и поэтому ты должен по необходимости возненавидеть себя и свою собственную природную жизнь, если когда-либо пожелаешь стать учеником Христа. Кто любит себя, тот должен любить свою гордыню и алчность, свой гнев и ненависть, зависть и ложь, вероломство и неправедность; короче говоря, он должен любить все порождение нечестивых желаний и развращенного сердца. Но если ты желаешь быть истинным христианином, ты не должен любить, оправдывать или смягчать свои грехи, но должен ненавидеть их, оставить их и покорить их.

Глава XV.







Показывающая, как «ветхий человек» ежедневно умирает, а «новый человек» ежедневно обновляется в истинном христианине; также, в чем состоит самоотречение и что подразумевается под крестом христианина.

Апостол Павел дает повеление: «Отложить прежний образ жизни ветхого человека, истлевающего в обольстительных похотях, а обновиться духом ума вашего и облечься в нового человека, созданного по Богу, в праведности и святости истины» (Еф. 4:22-24). И в другом своем послании он приводит нам причину для этого: «Вы не свои? Ибо вы куплены дорогою ценою. Посему прославляйте Бога и в телах ваших и в душах ваших, которые суть Божии» (1 Кор. 6:19, 20).


If any man will come after me, let
him deny himself, and take up his cross daily,
and follow me.—Luke 9:23.


2. Мы уже отметили, что подразумевается под ветхим человеком; а именно: гордыня, алчность, распутство, неправедность, гнев, вражда, ненависть и т. д.; все это должно умереть в христианине, если только новый человек снова восстанет в нем и будет день за днем обновляться.

3. По мере того как умирает ветхий человек, оживает новый. Как гордыня теряет свое влияние, так по благодати Бога Духа Святого наступает смирение; как уступает гнев, так продвигается кротость; как искореняется алчность, так возрастает упование на Бога; и как удаляется любовь к миру, так любовь к Богу занимает ее место в душе и становится все более сильной и пламенной. В этом состоит обновление нового человека. Это плод Духа; это практическая и живая вера (Гал. 5:22); это Христос в нас; это новая заповедь Христа и новое послушание; это результат возрождения в нас, в котором ты должен жить, если желаешь быть дитем Божьим; ибо только те, кто так живет, имеют право так называться.

4. Вот причина, по которой человек должен теперь отречься от самого себя; отказаться от собственной чести и воли, своей любви и удовольствий, и всей своей выгоды и интересов в мире; и почему он должен свободно отказаться от своего собственного права и жизни и считать себя недостойным всего, что дарует ему Провидение. Истинный христианин, наделенный смирением Христа, охотно признает, что никто не может претендовать даже на малейшее из тех благ, что нисходят свыше, ибо все они являются дарами и свободно исходят от благости Божьей. По этой причине он использует все как действительно принадлежащее Богу, со страхом и трепетом; не для того, чтобы способствовать собственному удовольствию и удовлетворению, собственной выгоде и похвале, но только по необходимости, и потому что он не может иначе существовать.

5. Сравним истинного христианина, который отрекается от себя, и ложного христианина, который полон чрезмерного самолюбия. Если последнему нанести оскорбление, вы вскоре увидите, как в нем поднимается гнев, как проявляются видимые признаки страсти и недовольства; и они нередко сопровождаются бранными словами и действиями, духом мщения, а иногда проклятиями. Все это исходит от ветхого человека, чей характер — гневаться и ожесточаться, проявлять злобу и резкость. Напротив, тот, кто является христианином на деле и искренне начал практиковать самоотречение, кроток, терпелив и готов прощать; свободен от духа мщения; полон сострадания и нежности; и считает себя достойным всех страданий, которые Провидению угодно будет ему ниспослать. Все эти качества включены в самоотречение.

6. В упражнении этого терпения, кротости и смирения ума Господь наш Иисус Христос подал нам пример, добровольно отрекаясь от Себя. «Сын Человеческий, — говорит Он, — не для того пришел, чтобы Ему служили, но чтобы послужить» (Мф. 20:28); и снова: «Я посреди вас, как служащий» (Луки 22:27); и в другом месте: «Сын Человеческий не имеет, где приклонить голову» (Луки 9:58). Давид, когда его поносил Семей, практиковал долг самоотречения, ибо его слова были: «Господь сказал ему: злословь Давида» (2 Цар. 16:10). Как если бы он сказал: «Я червь пред очами Божьими и заслуживаю страдать гораздо худшие вещи». И так все святые и пророки Божьи свободно отрекались от своей собственной воли и считали себя недостойными всякого благословения. Они несли бремя своего дня с терпением (Деян. 5:40, 41); они не проклинали, когда их проклинали; они благословляли своих гонителей и молились за тех, кем были убиваемы (Деян. 7:60); и таким образом «многими скорбями надлежало им войти в Царствие Божие» (Деян. 14:22).

7. Это было истинно, когда они признавали себя недостойными какой-либо милости, но достойными всех зол, которые могли их постичь.

8. Теперь, это самоотречение есть крест Христов, который Он побудил нас нести, говоря: «Если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Луки 9:23). Эта жизнь самоотречения — суровый крест для плоти; естественный человек желает жизни, свободной от ограничений и противоречий, и хотел бы следовать склонностям своей собственной воли и искать своего собственного покоя и удовольствия, а не смирения, терпения и кротости Христа, вместе с другими добродетелями Его жизни и примера.

9. Но какое бы сопротивление ни оказывал время от времени ветхий человек, он получил смертный приговор, и если твоя душа когда-либо будет спасена, он должен непременно умереть. Ибо никогда не сможешь ты облечься в смирение Христа, если твоя природная гордыня не будет сначала покорена; и не сможешь ты почувствовать любовь к Его нищете, если твоя алчность и любовь к миру не будут сначала преодолены. Ты не сможешь следовать за Христом в презрении к суетной славе, ни вынести поношение Его креста, пока твое честолюбие не будет искоренено; и никогда ты не проявишь в своей жизни кротость и терпение Иисуса, пока твой мстительный дух не будет внутренне умерщвлен.

10. Это те духовные упражнения, которые Писание имеет в виду, когда говорит об отречении от самих себя, о несении креста Христова и о следовании за Ним, — упражнения, которым предаются не с каким-либо ожиданием выгоды, заслуги, награды, интереса или похвалы, но из чистой любви к Спасителю, и потому что Христос прошел через все это перед нами и «оставил нам пример, дабы мы шли по следам Его». Поскольку образ Божий есть величайшее достоинство человека, мы должны тем усерднее практиковать долг самоотречения, посредством которого этот образ, изглаженный грехом, возрождается внутри нас. И как это есть высочайшая честь, которой способна достичь наша природа, так это и сильнейшее побуждение, которое только можно предложить, чтобы сделать для нас дорогой практику самоотречения.

11. Почему же тогда человек должен так жадно желать увядающих почестей этого мира, которые, как бы они ни возвышали его в глазах его собратьев-смертных, ни в малейшей степени не делают его более приемлемым в очах Божьих. Великие и мудрые имеют тела, состоящие из плоти и крови, как и самые ничтожные и презираемые; так что в этом отношении никто не имеет ни малейшего превосходства над другим. Один рождается так же, как другой, и умирает так же, как другой; ибо начало и конец всех людей, что касается этого мира, одинаковы. Какое же безумие — жаждать мирских почестей и людской похвалы! Такие желания проистекают из корня самолюбия, этой отравы души, этого семени всех духовных болезней, посредством которого сердце человека отвращается от Бога к миру и от Христа к самому себе. Как неспособен и как нерадив любящий себя к тому, чтобы повиноваться словам благословенного Искупителя и потерять свою жизнь ради Него, чтобы спасти ее. Это парадокс, враждебный склонностям «ветхой природы», и поэтому мало принимаемый во внимание основной массой человечества.

12. Увы! как мало число тех, кто имеет полное знание о развращенной жизни ветхого Адама, или кто сердечно борется против нее! И все же, если мы когда-либо хотим спасти наши души от погибели, мы должны умереть для нее и для всех ее беспокойных действий. Все пороки, которые были навлечены на нас Адамом, должны быть удалены во Христе. В Его смирении должны умереть наша гордыня и честолюбие; при созерцании Его нищеты должна угаснуть наша жажда земных вещей. Созерцание Его горьких страданий должно покорить наши чувственные похоти; поношения, которые Он претерпел, и полное смирение, с которым Он подчинился презрению мира, должны удержать нас от погони за мирскими почестями и от потакания гневу и страсти.

13. Тот, кто таким образом умер для самого себя, также охотно умрет для мира, его пышности, богатства, почестей и удовольствий, утешая себя теми высшими богатствами, достоинствами и наслаждениями, к которым он допущен верой во Христа. Он становится, поистине, «странником на земле» (Пс. 38:13), но он друг Христов, и Христос утешит его сердце светом Своего лица здесь, и радостью вечной и неизреченной в мире грядущем.

Глава XVI.
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Конфликт постоянно поддерживается в христианине между духом и плотью.

О двух противоположных принципах в сердце истинного христианина апостол говорит под разными именами, а именно: внутренний и внешний человек (2 Кор. 4:16), закон ума и закон греховный (Рим. 7:23), и плоть и дух. «Плоть, — говорит он, — желает противного духу, а дух — противного плоти» (Гал. 5:17).


I see another law in my members, warring
against the law of my mind.—Rom. 7:23.


2. Когда Дух побеждает плоть, тогда человек живет в новой природе и находится в Боге и во Христе: но когда плоть побеждает Дух и таким образом берет верх, тогда человек живет в дьяволе и в ветхой природе; он находится под властью мира и вне Царства Божьего, и, следовательно, называется плотским. И «помышления плотские суть смерть» (Рим. 8:6).

3. Именно в соответствии с преобладанием одного из этих принципов (плоти или Духа) человек получает свое имя в Писании и называется плотским или духовным. Когда плоть и ее чувственные похоти покорены, это является признаком силы духа и преуспевания человека во внутренней жизни; но если человек побежден плотью, это выдает слабость как его веры, так и духа.

4. Соломон говорит: «Медленный на гнев лучше храброго, и владеющий собою лучше завоевателя города» (Прит. 16:32). Если же ты желаешь быть доблестным победителем и одержать бессмертную победу, победи самого себя; покори свои страсти, умертви свою гордыню, подави свое честолюбие и уничтожь всякую неумеренную похоть, которой ты подвергаешься; и таким образом ты низвергнешь царство сатаны, который посредством таких грехов правит в мире. Многие прославились захватом городов и селений; но, увы! как мало тех, кто в высшем смысле может быть назван победителями мира!

5. Если ты слишком уступаешь плоти, ты губишь свою душу. Безусловно, лучше, чтобы душа победила и чтобы тело также было сохранено, чем если бы тело победило, и оба — тело и душа — погибли вместе.

6. Этот спор, хотя и сопровождается различными испытаниями и трудностями, тем не менее завершится славной победой и небесным венцом: «Будь верен до смерти, — говорит Начальник нашего спасения, — и дам тебе венец жизни» (Откр. 2:10). И ученик, который лежал на Его груди, говорит нам: «Сия есть победа, победившая мир, вера наша» (1 Иоан. 5:4). Ты скажешь, что значит победить мир? Мы отвечаем: это мир внутри нас, который здесь главным образом имеется в виду. Победи самого себя, и тогда победа над миром будет твоей.

7. Некоторые, возможно, будут здесь готовы спросить: «Что, если грех иногда тесно обступает меня и увлекает меня против моей воли; должен ли я быть исключен из числа детей Божьих, согласно тому изречению св. Иоанна: «Кто делает грех, тот от диавола» (1 Иоан. 3:8)? На это нужно ответить: если ты чувствуешь конфликт Духа против плоти и скорбишь о том, что иногда делаешь вещи, которых не хотел бы, это свидетельство того, что среди немощей, которые окружают тебя, твоя вера и твой дух борются против плоти и противостоят ей. Сам св. Павел учит нас, что эта война имеет место даже в благочестивых и верующих душах, когда он говорит: «Но в членах моих вижу иной закон, противоборствующий закону ума моего (то есть новому, внутреннему человеку) и делающий меня пленником закона греховного, находящегося в членах моих» (Рим. 7:23); тем самым заставляя его иногда делать то, чего он не хотел. Желание добра было в нем; но сделать доброе, которого он хотел, он не всегда был способен; поскольку он не мог сам по себе сделать доброе, которого хотел, в то время как делать зло, которого он не хотел, было для него всегда легко. Отсюда он восклицает: «Бедный я человек! кто избавит меня от сего тела смерти?» (Рим. 7:24). И с этим согласуется то, что говорит сам Христос: «Дух бодр, плоть же немощна» (Мф. 26:41; Марка 14:38).

8. Поэтому, до тех пор, пока этот конфликт ощущается в человеке, нельзя сказать, что грех правит в нем; ибо тот, кто постоянно сражается против греха, сопротивляется его борьбе за господство; и грех не может погубить человека, который противостоит попыткам, которые он предпринимает против души.

9. Опыт всех святых подтверждает, что все они имеют грех, согласно слову св. Иоанна: «Если говорим, что не имеем греха, — обманываем самих себя» (1 Иоан. 1:8). Однако не пребывающий грех осуждает человека, а царствующий грех. Грех, с которым мы боремся и на совершение которого мы не даем согласия, не вменяется нам; как говорит св. Павел: «Итак нет ныне никакого осуждения тем, которые во Христе Иисусе живут не по плоти, но по духу» (Рим. 8:1); то есть, которые не позволяют плоти править. Но что касается тех, кто совершенно чужд этой духовной борьбы, этого боя плоти и Духа, они не рождены свыше, но находятся под царствующим влиянием греха; они остаются рабами греха и сатаны и, следовательно, осуждены; ибо «закон духа жизни» не сделал их «свободными от закона греха и смерти» (Рим. 8:2), до тех пор, пока они так позволяют греху властвовать над ними и «царствовать в их смертном теле».

10. Все это проиллюстрировано в Иис. Нав. 16:10. Остаткам хананеев было позволено жить среди детей Израилевых, но не иметь над ними господства; и так Израиль Божий чувствует свои остающиеся несовершенства, но не позволяет им взять верх. Сохранить это превосходство — долг нового человека во Христе, чье имя Израиль (то есть, князь Божий) (Быт. 32:28); и который, как князь, имеет силу с Богом и в конце концов победит.

11. Эта ежедневная борьба с ветхим человеком — обнадеживающее свидетельство существования нового человека; ибо она ясно указывает на то, что в том, кто является ее субъектом, есть два борющихся принципа. Сила духа и победа, следующая за ней, демонстрируют истинного израильтянина; а война духа указывает на реального христианина. Земля Ханаанская, конечно, не может быть завоевана без войны: но когда плоть, подобно хананеям древности, вторгается на территории духа, тогда становится делом духовного и истинного Израиля не подчиняться такому господину; но, после истинного покаяния и отпущения грехов, собрать новые силы во Христе и по благодати Божьей восстать после своего падения, и усердно молить Иисуса, нашего истинного Иисуса Навина, победить для него и в нем духовного хананея, врага его души. Когда это совершается, грешник не только прощен и восстановлен в благоволении, но он также обновлен и укреплен во Христе, своем великом Начальнике в этой духовной борьбе. Поэтому, что касается тех, кто продолжает чувствовать много немощей во плоти и кто не может делать того, что хотел бы, я призываю их держаться Иисуса как искренних кающихся и покрывать свои пятна Его совершенным послушанием. Именно в этом порядке, и только в этом порядке, вменение заслуг Христа становится спасительным и действенным; то есть, когда человек оставляет свой грех и ежедневным покаянием борется против него; исправляет свои прежние потери и остерегается будущих искушений. Но пока грешник остается чуждым сокрушенности сердца из-за прегрешения; пока он продолжает потакать нечестивым склонностям плоти, ничто не может быть более абсурдным, чем полагать, что заслуги Христа вменяются ему; ибо как может кровь Христа принести пользу тому, кто попирает ее? Евр. 10:29.

Глава XVII.







Наследие и владения христиан не от мира сего; поэтому они должны считать себя странниками в нем, пока пользуются земными вещами.

Замысел благословенного Бога при создании временных вещей состоял в том, чтобы они могли удовлетворять телесные нужды человека; и правильно, чтобы они использовались для такой цели и принимались из рук Божьих с благодарностью, сопровождаемой страхом и трепетом. Что касается тех вещей, которые не являются абсолютно необходимыми, будь то золото и серебро, пища и одежда и т. д., они оставлены человеку, чтобы испытать его; так что по тому, как он использует эти объекты, можно обнаружить, как он расположен к Богу, будучи обладателем благ этого мира: будет ли он, с одной стороны, все еще держаться Бога и посреди земных владений держать свой взор постоянно устремленным на те, что должны прийти; или же, отвратив свою любовь от Бога, он привяжется к этому мимолетному миру и предпочтет увядающий земной рай тому, который постоянен и небесен.


We brought nothing into this world, and
it is certain we can carry nothing out. And having
food and raiment, let us be therewith
content.—1 Tim. 6:7, 8.


2. Человек, следовательно, оставлен на свою собственную свободу и выбор, чтобы он мог быть судим впоследствии в соответствии с тем, что он выбрал здесь, и таким образом быть без оправдания в тот день. В согласии с этим принципом было торжественное заявление Моисея народу Израилеву: «Во свидетели пред вами призываю сегодня небо и землю: жизнь и смерть предложил я тебе, благословение и проклятие. Избери жизнь, дабы жил ты и потомство твое» (Втор. 30:19).

3. Вещи этого мира предназначены, таким образом, не для того, чтобы наполнить нас земными наслаждениями и удовольствиями, но чтобы быть тестами и испытаниями нашей верности. В этих испытаниях падение очень легко, как только мы начинаем отвращаться от Бога. Удовольствия этого мира — плоды запретного дерева; от которых Бог предостерегает нас не есть, чтобы наши умы, устремляясь к ним, в конечном итоге не стали находить в них наслаждение, по примеру тех, кто не знает иных удовольствий, кроме тех, что происходят от земных объектов. Эти люди, потакая плоти, превращают пищу, питье и одежду в сети, которыми они отвращаются от Бога.

4. Безусловно, долг каждого истинного христианина — считать себя странником и пришельцем в этом мире; и быть обязанным использовать земные благословения не как средства насыщения похоти или потакания распутству, но для удовлетворения своих абсолютных нужд и потребностей. Мы не должны привязывать свои чувства к этим низшим объектам, но к Тому одному, Кто способен их удовлетворить. Поступать иначе — значит подвергать себя опасным искушениям и, подобно Еве, ежедневно вкушать от запретного дерева. Истинный христианин не сосредоточен на мирских заботах или изысканной пище; ибо его внутренний взор устремлен на тот хлеб, который пребывает в жизнь вечную. Не заботится он и о тонкой и модной одежде; стремясь скорее к одеждам божественного света и одеянию прославленных тел. Короче говоря, все вещи, которые радуют естественного человека в этом мире, являются для истинного христианина лишь множеством крестов и искушений, соблазнов греха и сетей смерти, которые постоянно упражняют его добродетель. Все, что человек использует без страха Божьего, все, что он применяет к простому потаканию своей плоти, не может не действовать как яд для души, как бы приятно и полезно это ни казалось для тела. И все же, вместо того чтобы стремиться познать запретное дерево мирских удовольствий и его различные плоды, человек предается беспечному и бездумному состоянию жизни и уступает похоти плоти, не задумываясь о том, что эта похоть и есть, по сути, запретное дерево.

5. Христианин, с другой стороны, использует все вещи в страхе Божьем, как странник и пришелец на земле; избегая всякого рода излишеств в пище, питье, одежде, домах и других вещах этой жизни, чтобы, неправильно используя их, он не оскорбил как своего Отца на небесах, так и своих собратьев-христиан на земле. Он не будет даже смотреть на запретное дерево, чтобы не быть уловленным; но оком веры он твердо созерцает будущее блаженство души и ради этого блаженства отказывается уступать прихотям развращенной природы. Что пользы телу, что в этом мире оно купается в похотях и удовольствиях, когда через короткий промежуток времени оно должно быть съедено червями и лишено всех своих наслаждений! «Наг я вышел из чрева матери моей, — говорит Иов, — наг и возвращусь» (Иов 1:21). Мы приносим в мир нагое и немощное, бедное и нуждающееся тело; и даже это — добыча смерти; ибо когда мы уходим из этого мира, мы оставляем его позади себя навсегда.

6. Все, чем мы наслаждаемся с момента нашего рождения до периода нашего разложения, — все это хлеб милосердия и скорби, предназначенный для удовлетворения скудных нужд этой смертной жизни. При приближении смерти все снова отнимается у нас, и мы уходим из мира беднее, чем вошли в него. Когда человек входит в мир, он приносит с собой жизнь и тело и находит необходимое убежище, пищу и питье, предоставленные для него; но, просуществовав короткое время, он в одно мгновение лишается всего и оставляет позади себя даже свое тело и свою жизнь. Подумай же, о человек! может ли быть что-либо более жалкое и бедное, более нагое и несчастное, чем человек, когда он умирает, если он не облечен в праведность Христову и не обогащен в своем Боге.

7. Поскольку, следовательно, мы признанно странники и пришельцы здесь и в час разложения должны оставить позади себя всякое земное наслаждение, давайте, по крайней мере, перестанем обременять наши души вещами, которые мы не можем унести из этого мира и использование которых ограничено только этой жизнью. Не есть ли это род безумия — копить богатства для бренного тела, для тела, которое мы должны оставить позади себя и которое не может никоим образом наслаждаться богатством в будущем? (Луки 12:20, 21). Неужели мы не знаем, что есть другой и лучший мир, другое тело и другая жизнь, и что, как бы мы ни выглядели в глазах людей, мы в очах Божьих лишь странники и пришельцы на земле? (Пс. 38:13; Лев. 25:23). «Вы, — говорит Господь, — странники и пришельцы у Меня», то есть перед Моими очами, хотя вы, может быть, и не помните об этом.

8. Если же мы странники и пришельцы, то из этого следует, что наша страна и наш дом должны быть в другом месте. Это будет наиболее очевидно для нас, если мы сравним время с вечностью, видимый мир с невидимым, земную скинию с небесной, и вещи бренные и погибающие с теми, что долговечны и вечны. Такое сравнение даст нам должное понимание времени и вечности и приведет нас к тому, чтобы созерцать оком веры такие вещи, которые остаются совершенно неизвестными для немыслящего множества. Именно из-за отсутствия этого размышления так многие становятся распущенными и беспорядочными в своих нравах, валяются в грязи земных удовольствий и топят себя в алчности и мирских заботах. Именно из-за отсутствия этого размышления большая часть человечества, как бы ни были они проницательны и хитры в погоне за вещами этого мира, слепы и нечувствительны к заботам бессмертной души. Они настолько предаются этой жизни, что считают ее самой восхитительной, лучшей и благороднейшей из всех; в то время как истинный христианин, напротив, считает ее изгнанием, юдолью плача, местом страданий, глубокой и темной темницей.

9. Отсюда следует, что те, кто любит этот мир и ищет в нем свое счастье, не превосходят даже бессловесных тварей в мудрости или разумении; и как они живут, так они и умирают, подобно животным (Пс. 48:13, 21). Они совершенно слепы в том, что касается внутреннего человека; они даже не думают о небесных и вечных вещах; они никогда не радуются в Боге, но только в низких и грязных удовольствиях, доставляемых этим миром. Именно в земных вещах они ищут свой покой и свое наслаждение; и, получив желаемое после многих трудов и усилий, они спокойно садятся и поздравляют себя со своими владениями. Жалкие, несчастные люди! слепые и нечувствительные к грозным заботам своего вечного спасения! здесь они довольно лежат во тьме невежества, чтобы вскоре удалиться отсюда во тьму смерти и осуждения (Луки 1:79).

10. Чтобы лучше познакомиться с природой нашего паломничества здесь, мы должны непрестанно размышлять об примере, оставленном нам Искупителем, и усердно следовать за Ним как в Его жизни, так и в учении. Он дал нам безошибочный образец всеобщей святости. Он наш капитан и наш проводник; и с Его жизнью и нравами наши жизни и нравы должны быть сообразованы. Иди же, и взирай на Него; на Того, Кто, будучи величайшим из всех людей, добровольно избрал ту жизнь, в которой не было ничего великого; жизнь ничтожества, нищеты и презрения к чести, богатству и удовольствиям, тройственному божеству этого мира. Все эти вещи, которым мир приносит жертву, Господь презирал; ибо Он Сам сказал: «Сын Человеческий не имеет, где приклонить голову» (Мф. 8:20).

11. Таким же был и характер Давида; который до своего возвышения на престол был беден и презираем; и который, будучи сделан царем, считал все свое царское великолепие ничем по сравнению с вечной жизнью и Царством Божьим, к которому он был призван. «Как вожделенны жилища Твои, Господи сил! — говорит он. — Истомилась душа моя, желая во дворы Господни; сердце мое и плоть моя восторгаются к Богу живому». — «Один день во дворах Твоих лучше тысячи» (Пс. 83). Как если бы он сказал: я обладаю, конечно, царством и имею людей, подвластных моему правлению; я обладаю царскими дворцами и твердыней Сиона; но что все это в сравнении с Твоей скинией, о Господи сил? Так же и Иов находил утешение в своем Искупителе (Иов 19:25).

12. Ни Петр, ни Павел, ни кто-либо из апостолов не искали богатств этой жизни, но направляли свое внимание на те, что были отложены в другом и лучшем мире. Поэтому они свободно приняли презираемую жизнь Христа, ходя в Его милосердии, смирении и терпении; презирая землю и торжествуя над миром, его сетями и его соблазнами. Они молились за тех, кто проклинал их; они благодарили тех, кто поносил их; они благословляли тех, кто злословил их (1 Кор. 4:12; Деян. 5:41). Когда их преследовали, они прославляли Бога; когда их бичевали, они были непоколебимо терпеливы, исповедуя, что «многими скорбями надлежало им войти в Царствие Божие» (Деян. 14:22); и когда их убивали, они молились (вместе с Христом, их Главой): «Отче! прости им» (Луки 23:34); «не вмени им греха сего» (Деян. 7:60). Так они были, с одной стороны, мертвы для всякого гнева и мести; для горечи, честолюбия и гордыни; для любви к миру и к своей собственной жизни также; в то время как, с другой стороны, они жили во Христе и в Его любви, в Его кротости и смирении, Его терпении и Его покорности. Они, поистине, оживотворены во Христе верой, те, кто так живет.

13. Для любителя мира этот превосходный путь жизни неизвестен; ибо что касается тех, кто не живет во Христе и не знает, что истина в Нем, те все еще мертвы в своих грехах; мертвы в гневе и ненависти, в зависти и алчности, в гордыне и мести; и до тех пор, пока они так продолжают, они находятся в состоянии нераскаянности и не были оживотворены верой в Иисуса, какими бы ни были их хвастовства. Но истинные ученики Христа знают, что это долг — следовать по стопам своего божественного Учителя (1 Пет. 2:21) и быть сообразованными с Его жизнью, как с высшим и первоначальным образцом всякой добродетели и благости. Одним словом, жизнь Христа — их пример; Он Сам — их книга, откуда они черпают все твердое и существенное учение, что касается как жизни, так и доктрины. Такие люди провозглашают вместе с апостолом: «Мы смотрим не на видимое, но на невидимое: ибо видимое временно, а невидимое вечно» (2 Кор. 4:18). И со святыми мужами древности они объединяются, говоря: «Не имеем здесь постоянного града, но ищем будущего» (Евр. 13:14).

14. Если же из обзора всех этих соображений очевидно, как оно, безусловно, и есть, что в этом мире мы странники и не имеем постоянного места, то из этого следует, что мы были созданы не ради земных вещей как конечной цели нашего бытия; но что для нас остаются другая страна и другие жилища, ради достижения которых мы не должны колебаться пожертвовать сотней миров или даже самой жизнью. Это темы, над которыми истинный христианин постоянно размышляет с удовольствием; и его радость в том, что здесь он не имеет постоянного града, но создан для жизни вечной. Но как печально состояние тех, кто, будучи полностью занят погоней за вещами этой жизни, обременяет свои души сокрушительным весом мирской суеты и тем самым подвергает их бесконечной погибели.

Глава XVIII.
















Показывающая, сколь сильно Бог оскорбляется, когда человек предпочитает вещи временные вечным; и сколь велико зло, когда наши привязанности цепляются за тварь, а не за Творца.

Многие есть в наши дни, кто под прикрытием религии ищет земных и плотских вещей; кто проявляет больше усердия, чтобы стать великими и богатыми посредством Евангелия, чем чтобы быть добрыми и счастливыми. Они любят «больше славу человеческую, нежели славу Божию» (Иоан. 12:43). Они предпочитают потакать плоти в ее греховных склонностях, нежели привести ее к истинному покаянию и сокрушенности духа. Но характер истинного христианина противоположного рода. Он больше заботится о вечных, чем о временных вещах; он ищет славу, которая пребывает, больше, чем ту, которая проходит; он жаждет небесных и невидимых богатств, а не тех, что земные и видимые. Короче говоря, он умерщвляет и распинает плоть, чтобы дух мог жить.


And the anger of the Lord
was kindled; and the fire of the Lord burnt among them,
and consumed them, etc.—Numb. 11:1.


2. Суть христианства — следовать за Христом. Поэтому нашей главной заботой должно быть подражание примеру, который Он оставил нам. Наши мысли и действия, наши желания и труды — все должно заканчиваться достижением этого «одного на потребу», как нам прийти ко Христу; как быть спасенными Им и соединенными с Ним на всю вечность.

3. Никогда мы не должны переставать размышлять о том бесконечном блаженстве, к которому мы призваны; но радостно ожидать разложения наших земных тел и перехода к тому наследию, которое сохраняется на небесах для нас.

4. Посредством этих средств, которые приучают душу все больше и больше к присутствию Божьему, в человеке зарождается святая жажда вечных вещей; в то время как желание земных объектов, которое ненасытно по своей природе, в то же время мощно сдерживается. Этому учит св. Павел в том драгоценном изречении: «И все, что вы делаете, словом или делом, все делайте во имя Господа Иисуса Христа, благодаря через Него Бога и Отца» (Кол. 3:17).

5. Имя Божье, во имя Которого все должно быть сделано, есть честь, хвала и слава Божья (Пс. 47:11). К этой великой цели человеческой жизни должны стремиться все наши дела; ибо тогда они совершаются в Боге (Иоан. 3:21) и последуют за нами в благословенную вечность (Откр. 14:13).

6. Одним словом, Всемогущий Бог, наше главное и суверенное Благо, должен быть принципом и целью всех наших замыслов, если мы не хотим лишиться вечного спасения. Поэтому св. Павел говорит: «Ты же, человек Божий, убегай сего» (1 Тим. 6:11); а именно: алчности и любви к миру. Он называет христианина «человеком Божьим», потому что он рожден от Бога и живет в Боге, и поэтому является сыном и наследником Божьим; как, с другой стороны, человек мира есть тот, кто живет в согласии с миром, кто «имеет в сей жизни свою долю, и чрево которого наполняешь ты из сокровищницы Твоей» (Пс. 16:14). От этих сетей христианин обязан тщательно убегать и стремиться к праведности, благочестию, вере, любви, терпению, кротости; и держаться вечной жизни, к которой он призван.

7. Когда человек отказывается руководствоваться этими спасительными максимами, он неизбежно впадает во всякого рода чудовищные и дерзкие грехи и в конце концов будет наказан вечным огнем. См. для иллюстрации Числ. 11:1.

8. Наводнения и война, голод, мор и пожары, следует помнить, являются наказаниями, налагаемыми Богом из-за того, что мы предпочитаем вещи временные вечным; и потому что мы больше заботимся о слабом и погибающем теле, чем о нетленной, бессмертной душе. Все это выдает высочайшую неблагодарность и открытое презрение к благословенному Богу, заслуживающее того, чтобы быть посещенным наказаниями как здесь, так и в будущем. Ибо разве не отставляет человек таким поведением всемогущее, вечное Существо, от Которого он получает и свое тело, и свою душу; и не превращает ли он немощную тварь в идола, которому он отдает свою любовь и привязанность? Тот, кто любит тварь больше, чем Творца, и вещи преходящие больше, чем те, что вечны, предлагает, безусловно, высочайшее возможное оскорбление своему Создателю и противостоит великому замыслу христианской религии.

9. Несомненно, правда, что все творения Божьи хороши сами по себе; но когда люди начинают привязывать к ним свои чувства и своей нерегулярной любовью превращать их, так сказать, в идолов, они тогда становятся мерзостью в очах Божьих и справедливо причисляются к самым отвратительным изображениям из золота и серебра.


10. Что еще может произойти от плотской любви к миру, кроме ада и осуждения! Рассмотрите случай Содома и Гоморры (Быт. 19:24) и тот, что в Числ. 11:1, уже упомянутый. Это иллюстрации вечного огня и осуждения, которые должны последовать за отвержением Бога.

11. Любовь и радость, богатство и почести истинного христианина ограничены только самой вечностью; ибо «где сокровище ваше, там будет и сердце ваше» (Луки 12:34). От похоти и любви к миру, напротив, ничего не может произойти, кроме вечного осуждения. «Мир проходит, и похоть его, а исполняющий волю Божию пребывает вовек» (1 Иоан. 2:17): и поэтому св. Иоанн призывает верных полностью отвратить свои чувства от мира; говоря: «Не любите мира, ни того, что в мире» (1 Иоан. 2:15). Эти и подобные соображения мощно убеждают нас в том, что Бог не позволит нам привязывать свои чувства к какой-либо твари вообще.

12. Но это станет более полно ясным из следующих размышлений:


I. Любовь есть само сердце человека и самая благородная из всех его привязанностей; следовательно, она принадлежит только Богу, как высшему объекту и суверенному Благу.

II. Это абсолютное безумие — любить временные вещи, которые не могут любить нас; тогда как бесконечно благословенный Бог заслуживает того, чтобы Его любили одного, поскольку из чистого принципа любви Он создал нас для вечной жизни и, с той же целью, искупил и освятил нас.

III. Подобное естественно любимо подобным. Поэтому Бог создал нас по Своему образу, чтобы мы могли любить Его; и чтобы, после Него Самого, мы могли любить нашего ближнего, созданного по тому же образу.

IV. Человеческая душа напоминает зеркало, представляющее каждый объект безразлично, который помещен перед ним, будь то небесный или земной. Поэтому обрати свою душу полностью и только к Богу, чтобы этот образ мог быть полностью выражен в ней.

V. Патриарх Иаков, живя в Месопотамии, далеко от своей родной земли, никогда не оставлял своего намерения вернуться и, наконец, после двадцати лет службы, потребовал своих жен и плату; и, ободренный воспоминанием о месте своего рождения, вернулся туда. Так и твоя душа, посреди различных занятий этой жизни и суеты внешних дел, должна томиться без конца по своей небесной отчизне.

VI. Человек становится либо лучше, либо хуже от того, что он любит. Тот, кто любит Бога, свободно приобщается к божественной добродетели и благости, которые пребывают в Нем; но тот, кто любит мир, оскверняется всеми теми грехами и злом, которые сопровождают его.

VII. Когда царь Навуходоносор (Дан. 4:30) был слишком контролируем любовью к миру, он потерял самый облик человека и выродился в облик зверя. Так все люди, изглаживая из своих сердец образ и любовь Божью, преображаются, что касается их внутреннего человека, в природу скотов. Ибо, безусловно, те, кто полностью предают себя любви к этому миру, не лучше.

VIII. Наконец, то, что человек любил здесь и носил в своем сердце, проявится в нем в будущем; и с этим он соединится навеки, будь то Бог или мир. Если в этой жизни объектом его любви был мир, то в будущем он никогда не оставит его, но станет его смертью и мучителем во веки веков.

Глава XIX.
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Тот, кто более всего осознает свою нищету, наиболее угоден Богу; и это христианское познание своей нищеты побуждает его искать благодати Божией.

Эти утешительные слова наш благодатный и милосердный Бог изрек через пророка, чтобы ободрить наши сердца, когда они более всего угнетены нищетой и скорбью. Не стыдись же быть сокрушенным духом и уничиженным в собственных глазах. Смири себя во прахе и сочти себя недостойным всякой благодати и милости; так ты будешь возвышен из своей низости и обретешь во Христе принятие Всемогущим Богом.


To this man will I look, even
to him that is poor and of a contrite spirit, and trembleth at my
word.—Isaiah 66:2.



2. Тот, кто в собственных глазах все еще представляет собой нечто, не является должным образом смиренным и подавленным в своем сердце; и он не может ожидать, что на него обратит внимание Тот, Кто взирает лишь на нищих и сокрушенных. «Ибо, — говорит апостол, — кто почитает себя чем-нибудь, будучи ничто, тот обольщает сам себя» (Гал. 6:3): и причина этого в том, что Бог есть «все во всем», и только Он один; а творение, следовательно, должно стать чистым и пустым ничем. Столь велика и практична эта истина, что человек должен не только верить в нее сердцем, но и выражать ее в своей жизни и поведении.

3. Если ты когда-либо вознамеришься воздать всю славу и честь Богу, чтобы Он был «все во всем» и только Он один, ты непременно должен сам стать ничем в собственных глазах; и иметь весьма низкое мнение о себе и о своих успехах в духовных вещах. Ибо как возможно, чтобы Бог был «все во всем», пока ты сам продолжаешь оставаться чем-то? Этим самовозвышением ты посягаешь на суверенитет Божий и присваиваешь себе то, что по праву принадлежит Ему и является Его прерогативой. «Пред Господом, — сказал Давид Мелхоле, которая упрекала его, — я буду еще более уничижаться и буду ничтожным в глазах моих» (2 Цар. 6:21, 22).

4. Человек, который хочет быть чем-то, — это материал, из которого Бог обычно делает ничто; но тот, напротив, кто любит слыть ничем и в собственном суждении является таковым, — это материал, из которого Всемогущий делает нечто. Тот, кто хочет быть мудрым в собственном мнении, — это материал, из которого Бог делает глупца; а тот, кто истинно осознает свою глупость и ничтожность, — это то, из чего Бог формирует мудрого и великого человека. Тот, кто пред Господом искренне признает себя величайшим и самым жалким из грешников, является в очах Божиих первым и величайшим из всех людей. Тот, кто считает себя первым из грешников, будет почтен Господом как первый из святых. Мф. 23:12; Лк. 1:52.

5. Это то смирение, которое Бог возвышает; та нищета, на которую Он взирает; то ничто, из которого Он творит нечто. И как при сотворении славное устроение неба и земли было произведено из ничего, так и человек должен быть приведен к глубокому осознанию своей низости и ничтожности, если когда-либо он будет возвышен до славы и достоинства.

6. Размышляй о примере Давида, чью нищету Бог созерцал и которому Он даровал богатейшие дары Своей благодати. Рассмотри также пример Иакова, который исповедал: «Недостоин я всех милостей и всех благодеяний, которые Ты сотворил рабу Твоему» (Быт. 32:10).

7. Но прежде всего прими к сердцу пример Христа, великого и безупречного образца христианина. Он был унижен ниже самых ничтожных людей; стал червем и проклятием ради нас (Пс. 21:7), презренным и отверженным людьми (Ис. 53:3). Но чем ниже Он опускался, тем выше Он впоследствии вознесся, когда получил имя, которое выше всякого имени.

8. Но кто этот блаженный и кроткий, который есть ничто в собственных глазах? Это тот, кто внутренне и в своем сердце считает себя недостойным никакого божественного блага, будь то телесного или духовного. Ибо тот, кто приписывает что-либо себе, считает себя чем-то; и поэтому он дальше всех отстоит от божественной благодати и от этого нового творения. Столь разрушителен дух самости, что он делает даже благодать недейственной и закрывает доступ к тому, что содержит в себе все вещи. Ибо если человек считает себя достойным чего-либо, то он не принимает все как свободный дар из рук Божиих. Все, что мы есть, однако, — это благодать, а не заслуга; и мы не можем назвать своим ничего, кроме наших грехов, нашей беспомощности и нашей нищеты. Все остальное принадлежит Богу.

9. Человек, рассматриваемый сам по себе, то есть независимо от Бога, Которым он существует, есть не более чем тень. И как тень дерева постоянно сообразуется с деревом, от которого она зависит, так и человек должен сообразовываться с волей Божией, от Которого он имеет саму свою жизнь и бытие; как говорит апостол: «Ибо мы Им живем и движемся и существуем» (Деян. 17:28). Правда, плод иногда появляется в тени дерева; однако он не принадлежит тени, но дереву: так и все добрые плоды, которые могут проявляться в твоей жизни и поведении, суть произведение не тебя самого и твоих способностей, но одного лишь Бога, Который есть первоначальный источник, откуда исходят все добрые плоды. И как яблоко растет не из той грубой субстанции — древесины, которую видит глаз, но из семенной силы, которую содержит дерево и которая приводится в действие свыше; так и новый человек и плод, который он приносит, произрастают не из чего-то грубого и видимого глазу, но из сверхъестественного и невидимого семени.

10. Итак, человек по природе — сухое дерево; но Бог есть его сила, посредством которой жизнь обновляется в нем, и он сам становится тучным и зеленеющим в доме Божием. Бог есть «крепость жизни нашей» (Пс. 26:1), говорит псалмопевец: и поэтому мы «принесем много плода, пока пребываем во Христе» (Ин. 15:5).

11. Когда человек таким образом несчастен и беден в собственных глазах и не имеет в мире ничего, на что можно было бы уповать, кроме чистой благодати Божией, явленной во Христе Иисусе, тогда Бог милостиво «взирает на него». Это божественное взирание должно быть понято в божественном смысле. Взгляд или лик Божий — это не то, что лик человеческий, лишенный жизни и силы: но он сопровождается живой силой и влиянием, которые поддерживают и оживляют слабого и кающегося грешника. И как никто, кроме смиренных и сокрушенных, не способен к этому небесному взиранию; так чем полнее они принимают утешение, которое дарует Бог, тем менее они считают себя достойными его. Такой человек считает себя недостойным всех благословений, божественных и земных. Он говорит вместе с Иаковом: «Недостоин я всех милостей и всех благодеяний, которые Ты сотворил рабу Твоему»: ибо смотри, с тех пор как Ты дал мне Твоего Сына Иисуса Христа, я прихожу с двумя станами, с благословениями благодати и славы (Быт. 32:10). И поистине, если бы человек пролил море слез, этого было бы отнюдь недостаточно, чтобы купить или заслужить малейшую часть небесного утешения: благодать Божия не может быть заслужена людьми, которые не заслуживают ничего, кроме гнева и вечного осуждения.

12. Всякий, кто таким образом в вере знакомится со своей нищетой, поистине является одним из тех нищих и сокрушенных людей, на которых милостиво взирает Господь. Без этого предварительного сокрушения сердца человек не может ожидать, что насладится этим блаженным взиранием Божиим, равно как и той благодатью и добротой, которая обещана только нищим духом. Этой немощью и нищетой хвалится апостол, когда говорит: «Если должно мне хвалиться, то буду хвалиться немощью моею» (2 Кор. 11:30): и он добавляет причину: «чтобы обитала во мне сила Христова» (2 Кор. 12:9). Ибо столь велика милость Божия, что Он не хочет видеть дело рук Своих разрушенным: но чем слабее творение само по себе, тем более оно поддерживается силой Всемогущего Существа. Ибо в немощи творения сила Божия возвеличивается, как Господь объявил Павлу: «Довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи».

13. Чем более ничтожным и жалким, следовательно, является христианин в собственном мнении, тем свободнее Бог взирает на него, к большему проявлению богатства Своей славы. И, даруя это небесное утешение, Он вовсе не смотрит на заслуги человека, но лишь на его нужду и бедность. И это утешение никоим образом не может быть сравнено с каким-либо человеческим утешением, все из которых оно бесконечно превосходит. В таком смысле, значит, Бог взирает на сокрушенного человека и утешает его дух.

14. Под «нищим и сокрушенным человеком» не следует понимать человека, который беден во внешнем смысле этого слова или который совершенно лишен человеческой помощи и поддержки; но это тот нищий человек, который трудится под бременем своих грехов и скорбит о них. Если бы греха не было в мире, не было бы и нищеты: но теперь никакая нищета не может постичь человека, чтобы он все еще не был достоин гораздо большего (Пс. 102:10). Далеки же будем от того, чтобы скорбеть, потому что нам не даровано много земных благ; поскольку мы не достойны даже малейшего из них, нет, даже самой жизни. Наша плоть и кровь могут счесть это суровым словом; однако каждый кающийся грешник должен быть строгим судьей в своем собственном деле и не должен делать ни малейшего послабления своим плотским склонностям. Таков порядок, в котором мы должны обрести милость и благодать Божию.

15. И чем теперь хвалиться человеку, или какой язык он должен использовать, когда открывает свои уста? Лучшее, что он может сделать, — это просто сказать: «Господи, я согрешил; помилуй меня!» И, поистине, Сам Бог не требует от человека ничего иного, кроме того, чтобы он смиренно оплакивал свой грех и в нелицемерном языке покаяния молил о прощении. Всякий, кто пренебрегает этим, может быть назван пренебрегшим лучшей и самой необходимой частью своего существа. Не плачь поэтому, о человек! о своем теле, что оно нагое и больное, терзаемое голодом и холодом, оскорбляемое и преследуемое; или потому, что оно заключено в узы и темницу: но смири себя пред Господом и оплакивай горестное состояние своей души, которая вынуждена обитать в столь жалком доме, как твое тело, — доме греха и смерти. «Бедный я человек!» — говорит апостол, — «кто избавит меня от сего тела смерти?» (Рим. 7:24). Это свободное и христианское признание твоей собственной внутренней нищеты, эта богоугодная скорбь, эта жажда божественной благодати, эта вера, опирающаяся только на Христа, открывают во Христе дверь благодати, через которую Бог входит в твою душу. «Итак будь ревностен и покайся. Се, стою», — говорит Господь, — «у дверей и стучу: если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему, и буду вечерять с ним, и он со Мною» (Откр. 3:20): кая вечеря есть не что иное, как отпущение грехов, сопровождаемое небесным утешением, жизнью и блаженством. Это дверь веры (Деян. 14:27), через которую Господь в должное время входит в душу; и после того, как день трудов и скорбей окончен, освежает ее светом Своего лица. Тогда «милость и истина встретятся, правда и мир облобызаются; истина возникнет из земли, и правда приникнет с небес» (Пс. 84:11, 12). Тогда та женщина, та бедная грешница, но теперь кающаяся, помазывает ноги своего Господа, омывает их слезами и отирает волосами головы своей, выражая тем самым все признаки нелицемерного и глубокого смирения (Лк. 7:37). Тогда духовный священник (Откр. 1:6) в святых одеждах веры приносит истинную жертву, а именно сокрушенный и смиренный дух, с фимиамом истинного покаяния и молитвы (Пс. 50:19). Тогда применяется истинная освященная очистительная вода (Чис. 8:7) — слезы, которые заставила течь скорбь о грехе; и теперь, через веру и силой крови Христовой, духовный израильтянин омыт и очищен.

16. И таким образом, о христианин! видно, как через чувство твоей собственной нищеты и через веру во Христа, сопутствующую ему, ты можешь достичь благодати и милости Божией. В заключение, чем более жалким и несчастным кто-либо является в собственном суждении, тем дороже он любим Богом и тем более милостивым будет взирание, которое Господь дарует ему.

Глава XX.
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Истинно христианская скорбь о грехе способствует ежедневному исправлению жизни человека, делает его пригодным для Царствия Божия и готовит его, во все возрастающей степени, к жизни вечной.

Истинное христианство состоит исключительно в чистой вере, любви и святой жизни. Эта святость жизни проистекает из истинного покаяния, скорби и самопознания; так что человек не только все больше и больше чувствует свои недостатки и несовершенства, но и исправляет их, и в этом порядке через веру приобщается к праведности и святости Христовой (1 Кор. 1:30).


Godly sorrow worketh repentance to salvation
not to be repented of: but the sorrow of the world
worketh death.—2 Cor. 7:10.


2. Но чтобы регулировать великое дело спасения с лучшим порядком и тщательностью, ты должен теперь ходить в покорном и сыновнем страхе Божием, остерегаясь всего, что могло бы потворствовать плоти. «Все мне позволительно», — говорит апостол, — «но не все полезно» (1 Кор. 6:12); то есть «не все назидает» (1 Кор. 10:23). Как послушное дитя, ограниченное домом отца, даже не пытается следовать своему собственному нраву во всем; но, не желая огорчить своего родителя, соблюдает его волю и желание: так истинный христианин и дитя Божие будет вести себя в доме Отца своего столь осторожным образом, чтобы не позволить своим чувствам никакой незаконной свободы. Он не будет ни делать, ни говорить ничего, не посоветовавшись прежде со своим Отцом на небесах, под чьим оком он постоянно живет, зная, что Он вездесущ.

3. Большинство людей живут без всякого страха Божия, свободно предаваясь мирским удовольствиям и удовлетворению. Они не хотят принять во внимание, что гораздо лучше иметь постоянный страх Божий, укорененный в сердце, чем постоянную радость мира. Ибо как страх Божий есть начало мудрости и порождает серьезный склад ума; так радость этого мира гасит все добрые впечатления и изгоняет истинную мудрость из сердца, вместе со всяким богобоязненным страхом и благочестием.

4. Ежедневным покаянием и умерщвлением плоти человек ежедневно обновляется в образе Божием; ибо «если внешний наш человек и тлеет, то внутренний со дня на день обновляется» (2 Кор. 4:16); и часто посреди своих скорбей он посещается вкусом небесной радости и сладости. Тогда как удовольствие и радость мира всегда сопровождаются тяжестью сердца и внутренним жалом уязвленной совести. Если бы люди были более чувствительны к печальным последствиям, проистекающим из мирского удовольствия, и особенно к той сырости, которую оно накладывает на небесное утешение, они, безусловно, страшились бы всех распущенных и мирских наслаждений: поскольку тем самым благодать благочестия гасится, а душа отвлекается от тех более чистых удовольствий, которые дает Евангелие Христово.

5. Есть две вещи, которые предотвращают тех, кто серьезно размышляет о них, от влияния как мирских удовольствий, так и внешних бедствий. Одна — это вечная мука проклятых; всякий, кто искренне размышляет о ней, почти не найдет возможным быть совершенно веселым на манер мира. Другая — это вечная радость блаженных на небесах. Всякий, кто имеет здравое представление о столь счастливом состоянии, никогда не будет сильно взволнован бедствиями настоящей жизни; и это проистекает из размышления о вечности тех божественных наслаждений. Но столь велика легкомысленность наших сердец, что она препятствует нам в каком-либо серьезном размышлении на столь важную тему. И поэтому неудивительно, что мы лишены как этого спасительного сокрушения и скорби, так и неведения обо всех небесных радостях и утешениях.

6. Прерогатива истинного христианина — быть, с одной стороны, лишь скупо, если вообще, тронутым земными вещами или временными преимуществами; а с другой — быть более глубоко впечатленным радостями Бога и жизни вечной. Также он не является чрезмерно подавленным в настоящих невзгодах, которые могут постичь его; но потеря души огорчает его до самого сердца, и он считает ее достойной долгого плача. Что касается преходящего утешения этой жизни, он знает, что его нельзя назвать потерей, поскольку он получит стократ за него в мире грядущем. Но когда душа однажды отвергнута, она никогда не может быть восстановлена.

7. Блажен человек, который затронут богоугодной скорбью и вкушает то небесное утешение, которое следует за ней. Но, увы! как много времени мы проводим в мирской радости и веселье, когда у нас есть большие основания оплакивать нашу собственную нищету и нищету других! Нет истинной свободы, нет твердого восторга, нет существенного удовлетворения, кроме как в страхе Божием и в спокойной, безмятежной совести. Но это благословение никогда не может существовать без веры и без святой жизни и общения. Эта вера, сопровождаемая богоугодной скорбью, ежедневно продвигается все больше и больше, чтобы исправлять наши ошибки и несовершенства. Всякий, кто пренебрегает этим ежедневным исправлением своей жизни и нравов, тратит самую драгоценную часть своего времени, которую он должен был бы использовать, чтобы обеспечить интересы своей бессмертной души. Он — противник новой жизни; он препятствует Царствию Божию в самом себе; и он никогда не может быть исцелен от слепоты и ожесточения своего сердца, пока он остается в этом состоянии.


8. Из этого следует, что только тот заслуживает имени благоразумного и мудрого человека, кто тщательно избегает всего, что он понимает как препятствие к исправлению своей жизни и к совершенствованию себя в небесных дарах и благодатях. Счастлив тот, кто не только избегает таких вещей, которые вредны для его тела и имущества, но также гнушается теми, которые препятствуют душе в ее духовном прогрессе.

9. Будь поэтому мужественным, о человек, и переноси трудности как добрый воин Христов! (2 Тим. 2:3). Злая привычка ума должна быть преодолена доброй. Это увещевание апостола: «Не будь побежден злом, но побеждай зло добром» (Рим. 12:21). Исцеление твоей души не невозможно. Рассмотри, в первую очередь, свои собственные развращения и суди их строго, прежде чем ты осмелишься порицать ошибки своего ближнего. Не будь слишком поспешным в увещевании и исправлении других; но стремись исцелить сначала свои беды дома, прежде чем ты приступишь к исправлению тех, что за рубежом.

10. Иди же, о христианин, и учись уроку ежедневного покаяния, скорби и сокрушения сердца. Если мир презирает тебя по этой причине и порицает это спасительное упражнение как заблуждение и как меланхолию, не беспокойся о таких бедных и пустых размышлениях. Скорби лучше о том, что ты действительно называешься христианином, но что ты еще не достиг той строгости жизни и чистоты нравов, которых требует Евангелие. Переноси презрение мира с христианской стойкостью и размышляй об особом благе, которое отсюда проистекает для всей практики истинной религии. Ибо, если ты презираем миром, тогда Бог готов поддержать тебя свежими запасами жизни и утешения, согласно Его собственному заявлению: «Я живу в высоте небес и во святилище, и также с сокрушенными и смиренными духом, чтобы оживлять дух смиренных и оживлять сердца сокрушенных» (Ис. 57:15).

11. Невозможно, чтобы божественная и мирская радость в одно и то же время пребывали в сердце человека; столь они противоположны друг другу и столь несовместимы по своей природе, причинам и следствиям. Радость мира порождается в процветании; но та, что от небес, возникает посреди крестов и невзгод.


12. Правда, это противно склонности природы — радоваться во время невзгод, как, кажется, намекает сам апостол: «Мы скорбящие, но всегда радующиеся; мы нищие, но многих обогащаем; мы ничего не имеющие, но всем обладающие» (2 Кор. 6:10). Но тогда не менее верно, что благодать Божия очищает нашу природу и делает ее пригодной для таких духовных упражнений. И именно после этого изменения апостолы радовались, потому что они «удостоились принять бесчестие за имя Господа Иисуса» (Деян. 5:41).

13. Христианин стал по благодати Божией новым творением, и поэтому скорби этой жизни становятся легкими для него. Апостол объявил, что он даже «хвалится скорбями» (Рим. 5:3). Как страдание является тяжким бременем для ветхого человека, так оно дает легкость и радость новому человеку во Христе. Опять же, та радость, которая свыше, бесконечно превосходит ту, которая снизу. Более того, само поношение и презрение, которое христианин переносит ради Христа, сопровождается тайным удовлетворением: и причина, по которой мы столь мало затронуты этими небесными посещениями, заключается в радости мира, к которой мы все еще слишком пристрастны.

14. Истинно смиренный человек считает себя достойным всякого рода страданий и недостойным никакого божественного утешения: но чем более недостойным он считает себя в истинном сокрушении духа, тем более он посещается благостью Божией. И чем больше он плачет о своем грехе, тем больше он отвыкает от мирских наслаждений; ибо весь мир постепенно становится для него бременем и горьким бедствием.

15. Человек, который серьезно рассматривает себя и свое внутреннее состояние, находит больше причин скорбеть, чем радоваться. И когда он оглядывает жизни других, он, несомненно, встретит множество объектов, достойных жалости или сострадания, нежели ненависти и зависти. Почему Христос плакал над Иерусалимом, даже над тем Иерусалимом, который преследовал и убивал Его? (Лк. 19:41). Поистине, их грех и слепота были очевидной причиной этого. И в этом Он также оставил нам образец и с глубоким чувством научил нас, что ничто в мире не должно более сильно растоплять нас в слезах и сострадании, чем наши собственные грехи и нераскаянность и плотская беспечность, которые повсюду изобилуют.

16. Если бы человек так же часто вращал в своем уме, что он должен непременно умереть и предстать пред судилищем Божиим, как он думает о заботах этой жизни и о том, как обеспечить их, безусловно, он был бы гораздо более серьезным в своем общении, более прилежным в исправлении своей жизни и более ревностным во всех обязанностях покаяния. Если бы он, более того, припомнил невыразимые и вечные муки ада, следующие, как они следуют, за коротким наслаждением грехом; это размышление сделало бы для него горькими сладости этого мира и, в сравнении, сделало бы все скорби этой жизни приятными и легкими для него. Но увы! соблазны плоти столь сильны и преобладающи, а наши уступки в их пользу столь поспешны, что мы редко поддаемся таким серьезным размышлениям, как эти.
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17. В целом, это должно быть ежедневным размышлением христианина: если его тело нежится в похоти и роскоши; если плоти потакают и удовлетворяют ее неумеренные прихоти; тогда жизнь духа теряет свою силу и, если не будет своевременно поддержана, зачахнет до смерти и разрушения. Тогда как, если плоть распята со своими похотями и желаниями, дух живет и набирается силы. Одно есть смерть другого. Если, следовательно, дух должен жить в тебе, тогда твое тело должно быть непременно сделано духовной жертвой (Рим. 12:1) и должно духовно умереть для мира и для всякого сообразования с ним.

18. Это была постоянная практика всех святых, от начала мира до сих пор. Они с благодарением ели и пили хлеб и чашу слез, согласно тому заявлению Давида: «Ты напитал их хлебом слезным и напоил их слезами в большой мере» (Пс. 79:6). И в другом псалме: «Слезы мои были для меня хлебом день и ночь» (Пс. 41:4). Опять же: «Я ел пепел, как хлеб, и питье мое растворял слезами» (Пс. 101:10).

19. Это был «хлеб насущный» всех святых до сего дня; однако он был подслащен для них, так как вера была смешана с ним. Это та богоугодная «печаль ради Бога производит неизменное покаяние ко спасению» (2 Кор. 7:10).

20. Но как эта богоугодная скорбь сопровождается жизнью и счастьем, так «печаль мирская производит смерть» (2 Кор. 7:10). Этот вид скорби возникает из потери чести, временных благ и имущества и других вещей такого рода. Эта скорбь оказалась столь фатальной для многих, что они наложили на себя руки и вызвали свою собственную гибель и смерть различными ухищрениями. Об этом не недостает многих примеров в истории как язычников, так и христиан: хотя, действительно, последние должны лучше понимать максимы и учения Христа, Который обильно научил нас не полагать наши сердца на объекты столь хрупкие и преходящие. Ибо что есть потеря горсти увядающих вещей для жизни человека, с которой все блага этого мира не могут быть сравнены?

21. Не будь, поэтому, подавлен потерей временных благ, которыми, по самим законам природы, мы можем наслаждаться лишь недолгое время: но прими более к сердцу те нетленные богатства, которые отложены в мире грядущем; и делай все, что можешь, чтобы предотвратить потерю их. Смерть в конце концов разденет тебя от всех мирских владений. Здесь будет конец пышности и величию. Этот закон смерти одинаково дан всем, и наказание его касается всех одинаково. Величайший царь схвачен на троне, а нижайший нищий — на куче навоза (1 Цар. 2:8; Пс. 112:7); ибо как тело одного, так и тело другого: оба гниют и превращаются одинаково в тление. Тем не менее, Господь в конце концов удалит покрывало с тени смерти, которое распростерто над всеми народами, и «поглотит смерть навеки» (Ис. 25:8) и «отрет Бог все слезы с очей их» (Откр. 7:17; Ис. 25:8).

22. Пусть эти и подобные размышления побудят тебя терпеливо переносить потерю земных вещей; помня, что весь мир не идет в сравнение с ценой одной души, за которую Христос соизволил умереть. Чем больше ты отстраняешь свое сердце от временных благ и имущества, тем меньше это будет волновать тебя, когда ты будешь обязан тем или иным образом оставить их. Твое горе, несомненно, будет тем больше, чем больше твоя любовь была связана с ними. Так «труд глупых утомляет каждого из них» (Еккл. 10:15), как выражается мудрец.

23. Это несчастное состояние, в которое погружают себя дети этого мира. Они копят и собирают свои блага с усердной болью и трудом; они владеют ими со страхом и тревогой ума; и оставляют их в конце концов со скорбью и стонами, когда они больше не могут наслаждаться ими. Это «печаль мирская», которая порождает не что иное, как саму смерть.

24. Мы читаем, что те, кто поклонялся зверю, «не имеют покоя» (Откр. 14:11): так и те, кто поклоняется великому и утомительному зверю грязного и земного Маммоны, могут быть сказаны не иметь покоя ни днем, ни ночью. Это описание людей, столь несчастных и столь неспокойных, какими они являются, может быть пригодно сравнено с верблюдами или мулами. Эти животные, пересекая скалы и холмы и неся золото и серебро, шелковые одежды и жемчуг, пряности и вина, влекут за собой многих сопровождающих для их лучшей безопасности: но ночью, когда они в конюшне, все их драгоценные украшения, их вышитые одежды и облачения снимаются с них, и они, будучи утомленными и раздетыми, оказываются тем, чем они действительно являются, бедными и жалкими вьючными животными. Ничего теперь не видно на них, кроме следов их полос и отметин от ударов, которые они получили в дороге. Так, подобным образом, тот человек, который в этом мире сиял в золоте и шелках, в «порфире и виссоне» (Лк. 16:19), когда день его смерти настал, не имеет ничего, кроме следов и шрамов уязвленной совести, приобретенной злоупотреблением такими богатствами, которые были вверены его попечению.

25. Поэтому, о человек! учись отрешаться от этого мира, прежде чем он отрешится от тебя. Если ты не порвешь с миром, мир порвет с тобой и оставит ужас и тоску позади себя. Тот, кто отстраняет свою душу от мира, прежде чем он покинет мир своим телом, может радостно умереть: поскольку он освобожден от уз, которые связывали его с этими низшими объектами. Как израильтяне, когда они собирались покинуть землю Египетскую, ежедневно были обременяемы большими бременем фараоном, который намеревался уничтожить их и, если возможно, полностью истребить их потомство (Исх. 5:9); так и адский фараон, который желает помешать нашему вечному спасению, когда мы теперь находимся на самых границах жизни вечной, все еще пытается нагрузить нас большим количеством забот этой жизни и тем самым затруднить наш проход в лучший мир.


26. Несомненно, что мы не можем унести с собой ни малейшей пылинки всех наших земных владений в Царствие Небесное. Более того, само наше тело должно быть оставлено позади нас до дня воскресения. Если мы что-то знаем, мы знаем, что путь, ведущий к жизни, столь очень тесен, чтобы полностью раздеть душу от всего, что будет препятствовать ее проходу. «Тесны врата и узок путь, ведущие в жизнь, и немногие находят их» (Мф. 7:14). Как земледелец отделяет пшеницу от мякины, так смерть освобождает душу от всей мякины и шлака этого мира, от всех богатств, величия и мирского убранства, которые теперь, как мякина, развеваются.

27. Иди поэтому, о человек, и серьезно обдумай в своем уме то, что объявляет апостол: «Печаль ради Бога производит неизменное покаяние ко спасению, а печаль мирская производит смерть» (2 Кор. 7:10).

Глава XXI.







Об истинном поклонении Богу.

Этот огонь называется чуждым, потому что он был отличен от того, который постоянно горел на жертвеннике и которым, согласно повелению Божию, сжигались всесожжения. Он является, следовательно, прообразом ложного поклонения; и сыновья Аарона были уничтожены мстящим пламенем, потому что они нарушили божественное предписание.


The sons of Aaron offered strange fire
before the Lord, and there went out fire from the Lord and
devoured them.—Lev. 10:1, 2.


2. Это явное неудовольствие ревнивого и праведного Бога подобным образом вызывается теми, кто по побуждению своего собственного невозрожденного ума и из особого самомнения о благочестии или религиозной святости вводит новое и своеобразное поклонение Богу; которое, не будучи предписано Им Самим, вызывает Его негодование, гнев и мщение; потому что «Бог есть огонь поядающий» (Втор. 4:24; Евр. 12:29).

3. Чтобы мы не навлекли на себя гнев божественного величия, давайте рассмотрим, в чем состоит истинное поклонение Богу; ибо наказание временным огнем, наложенное на ложное поклонение в Ветхом Завете, является для нас доказательством того, что Господь также, при Новом завете, совершит строжайшее мщение над всяким чуждым поклонением, не только вечным, но также и временным огнем, войнами, опустошениями и пролитием крови.

4. Теперь мы можем узнать, в чем состоит истинное поклонение Богу, когда сравниваем Ветхий Завет с Новым. Церемонии, которые предписывал первый, относились прообразовательно к Мессии. Благочестивые иудеи видели, как бы, Мессию издалека, веровали в Него и, согласно обещанию, получали избавление от греха и смерти через Него. Но наше поклонение, согласно Новому Завету, не состоит во внешних церемониях; мы научены поклоняться Богу в духе и истине, то есть веровать во Христа, Который исполнил Закон. Таким образом, Он искупил нас от проклятия закона (Гал. 3:13) и сделал нас свободными от всех иудейских церемоний (Гал. 5:1); так что теперь, через обитание Святого Духа, мы служим Богу с охотным сердцем и умом (Иер. 31:33; Рим. 8:14), и наша совесть и вера не связаны человеческими установлениями.

5. К истинному, духовному, внутреннему христианскому поклонению принадлежат три вещи. 1. Истинное познание Бога. 2. Познание греха, сопровождаемое нелицемерным покаянием. И 3. Познание благодати, сопровождаемое отпущением грехов.

6. Познание Бога состоит в вере, которая постигает Христа и в Нем, и через Него познает Бога, Его всемогущество, любовь, милость, праведность, истину, мудрость; все из которых есть Сам Бог. Ибо что есть Бог? Поистине не что иное, как чистое всемогущество, чистая любовь и милость, чистая справедливость, истина и мудрость. И то же самое должно быть сказано о Христе и о Святом Духе.

7. Но чем бы ни был Бог, Он есть не только для Себя, но также и для меня, по Своей благодатной воле, сделанной явной во Христе Иисусе. Таким образом, для меня Бог всемогущ; для меня Он милосерден; для меня — вечная праведность, через веру и отпущение грехов. Для меня также Он есть вечная истина и мудрость. Так обстоит дело и со Христом. Он сделан для меня вечным всемогуществом, всемогущим Главой и Князем моей жизни, моим милосерднейшим Спасителем, вечной любовью, неизменной праведностью, истиной и мудростью; согласно словам апостола: «Христос сделался для нас премудростию от Бога, праведностию и освящением и искуплением» (1 Кор. 1:30). Все из чего также верно о Святом Духе, Который есть моя вечная любовь, праведность, истина и мудрость.

8. Это истинное познание Бога, которое состоит в вере. Это не какая-то пустая и умозрительная наука, как люди воображают; но радостное, живое и действенное упование на Бога, в котором я чувствую лучи и влияния божественного Всемогущества, реально нисходящие на меня, так что я воспринимаю, как я поддерживаем и сохраняем Им; как «Им мы живем и движемся и существуем» (Деян. 17:28). Я должен также вкусить богатства Его благости и милости. Не является ли то, что Отец, Христос и Святой Дух сделали для тебя, для меня и для всех нас, следствием чистой любви? Какая более совершенная и полная праведность может быть, чем та, которой Он спасает нас от греха, ада, смерти и дьявола? И не проявляются ли Его истина и мудрость наиболее заметно во всем, что Он совершил для нас?

9. Это, следовательно, истинная и существенная вера, которая состоит в живом и действенном уповании на Бога, а не в пустых словах. В этом познании Бога, или вере, мы должны, как подобает детям Божиим, делать ежедневные успехи и преуспевать все более и более (1 Фес. 4:1). Поэтому апостол изливает самые горячие молитвы, «чтобы уразуметь превосходящую разумение любовь Христову» (Еф. 3:19). Как если бы он сказал: «Хотя бы единственной заботой нашей жизни было познать глубину любви Христовой, все же оставался бы постоянный и никогда не иссякающий предмет для дальнейшего исследования». Также не следует предполагать, что это познание состоит в бесплодном знакомстве с всеобщей любовью Христа, распространяющейся на весь мир; но мы должны также вкусить ее в наших собственных сердцах; мы должны испытать сладость и восторг, силу и жизненный приток этой безмерной доброты, явленной в Слове и принятой верой. Может ли он сказать, что знает любовь Христову, кто никогда не вкушал ее сладости? Поэтому говорится о некоторых, кто был наделен этим опытным чувством, что они «вкусили и благого глагола Божия и сил будущего века» (Евр. 6:4). Все это совершается верой через Слово. Тот же опыт божественной любви также подразумевается «излиянием любви Божией в сердца наши Духом Святым» (Рим. 5:5). В этом состоят плод и действенность Слова Божия. И только это есть истинное познание Бога, исходящее из опыта и основанное на живой вере. По этой причине Послание к Евреям называет нашу веру «осуществлением» и «уверенностью» (Евр. 11:1). И это познание Бога, которое возникает из живой веры, есть одна часть внутреннего и духовного поклонения Богу. Одним словом, вера есть духовный, живой и небесный дар; да, самый свет и сила Божия.

10. Когда, следовательно, достигнуто это истинное познание Бога, посредством которого Бог предлагает Себя, как бы, быть осязаемым и вкушаемым душой, согласно тому псалму: «Вкусите, и увидите, как благ Господь» (Пс. 33:9); невозможно, чтобы не последовало немедленно искреннее покаяние; то есть реальное обновление ума и исправление жизни. Ибо из чувства и познания божественного Всемогущества проистекает смирение; так как он должен непременно покориться могущественной руке Божией, кто воспринял ее непреодолимую силу и энергию. Из опыта божественной милости возникает милосердие к нашему ближнему; ибо никто не может быть немилосердным, кто когда-либо был затронут чувством божественного сострадания. Кто может отказаться дать взаймы своему ближнему, кто размышляет о том, что Бог, по чистой милости, даровал Себя нам? Из долготерпения Божия проистекает великое терпение к нашему ближнему; так что если бы было возможно, чтобы истинный христианин мог быть убит семь раз на дню и столько же раз быть возвращен к жизни снова, все же он всегда свободно прощал бы своего убийцу, и это по причине безграничной милости Божией, дарованной ему самому. Из божественной справедливости проистекает познание греха, как учит нас пророк: «У Тебя, Господи, правда, а у нас на лицах стыд» (Дан. 9:7). «Не входи в суд с рабом Твоим, потому что не оправдается пред Тобою никто из живущих» (Пс. 142:2). «Если Ты, Господи, будешь замечать беззакония, — Господи! кто устоит?» (Пс. 129:3). Из познания истины Божией проистекают верность и искренность к нашему ближнему; и всякий обман, ложь и другие подобные зловещие практики, как следствие, свободно оставляются. Искренний христианин рассуждает так с самим собой: «Боже упаси, чтобы я поступил обманчиво со своим ближним; ибо тогда я оскорбил бы истину Божию, которая есть Сам Бог; поскольку Он поступил столь верно со мной, было бы чернейшим нечестием, если бы я поступил иначе со своим ближним». Размышление о вечной божественной мудрости порождает страх Божий. Ибо всякий, кто знает Бога как Испытателя сердец, видящего самые тайные уголки, должен непременно страшиться очей божественного величия. «Насадивший ухо не услышит ли? и образовавший глаз не увидит ли?» (Пс. 93:9). Поэтому «горе тем, которые думают скрыться в глубину, чтобы от Господа утаить совет; дела их совершаются во мраке, и говорят они: „кто увидит нас? и кто узнает нас?“ О, ваше превращение мыслей! Разве можно почитать горшечника, как глину? Разве скажет изделие о сделавшем его: „не он сделал меня“? и разве скажет произведение о художнике своем: „он не разумеет“?» (Ис. 29:15, 16; см. также Иер. 23:24 и 32:19).

11. Из истинного познания Бога рождается познание греха и, как следствие, покаяние. Это покаяние приносит обновление ума, а обновление ума сопровождается исправлением жизни. И это познание вместе с тем, что его сопровождает, составляет другую часть внутреннего поклонения Богу; и это тот священный огонь, который, по установлению Божьему, должен использоваться при жертвоприношениях, дабы гнев Его не возгорелся против нас и мы не были поглощены огнем Его мщения.

12. Божье повеление священникам не пить вина или крепких напитков, когда они входят в скинию (Лев. 10:9), является образом этого покаяния; и в духовном смысле оно распространяется на всех христиан. Ибо если мы хотим войти в скинию Божью, то есть в жизнь вечную, необходимо, чтобы мы воздерживались от похотей мира и плоти, и от всего, что стремится подчинить дух телу. Ибо любовь к миру, любовь к удовольствиям, гордыня и другие пороки подобны приятному вину, которым затуманивается сила души и духа и, в конечном счете, приводится в подчинение плоти. Человек, так подчиненный, не может войти в скинию Божью; то есть он не может достичь познания и святилища Божьего; следовательно, он лишается той способности различения, которая отделяет священное от мирского, чистое от нечистого; так что он ничего не понимает в божественных и небесных действиях и поэтому не пригоден наставлять в здравом учении тех, кто вверен его попечению. Его разум и мысли не просвещены свыше; но, будучи побежденными вином мирских похотей, они в конечном итоге погружаются во тьму. За этим покаянием, сокрушением и скорбью о грехе, и этой истинной верой во Христа следует познание благодати и отпущения грехов; которое, поскольку оно исходит только от заслуг Христа, не может быть востребовано никем без покаяния. Поэтому покаяние было необходимо даже разбойнику на кресте, чтобы, когда его грех был прощен, он мог сопровождать Христа в рай. А то, что его покаяние исходило от сердца, исполненного святого сокрушения, видно из упрека, который он сделал своему товарищу: «Или ты не боишься Бога? Мы получаем достойное по делам нашим; а Он ничего худого не сделал» (Луки 23:40-41), и из просьбы, с которой он обратился ко Христу: «Помяни меня, Господи, когда приидешь в Царствие Твое!» (стих 42). Это неоспоримые доказательства сокрушенного сердца, принимающего Христа и Его заслуги верой.

13. Это милостивое отпущение грехов, которое постигается верой сокрушенным сердцем, восполняет все те недостатки, под которыми мы изнемогаем: но это целиком и полностью есть результат смерти и крови Христа. Все наши прегрешения аннулируются Его обильным удовлетворением так полно, как если бы они никогда не были совершены. Заслуга Христа столь велика и могущественна, что Давид восклицает: «Окропи меня иссопом, и буду чист; омой меня, и буду (не только белее, но даже) белее снега» (Пс. 50:9).

14. Отсюда также следует, что Бог, как сказано, не вспоминает греха более, когда грешник возвращается к своему долгу (Иез. 18:22; 33:16). Ибо все, что полностью и окончательно оплачено, да и изглажено, должно по необходимости быть погребено в вечном забвении (Ис. 43:25). Но обращение должно предшествовать отпущению, согласно порядку, предложенному самим пророком: «Омойтесь, очиститесь; удалите злые деяния ваши от очей Моих; перестаньте делать зло. Тогда придите — и рассудим, говорит Господь. Если будут грехи ваши, как багряное, — как снег убелю» (Ис. 1:16-18). Как если бы Он сказал: «Вы, которые требуете прощения ваших грехов согласно Моему завету и обещанию, придите и призовите Меня к ответу. Я, конечно, не отрицаю, что обещал вам отпущение грехов; но это было на условии, что вы сначала покаетесь. Где ваше покаяние? Где ваша истинная и живая вера? Если они у вас есть, то все хорошо! Не Моя вина, если ваши грехи (хотя бы они были глубоко окрашены в багрянец, так что ни небо, ни земля не могут их изгладить) не будут полностью прощены и не станут белее снега». Покаяние, следовательно, есть истинное исповедание греха; и если вы имеете это в себе, а именно скорбь о грехе, соединенную с верой, будьте уверены, что Христос силой Своей смерти и крови полностью простит вам ваши грехи. Эта кровь, будучи пролитой за нас, взывает к Богу на небесах и испрашивает полное отпущение грехов.

15. Когда человек глубоко проникается этим чувством греха, он спешит духом в те города убежища, из которых три — Бецер, Рамоф и Голан — были выделены Моисеем по эту сторону Иордана, чтобы тот, кто непреднамеренно убил своего ближнего, мог бежать в них и спастись (Втор. 4:41-43).


16. И, увы! О Господи, как часто мы непреднамеренно убивали своего ближнего мыслями, словами, ненавистью, завистью, гневом, местью и немилосердием! Давайте же полетим на крыльях веры и покаяния к святилищу Божьей благодати, к заслугам и кресту Христа. Как только мы прибудем туда, мы будем в безопасности; и мститель не будет мерить нам той же мерой, какой мы служили своему ближнему. Ибо под этими городами убежища подразумевается и изображается Христос Иисус. Он есть истинный Бецер, то есть «укрепленная башня», согласно словам Соломона: «Имя Господа — крепкая башня: убегает в нее праведник — и безопасен» (Прит. 18:10). Он также есть истинный Рамоф, что означает «возвышенный»: ибо Христос есть Всевышний (Ис. 52:13; 57:15), «дабы пред именем Иисуса преклонилось всякое колено небесных, земных и преисподних» (Фил. 2:10). И нет у нас иного Голана, кроме Него; что, как означает это слово, есть «куча» или «множество», сокровищница всякого рода небесных даров. Поэтому мы читаем в Псалмах: «У Господа милость и многое у Него избавление» (Пс. 129:7). И в послании к Римлянам: «Господь богат для всех, призывающих Его» (Рим. 10:12).

17. И это третья часть внутреннего, духовного и истинного поклонения, исходящего из познания Бога. Это познание также является источником покаяния, как покаяние — источником отпущения грехов, и каждое из них покоится на опытном познании Бога, как на надлежащем основании, поддерживающем его.

18. Так буква закона Моисеева превращается в дух, или во внутреннюю, святую и новую жизнь; а его жертвы преобразуются в нелицемерное покаяние. Тем самым мы приносим в жертву Богу наши тела и души вместе с жертвами хвалы и благодарения. Тем самым мы приписываем Ему одному наше познание, обращение, оправдание и отпущение грехов, чтобы Бог один был всем во всем, а Его благодать была достойно признана и прославляема благодарными сердцами и устами во веки веков. Это, следовательно, как уже было упомянуто, есть истинное поклонение Богу, о котором пророк говорит: «О, человек! сказано тебе, что — добро и чего требует от тебя Господь: действовать справедливо, любить дела милосердия и смиренномудренно ходить пред Богом твоим» (Мих. 6:8). О, когда же мы, несчастные смертные, станем истинно кающимися, чтобы мы могли получить это милостивое прощение грехов? Ибо без покаяния невозможно обеспечить себе столь несравненную милость. Ибо как может быть прощен грех, когда нет чувства греха, нет скорби, затрагивающей ум, нет алчбы по божественной благодати? И как может скорбеть о грехах тот, кто решительно отказывается оставить их и изменить свою жизнь к лучшему? Да обратит нас Бог ради Христа, чтобы мы могли быть истинно обращены! (Плач. 5:21).

19. Из этих соображений в изобилии следует, что истинное поклонение Богу пребывает в сердце и состоит в познании Бога и в истинном покаянии, которое умерщвляет плоть и, по благодати, обновляет человека по божественному образу. В этом порядке человек становится святым храмом Господним, где через доброго Духа Божьего совершается внутреннее поклонение в упражнении веры, любви, надежды, смирения, терпения, молитвы, благодарения и славословия Бога.


20. Но хотя это поклонение относится к самому Богу и предлагается Ему одному, далеко от нас верить, что Бог имеет какую-либо нужду в нашем обожании или служении, или что Он получает от этого какую-либо выгоду или прибавление к Своему совершенству. Будем лучше думать, что такова милость Божья к несчастным людям, что Он желает всецело преподать Себя нам со всеми Своими благами, чтобы жить, действовать и обитать в нас, при условии, что мы будем готовы, через истинное познание, через веру и покаяние, принять Его в сердце, чтобы Он, как в школе Духа, мог научить нас истинной мудрости и продолжать дело, которое Он так счастливо начал.

21. Ибо нет дела, одобренного и принятого Богом, кроме того, автором которого является Он Сам. Поэтому Он повелел нам каяться и верить, молиться и поститься; не для того, чтобы польза каким-либо образом вернулась к Нему, но принадлежала только нам. Ибо Богу никто ничего не может дать, и от Него никто ничего не может отнять; Ему никто не может принести пользу, и никто не может причинить вред. Если мы окажемся благочестивыми и искренними в Его очах, мы сами пожнем от этого пользу; но если мы окажемся лживыми и развращенными, зло вернется на наши собственные головы. Но какой вред, о человек, можешь ты причинить Богу, если даже ты будешь упорствовать в нечестии и распутном образе жизни?


22. Бог, следовательно, повелевает, чтобы Ему служили ради тебя, а не ради Него Самого. Будучи самой Любовью, Он радуется тому, что многие находятся в Его служении, которым Он может свободно преподать потоки Своей любви, да, даже Самого Себя. Ибо как мать не может не любить младенца, покоящегося на ее груди, так Бог находит особое удовольствие в свободном и неограниченном сообщении Своей любви и доброты.

Глава XXII.
















Истинный христианин познается прежде всего по любви и по ежедневному исправлению жизни.

Не христианское имя, а христианская жизнь свидетельствует об истинном христианине: пусть же это будет заботой христианина, чтобы в нем был виден Христос и зримо являлся другим в любви, смирении и доброте! Ибо тот, в ком не живет Христос, не может быть христианином. И эта святая жизнь, имеющая свои корни внутри, в духе и сердце человека, должна по необходимости исходить из этого внутреннего принципа — точно так же, как плод исходит из присущей дереву силы. Ибо необходимо, чтобы на нашу жизнь влиял Дух Христов и чтобы она была сформирована по Его примеру; согласно тому слову апостола: «Ибо все, водимые Духом Божиим, суть сыны Божии» (Рим. 8:14). «Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его» (Рим. 8:9): ибо всякая жизнь исходит от духа; и каков дух, который внутренне действует, движет и управляет человеком, таким человек будет казаться внешне. Откуда очевидно, насколько необходим Дух Божий для истинно христианской жизни; и поэтому Христос не только повелел нам молиться о Духе, но и обещал нам этот дар (Луки 11:13). Этот Дух есть Дух возрождения (Тит. 3:5), которым мы оживотворяемся во Христе в новую, духовную и небесную жизнь, и из жизни и никогда не умирающей силы этого Духа Божьего должна происходить каждая христианская добродетель. Тогда «праведник цветет, как пальма, возвышается подобно кедру на Ливане» (Пс. 91:13).


The righteous shall flourish like
the palm tree; he shall grow like a cedar in Lebanon. Those
that be planted in the house of the Lord shall
flourish in the courts of our God. They shall
still bring forth fruit in old age; they shall
be fat and flourishing; to shew that the Lord is
upright; he is my rock, and there is no unrighteousness
in him.—Ps. 92:12-15.


2. Отсюда следует, что человек должен быть сначала внутренне обновлен в духе ума своего по образу Божьему; и что его внутренние желания и привязанности должны быть сначала сообразованы со Христом (что апостол называет «новым человеком, созданным по Богу») (Еф. 4:24), прежде чем из сердца может исходить подобающая жизнь. Но как только сердце внутренне обновлено, внешняя жизнь, исходящая из него, является лишь постоянным выражением того жизненного принципа, который преобладает внутри ума. Да, поскольку «Бог испытует сердца и утробы» (Пс. 7:10), разумно, чтобы человек обладал в самых сокровенных тайниках своего сердца даже гораздо большим, чем внешне проявляется в его жизни.

3. Хотя во внутренней части мы не достигаем чистоты ангелов, справедливо, чтобы мы пламенно воздыхали о ней. И, действительно, Бог одобряет желания нашего духа, когда он жаждет дальнейшего очищения: «Также и Дух подкрепляет нас в немощах наших; ибо мы не знаем, о чем молиться, как должно, но Сам Дух ходатайствует за нас воздыханиями неизреченными» (Рим. 8:26). Да, кровь Христа очищает нас верой (Деян. 15:9), так что мы становимся «без пятна или порока» (Еф. 5:27); и в этом отношении мы обладаем не чистотой, святостью и праведностью какого-либо ангела, но чистотой Христа; да, и Самим Христом (1 Кор. 1:30).

4. Эта незаслуженная праведность, свободно примененная к нам, должна обновить наше тело, душу и дух и произвести истинную святость жизни и нравов. И эта жизнь, хотя поначалу она подобна нежной пальме, должна ежедневно становиться все более и более энергичной в нас и набираться сил во Христе Иисусе. И наш рост во Христе будет пропорционален тому, как мы преуспеваем в вере, в добродетели и в практике христианской жизни и святости. Это и значит «цвести, как пальма».

5. Как пальма, когда ее пригибают, поднимается выше, так и христианин должен постоянно обновляться в своих духовных желаниях и упражнениях (Еф. 4:23; Кол. 3:10). Он должен укреплять себя каждый день свежими намерениями ходить достойно своего нового имени и неустанными усилиями избегать опасности быть ложным христианином. Он должен действовать с энергией и серьезностью, как если бы он только в этот день был посвящен в принципы истинной религии. Ибо как тот, кто вступает в новую должность, не должен иметь ничего более на сердце, чем достойно исполнить свои обязанности, так должны поступать и мы, призванные ко Христу «святым званием» (2 Тим. 1:9). Если это святое намерение не будет твердо укоренено внутри, не последует никакого исправления жизни, никакой энергии в благочестии, никакого возрастания во Христе; да, будет отсутствовать сам животворящий Дух Христов. Ибо такая решимость и святая твердость в делании добра есть дело Духа Божьего и той предваряющей благодати, которая манит, приглашает и движет всеми людьми. Счастлив человек, который своими ушами и сердцем доказывает послушание ей и прислушивается к той небесной мудрости, которая «на улицах возвышает голос свой» (Прит. 1:20). Одним словом, все, на что человек смотрит своими глазами, есть проявление Творца, которым Он призывает человека и стремится привлечь его к любви к Себе.

6. Поэтому, когда мы чувствуем этот небесный призыв или импульс в наших умах, мы должны немедленно приложить руку к делу и позаботиться о том, чтобы момент столь бесценный не ускользнул в легкомысленном и небрежном образе. Это час, свободный от таких препятствий, которые в другое время тесно осаждают нас. Если этим лениво пренебречь, могут последовать другие дни и времена, в которые мы не сможем думать, слышать, говорить или делать что-либо доброе. Будучи предвиденным вечной Мудростью, она повсюду возвышает свой голос и призывает нас, чтобы мы не упустили возможность, которая так свободно предлагается.

7. Как дерево, посаженное на открытом воздухе, охотно принимает свет солнца и благотворные влияния небес, так благодать Божья, вместе с другими небесными влияниями, сияет на тебя, о человек, и оживила бы и напитала бы тебя своим присутствием, если бы дела этого мира не мешали тебе получить пользу.

8. Вспомни о краткости времени, назначенного для жизни! Серьезно подумай о том, сколько возможностей делать добро и применять христианские добродетели на практике ты уже упустил. Половина твоей жизни, возможно, была потрачена на сон, а другая — на еду и питье и на другие естественные действия; так что теперь, когда ты подходишь к могиле, ты только начал вступать в лучшую жизнь.

9. Если ты боишься умереть во нечестии, о, веди святую жизнь, пока ты в добром здравии! Если ты желаешь оставить мир как христианин, стремись быть добрым христианином, пока ты в нем. Теперь же, только тот живет как христианин, кто ведет себя так, как если бы он каждый день должен был умереть; хорошо зная, что добрый слуга во всякое время будет готов по зову своего господина. И Бог, через смерть, как через Своего посланника, призывает нас всех пред Свой трибунал.

10. «Блажен тот раб, — поэтому, — которого господин его, придя, найдет поступающим так. Истинно говорю вам, что он поставит его над всем имением своим» (Луки 12:43-44). И кто же тот, кто бодрствует, как не тот, кто не позволяет себе быть увлеченным миром или его несчастными приверженцами? Давайте же бежать от обоих; зная, что нравы этого развращенного века подобны пагубным наростам, которые поглощают жизненный сок дерева и в короткое время заставляют его засохнуть.

Глава XXIII.







Тот, кто во Христе желает возрастать в благодати, часто вынужден удаляться от мирского общества.

Ты поступаешь мудро, если избегаешь слишком частого общения с мирскими людьми. Ибо как нашим телам никогда не бывает лучше, чем когда они дома; так душе всегда лучше всего, когда она в покое в своем собственном жилище, которым является Сам Бог; от Которого она получает жизнь и бытие. К Нему, следовательно, душа должна вернуться снова, если она когда-либо хочет насладиться покоем и найти безопасность.


How amiable are thy tabernacles, O
Lord of hosts!—My heart and my flesh crieth out for the
living God.—Ps. 84:1, 2.


2. О всех тварях замечено, что они нигде не процветают так хорошо, как там, где они получили свою первую жизнь и происхождение. Так море для рыб, воздух для птиц, земля для растений, а Бог для души — это место покоя, согласно псалмопевцу: «И птичка находит себе жилье, и ласточка гнездо себе, где положить птенцов своих» (Пс. 83:4). Как тот человек навлечет на себя беду, кто дает молодым людям слишком много свободы ходить повсюду; так пострадает много тот, кто отпускает поводья своего языка и мыслей, позволяя им блуждать по делам мира, как по стольким же кругам суеты. Будь уверен, что ты избежишь многих ошибок, если будешь стараться ограничить свои мысли пределами своего сердца.

3. «Насажденные в доме Господнем, они цветут во дворах Бога нашего» (Пс. 91:14). Что это за дворы? Это внутренние и духовные субботы сердца; которые, как Ливан в пустыне, лучше всего цветут в уединении ума и отвлечении духа. Трудись, чтобы достичь этого одиночества души, и ты станешь способным исследовать свое собственное сердце и созерцать то разнообразие чудес и милостей, которыми Бог одарил нас.

4. И мы не должны подражать тем, кто восхищается тонкими спорами и изобретениями, кто находит удовольствие в чтении изящных, приятных и остроумных произведений; которые, если правильно рассудить, развращают, а не улучшают ум читателя. Все, что не способствует покою сердца и постоянному обновлению ума, не должно быть ни услышано, ни сказано, ни прочитано, ни даже допущено в мыслях учеником Иисуса. Истинные христиане подобны деревьям Божьим, которые должны ежедневно становиться сильнее и пускать более глубокие корни во Христе. Св. Павел свидетельствует о себе, что кроме «Христа, и притом распятого», он не желал ничего знать (1 Кор. 2:2). И это было практикой всех святых Божьих, которые старались, насколько хватало сил, тщательно лелея это благословенное спокойствие сердца, приближаться все ближе и ближе к жизни, возвышенной над миром, и подражать тем возвышенным умам, которые всецело покоятся в Боге, как в центре всего своего счастья. Один из них однажды сказал: «Как часто я беседую с людьми, я возвращаюсь менее человеком в той или иной части». Ибо поскольку достоинство человеческой природы главным образом состоит в подобии Богу, и поэтому Бог описал человека как образ и подобие Себя (Быт. 1:26); из этого следует, что чем более человек не похож на Бога, тем менее он человек: и чем теснее он соединяется с Богом, тем более сообразованным Ему он становится. Никто, однако, не может обратиться к Богу, кто сначала не удалится от мира. Природа каждого семени — приносить растение своего собственного рода; так что если семя Божье, Святой Дух и Слово, будет в тебе, ты станешь «сильным деревом правды, насаждением Господа во славу Его» (Ис. 61:3).

5. Нет ничего более обычного, чем то, что в разговоре людей обронено то или иное слово, которое, будучи праздным и суетным, тяжко ранит и оскверняет душу. Никто, следовательно, не имеет больше безопасности и мира, чем тот, кто остается дома, в доме своего сердца, и удерживает свои мысли, свои слова и свои чувства от блуждания за пределами своих границ.


6. Тот, кто хочет хорошо говорить, должен сначала научиться молчать; ибо много говорить — это не красноречие, а болтовня. Тот, кто желает хорошо повелевать, должен сначала научиться повиноваться; поскольку невозможно, чтобы он был хорошим правителем над другими, кто не знает, как быть подчиненным и послушным Богу. Тот, кто желает мира и безмятежности ума, должен поставить стражу на свои уста и сохранять добрую совесть; ибо злая совесть подобна взволнованному морю; однако она найдет покой, если вернется ко Христу в истинном покаянии. Голубь, которого Ной выпустил из ковчега, не найдя места покоя, вернулся к нему (Быт. 8:9). Этот ковчег есть Христос и Церковь, имеющие только одну дверь или окно, которое есть дверь покаяния, через которую мы должны прийти ко Христу. И как голубь удалился в ковчег немедленно, когда не нашел покоя для своей ноги; так, когда ты плаваешь в море мирских дел и находишься в опасности потерпеть кораблекрушение, удались немедленно в свое сердце ко Христу; дабы, будучи слишком бросаемым на волнах мира, твой покой не был нарушен, а спокойствие твоего ума не было полностью разрушено.

7. Пока ты беседуешь с людьми и занят делами этого мира, будь осторожен, чтобы управлять всем со страхом и смирением. Избегай всякой самоуверенности и опрометчивости в действиях. Помни, что ты как нежный побег, привязанный к опоре, чтобы он мог расти с большей безопасностью: так и ты постоянно опирайся на посох смирения и страха Божьего, чтобы внезапная буря не поднялась и не повергла тебя на землю. Увы! как много людей обманывается, когда они слишком неосмотрительно бросаются в мирские дела. Убеди себя, следовательно, что так же небезопасно доверять миру, как и морю. Внешняя радость мира, хотя на время она и убаюкивает человека в его плотской безопасности и обещает процветание, все же может вскоре быть нарушена неожиданной бурей, не оставляя ничего, кроме жала злой совести.

8. Если бы человек, с одной стороны, не искал удовольствия в том, что бренно или погибает; и если бы, с другой стороны, с умом, освобожденным от светских радостей и дел, он предал бы себя тем более небесным заботам, которые подобают истинному христианину, он часто посещался бы пламенным благочестием, глубоким миром, сладким спокойствием, безмятежной совестью и другими божественными утешениями. Но, увы! мы не хотим быть убежденными в этих вещах; и отсюда следует, что наше обращение, исправление и благочестие, из-за нашего слишком свободного общения с людьми, скорее затрудняются, чем улучшаются. Мы можем найти внутри нас то, что легко теряем в безрассудной погоне за вещами вне нас. И как дерево нигде не процветает лучше, чем в своей естественной почве; так внутренний человек нигде не растет более счастливо, чем во внутренней почве души, где обитает Христос.

9. Совесть человека одержима либо радостью, либо скорбью. Если совесть общается с вещами внутренними и небесными, она освежит нас внутренним восторгом и утешением; но если она осквернена чрезмерной привязанностью к мирским заботам, она по необходимости будет сопровождаться внутренней скорбью и недоумением (2 Кор. 7:10).


10. Как часто душа поражена сердечным раскаянием о грехе, она оплакивает себя и посылает тайные воздыхания к престолу милосердия. Это покаянное упражнение есть целебный источник слез, в котором душа, ночь за ночью, очищает и омывает себя Духом и верой, через имя Иисуса (1 Кор. 6:11), чтобы она могла быть должным образом подготовлена войти во внутреннее святилище и святое святых, и там насладиться тайным общением с Господом.

11. И потому что Господь есть «Бог сокровенный» (Ис. 45:15), душа должна приближаться к Нему путем, удаленным от шума мира, чтобы она могла более свободно участвовать в Его божественных сообщениях. Поэтому псалмопевец говорит: «Послушаю, что скажет Господь Бог» (Пс. 84:9). И «Я взыскал Господа, и Он услышал меня, и от всех опасностей моих избавил меня. Сей нищий воззвал, — и Господь услышал и спас его от всех бед его» (Пс. 33:5, 7). «К Тебе молюсь: Господи! рано услышь голос мой, — рано предстану пред Тобою и буду ожидать» (Пс. 5:4-5). Так чем дальше душа удаляется от мира, тем более интимно она беседует с Богом; точно так же, как патриарх Иаков беседовал наиболее фамильярно с Богом и ангелами, когда он был дальше всего удален от друзей и детей (Быт. 32:24-29). Нельзя, действительно, выразить словами, как сильно душа, отделенная от дружбы и общения мира, любима Богом и ангелами.

Глава XXIV.







О любви к Богу и нашему ближнему.

В этом стихе апостол ставит перед нами любовь, высшую и благороднейшую добродетель; и знакомит нас в то же время с четырьмя подробностями относительно нее. Во-первых, что Любовь есть сумма всех заповедей: ибо «любовь», — говорит апостол, — «есть исполнение закона» (Рим. 13:10); в которой заключены все предписания, и без которой все дары и добродетели бесполезны и бесплодны.


Now the end of the commandment
is charity, out of a pure heart, and of a good
conscience, and of faith unfeigned.—1 Tim. 1:5.


2. То, что он говорит во-вторых, а именно, что Любовь должна исходить от чистого сердца, относится к любви к Богу, которая требует сердца, свободного от мирской любви и привязанности, согласно тому слову св. Иоанна: «Не любите мира, ни того, что в мире: кто любит мир, в том нет любви Отчей. Ибо всё, что в мире: похоть плоти, похоть очей и гордость житейская, не есть от Отца, но от мира сего. И мир проходит, и похоть его, а исполняющий волю Божию пребывает вовек» (1 Иоан. 2:15-17). Всякий, следовательно, кто имеет сердце, очищенное от всякой любви к твари, так что не зависит и не успокаивается ни в каком преходящем благе, может теснейшим образом прилепиться к Богу, говоря с Давидом: «Кто мне на небе? и с Тобою ничего не хочу на земле. Изнемогает плоть моя и сердце мое: Бог — твердыня сердца моего и часть моя вовек» (Пс. 72:25-26). Любовь такого исходит из «чистого сердца». Того же характера также та любовь, которая сопровождается великим восторгом, удовольствием и радостью в Боге; иллюстрацию чего мы имеем у Давида: «Возлюблю Тебя, Господи, крепость моя! Господь — твердыня моя и прибежище мое, Избавитель мой, Бог мой, — скала моя; на Него я уповаю; щит мой, рог спасения моего и убежище мое» (Пс. 17:2-3).

3. Апостол, в-третьих, учит нас, что любовь должна быть «от доброй совести». Это должным образом касается любви к нашему ближнему, которого следует любить не ради интереса или мирской выгоды (что было бы ложной любовью от злой совести); но только ради Бога и Его заповедей. И мы не должны огорчать нашего ближнего ни словом, ни делом, ни тайно, ни явно; и ни по какой причине не питать зависти, гнева, ненависти, злобы или злопамятства против него; чтобы наша совесть не обвиняла нас, когда мы обращаемся с молитвой к Богу Всемогущему.

4. Четвертым требованием Любви является «вера нелицемерная»; так что ничего не делается, что противоречило бы правилу веры и нашему христианскому исповеданию, и чтобы Бог не был отвергнут публично или частно, в процветании или в невзгодах. Это суть того, что содержится в том предложении апостола. Мы теперь поговорим более подробно относительно каждой из нескольких частей.

5. В-первых, тогда, Любовь, согласно апостолу, «есть цель заповеди»; ибо та любовь, которая исходит от чистой веры, есть благороднейшая среди плодов и действий веры; чем человек не может сделать ничего лучшего или более приемлемого для Бога. Ибо Бог не требует от наших рук великих и трудных предприятий, никаких высоких достижений, которые превышают наши способности; но Он изменил иго служения Ветхого Завета и его многие заповеди и постановления на веру и любовь, и дал нам для этой цели Святого Духа, который, «изливая в сердца наши любовь Божью» (Рим. 5:5), делает все сладким и легким и доказывает первоначальный источник этой небесной добродетели.

6. Любовь, следовательно, не есть трудное дело, труд, сопровождаемый тяготами и трудностями; напротив, она делает все легким для доброго человека. «Заповеди Его не тяжки» (1 Иоан. 5:3), то есть они не таковы для просвещенного христианина; ибо везде, куда приходит Дух Божий, Он создает свободное, желающее и готовое сердце в исполнении христианских добродетелей. И Бог не требует от Своих детей великого мастерства или учености: только любовь Он принимает во внимание. Если она искренна и пламенна, свободна от маскировки и притворства, Бог находит в ней больше удовольствия и восторга, чем во всей мудрости и знании, во всем искусстве и таланте, которые любой человек на земле, в своих лучших делах, может возможно проявить. Везде, где отсутствует эта божественная любовь, там вся мудрость и знание, все дела и дары совершенно бесполезны. Они считаются суетными и мертвыми, как просто тело без жизни (1 Кор. 13:1-2).

7. Что касается человеческой учености и великих способностей, они общи как язычникам, так и христианам; и великие действия совершаются как неверующими, так и верующими. Это любовь только, которая доказывает верный тест здравого христианина, различая между ложным и истинным. Ибо везде, где отсутствует Любовь, там не может быть ничего доброго, как бы оно ни претендовало на восхищение людей своими благовидными проявлениями. Причина в том, что Бога там нет; ибо «Бог есть любовь, и пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог в нем» (1 Иоан. 4:16).

8. Любовь также приятна, не только Богу, который дает ее, но также человеку, который упражняет ее: тогда как все искусства и науки, все знание и мудрость, которые человек захватывает, не достигаются иначе, как с великим трудом и изучением, с большой заботой и применением, и даже ценой телесного здоровья. Но эта рожденная на небесах любовь радует как тело, так и ум. Она бодрит дух, придает новую силу и удивительно улучшает и возвышает ум. И она не сопровождается никакой потерей, но, напротив, производит много добрых и благородных действий в душе. Любовь сама по себе есть награда любящего, и добродетель всегда несет свое собственное воздаяние с собой: как, напротив, порочный человек наказывается своими собственными излишествами, и порок есть постоянный мучитель того, кто совершает его.

9. Опять же, когда другие способности тела и ума слабы и утомлены, любовь не слабеет. Любовь никогда не устает, никогда не прекращается. Пророчества могут пройти, языки могут умолкнуть, и науки могут быть разрушены; искусства могут быть потеряны, знание тайн может исчезнуть; да, вера сама в конце может также ослабеть: но все же «любовь никогда не перестает», и не может перестать: ибо когда все, что несовершенно, счастливо удалено, тогда любовь одна пребывает вовек и достигает своего полного совершенства (1 Кор. 13:8).

10. Чтобы сделать что-либо приятным Богу Всемогущему, необходимо, чтобы оно исходило от Него; поскольку Он одобряет только то, что Он Сам совершает в нас. Теперь, Бог есть любовь; поэтому следует, что все, что мы делаем, должно исходить от божественной веры, чтобы оно могло быть приятным Богу; и от чистой любви, чтобы оно могло оказаться полезным людям. Эта любовь должна быть чистой, без всякого внимания к самочестию, своекорыстию и тем низким замыслам, которые иногда вторгаются в действия христианина. Подобным образом наши молитвы должны исходить из принципа любви, чтобы они могли иметь более скорый доступ к Богу любви. Подумай, следовательно, как молитва того человека может быть приемлемой для Бога, кто полон гнева и злопамятства, ненависти и злобы? Если бы такой человек повторял всю Псалтирь каждый день, это было бы лишь мерзостью пред Господом. Истинное поклонение состоит в духе (Иоан. 4:23-24), в вере, в любви, а не в длинном перечислении слов. Помни пример Христа, который из милосердного сердца взывал: «Отче! прости им» (Луки 23:34). Человек, который не любит Бога, также не желает изливать свое сердце в молитве и прошении: но для того, кто поражен чувством божественной любви, долг молитвы легок и восхитителен. Человек, который имеет сердечную любовь к Богу, охотно служит Ему; но тот, кто лишен этой любви, не служит Ему вовсе, хотя он может подчиняться многим тяготам и каторжному труду, и даже громоздить одну гору на другую.

11. В целом, тогда, нет ничего более приятного человеческой природе, ничего лучшего и более полезного, чем эта божественная любовь, которая, следовательно, должна быть возбуждена в сердце человека, и когда однажды поднята в пламя, должна быть тщательно сохранена от того, чтобы быть когда-либо погашенной.

12. Вера должна совершать все вещи в христианине через любовь; и любовь должна быть агентом веры, как тело есть агент души. Душа видит и слышит, говорит и действует через тело, к которому она соединена; так, о человек! должна любовь Божья, исходящая из веры, делать все вещи в тебе и через тебя. Ешь ли ты или пьешь, слушаешь или говоришь, хвалишь или порицаешь, пусть все будет сделано в любви, по примеру Христа, в котором пребывало ничего, кроме чистой любви. Если ты смотришь на своего ближнего, смотри на него глазами сострадательного друга; если ты слушаешь его, слушай его с любовью и нежностью; и если ты говоришь с ним, пусть твоя речь будет приправлена любовью и христианской привязанностью.

13. Тщательно сохраняй корень христианской любви верой, чтобы ничего, кроме того, что есть доброе, не могло вырасти в твоем сердце и исходить оттуда, как из своего подлинного центра (1 Кор. 16:14). Ты тогда будешь способен исполнить заповеди Божьи; поскольку они все заключены в любви. Поэтому святой человек выразил себя таким образом: «О любовь Божья в Святом Духе! ты есть высшая радость душ и единственная божественная жизнь людей. Всякий, кто не наслаждается тобой, мертв, даже пока он живет; и всякий, кто обладает тобой, никогда не умирает в очах Божьих. Где тебя нет, там жизнь людей есть непрерывная смерть; но где ты есть, там жизнь сделана предвкушением вечного счастья». Откуда появляется, что эта божественная любовь есть сумма и исполнение всех заповедей Божьих.
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14. Мы рассматриваем теперь, во-вторых, что наша любовь к Богу должна исходить «от чистого сердца». Сердце человека, который желает любить Бога, должно сначала быть очищено от всякой мирской любви и привязанности к твари. Это тогда, когда Бог становится главным и суверенным Благом для души. Она может тогда сказать: «Господь есть часть наследия моего и чаши моей; Ты держишь жребий мой» (Пс. 15:5). «Господь знает дни непорочных», то есть тех, кто любит Его от бескорыстного сердца; «и наследие их пребудет вовек» (Пс. 36:18). «Утешайся Господом, и Он исполнит желания сердца твоего» (Пс. 36:4). Одним словом, Бог есть единственный источник, откуда вся наша радость должна постоянно исходить.

15. Бог, следовательно, должен быть самым любимым объектом наших душ, и наши сердца должны покоиться в Нем одном, потому что Он есть высшее благо. Он есть не что иное, как милосердие и благость, любовь и доброта, снисходительность и терпение, истина, утешение, мир, радость, жизнь и счастье. Все это Он положил в Иисусе Христе. Всякий, следовательно, кто имеет Христа, тем самым поставлен в обладание всеми этими небесными добродетелями. И всякий, кто любит Бога, должен также по необходимости любить Божью истину и милосердие, Его благость и доброту, и всю вереницу божественных добродетелей.

16. Ибо истинный любитель Бога имеет любовь ко всему, что любит Бог, и отвращение ко всему, что Бог ненавидит. Если какой-либо человек любит Бога, он должен любить истину, милосердие и праведность, потому что Бог есть все это Сам. Он должен также находить удовольствие в смирении и кротости, поскольку тем самым он становится сообразованным той кротости и смиренномудрию, которые пребывали в Иисусе. С другой стороны, истинный любитель Бога не может не питать отвращения ко всякому нечестию, со всеми делами беззакония; потому что всякого рода нечестие есть вражда против Бога и есть дело самого дьявола. Любитель Бога ненавидит ложь, потому что дьявол есть отец лжи и был лжецом от начала. И это причина, что каждый, кто любит ложь, несправедливость и другие порочные действия природы, должен по необходимости, в этом смысле, быть отродьем дьявола (см. Иоан. 8:44); и опять же, всякий, кто любит Христа, своего Господа и Спасителя, любит также пример Его чистой и святой жизни, Его смирение и кротость, Его терпение и другие небесные добродетели, которые проявлялись в Его поведении. И такой человек должен по необходимости быть усыновлен в число детей Божьих.


17. Эта любовь, исходящая из «чистого сердца», должна быть получена от Бога через молитву и прошение. И поистине, Бог желает возжечь в нас это небесное пламя через любовь Христа, если Он будет только искренне умоляем, и если сердце будет каждый день и каждый момент открыто для Его божественного влияния. Если твоя любовь должна стать холодной и слабой в какое-либо время, возбуди свое сердце, не слабей, но разожги благодать Божью внутри тебя, и не будь слишком обескуражен этим. Во имя Божье восстань снова, примись за работу и обнови действия своей первой любви. Поскольку ты чувствителен к своей холодности в любви, ты можешь быть уверен из этого обстоятельства, что вечный свет божественной любви не полностью погашен, хотя он затмевается и в настоящее время дает мало тепла. Не сомневайся, что твой Спаситель просветит тебя снова и воспламенит твое сердце Своей любовью; так что ты можешь сидеть еще раз под Его тенью и радоваться свету Его лица. В то же время будь усерден в молитве и прошениях, чтобы впредь пламя этой небесной любви не было снова заглушено в твоем сердце. Такова любовь «от чистого сердца», не смешанная с любовью к миру.

18. Рассмотрим теперь, в-третьих, любовь, как исходящую от «чистой совести» и обращенную к нашему ближнему. Любовь к Богу и любовь к ближнему настолько тесно связаны, что их невозможно разделить. Истинный пробный камень нашей любви к Богу — это любовь, которую мы питаем к нашему ближнему. «Кто говорит: "я люблю Бога", а брата своего ненавидит, тот лжец: ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, Которого не видит? И мы имеем от Него такую заповедь, чтобы любящий Бога любил и брата своего» (1 Ин. 4:20, 21). Ибо любовь к Богу не может пребывать в человеке, исполненном ненависти или злобы, или лишенном всякого милосердия и сострадания. Если ты не жалеешь своего брата, который нуждается в твоей помощи, как можешь ты любить Бога, Который не нуждается ни в чем твоем и заповедал тебе выражать свою любовь к Нему, проявляя ее знаки по отношению к своему брату?

19. Как вера соединяет с Богом, так любовь соединяет с ближним; и как человек состоит из тела и души, так вера и любовь (то есть любовь как к Богу, так и к ближнему) составляют истинного христианина. Таким образом, «пребывающий в любви пребывает в Боге» (1 Ин. 4:16). А поскольку Бог действенно желает блага всем людям, из этого следует, что тот, кто любит подобным образом, единосердечен с Богом; и что тот, кто настроен иначе, противен Богу и не имеет разума Господня, но является врагом Бога, равно как и своего ближнего. Тот, кто является врагом людей, несомненно, является противником Бога.

20. Свойство этой любви — оплакивать и сострадать немощам других (Гал. 6:1). В самом деле, недостатки и слабости наших ближних представляют нам, как в зеркале, наши собственные несовершенства и напоминают нам о различных изъянах, обременяющих нашу природу. Поэтому, когда ты видишь другого, увлеченного в согрешении, помни, что и ты сам всего лишь человек; и учись на своих собственных немощах переносить немощи других с терпением, кротостью и смирением (Рим. 15:7).

21. Тех, особенно, кто согрешает не по злобе или преднамеренному нечестию, но кто был застигнут врасплох слабостью и неосторожностью; и кто, вскоре придя в себя, раскаивается в содеянном и твердо решает впредь более бодрствовать против сетей сатаны — такие души, безусловно, заслуживают сострадания и помощи. Тот, кто поступает иначе, показывает, что в нем нет ничего от милосердного и снисходительного духа Христа. Когда человек поспешно осуждает проступки ближнего, не чувствуя никакой любви или сострадания, это явный признак того, что он совершенно лишен Бога и Его милосердного духа. Напротив, истинный христианин, будучи помазан духом Христа, относится ко всем людям как человек, сочувствующий им, и переносит их с сострадательной христианской любовью и нежностью, следуя примеру Христа, который Он оставил нам для подражания. Поэтому, если кто-либо, серьезно исследовав свое внутреннее состояние, обнаружит, что любовь к ближнему не пребывает в нем, пусть знает наверняка, что любовь к Богу не остается в его душе и что он сам без Бога. Это должно поразить его ужасом и негодованием против самого себя; это должно побудить его как можно скорее (после покаяния в своем грехе от всего сердца) примириться со своим ближним, чтобы в этом порядке любовь к Богу могла также вернуться к нему. Тогда все его действия, пока он пребывает в этой любви и вере, будут добрыми, святыми и божественными; и эта любовь, пребывающая в его сердце, будет побуждать его свободно и охотно принимать всех людей и с великой привязанностью и радостью оказывать им всякого рода доброту; так что он будет «радоваться о них, благотворя им», подобно самому Богу (Иер. 32:41).

22. Без этой любви все, что есть в человеке, дьявольское и всецело злое. И нет, в самом деле, иной причины, почему дьявол не может делать ничего доброго, кроме той, что он совершенно лишен любви как к Богу, так и к человеку. Отсюда все, что он делает, в корне зло и лишено всякого внутреннего добра. Во всем, за что он берется, он не замышляет ничего, кроме бесчестия Бога и погибели человека. Он хитроумно изыскивает способы излить свою вражду как на Бога, так и на человека; и поэтому он ищет такие сердца, которые может наполнить злобой и завистью, а затем через них извергает свою злобу и гнев. «Дети Божии и дети диавола узнаются так» (1 Ин. 3:10).

23. Наконец, любовь должна быть «от чистого сердца и нелицемерной веры», то есть мы должны любить Бога одинаково как в благополучии, так и в невзгодах. Всякий, кто искренне любит Бога, с радостью принимает все распоряжения Его Провидения, следуя примеру Христа, Который с радостным и готовым духом взял на Себя крест, который, как Он знал, возложила на Него воля Его Отца. «Крещением должен Я креститься, — говорит Он, — и как Я томлюсь (и страдаю), пока сие не совершится!» (Лк. 12:50). Таким же образом все святые мученики с радостью несли свой крест вслед за Ним.

24. Для тех, кто нелицемерно любит Бога, крест, который Христос заповедует нам нести, не оказывается тяжким или обременительным; и это по той единственной причине, что это «иго Христово» (Мф. 11:29). Если магнит притягивает тяжелое железо, почему бы тому небесному магниту, любви к Богу, не притянуть бремя нашего креста и не сделать его легким и приятным; особенно после того, как сердце затронуто прикосновением божественной любви? Если сахар подслащивает травы, которые горьки по своей природе, почему бы сладости любви к Богу не сделать приятным и легким то, что для плоти есть не что иное, как крест и скорбь? И поистине, именно от полноты этой любви блаженные мученики переносили самые изысканные страдания с терпением и радостью; будучи увлечены ею до такой степени, что почти не чувствовали самих своих мучений.

Глава XXV.







Любовь к ближнему, рассмотренная более подробно.

Нет рабства более тяжкого и мучительного, чем находиться под игом страстей: но из всех них ни одна не является столь жестокой, как ненависть, которая настолько ослабляет и подавляет все силы как тела, так и разума, что не оставляет человеку ни одной свободной мысли. Напротив, тот, кто живет в любви, свободен. Он не раб гнева, зависти, алчности, гордыни, лжи или клеветы; и, будучи избавлен от них любовью, он не позволяет себе быть покоренным злыми желаниями, но остается свободным человеком Христа (1 Кор. 7:22) в свободе Духа: ибо «где Дух Господень, там свобода» (2 Кор. 3:17). Всякий, следовательно, кто ходит в любви Христовой, более не раб греха и не слуга плотских привязанностей; ибо Дух любви Божией освободил и очистил его от плотской похоти. И мы видим, что любовь Божия распространяется на всех людей; чему мы находим не только достаточные доказательства в Писании, но следы Его всеобщей благости также повсюду явлены в природе. Мы все одинаково покрыты небесами и все пользуемся солнцем, воздухом, землей и водой; как те, кто высокого звания, так и те, кто самого низкого положения. И тот же самый разум, который есть у Бога по отношению к нам, должен быть и у нас по отношению к людям; ибо Сам Бог установил нам образец всеобщей доброты для подражания. Он не ценит одного больше другого, но любит всех с равной привязанностью. У Него нет лицеприятия, достоинства или заслуг; но Он взирает на всех одинаково во Христе. Это для нашего наставления. Теперь, как Бог поступает с нами, так и мы должны поступать с нашим ближним. И поистине, как мы поступаем с человеком, так и Бог будет поступать с нами снова. Нам не нужно далеко ходить, чтобы узнать, какое расположение мы имеем у Бога Всемогущего. Если мы только войдем в свою собственную совесть, она беспристрастно скажет нам, какой разум и привязанность мы питаем к нашему ближнему; и как мы поступили с ним, так и Бог, несомненно, поступит с нами снова и воздаст нам по делам нашим. И в этом смысле сказано о Боге, что «с чистым Ты поступаешь чисто, а со строптивым — по строптивости его» (Пс. 17:26-27); то есть, если ты питаешь злой умысел к своему ближнему, Бог также будет твоим противником.


Of whom a man is overcome, of the
same is he brought in bondage.—2 Peter 2:19.


2. Поскольку, следовательно, Бог не нуждается в нашем служении, Он заменил Себя нашим ближним, чтобы тот принял нашу милостыню, и заповедал нам воздавать ее как Ему Самому. Он сделал эту любовь к ближнему тем самым пробным камнем, по которому мы должны проверять искренность нашей любви к Богу.

3. И по этой причине Он заповедал любовь к ближнему с такой великой серьезностью, требуя от нас постоянно проявлять ту же любовь к нему, которую Бог проявляет к нам. Ибо если человек не примирился полностью со своим ближним и не пребывает в совершенной любви к нему, он не может иметь благоволения или благодати Божией. И хотя все грехи мира искуплены смертью Христа и получено полное прощение, все же можно сказать, что все человечество в некотором смысле находится в тех же обстоятельствах, что и слуга в притче, которому нечем было платить; царь свободно простил ему все его долги: но когда он впоследствии поступил жестоко со своим сослужителем, царь отменил свое прощение и осудил слугу за то жестокое обращение, с которым он обошелся со своим ближним (Мф. 18:23 и сл.). Эту притчу Христос завершает примечательным выражением: «Так и Отец Мой Небесный поступит с вами, если не простит каждый из вас от сердца своего брату своему согрешений его» (стих 35). И: «Ибо какою мерою мерите, такою же отмерится и вам» (Лк. 6:38).
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4. Отсюда ясно видно, что человек был создан не только для самого себя, но и ради своего ближнего. Настолько строга заповедь о любви к ближнему, что когда она нарушается, сама цель нашего сотворения разрушается, и любовь Божия немедленно удаляется от души. Не остается ничего, кроме строжайшего правосудия, судящего и осуждающего всех, кто лишен этой любви.

5. Если бы мы должным образом обдумывали эти вещи, мы никогда не гневались бы друг на друга; и «солнце никогда не заходило бы во гневе нашем» (Еф. 4:26). С одной стороны, верно, что Христос Своей смертью на кресте предложил полное и совершенное искупление за все наши согрешения и в этом отношении простил все наши грехи сразу; однако, с другой стороны, это грозное размышление, что вся полнота заслуг Христа не принесет нам никакой пользы, если мы продолжаем ненавидеть нашего брата и не хотим ни простить, ни любить его. Мы будем полностью отсечены от всех благ, которые проистекают из искупления.

6. Отсюда видно, насколько важной должна быть любовь к ближнему в очах Божиих, связывающая нас даже до такой степени, что Бог отказывается быть любимым нами, если мы не любим также нашего ближнего; так что если мы терпим неудачу в нашем благожелательстве к последнему, мы в то же время отпадаем от благодати и божественной любви. И по этой причине мы были созданы все равными и одной природы, чтобы мы не презирали друг друга; но, как дети одного общего родителя, жили в мире и любви и стремились сохранять добрую и безмятежную совесть.

7. Теперь, всякий, кто ненавидит и презирает своего брата, ненавидит и презирает также Бога, Который запретил все подобные враждебные чувства в строжайших выражениях. Если ты презираешь своего брата, Бог также презирает тебя; что ускоряет твой суд и осуждение и лишает тебя всякого участия в заслугах и искуплении Христа, которыми прощается грех.

8. Ибо невозможно, чтобы сердце, наполненное гневом и горечью, могло в какой-либо степени пожинать спасительный плод от крови Христа, которая была пролита из побуждения чистой любви. Да, вышеупомянутая притча (Мф. 18:35) ясно убеждает нас, что Бог был менее оскорблен долгом в десять тысяч талантов, чем варварской жестокостью, в которой был виновен слуга; Он может не заметить долга, но Он не может не заметить отсутствия любви. Давайте поэтому обдумаем слова, которыми Господь завершает притчу: «Так и Отец Мой Небесный поступит с вами».

Глава XXVI.
















Почему следует любить нашего ближнего.

«С чем предстать мне пред Господом, преклониться пред Богом небесным? Предстать ли пред Ним со всесожжениями, с тельцами однолетними? Можно ли угодить Господу тысячами овнов или неисчетными потоками елея? Разве дам Ему первенца моего за преступление мое и плод чрева моего — за грех души моей? О, человек! сказано тебе, что — добро и чего требует от тебя Господь: действовать справедливо, любить дела милосердия и смиренномудренно ходить пред Богом твоим» (Мих. 6:6-8).


Owe no man any thing, but to
love one another; for he that loveth another hath
fulfilled the law.—Rom. 13:8.


2. Этим вопросом и ответом на него пророк учит нас, в чем собственно состоит истинное поклонение Богу; не в обрядах и жертвах, поскольку мы не способны дать что-либо Богу, ибо все уже принадлежит Ему; не в принесении человеческих жертв, которых Он не требует от наших рук, но гнушается и ненавидит, потому что они оскорбительны для Иисуса Христа, великой искупительной жертвы, которую Бог назначил взять на Себя грехи мира (Ин. 1:29): но истинное поклонение Богу состоит в чистой вере, которую, исходя из ее видимого действия, пророк здесь описывает как «действовать справедливо», то есть через упражнение веры в праведности, в милосердии и сострадании (что более угодно, чем все жертвы); и в истинном смирении и сокрушении, как сказано: «Жертва Богу — дух сокрушенный; сердца сокрушенного и смиренного Ты не презришь, Боже» (Пс. 50:19).

3. К этому божественному поклонению, основанному в сердце и исходящему от веры, любви и смирения, св. Павел мощно призывает нас в Рим. 13:8-10. Его увещевание содержит в себе как хвалу христианской любви, так и постоянный долг, в котором мы находимся по отношению к нашему ближнему, и без которого невозможно служить Богу должным образом. Ибо поистине нет иного пути служения Богу, кроме того, который Он Сам совершает в наших сердцах: так что служить Богу — это не что иное, как служить нашему ближнему и оказывать ему все услуги христианской любви и человечности, которые мы способны выполнить.


4. Апостол называет любовь суммой всех добродетелей и «исполнением закона» (Рим. 13:10). Не то чтобы мы были способны какими-либо делами милосердия совершенно исполнить божественный закон, или что, следовательно, мы можем заслужить этим вечную жизнь (что невозможно, если бы наша любовь не была полной во всех отношениях и не достигла совершенства): но апостол желает этим внушить удивительное превосходство этой добродетели и склонить нас в то же время к нелицемерной любви. Что касается нашей праведности, то она основана не на каких-либо наших делах, а только на заслугах Христа, применяемых к нам верой.

5. Из этой праведности Христа, постигаемой верой, проистекает любовь к нашему ближнему вместе со всей чередой христианских добродетелей, называемых апостолом «плодами праведности, которые через Иисуса Христа, к славе и похвале Божией» (Флп. 1:11). Но поскольку достоинство этой добродетели столь весьма выдающееся, будет уместно изложить дальнейшие побуждения, которыми практика ее может стать для нас дорогой.

6. Первое и самое сильное из всех побуждений — это то, которое использует св. Иоанн: «Бог есть любовь, и пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог в нем» (1 Ин. 4:16). Ибо кто не пожелал бы быть в Боге и пребывать в Нем; и чтобы Бог был и пребывал в нем? И кто, напротив, не гнушался бы быть в сатане и иметь сатану, пребывающего в нем? И все же это обычное следствие, как часто любовь отвергается и неестественные враждебные чувства допускаются в сердце. Ибо как Бог есть любитель людей, готовый спасти их от вечной погибели, так дьявол есть ненавистник людей. Это далее объясняется св. Иоанном: «Всякий любящий рожден от Бога и знает Бога» (1 Ин. 4:7). И снова: «Дети Божии и дети диавола узнаются так: всякий, не делающий правды, не есть от Бога, равно и не любящий брата своего» (1 Ин. 3:10). Теперь, может ли быть что-либо более желанное, чем быть причисленным к детям Божиим, быть рожденным от Бога и знать Бога истинно и опытно? Но всякий, у кого сердце лишено этой любви и кто никогда не чувствовал ее силы и энергии, ни вкушал ее благости и кротости, долготерпения и терпения, этот человек не знает Бога, Который есть чистая любовь. Ибо познание Бога должно исходить из наслаждения и опыта. И как возможно, чтобы человек знал Христа, будучи чуждым любви и того любящего общения, которое существует между Христом и душой? Отсюда следует, что тот, кто без любви, тот и без Христа. Но тот, кто усерден в упражнении любви, не останется бесплодным в познании Господа Иисуса Христа: «Если это в вас есть и умножается, то вы не останетесь без успеха и плода в познании Господа нашего Иисуса Христа» (2 Пет. 1:8).

7. Второе побуждение находится в том, что говорит Сам наш Господь: «По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою» (Ин. 13:35). Теперь, чтобы быть учеником Христа, недостаточно быть христианином по имени или по простому словесному исповеданию; но быть учеником Христа означает гораздо больше. Такой должен верить в Его имя; должен любить Его, подражать Ему, жить в Нем. Он должен особым образом прилепляться к Нему; должен чувствовать любовь Христа, влитую в его душу, и свободно участвовать во всех дарах и благах, приобретенных Им. Всякий, в ком не пребывает эта любовь Христа, не есть ученик Христа, и он не может претендовать на то, чтобы иметь какую-либо долю в Его заслугах. Ибо как возможно, чтобы Христос знал человека, который не имеет ни веры в Него, ни какой-либо любви к Нему? Как цветок узнается по его аромату, а плод по его вкусу, так истинный ученик Христа узнается по его любви.

8. Отсюда св. Павел не колеблется утверждать, что «все дары без любви — ничто» (1 Кор. 13:2); что является третьим побуждением, почему мы должны желать этого превосходного дара. По правде говоря, ни знание разных языков, ни дар чудотворения, ни понимание высоких и возвышенных тайн, ни какие-либо необычайные дарования не являются достаточными знаками, по которым можно узнать христианина; эта прерогатива полностью зарезервирована за «верою, действующею любовью» (Гал. 5:6). И Бог не требует от наших рук никаких трудных вещей (таких как совершение чудес), но упражняться в любви и смирении; добродетелях, которые могут быть постигнуты самым простым умом. И не будет спрошено с тебя в день суда, был ли ты сведущ в искусствах, языках и науках, или какими великими способностями ты обладал в этом мире; но упражнялся ли ты в вере и любви. «Алкал Я, — говорит наш Спаситель, — и вы дали Мне есть, и т. д.» (Мф. 25:35 и сл.). И св. Павел говорит Галатам: «Ибо во Христе Иисусе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание (никакие дары, никакие способности, никакие дарования, никакое лицеприятие), но вера, действующая любовью» (Гал. 5:6).
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9. Добавьте к этому, в качестве четвертого побуждения, тот отрывок св. Иоанна: «Кто говорит: "я люблю Бога", а брата своего ненавидит, тот лжец: ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, Которого не видит? И мы имеем от Него такую заповедь, чтобы любящий Бога любил и брата своего» (1 Ин. 4:20, 21). Это все вдохновенные писатели учат, что любовь к Богу не может существовать в душе без любви к нашему ближнему. Ибо тот, кто ненавидит своего ближнего, должен быть врагом Богу; потому что Бог есть любитель людей и требует, чтобы мы были того же разума.

10. Пятое побуждение состоит в том, что любовь — это великий закон природы, сопровождаемый многими вещами, полезными для человечества, без которых мы не смогли бы жить. Когда с человеком случается что-либо доброе, это, безусловно, исходит от божественной любви. Отсюда св. Павел называет любовь «совокупностью совершенства» (Кол. 3:14); и описывает в Рим. 12:9, 10 превосходные плоды, которые растут на этом древе. И наш Спаситель Сам учит тому же: «Итак во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними, ибо в этом закон и пророки» (Мф. 7:12). И это настолько всеобщая истина, что даже язычники были убеждены в ней самим законом природы, написанным в их сердцах. Отсюда они говорили: «Того, чего ты не хочешь, чтобы делали тебе, не делай другому». Это превосходное изречение император Север, государь, украшенный многими добродетелями, имел ежедневно на устах и сделал его законом на благо страны.

11. Шестое побуждение состоит в том, что любовь — это прекрасный образ и предвкушение вечной жизни; когда святые будут искренне любить друг друга; когда они будут наслаждаться друг другом и общаться вместе в удивительном и неизреченном согласии, в невыразимой сладости, в нелицемерной привязанности, бодрости и радости. Всякий, следовательно, кто хотел бы представить себе образ той чудесной любви и гармонии и получить некоторое предвкушение изысканных удовольствий вечного блаженства, пусть изучает эту любовь, в которой он найдет исключительное удовольствие, с большим миром и спокойствием ума.

12. Чем чище и пламеннее наша любовь, тем ближе она подходит к божественной природе. Это седьмое побуждение. В Боге, во Христе и в Святом Духе пребывает самая чистая, пламенная и превосходящая всякое разумение любовь. Тогда наша любовь становится чистой, когда мы любим друг друга не ради личной выгоды, а ради любви к Богу, которая является великим и безошибочным образцом, которому мы должны тщательно следовать. Ибо Бог любит нас бескорыстной любовью: но если какой-либо человек любит своего ближнего ради своей собственной личной выгоды и интереса, его любовь совсем не чиста, и она ни в какой степени не достигает того возвышенного примера, который установлен нам Богом Всемогущим. Это также составляет разницу между языческой и христианской любовью. Христианин любит своего ближнего в Боге и во Христе, бескорыстно и великодушно, не унижая себя никаким низким или эгоистичным замыслом. Так его любовь сохраняется чистой и искренней, свободной от притворства, лжи и какого-либо подлога. В то время как язычники оскверняли свои дела самолюбием и интересом, и другими злыми целями, которые примешивались к лучшим из их действий. Эта христианская любовь, когда она становится привычкой ума, порождает истинную ревность духа, чтобы совершать еще большие акты любви и благости. И тогда любовь поистине пламенна, когда она вдохновляет любящего великим милосердием и нежностью к своим ближним и побуждает к энергичным усилиям облегчить их нужду. Когда он принимает дела своего ближнего так же близко к сердцу, как свои собственные, тогда он готов даже «положить самую жизнь свою за братьев» (1 Ин. 3:16), если нужно, или, по примеру Моисея и Павла, быть «отлученным» за братьев и быть «изглаженным из книги Божией», если бы это возможно было сделать (Исх. 32:32; Рим. 9:3).

13. Отсюда следует (что является восьмым побуждением), что мы должны также любить наших врагов, согласно заповеди Господа: «Любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас и молитесь за обижающих вас и гонящих вас, да будете сынами Отца вашего Небесного. Ибо если вы будете любить любящих вас, какая вам награда? Не то же ли делают и мытари?» (Мф. 5:44; Лк. 6:32 и сл.). В этом состоит превосходство и прерогатива истинного христианина; а именно, подчинить природу этому божественному принципу, укротить плоть и кровь и победить мир и зло в нем добротой (Рим. 12:21). «Если враг твой голоден, накорми его» (Рим. 12:20). Недостаточно для христианина не причинять вреда своему ближнему или врагу; но ему заповедано делать ему добро и поддерживать его такой помощью, какая ему удобна (Исх. 23:4 и сл.); всякий, кто отказывается соблюдать эти условия, не может быть дитем Божиим или учеником Христа.

14. Девятое побуждение состоит в том, что всякий, кто не практикует христианскую любовь и милосердие, отделяет себя от духовного тела Христа, то есть Церкви; и лишается всех привилегий этого тела и даже заслуг Христа; ибо есть только «один Господь, одна вера, одно крещение» (Еф. 4:5). Ибо как члены, когда отсечены от тела, более не участвуют в жизни и силе главы, но мертвы; так те, кто не живет в практике любви и милосердия, отделены от Христа, единственной Главы Церкви, и не могут получить никакой силы и жизненного влияния из Его полноты. Поэтому св. Иоанн говорит: «Не любящий брата пребывает в смерти» (1 Ин. 3:14).

15. Наконец, мы должны любить друг друга, потому что на крыльях этой любви молитва христианина восходит к небу. Через молитву должны быть получены все добрые дары; и без молитвы всякая помощь и утешение ожидаются напрасно. Но тогда наша молитва должна исходить из евангельского принципа любви; поскольку Бог не приклоняет уха ни к каким молитвам, кроме тех, которые основаны на вере и христианской любви: «Если двое из вас согласятся на земле просить о всяком деле, то, чего бы ни попросили, будет им от Отца Моего Небесного» (Мф. 18:19).

16. Придите же, о человек! пусть это сладкое согласие и гармония будут установлены среди нас на земле. Давайте жить в духе любви, чтобы мир и единство могли пребывать среди нас; ибо где мир, там Бог мира (2 Кор. 13:11; Рим. 15:33); и где Он, там «заповедал Господь благословение и жизнь на веки» (Пс. 132:3).

Глава XXVII.







Почему следует любить наших врагов.

Первая причина, почему следует любить врагов, — это прямая заповедь Бога через Его Сына; для которой Он дает такую причину: «да будете сынами Отца вашего Небесного», то есть «Того, Кто возлюбил нас, когда мы были еще Его врагами» (Рим. 5:10). Как если бы Он сказал: «Если вы не любите своих врагов, вы не можете быть детьми небесного Отца: и если кто не сын Божий, какого отца он будет иметь?» Эта заповедь Господа мало практикуется; увы! как мы медленны в принесении таких плодов, которые подобают детям Божиим! Если мы Его дети, поистине мы должны изучать великий урок любви к нашим врагам, чтобы, в некоторой степени, мы могли выразить характер нашего Отца на небесах.


Love your enemies, bless them that
curse you, do good to them that hate you, and pray for them
which despitefully use you and persecute you; that ye may be the children of your Father
which is in heaven.—Matt. 5:44, 45.


2. Писание говорит: «Не любящий брата пребывает в смерти» (1 Ин. 3:14). И почему он пребывает в смерти? Потому что он еще не получил того жизненного принципа, который должен быть получен от Христа. Духовная и небесная жизнь состоит в вере в Бога и в любви к нашему ближнему. Так св. Иоанн говорит: «Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев» (1 Ин. 3:14). Откуда очевидно, что любовь есть несомненный знак и следствие духовной жизни или восстановления к жизни во Христе; как ненависть к людям есть безошибочное доказательство духовной смерти и отделения от Бога. И эта духовная смерть здесь закончится вечной смертью там; о чем наш Господь верно предупреждает нас.

3. Всякий, следовательно, кто позволяет своему сердцу наполниться гневом и горечью против своего ближнего, должен знать наверняка, что даже его лучшие дела, его молитва и посещение богослужений, и другие дела такого рода, совершенно тщетны и не имеют никакого значения перед Богом. Св. Павел говорит: «Если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сожжение, а любви не имею, нет мне в том никакой пользы» (1 Кор. 13:3).

4. С другой стороны, свойство благородного и божественного ума — прощать обиды. Посмотрите, как долготерпелив Бог и как легко Он примиряется (Пс. 102:8). Рассмотрите пример Христа, Сына Божия, Который посреди Своих изысканных мучений, как терпеливый агнец, не «отверзал уст Своих» (Ис. 53:7). Созерцайте природу божественного Духа, Который явился в виде голубя (Мф. 3:16), с той целью, чтобы через такое представление Он мог научить нас голубиной кротости ума и рекомендовать нам ту нежную простоту нравов, которая подобает истинному христианину. С каким терпением Моисей переносил упреки народа, тем самым заслужив называться «кротчайшим из всех людей на земле» (Чис. 12:3). Вспомните также поведение Давида и с какой кротостью ума он слушал проклятия Семея (2 Цар. 16:10).

5. Истинная любовь учит нас гневаться ни на кого, кроме самих себя. Истинный мир состоит не в том, чтобы иметь много богатства, но в том, чтобы терпеливо переносить все, что идет против нашей природы. Если бы безумец стал бранить солнце и проклинать его за то, что оно есть не что иное, как тьма, солнце никогда не было бы омрачено его упрекающим языком, но продолжало бы свой путь и освещало бы мир, как прежде. Так поступай и ты, и помни, что нет более сладкой или лучшей мести, чем прощать. Такие мудрые и превосходные правила практиковались многими самими язычниками. Перикл, греческий оратор, терпеливо выслушав человека, поносившего его в течение целого дня, когда наступила ночь, любезно пригласил его в свой дом и угостил его дружеским образом, сказав: «Легче говорить зло о добродетели, чем обладать ею». Так Фокион, полководец афинян, когда он хорошо послужил своей стране, но из-за зависти был приговорен к смерти и теперь должен был подвергнуться приговору, будучи спрошен, есть ли у него какие-либо распоряжения для его сына, великодушно ответил: «Никаких, кроме того, чтобы он никогда не принимал мер отомстить за эту обиду, которую я терплю от своей страны». Император Тит, узнав, что два брата замышляли причинить ему смерть, не побоялся пригласить их обоих ужинать с ним; а утром пошел с ними в театр и сел между ними, чтобы посмотреть представление. Так с удивительным милосердием он победил, наконец, их низость. И когда Катон совершил самоубийство, Юлий Цезарь сказал: «Я потерял славную победу; ибо я намеревался простить Катону все зло, которое он сделал мне».

6. Но в конце концов, что касается человека, на которого не может повлиять невыразимое терпение и кротость Самого Сына Божия, чтобы прощать и любить своих врагов, того ни пример святых, ни язычников никогда не сможет растопить в любовь и снисходительность. Ибо какая большая несправедливость и варварство могут быть задуманы, чем то, что Сын Божий был так постыдно обойден детьми человеческими, был бичуем, увенчан тернием, оплеван и нагружен всеми знаками презрения и насмешки; и, наконец, был пригвожден к кресту? Тем не менее, Он был способен перенести с непоколебимой твердостью все оскорбления и унижения, которые злоба людей была способна придумать; более того, и свободно простить все это варварское обращение и молиться: «Отче! прости им» (Лк. 23:34).

7. И, поистине, именно для этой цели наш блаженный Искупитель поставил Свой пример перед нашими глазами, чтобы он мог быть всеисцеляющим лекарством для таких духовных болезней, которые овладели нами; в частности, чтобы он мог смирить всякую гордыню и высокомерие, укрепить то, что слабо, восполнить то, что дефектно, и исправить то, что зло и не в порядке. Может ли недуг гордыни быть настолько сильным, чтобы не быть исцеленным глубоким смирением и кротостью Христа? (Евр. 5:8). Может ли алчность и корыстолюбие оказаться настолько упрямыми, чтобы сбить с толку лекарство, полученное от той священной бедности, которая явилась в Иисусе Христе? Какой гнев настолько свиреп и неистов, что Его кротость и мягкость не могут смягчить его? Какое желание мести настолько горько и варварски, что Его терпение не может успокоить и утихомирить его? Какая бесчеловечность настолько велика и жестока, что любовь Христа не может согреть в сладкий и сострадательный нрав? И какое сердце может быть настолько твердым и ожесточенным, чтобы не растаять от слез Самого Иисуса Христа?

8. Кто не пожелал бы от всего сердца стать подобным Богу Отцу, Его Сыну и Святому Духу и нести в себе превосходный образ священной Троицы, который главным образом состоит в любви и прощении? Ибо это высшее из всех божественных свойств — проявлять сострадание и милосердие, щадить и прощать, быть добрым и милостивым: и это, несомненно, должно быть одной из самых возвышенных добродетелей, которая заставляет нас нести самое близкое сходство с Богом Всевышним и со всеми такими лицами, которые являются наиболее выдающимися по доброте и добродетели.

9. Наконец, высшая степень добродетели — это когда человек, преодолевая себя, готов в любое время забыть обиды, простить проступки и проявить акты благосклонности и милосердия. «Медленный на гнев лучше храброго, — говорит Соломон, — и владеющий собою лучше завоевателя города» (Прит. 16:32). Это высшая ступень восхождения души в ее духовном упражнении; и когда она достигла ее, она почивает в Боге и совершенна в Нем.

Глава XXVIII.







Показывающая, как любовь к Творцу должна быть предпочтена любви ко всем тварям; и как наш ближний должен быть любим в Боге.

Сердце человека устроено так, что оно не может существовать без любви; оно должно любить Бога, или мир, или себя. Если, следовательно, человек находится под столь сильным принуждением любить, пусть он направит свою любовь к Богу, высшему Благу, и отдаст эту привязанность Тому, Кто изначально насадил ее в человеке и зажег ее Своим добрым Духом; и Кто все еще готов, по нашей усердной просьбе, вновь разжечь это пламя в душе. Его любовь к нам — это все еще великий принцип, который производит нашу любовь к Нему: и если Его любовь к нам встретит подходящий ответ с нашей стороны, тогда Его любовь будет день ото дня все более пламенно обнимать нас. Ибо любовь порождает любовь, согласно словам Господа: «Любящий Меня возлюблен будет Отцем Моим» (Ин. 14:21).


If any man love the world, the
love of the Father is not in him.—1 John 2:15.


2. Везде, где пребывает любовь к Богу, она располагает душу свободно любить всех людей и не только желать им добра, но и совершать для них все надлежащие акты любви и благодеяния; это свойство той любви, которая основана в Боге и проистекает от Него. Такой любитель Бога и своего ближнего никогда не причинит вреда или не обманет ни одного человека ни словом, ни делом.

3. Но большинство людей настолько поглощены любовью к миру, что они даже никогда не допускают любовь к Богу в свои сердца. Это ясно из той ложной любви, с которой они относятся к своему ближнему, и которая, под видом дружбы, ищет только временной выгоды. Ничто в мире не должно быть любимо до такой степени, чтобы повредить любви к Богу или вступить в конкуренцию с ней; особенно поскольку в мире так много суеты и низости, а в Боге так много достоинства и величия, что между ними никогда не может быть проведено сравнение. Как Бог бесконечно превосходит все Свои творения, так любовь к Богу бесконечно превосходит по святости и достоинству всю любовь, которую мы можем питать к твари, и никоим образом не может сравниться с ней. Никакая любовь к твари не должна иметь достаточного веса для нас, чтобы заставить нас оскорбить любовь к Богу или действовать в оппозиции к ней.


4. Св. Павел говорит: «Кто, насадив виноградник, не ест плодов его?» (1 Кор. 9:7). Эти слова могут быть не без основания применены к этому случаю. Кто более достоин нашей любви, чем Тот, Кто насадил ее в наших сердцах и чьей любви мы обязаны нашей жизнью и бытием? И как мы все живем любовью Божией во Христе, так мы все должны прилепляться к этой любви и делать ее нашей постоянной опорой даже во время невзгод. Как лоцман в бурную погоду не оставляет корабль на милость волн, но закрепляет его якорем, насколько может, и сдерживает его беспорядочные движения; так точно, когда корабль нашей веры бросает в море этого мира и он осажден со всех сторон искушениями греха и суеты, гнева и гордыни, похоти и алчности, мы должны держаться любви Христа и не позволять нашим сердцам быть удаленными от той духовной стойкости, которая должна провести нас в безопасности через все бури этого извращенного и шумного мира (Рим. 8:38, 39). Таким образом, когда грех и смерть, дьявол и ад, скорбь и преследование, и другие несчастья угрожают поглотить нас, мы должны тогда крепко держаться любви Божией, явленной во Христе Иисусе. Эта божественная любовь подобна той горе спасения, которая была показана Лоту, когда он вышел из Содома, чтобы избежать огня того проклятого места (Быт. 19:17).

5. Огонь похоти, сопровождаемый вечным пламенем и мучениями, хуже, чем огонь Содома. Но любовь и страх Божий — это верное средство против этой мирской любви и против любого движения, противного ее чистой и небесной природе. Именно этот божественный страх и любовь сохранили Иосифа от соблазнов жены Потифара, и это все еще охраняет нас от сетей злого мира (Быт. 39:9).

6. Никто не может любить мир, кроме того, кто никогда не вкушал любви Божией; ни один человек не может ненавидеть, обманывать или обходить своего ближнего в чем-либо, кроме того, кто не любит Бога от всего сердца. Откуда возникают все тревожные заботы этой жизни, та скорбь и мучение духа, которыми обеспокоены бедные смертные? Конечно, ни от чего иного, как от недостатка любви к Богу. Ибо сладость божественной любви настолько сильна и действенна, что она смягчает чувство всех несчастий, которые свойственны этой жизни. Эта любовь делает человека счастливым даже в самой смерти.

7. Опять же, такова природа любви, что она побуждает человека отложить все мысли о чем-либо другом и сосредоточить свое внимание полностью на любимом объекте, чтобы обладать и наслаждаться только им. Почему же тогда дети человеческие так одурманены вещами этого мира? Почему они не забывают полностью все богатство и честь, похоть и богатства, чтобы они могли наслаждаться только Им, Которого они исповедуют любить? Это было в прежние времена постоянной практикой святых мужей Божиих; которых изысканная сладость этой божественной любви настолько одолела, что заставила их забыть весь мир и даже самих себя также. Отсюда они считались безумцами в мире, когда в то же время они были мудрейшими из всех людей; а их презиратели более всего заслуживали имени безумцев и сумасшедших, как предпочитающие горсть хрупких и преходящих вещей вечному и никогда не увядающему процветанию. Те — величайшие безумцы, кто называет благочестивых этим именем, которые, полагая свою любовь на горнее, глубоко озабочены тем, чтобы получить и вечно наслаждаться ими (1 Кор. 3:19; 4:10).

8. Истинный любитель Бога любит Бога так, как будто во всей вселенной нет ничего, что можно было бы любить, кроме одного лишь Бога. И по этой причине он находит в Боге всё то, что прежде искал в мире. Ибо Бог имеет в Себе по существу всё, чего мы только можем желать. Он — истинная честь и радость; Он — мир и наслаждение; Он — богатство и величие. У Него — свет и жизнь, слава и величие, и все те утешения, которых может желать сердце человеческое. Всё это обретается в Боге более существенным и превосходящим образом, нежели в мире. Если же ты любишь какое-либо творение ради его красоты, перенеси свою любовь на Бога, Который есть источник всякой красоты. Если ты хочешь любить то, что благо, устреми свою любовь к Богу, Который есть вечный источник всякого блага, более того — само сущностное Благо, без Которого нет никакого блага вовсе (Мф. 19:17). Ибо каким бы благом ни казалось обладание творением, это лишь ничтожная капля, истекающая из океана бесконечной благости Божией, к тому же омраченная многими немощами и несовершенствами, которые к ней прилепляются.

9. В заключение: не гораздо ли лучше устремить свою любовь и привязанности к одному лишь Богу, неисчерпаемому источнику и роднику всякого совершенства и блага? Чем меньше в вещи земной тяжести, тем она легче и тем легче возносится вверх. Так и с душой: чем больше она прилепляется к земным вещам и чем сильнее они прижимают ее к земле, тем меньше у нее способности возвыситься к Богу и возрадоваться о своем Творце. Одним словом, чем меньше человек любит этот мир, тем больше любовь к Богу и к ближнему будет преобладать в его душе.

10. Отсюда следует, что тот, кто любит Бога, не может не любить и своего ближнего, а тот, кто осмеливается оскорблять Бога, не удержится и от оскорбления своего ближнего.

Глава XXIX.







О примирении с ближним, без которого Бог отнимает Свою благодать.

Каждый, кто желает примириться с Богом, должен по необходимости стремиться примириться со своим ближним; ибо Бог принимает обиду, нанесенную человеку, как нанесенную Ему Самому, и зло, причиненное человеку, как причиненное Ему Самому.


First be reconciled to thy
brother.—Matt. 5:24.



2. Поэтому, когда кто-либо оскорбляет и Бога, и человека, он не может быть восстановлен в милости Божией, прежде чем примирится с человеком, своим ближним; ибо, оскорбив обоих, он должен примириться с обоими, что прямо засвидетельствовано Самим Христом: «Итак, если ты принесешь дар твой к жертвеннику и там вспомнишь, что брат твой имеет что-нибудь против тебя, оставь там дар твой пред жертвенником, и пойди прежде примирись с братом твоим, и тогда приди и принеси дар твой» (Мф. 5:23, 24).

3. Поэтому необходимо сказать еще кое-что о любви к Богу и к ближнему и показать, насколько невозможно отделить одно от другого; и вновь, что это примирение, столь неразрывно связанное, является истинным источником братской любви и привязанности.


4. Возлюбленный ученик выразил это следующим образом: «Кто говорит: "я люблю Бога", а брата своего ненавидит, тот лжец: ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, Которого не видит? И мы имеем от Него такую заповедь, чтобы любящий Бога любил и брата своего» (1 Ин. 4:20, 21). Настолько совершенно невозможно, чтобы любовь к Богу существовала без любви к ближнему. Отсюда также следует, что тот, кто истинно и нелицемерно любит Бога, будет также обнимать своего ближнего с той же искренней привязанностью. И наоборот, если любовь, которую мы, как мы утверждаем, питаем к Богу, лицемерна и ложна, то и любовь, с которой мы якобы любим своего ближнего, не поднимется выше своего принципа, но окажется столь же ложной. Поэтому любовь к ближнему есть проверка нашей любви к Богу, при правильном применении которой истинность или ложность этой любви легко обнаружится.

5. Это соображение дает нам истинное понимание любви к ближнему и того братского примирения, которое должно ее сопровождать. Бог дал человеку двоякий объект, к которому должны постоянно стремиться все действия его жизни, а именно: любовь к Богу и к ближнему. В этом должны окончательно разрешаться все наши усилия, и мы должны ежедневно возрастать в этом святом упражнении, поскольку именно для этой цели мы были созданы, искуплены и освящены. Одним словом, Христос Сам есть единственная цель, в которой должны сосредоточиться все наши действия. И чем больше мы приближаемся к любви, тем больше мы приближаемся ко Христу и тем лучше подражаем Его безупречной жизни.

6. Для этой цели Бог стал человеком, или Слово стало плотью, чтобы Он мог поставить пред нашими очами прекраснейший и живой образ Своей бесконечной любви и доброты, и чтобы отсюда стало ясно, что Бог есть сама Любовь; любовь в Своей собственной необъятной, непостижимой и неисследимой сущности; и чтобы человек, созерцая столь любезный объект любви, явленный во Христе Иисусе, мог день за днем преображаться в тот же образ.

7. Более того, как во Христе Бог и человек соединены неразрывными узами, так и любовь к Богу столь тесно связана с любовью к ближнему, что первая не может существовать без последней. Более того, любовь к Богу и к ближнему не может быть разделена или расторгнута, подобно тому как не могут быть разделены божественная и человеческая природы во Христе. И как тот, кто оскорбляет человечество Христа, не может не оскорбить и Его Божество, так и тот, кто оскорбляет человека, подобным образом виновен в оскорблении самого бесконечного Бога. Мы не можем гневаться на своего ближнего, не гневаясь в то же время на Бога!

8. Мы проиллюстрируем сказанное следующим сравнением. Когда чертится круг и из его центра к окружности проводится множество линий, все эти линии, как бы далеко они ни отстояли друг от друга на окружности, сходятся в точке, находящейся посередине. Здесь они все соединяются в одно и все втекают в одно, как бы широко они ни расходились, да, даже если они прямо противоположны друг другу. Ни одна из всех линий, как бы велико ни было их число, не может быть оторвана от остальных, не теряя связи с самим центром, в котором они все сходятся. Так и Бог есть точка, или центр, чья окружность повсюду, простираясь, в некотором смысле, на всех людей на земле. Всякий, кто дерзает разорвать линии своей любви к ближнему, должен, подобным образом, одновременно разъединить и разорвать их с Богом. И как все эти линии сцепляются и сходятся в центре и взаимно воздействуют друг на друга, так существует своего рода центральная симпатия и сочувствие, если можно так выразиться, к страданиям нашего ближнего, при условии, что мы все соединены в Боге, великом центре всех истинных христиан.

9. Истинность сказанного убедительно иллюстрируется историей Иова. Когда ему принесли весть о том, что его земное имущество уничтожено, видно, что он спокойно перенес его утрату, не выказывая особого недовольства установлениями Провидения. Он продолжал благословлять Господа и свободно признавать, что Тот, Кто дал ему его достояние, имеет право забрать его обратно, когда Ему будет угодно. Но когда ему сказали, что он потерял и своих детей, тогда это действительно пронзило его сердце: тогда он «встал, и разодрал верхнюю одежду свою, остриг голову свою и пал на землю» (Иов 1:20). Так пусть поступает каждый истинный христианин, когда слышит о бедствии своего ближнего (здесь представленного детьми Иова), зная, что он должен быть более тронут несчастьем своего ближнего, чем потерей всего своего мирского достояния. Ибо свойство истинной любви — быть тронутым несчастьями других людей больше, чем нашими собственными потерями. О, счастливы были бы люди, если бы они жили вместе во взаимной любви и привязанности! Тогда прекратился бы обман; тогда не стало бы известно о несправедливостях, и не было бы жалоб на неправедные пути или тайные сделки.

10. Чтобы это могло быть глубже запечатлено в сердце, Богу было угодно вначале создать лишь одного человека вместе с Евой, которая была создана вскоре после этого (Быт. 2:21, 22). Это было сделано для того, чтобы все человечество, происходя из одного первоначального корня, как бы из одного корня, могло соединиться во взаимной доброте и братской любви друг с другом. Вот причина, почему Бог вначале не создал множество людей, а только одного; тогда как зверей, деревья и травы Он создал многих сразу.

11. Любовь, которую Бог заповедует нам искать, имеет столь приятную природу и несравненную сладость, что она нисколько не обременяет ни душу, ни тело человека. Напротив, она делает ум спокойным при любых обстоятельствах, наиболее соответствует самой нашей природе и во всех отношениях сопровождается тихой и благословенной жизнью. Но если бы тот же Бог, Который заповедал тебе любить ближнего, повелел тебе ненавидеть его, у тебя тогда был бы повод жаловаться на суровое обращение и на гораздо более тяжкое бремя, чем то, которое любовь может возложить на тебя. Ибо дух ненависти и мести — это мучитель души, ежедневная скорбь и досада для тех, кто порабощен им. Напротив, любовь освежает всего человека; и она настолько далека от ослабления или разрушения тела или души (что является обычным следствием ненависти и зависти), что она является великим хранителем и того, и другого, и оживляет их целительным влиянием, которое несет в себе. Одним словом, для тех, кто любит Бога, любовь к ближнему — удовольствие; но те, кто не любит Бога, считают тяжким и трудным делом обнимать ближнего братской любовью.


12. Но если твоей испорченной природе все еще трудно любить ближнего, то подумай, насколько труднее будет быть навеки изгнанным из присутствия Божия и терпеть муки ада во веки вечные. Жалкий человек, который делает столь печальный выбор — предпочесть адские мучения дружескому примирению. Наш собственный опыт вскоре убедил бы нас, если бы мы сделали попытку, что, как верой мы наслаждаемся твердым миром с Богом (как уверяет нас апостол, Рим. 5:1), так христианской любовью и примирением мы наслаждаемся миром с людьми, вместе с большим покоем и спокойствием сердца: тогда как, напротив, ум, полный злобы и коварства, изъедает сам себя и не имеет другой награды, кроме ударов неспокойной совести.


13. Итог всего этого таков: каждая добродетель вознаграждает своих последователей миром совести; и каждый порок наказывает тех, кто его совершает, воздаянием, которого они заслуживают. Каждая добродетель возвышает тех, кто ее практикует; и каждый порок покрывает своих рабов стыдом.

14. Что касается порядка и метода, которым мы должны следовать, работая над прочным примирением с нашим обиженным ближним, Писание выражается ясно. Условия примирения таковы: 1. Обидчик должен исповедовать свой грех ближнему, которого он обидел. 2. Он должен добросовестно вернуть то, в чем он обманул своего ближнего; то есть он должен вернуть не только основную сумму, но и пятую часть сверх нее. 3. Если некому вернуть, он должен предложить это самому Господу (Чис. 5:7, 8).

15. Это возмещение незаконно отнятых вещей заповедано столь сильными и выразительными словами, чтобы показать, что оно является абсолютно необходимой частью нелицемерного покаяния. Св. Августин так выразил свои мысли по этому поводу: «Грех не прощается, если не возвращено незаконно отнятое». — «Когда вещь, которая была взята, может быть возвращена, но не возвращается, это не истинное, а притворное покаяние».

16. И поистине, свойство нелицемерного покаяния — презирать все земные вещи и считать их за сор (Флп. 3:8) по сравнению с той изобильной благодатью, которая даруется кающемуся грешнику. У нас есть славный пример этого в Закхее и в его обращении к Богу (Лк. 19:8), у которого, однако, было сравнительно мало последователей в наш век. Истинное обращение к Богу очищает сердце и очищает совесть верой во Христа; оно сокрушает силу греха и, побуждая человека вернуть то, что было неправомерно удержано, не только очищает сердце пред Богом, но и внешнее поведение в глазах мира. Ибо в сердце и совести человек остается вором пред Богом до тех пор, пока он удерживает что-либо отнятое, как бы он ни перестал красть впредь. Поэтому, чтобы покаяние оказалось истинным и совесть была освобождена от вины, должно быть сделано все возможное возмещение: или, если человек не в состоянии сделать полное возмещение, он должен горячо молить Господа, чтобы Он Сам, вместо него, возместил вещи, отнятые у ближнего, и тем самым совершил правосудие.


17. Поскольку грешник таким образом связан двояким образом — с Богом и с ближним, то для того, чтобы его покаяние было полным и действенным, требуется, чтобы оба были удовлетворены. Бог не принимает ничьего покаяния, если он сначала не примирился со своим ближним. Поэтому бесполезно, если ты скажешь Богу: «Милосердный Боже, я исповедую, что оскорбил и обидел своего ближнего; я причинил ему вред злым ростовщичеством и обманом; и поступил с ним так, как не хотел бы, чтобы другой поступил со мной: эту неправду я смиренно прошу Тебя, о Господи, простить ради Твоего дорогого Сына». Не обманывайтесь; Бог поругаем не бывает! Он отвергает твою молитву и говорит: «Верни сначала то, что обманом и ростовщичеством ты отнял у своего ближнего, и тогда твое прощение будет готово». Не так, будто человек заслуживает прощения Божия этим возмещением; это долг, причитающийся его ближнему, и как он может претендовать на то, чтобы заслужить что-либо тем возмещением, которое он обязан сделать и которое закон Божий прямо предписывает? Ибо так заповедал Господь: «Итак во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними» (Мф. 7:12). «Ибо какою мерою мерите, такою же отмерится и вам» (Лк. 6:38).

18. Та же истина подтверждается следующими Писаниями: «Оставь там дар твой (приношение или жертву) пред жертвенником, и пойди прежде примирись с братом твоим, и тогда приди и принеси дар твой» (Мф. 5:24). «Перестаньте делать зло; научитесь делать добро; ищите правды, спасайте угнетенного, защищайте сироту, вступайтесь за вдову. Тогда придите — и рассудим, говорит Господь. Если будут грехи ваши как багряное, — как снег убелю; если будут красны, как пурпур, — как волну убелю» (Ис. 1:16-18). И снова, через того же пророка Господь так рассуждает: «Вот пост, который Я избрал: разреши оковы неправды, развяжи узы ярма, и угнетенных отпусти на свободу, и расторгни всякое ярмо; не в том ли, чтобы преломлять с голодными хлеб твой, и скитающихся бедных ввести в дом? когда увидишь нагого, одень его, и от единокровного твоего не укрывайся? Тогда откроется, как заря, свет твой, и исцеление твое скоро возрастет, и правда твоя пойдет пред тобою, и слава Господня будет сопровождать тебя» (Ис. 58:6-8).

19. Все эти Писания единогласно провозглашают эту великую истину — что Бог не примет покаяния ни одного человека, не услышит его молитвы и не примет его милостыни и приношений, если он сначала не примирится со своим ближним и не сделает ему все возмещение, которое в его силах.


Глава XXX.
















О плодах любви.

Подобно тому как древо жизни стояло посреди рая (Быт. 2:9), так Иисус Христос стоит в раю христианской Церкви, чтобы все верующие могли черпать жизнь и силу от Него. Вся сущность христианской религии состоит в вере и любви. Как верой во Христа жизнь христианина становится угодной Богу (жизнь, которую он живет, есть не столько его собственная, сколько жизнь Христа в нем), так Любовь оказывается плодотворным принципом всех таких дел милосердия, которые относятся к его ближнему. И настолько верно, что все добродетели, какими бы сияющими они ни были, не имеют никакого значения без любви, что даже сама вера считается мертвой, если она без любви (Иак. 2:17). Ибо хотя вера, поскольку она касается оправдания, не имеет отношения к делам, предшествующим, сопровождающим или следующим за ней, но только к Иисусу Христу, за Которого она держится; все же та вера есть лишь видимость и притворство, которая не сопровождается любовью, даже если бы она совершала чудеса. Ибо как тело, лишенное души, мертво, так и внутренний духовный человек, если он не имеет любви, мертв во всех своих членах. Поэтому апостол провозгласил, что вера должна действовать любовью (Гал. 5:6). Истина, что вера оправдывает грешника без дел (Рим. 4:6); однако, когда она выполняет функции взаимной любви между людьми, она обязательно будет сопровождаться чередой добрых дел; это истинная проверка, по которой подлинная вера может быть отличима от всех подделок. Это та вера, которая действует любовью; это дерево, которое приносит обилие плодов, как станет ясно из следующих соображений.


Charity suffereth long, and is kind; charity
envieth not; charity vaunteth not itself, is not puffed
up, doth not behave itself unseemly, seeketh not
her own, is not easily provoked, thinketh no
evil; rejoiceth not in iniquity, but rejoiceth in
the truth; beareth all things, believeth all things,
hopeth all things, endureth all things.—1
Cor. 13:4-7.


2. Первый из этих плодов — долготерпение. «Любовь долготерпит». Природу и устройство этой добродетели никто никогда не выразил полнее, чем Сам Христос, истинное древо жизни, чьи добрые и спасительные плоды мы должны вкушать и превращать в свою собственную сущность и природу. Как Он Своим чудесным долготерпением перенес злобу мира, чтобы тем самым грешники могли быть приведены к покаянию (Рим. 2:4), так и ты, о человек, устрой свою жизнь и нравы так, чтобы стало очевидно, что кроткий и нежный Христос живет в тебе и что ты можешь пребывать в Нем, как член, твердо соединенный со своей главой.

3. Второй плод — доброта. «Любовь милосердствует». Эта добродетель также наиболее выдающимся образом была видна во Христе Иисусе и в том примере, который Он нам оставил. Давид говорит: «Благодать излилась из уст Твоих» (Пс. 44:3). И евангелист говорит нам, что «все... дивились словам благодати, исходившим из уст Его» (Лк. 4:22). Этим словам внемли, о человек, и следуй этому великому образцу любви и благости, чтобы Христос мог также говорить твоими устами и чтобы ты мог оставаться соединенным с Ним в вечной любви.

4. Третий плод — не завидовать и не мстить, но быть готовым простить любое оскорбление, каким бы оно ни было. «Любовь не завидует». Нет ничего более согласного с природой Бога, чем прощать. «Щедр и милостив Господь, долготерпелив и многомилостив. Не до конца гневается, и не вовек негодует. Не по грехам нашим сотворил нам, и не по беззакониям нашим воздал нам» (Пс. 102:8-10). «Если беззаконник обратится от всех грехов своих, какие делал, и будет соблюдать все уставы Мои и поступать законно и справедливо, он жив будет, не умрет. Все преступления его, какие делал он, не припомнятся ему: в правде своей, которую будет делать, он будет жить» (Иез. 18:21, 22). «Не дорогой ли у Меня сын Ефраим? не любимое ли дитя? ибо, как только Я сказал о нем, всегда с беспокойством вспоминаю о нем; внутренность Моя возмущается за него; помилую, помилую его, говорит Господь» (Иер. 31:20). И, наконец, эта божественная благость наиболее ясно выражена Исаией и представлена как самый характер Бога: «Я, Я Сам изглаживаю преступления твои ради Себя Самого и грехов твоих не помяну» (Ис. 43:25). Поэтому будь и ты в этом отношении подобен милосердному Богу. Прощай, говорю я, и забывай проступки своего ближнего, чтобы, подобным образом, Христос мог также простить твои прегрешения и проступки. Тогда в тебе будет тот же разум, который был и во Христе. И только в этом порядке ты обретешь общение с Ним.

5. Четвертый плод — чистосердечие. «Любовь не превозносится». Добрый и милосердный человек не осуждает своего ближнего, не кичится перед ним, не порицает его опрометчиво и не насмехается над ним неискренне перед другими. Истинная любовь совершенно чужда этим несправедливым действиям. Всякий, кто искренне любит своего ближний, показывает свое сердце в своем лице и делает все вещи искренне и без лукавства. Видимый пример этого оставил нам Сам Христос, чье поведение было одинаковым как к друзьям, так и к врагам, и Кто от всего сердца стремился наиболее искренне содействовать спасению человечества. Пусть это будет примером для тебя, о человек, и следуй по стопам своего Учителя, чтобы чистосердечие, которое было во Христе, могло также сиять в твоей жизни и поведении. Как Господь от всего сердца принял наше благо и интерес, так и мы должны подобным образом поступать и между собой; если мы хотим приобщиться к природе Христа и быть соединенными с Ним, как живые члены со своей Главой и Спасителем.

6. Пятый плод — не «гордиться». Любовь не имеет высокомерного и надменного нрава. Она не раздувается от высокого мнения о своих собственных делах и достижениях. Взгляни снова на своего Господа Иисуса! Когда женщина, в большом стечении народа, возвысила голос и сказала: «Блаженно чрево, носившее Тебя, и сосцы, Тебя питавшие», «Блаженны, — ответил Он, — слышащие слово Божие и соблюдающие его» (Лк. 11:27, 28); смиренно удаляя от Себя ту похвалу, которая целиком принадлежала Ему, и перенося ее на тех, кто истинно любил Господа. Если ты также решишься делать это, то поистине смиренный Иисус живет в тебе, и ты живешь в Нем; ибо постоянный характер истинной любви — переносить похвалы людей на другого, кого она считает более достойным их.

7. Шестой плод любви — «не бесчинствовать». Человек, наделенный любовью, не легко ожесточается недовольством или каким-либо угрюмым настроением. Его общение легко, любезно и настолько согласуется со всеми обязанностями любви и человечности, что доброта, пребывающая внутри, может быть прочитана даже по его лицу. Об этой сладости нрава Господь Иисус оставил нам самый яркий и святой образец. Он делал все с духом кротости; и когда Он общался с грешниками, тогда жалость и сострадание видимо проявлялись в самом Его виде и облике. Этот кроткий нрав Христа должен быть перелит и в наши души, чтобы наша жизнь могла оказаться копией этого благословеннейшего оригинала.

8. Седьмой плод истинной любви — «не искать своего». Истинный христианин любовью обрел такое расширение и свободу души, чтобы служить своим ближним свободно, без всякого взгляда на личный интерес. Нет ничего более приятного для него, чем делать добро всем без малейшего ожидания выгоды. Эта чистая и бескорыстная любовь изначально обитает в Боге Всемогущем. Он дает все вещи свободно, не получая никакой прибыли вовсе. Он заповедует нам бояться и поклоняться Ему не по какой иной причине, кроме как сделать нас подходящими объектами Его божественной любви и благости. И вот, какой славный образец бескорыстной любви Христос поставил пред нами! (Мф. 20:28). Как дерево, без лицеприятия, дает свои плоды всем самым полным и всеобщим образом, так Христос, и Бог во Христе, отдал Себя нам как величайшее и превосходнейшее Благо. Иди теперь, о человек, и практикуй ту же добродетель; чтобы Христос, вечно живая лоза, мог прорасти в тебе и чтобы ты мог стать плодоносным насаждением Господа (Ис. 61:3).

9. Восьмой плод истинной любви — «не раздражаться». Человек, вкусивший истинной любви, не склонен питать какую-либо горечь, тем более изливать ее проклятиями и бранными словами. Созерцай снова жизнь Иисуса, Который даже не открыл уст Своих против Своих врагов, не излил никаких горьких и яростных речей, но даровал благословение и жизнь тем, кто ненавидел Его (Ис. 11:3; 42:2). И хотя Он, действительно, провозгласил гнев против Хоразина, Капернаума и Вифсаиды и произнес много горестей против фарисеев (Лк. 10:13; 11:42), однако это не исходило из горького или мстительного нрава; но было не чем иным, как серьезным и искренним увещеванием к истинному и нелицемерному покаянию, чтобы обидчики могли наконец быть спасены. Поэтому будем осторожны, чтобы какой-нибудь горький корень, возникнув, не причинил вреда, и им не осквернились многие (Евр. 12:15).

10. Девятый плод любви — «не мыслит зла». Это также свойство Бога Всемогущего, как Он Сам свидетельствует: «Ибо Я знаю намерения, какие имею о вас, говорит Господь, намерения во благо, а не на зло, чтобы дать вам будущность и надежду. И воззовете ко Мне, и пойдете и помолитесь Мне, и Я услышу вас. И взыщете Меня и найдете, если взыщете Меня всем сердцем вашим» (Иер. 29:11, 13). Откуда следует, что всякий, кто имеет мысли мира по отношению к своему ближнему, имеет разум Христов и оживотворяется и направляется Его Духом.

11. Десятый плод — «любовь не радуется неправде», и не находит удовольствия в обиде или угнетении добрых людей, как Семей, когда Давид бежал от Авессалома (2 Цар. 16:5, 6). Напротив, истинная любовь подражает Христу Иисусу, Который с нежным состраданием, взирая с печальным лицом на падение Петра (Лк. 22:61), поднял и исправил его, и тем самым исполнил слова Псалмопевца: «Господь восставляет согбенных» (Пс. 145:8). И как Он оплакивал зло, которое нависло над людьми Иудеи, и разрушение их храма и города! (Лк. 19:41; 15:4). С каким рвением, с каким сердечным желанием Он приводил Своих блуждающих овец на правильный путь; и с каким сладким и нежным голосом Он призывал их домой! Будем подражать столь великому учителю любви; и если кто будет застигнут в каком прегрешении, будем оплакивать его участь, наставлять его в духе кротости и носить его бремена, чтобы мы могли исполнить закон Христов (Гал. 6:2). Ибо Он Сам первым понес бремя наших грехов, чтобы мы, будучи сделаны Его живыми членами, могли быть сформированы в тот же нрав Тем, Кто есть Глава Церкви.

12. Одиннадцатое свойство любви — она «сорадуется истине» и чрезвычайно довольна христианским порядком вещей. Пример этого мы имеем во Христе Иисусе, Который, при возвращении семидесяти учеников, возрадовался духом и прославил Своего Отца за успех, который сопровождал их служение (Лк. 10:21). Так и ангелы на небесах радуются (как учит нас Сам Христос) об обращении одного грешника (Лк. 15:10). Всякий, кто поэтому серьезно принимает к сердцу практику столь христианской добродетели, проявляет тем самым ангельский склад ума: более того, это доказательство того, что самый разум Христов, да, Самого Бога, пребывает в этой душе.

13. Двенадцатый плод любви — «все переносит», чтобы сохранить узы мира и взаимной дружбы. Любовь терпеливо переносит немощи других, по примеру св. Павла, который был слаб с немощными, чтобы приобрести немощных: более того, он был всем для всех, чтобы спасти по крайней мере некоторых (1 Кор. 9:22). Та же небесная любовь «все верит» и не подозревает зла в своем ближнем; «все надеется», молясь и желая, чтобы мир и счастье постоянно сопровождали наших ближних. И, наконец, истинная любовь «все переносит» ради блага ближнего; всему этому наш благословенный Искупитель, на Своем собственном примере, наиболее прочувствованно научил нас. Он перенес всякого рода упреки и обиды за наши грехи; Он претерпел самые бесчеловечные бичевания и побои, вместе с крайней нищетой, чтобы в Нем и через Него мы могли обрести вечную радость и честь.

14. Тринадцатый плод любви — «не изнемогать и не унывать» в делании добра. В этом она подобна Богу, чья милость от века и до века на боящихся Его (Пс. 102:17; Лк. 1:50). Бог ожидает и ждет, чтобы быть милостивым к нам (Ис. 30:18). Чтобы Он мог помиловать нас, Он восстал, чтобы пощадить нас, и Он любит быть превознесенным в проявлении милости. Его любовь сильнее смерти, которую многие воды не могут потушить и от которой ничто никогда не может нас отлучить (Песн. 8:7). Он милует нас вечными милостями. И хотя Он заявляет по определенному случаю, что Он «устал каяться» (Иер. 15:6), это ограничено только теми, кто намеренно отвергает предложение Его милости, кто презирает Его благодать и злоупотребляет Его добротой: и никоим образом не касается тех, кто сердечно боится Его. «Горы сдвинутся и холмы поколеблются, — а милость Моя не отступит от тебя, и завет мира Моего не пошатнется, говорит милующий тебя Господь» (Ис. 54:10). По этому стандарту божественной милости мы должны также регулировать любовь, которую мы питаем к нашему ближнему, чтобы она никогда не ослабевала и не изнемогала в делах человечности и доброты; нет, даже в тех, которые мы обязаны оказывать нашим самым врагам. Как сделал Христос, так и мы должны, из сострадательной и никогда не ослабевающей любви, молиться: «Отче! прости им» (Лк. 23:34).

15. Одним словом, Любовь — величайшая, лучшая и благороднейшая из всех добродетелей. Во-первых, потому что Бог есть любовь (1 Ин. 4:16). Во-вторых, потому что она есть исполнение и краткое изложение или охват всего закона (Рим. 13:10). В-третьих, потому что она вечна и никогда не перестает, так что она не подобна вере и надежде, которые исчезают, когда является то счастье, которое есть цель веры (1 Кор. 13:8). В-четвертых, потому что все добрые дела и служения, оказанные нашему ближнему без нее, тщетны и не имеют значения пред Богом. И, наконец, потому что любовь дает нам уверенность здесь, что верой во Христа мы наследуем жизнь вечную там. Отсюда следует, что христианская любовь должна превосходить все другие дары и благодати, какие бы то ни было, и что наша главная забота должна сосредоточиться на столь божественной добродетели. Ничто, конечно, не может быть больше, чем опытно познать ту любовь Христову, которая «превосходит разумение», чтобы нам исполниться всей полнотой Божией и плодами любви (Еф. 3:19).
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Гордость и себялюбие развращают и разрушают даже самые лучшие и благородные дары.

Чтобы никто не удивлялся, почему св. Павел излагает добродетель любви столь многими высокими и выдающимися похвалами, мы должны помнить, что Бог есть любовь; и что, следовательно, та же похвала принадлежит обоим: и не может быть большей добродетели в Боге или человеке, чем любовь.


Though I speak with the tongues of
men and of angels, and have not charity, I am become as
sounding brass, or a tinkling cymbal, etc.—1
Cor. 13:1, etc.


2. Но наша любовь двояка: одна истинная, живая, искренняя и неоскверненная; другая ложная, оскверненная, лицемерная и эгоистичная. Первую из них св. Павел наиболее полно описал и показал все плоды и свойства, которые ее сопровождают, о чем мы уже говорили. Последний вид, который является ложным и оскверненным, может иногда казаться, действительно, способствующим славе Божией и пользе человечества; однако внутренне, и в сердце, он не ищет ничего ни в слове, ни в деле, кроме личной чести и интереса. Теперь все, что течет из этого источника ложной любви, исходит не от Бога, а от дьявола; ибо это яд, заражающий самые лучшие дела и самые превосходные дары, дарованные человеку.

3. Как цветок, который на вид, вкус и запах сладок и прекрасен, отвергается с отвращением, если содержит тайный яд, потому что он вреден для человека; так, хотя человек и украшен самыми изысканными дарованиями и самими дарами ангелов, если он лишен любви и полон алчности, гордости, себялюбия и самолюбия, то все эти дары не только оказываются не имеющими никакой ценности, но становятся пагубными для того, кто ими обладает. Ибо все, что действительно хорошо, всегда исходит от Самого Бога, так что начинается и заканчивается в Нем. Все, что отклоняется от этого начала и конца, никогда не может быть действительно хорошим или угодным Господу. То, что этот благой Бог совершает в твоем сердце, есть истинно доброе и только доброе: но совсем иначе, если себялюбие, самолюбие и личный интерес господствуют в твоей душе и влияют на действия твоей жизни. Все, что проистекает из столь испорченного принципа, должно быть той же природы, что и принцип, из которого оно течет, — развращенным и оскверненным, поскольку оно не исходит от Бога как от своей первопричины и движущего принципа; один Бог благ (Мф. 19:17).

4. Говорят, что у некоего святого древности было желание, чтобы он не был полезен Богу иначе, чем его собственная правая рука была полезна ему самому; как инструмент, готовый дать и получить то, что подходит, и это тем образом, который направляется душой; не присваивая себе ни чести, ни выгоды. И, действительно, правильно, чтобы мы все были того же нрава. Ибо как все вещи приходят свободно от Бога к нам, так мы должны возвращать все вещи свободно нашему ближнему, из принципа чистой любви и в истинной простоте сердца, без всякого желания славы или личного интереса. Ибо как один Бог есть автор всего, что хорошо; так справедливо, чтобы вся честь и слава были отданы Ему одному. Человек — лишь инструмент, сделанный пригодным для получения и передачи того, что Бог дарует ему.

5. Теперь, если человек без этой искренней и чистой любви, он, несмотря на все свои дары и таланты, — просто ничто и не имеет никакого значения в глазах Бога. Хотя бы он говорил языками ангельскими; хотя бы пророчествовал, и знал все тайны, и имел такую веру, что даже горы переставлял; и хотя бы он, более того, раздал все, что имеет, бедным и отдал тело свое на сожжение; все это не принесет ему никакой пользы в конце и не поможет ему, когда он будет проходить свое испытание (1 Кор. 13:1-3).


6. Причина ясна. Себялюбие, самолюбие и личный интерес — от дьявола, который тем самым навлек свое собственное падение с небес. Ибо после того, как Бог сотворил Люцифера самым славным ангелом и украсил его самыми превосходными дарами мудрости, света и славы, он начал гордиться своими дарами и любить, почитать и превозносить самого себя. Это самодовольство оказалось самым первым шагом к его гибели. Он обратил свою любовь от Бога к самому себе и был заслуженно изгнан из своего княжества вместе со всеми, кто прилепился к нему и кого он заразил той же гордостью и себялюбием. Не довольствуясь своим состоянием или княжеством, он возжелал слишком многого и потерял все, что Творец даровал ему, согласно св. Иуде: «И ангелов, не сохранивших своего достоинства» (Иуда 6). См. также Кол. 2:15.

7. Тем же самым грехом, который вызвал его собственную гибель, сатана попытался вызвать гибель человека, а именно: отвратив его от любви к Богу к любви к самому себе. Тем самым себялюбие и самолюбие начали действовать в человеке и побудили его искать равенства с Самим Богом. Отсюда он был изгнан из рая, как Люцифер был прежде изгнан с небес, оставив нам всем наследие гордости и себялюбия. И это есть падение Адама, которое все люди в себе повторяют; и которое передается через плоть и кровь из поколения в поколение.


8. Средство, которым может быть совершено полное исцеление в падшем человеке, должно быть целиком и полностью искомо в драгоценной заслуге Христа, постигаемой верой. Этим мы обновляемся во Христе, и плоть распинается со своими греховными желаниями. Тогда мы больше не любим себя, но, напротив, даже ненавидим себя (Лк. 14:26). Мы не чтим или превозносим, но отвергаем и умерщвляем себя. Мы больше не ищем своей собственной славы и интереса; но, отвергая все, что имеем, мы отнимаем свое удовольствие и доверие от всего, что бы это ни было (Лк. 14:33), и мужественно сражаемся со своей собственной плотью и кровью. Всякий, кто отказывается соблюдать эти условия, ни в коем случае не может быть учеником Христа; поскольку это единственное средство, которым естественное вырождение нашего сердца должно быть покорено и должно быть совершено здравое обращение.

9. Поскольку было совершенно невозможно, чтобы человек своими собственными естественными силами мог восстановить себя (ибо сам по себе он не может ничего, кроме как любить себя, хвалиться собой и искать своих собственных целей и интереса; или, чтобы подытожить все одним словом, совершать грех); Бог, в Своем бесконечном милосердии, был побужден сжалиться над падшим состоянием человека и положить самое начало дела восстановления человека. Для этого Сын Божий принял образ человека, чтобы тем самым обновить нашу природу, чтобы, будучи возрожденными Им, в Нем и от Него, мы могли стать новыми тварями. Ибо как в Адаме мы мертвы и телесно, и духовно, так мы должны воскреснуть во Христе и быть обновленными и духом, и телом (1 Кор. 15:22). И как по плотскому происхождению от Адама грех, себялюбие и гордость прилепляются к нашей природе; так во Христе, через духовное рождение, мы должны быть оправданы и наследовать верой Его праведность. И как при нашем плотском рождении мы черпаем наш грех от Адама, особенно себялюбие, гордость и честолюбие; так от Христа, верой и Святым Духом, наша природа должна быть обновлена, очищена и освящена. Все себялюбие, гордость и честолюбие должны умереть в нас, чтобы мы могли обрести новое сердце и новый дух от Христа, точно так же, как мы получили нашу греховную плоть от Адама. И в отношении этого нового рождения в нас Христос называется Отцом вечности (Ис. 9:6).

10. Отсюда следует, что все дела христианина, вместе с его дарами и талантами, должны исходить чисто из нового рождения, если они вообще будут угодны Богу; и что они должны проистекать из веры, из Христа и из Святого Духа. Там, где этот принцип отсутствует, там самые превосходные дарования и даже сами чудеса не имеют никакого значения пред Богом. Так и в отношении нашего ближнего все должно делаться в христианской любви (1 Кор. 16:14), без всякого взгляда на личную выгоду или честь; образцом чего Бог поставил Своего Сына пред нами (Ин. 13:15), в Котором не было ни пятна себялюбия или высокомерия; никакого желания прибыли или похвалы; нет, в Котором не пребывало ничего, кроме чистой и неоскверненной любви и смирения. Он должен внутренне жить в наших сердцах верой и внешне быть выраженным во всей нашей жизни и поведении. Тогда все наши дела, слова и знания целиком исходят от Христа, как из своего первоначального источника. Без этого божественного принципа, утвержденного внутри ума, все наши дары и дела, какими бы высокими и ангельскими они ни были, незначительны и не имеют никакой ценности. Ибо везде, где себялюбие управляет душой, там должна быть ненависть к Богу; где правит гордость, она порождает презрение к Богу; и как могут дела, проистекающие из столь испорченного принципа, когда-либо быть угодными Господу?

11. Будем же поэтому горячо молить Господа дать нам истинную веру и искреннюю любовь; любовь, не оскверненную никаким желанием суетной чести, выгоды и славы. Всякий раз, когда этот божественный нрав обретен и утвержден в сердце, за ним следует тот счастливый результат, что тем самым не только великие и выдающиеся дарования и дела делаются угодными Богу, но также самые малые и ничтожные из всех, даже дар чаши холодной воды (Мф. 10:42). Ибо малое дело, проистекающее из искренней любви и смирения, гораздо превосходнее всех блестящих дел, которые воздвигнуты на ином основании, кроме гордости и себялюбия.
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Великие дары не доказывают, что человек является христианином; это доказывает вера, действующая любовью.

Святой апостол Павел, желая в немногих словах описать христианина, говорит: «Цель же увещания есть любовь от чистого сердца и доброй совести и нелицемерной веры» (1 Тим. 1:5). Как если бы он сказал: чтобы быть христианином и стать угодным в очах Божиих, не требуется ничего сложного или возвышенного; не нужна мирская мудрость, человеческая ученость, великие способности, дар пророчества, красноречие, знание языков или чудеса: нужно лишь, чтобы человек имел веру во Христа, чтобы он все делал с любовью и с умом, всецело преданным Богу, и чтобы он позволял благому Духу Божьему вести и направлять себя.


The kingdom of God is not
in word, but in power.—1 Cor. 4:20.


2. Поэтому нам следует смотреть не на то, сколько языков знает человек или насколько он красноречив, а на то, как он являет свою веру через любовь и умерщвление плоти. «Но те, которые Христовы, распяли плоть со страстями и похотями» (Гал. 5:24); к ним относятся самомнение, себялюбие, алчность, тщеславие, честолюбие, корыстолюбие и все прочее, что является плотским. В связи с этим святой Павел также говорит, что «Царствие Божие не в слове», или в великих дарах и талантах, «а в силе» (1 Кор. 4:20); то есть в живом проявлении христианских добродетелей: веры, любви, кротости, терпения и смирения.

3. Посему никто не обретает благоволения у Бога и не спасается лишь потому, что наделен более яркими дарами, чем другие; но потому, что он обретен во Христе Иисусе верой и живет в Нем как новая тварь (2 Кор. 5:17). Великие дары не делают нас счастливыми. Если бы человек достиг столь необычайных и чудесных даров, какими никто прежде не обладал, он все равно был бы отвергнут, если бы в то же время не жил в ежедневном покаянии во Христе, в готовности отречься от мира, в отвержении себя и всех своих эгоистичных желаний. Более того, если бы он не возненавидел и не оставил самого себя, чтобы возложить все свое упование на одного лишь Бога и прилепиться к Его благодати, как младенец к материнской груди, он был бы навеки изгнан от лица Божьего, несмотря на все свои дары и таланты.

4. Несомненно, дары и способности даются нам не для того, чтобы сделать нас великими здесь и счастливыми в вечности, но всецело для созидания Церкви. Когда семьдесят учеников, вернувшись, с радостью сказали: «Господи! и бесы повинуются нам о имени Твоем» (Луки 10:17, 20), Господь наш ответил: «Однако ж тому не радуйтесь (ибо ни чудеса, ни дары не спасут вас), а радуйтесь тому, что имена ваши написаны на небесах». Моисей спасся верой, а не своими чудесами. Красноречие Аарона не сделало его более дорогим для Бога. А Мариам, сестра Моисея, которая была наделена даром пророчества и через которую говорил Дух Господень, была поражена проказой (Чис. 12:10).

5. Сами апостолы вошли в Царство Небесное не благодаря совершенным ими чудесам и не из-за дара языков, дарованного им, а потому, что они веровали во Христа, Спасителя мира. Те, кто занимает высокое положение, и те, кто находится в самом низком состоянии, должны идти одним и тем же путем веры и смирения, покаяния и умерщвления плоти, и становиться новыми тварями во Христе через веру и любовь; в ком Христос также может жить вновь посредством этой веры. Всякий, кто пренебрегает этим порядком, не может ожидать, что его сочтут принадлежащим к семье Христовой.

6. Христианская любовь — это тот новый жизненный принцип, который побуждает человека творить добро. Она сопровождается жизнью Христа и могущественным обитанием Божественного Духа. В связи с этим апостол желает, чтобы мы исполнились всею полнотою Божиею (Еф. 3:19), а святой Иоанн говорит нам, что «Бог есть любовь, и пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог в нем» (1 Ин. 4:16). Тот, кто чувствует любовь Божью, излитую в его сердце, чувствует там не что иное, как самого Бога. Однако, чтобы мы не обманули себя ложной и лицемерной любовью вместо истинной и Божественной, апостол начертал ее образ и представил ее как дерево, украшенное многочисленными ветвями: «Любовь, — говорит он, — долготерпит, милосердствует» и т. д. (1 Кор. 13). Все это — существенные свойства христиан и, следовательно, жизнь нового человека.

7. Подводя итог в немногих словах: Бог Отец есть любовь, Бог Сын есть любовь, Бог Дух Святой есть любовь. Все духовное тело Христово, которое есть Церковь, также связано узами любви; так что есть только один Бог, один Христос, один Дух, одно крещение, одна вера (Еф. 4:5, 6); и, наконец, сама вечная жизнь будет не чем иным, как вечной любовью.


8. Поэтому всякий, кто не живет в любви, безусловно, является мертвым членом тела Христова. Как мертвый член не поддерживается тем естественным теплом, которое питает тело и каждый живой член его, и не получает надлежащей пищи для своего ежедневного роста и возрастания, так и человек, который не живет в христианской любви, лишен духовной жизни и мертв для Бога и Христа. Он без веры, он — засохшая, безжизненная ветвь; он не имеет части в Боге, во Христе и в Святом Духе, в святой христианской Церкви и в жизни вечной; и будет исключен от лица того Бога, который провозгласил Себя Любовью.

Глава XXXIII.
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Бог не взирает на дела кого-либо, но судит о делах по сердцу.

Когда пророк Самуил по повелению Божьему пошел помазать Давида на царство, он вошел в дом Иессея и предложил помазать его первенца, но Господь сказал ему: «Не смотри на вид его и на высоту роста его; Я отринул его; Я смотрю не так, как смотрит человек; ибо человек смотрит на лицо, а Господь смотрит на сердце» (1 Цар. 16:7).


Every way of a man is right in his own eyes; but
the Lord pondereth the hearts.—Prov. 21:2.


2. Этим примером Бог провозглашает, с одной стороны, что Он не взирает на лицо человека, каким бы великим и выдающимся тот ни был, если его сердце лишено благочестия, любви, веры и смирения; а с другой стороны, что Он оценивает людей и дела согласно внутреннему духу и намерению ума, и исходя из этого одобряет или отвергает их, согласно Притчам 21:2. Более того, все дары и таланты, какими бы значительными они ни были и как бы восхитительно, величественно и славно они ни выглядели в глазах людей, никоим образом не угодны Господу, если они не сопровождаются чистым сердцем — сердцем, которое твердо печется о славе Божьей, о пользе и назидании ближнего; и которое в то же время свободно от гордости и высокомерия, от себялюбия и корыстолюбия, и от любых тех нечистых побуждений, которые склонны примешиваться к делам христианина.

3. Вспомните пример Люцифера, самого прекрасного и славного ангела, которого знало небо. Как только он осквернил дары Божьи себялюбием и самовозвеличиванием (не помышляя о том, что он обязан был тем самым приумножать славу Бога, Который наделил его ими), он превратился в дьявола и, будучи низвергнут с небес, был лишен славного присутствия Божьего.

4. Если мы хотим, чтобы наши дела были угодны Богу, они должны исходить из чистой веры в Бога и искренней любви к ближнему, будучи очищенными от пятен себялюбия, тщеславия и корыстолюбия, насколько это возможно в нашем нынешнем немощном состоянии. В связи с этим святой Павел говорит: «Если я говорю языками человеческими и ангельскими, а любви не имею, то я — медь звенящая или кимвал звучащий» (1 Кор. 13:1), то есть я совершенно суетен и бесполезен. Поистине, Бог взирает не на беглость речи, а на смиренное сердце; не на искусства, ученость, остроумие или способности, но Он взвешивает дух человека — направлен ли он на продвижение собственной чести и интересов или на славу Божью и пользу людей. И Бог не взирает на веру, которой можно было бы передвигать горы и привлекать взоры окружающих со всех сторон, если человек ищет при этом собственной чести и славы. Но Господь с большей любовью взирает на того, кто «смирен и сокрушен духом и трепещет пред словом Моим» (Ис. 66:2). Короче говоря, если человек раздаст все, что имеет, нищим, или отдаст свое тело на сожжение, все это будет бесполезно, если поступок осквернен тщеславием и самодовольством. Только сердце и внутреннее намерение ума — вот на что взирает Господь. Это в полной мере явствует из многих примеров, записанных в Писании.

5. И Давид, и Саул совершали служение Богу, но с разным результатом (1 Цар. 15:9; 2 Цар. 24:25). Давид, Манассия (2 Пар. 33:13), Навуходоносор и Петр после покаяния получили милость; Саул, фараон и Иуда, напротив, не достигли ее из-за различных принципов, которыми руководствовались их умы. Фараон (Исх. 9:27) и Саул (1 Цар. 15:24), не меньше, чем Манассия, произносили одну и ту же молитву: «Господи, я согрешил!», но получили разную награду. Молитва Езекии, Иисуса Навина и Гедеона (Ис. 38:7; Нав. 10:12; Суд. 6:37), в которой они просили знамения с небес, одобрена и восхвалена; фарисеи, делающие то же самое, отвергнуты и порицаемы (Мф. 12:38; 16:4). Мытарь и фарисей молились оба в храме, но оба не были одобрены (Луки 18:14). Ниневитяне постились (Иона 3:5, 10); иудеи и фарисеи делали то же самое (Мф. 6:16), но первые были приняты, а вторые отвергнуты. «Почему мы постимся, а Ты не видишь?» (Ис. 58:3). Бедная вдова, положившая в сокровищницу лишь две лепты, восхвалена Христом, тогда как тот, кто дал больше, — нет (Луки 21:3). И Ирод, и Закхей радуются при виде Христа, но они получили совершенно разную награду (Луки 19:6; 23:8).

6. Все это происходит не по иной причине, как из-за сердца и того движущего принципа, которым оно направляется и на который Бог прежде всего взирает. Он принимает только те дела, которые проистекают из нелицемерной веры, искренней любви и истинного смирения; ибо каковы бы ни были наши дары или дела, если гордость, себялюбие и зараза грязной корысти оскверняют их, они тотчас же отвергаются Господом.

Глава XXXIV.






Показывается, что один лишь Бог, без какой-либо человеческой помощи, является Автором нашего спасения, и что мы должны безраздельно покориться Его благодати; также, что заслуга Христа не вменяется нераскаянным.

В этом впечатляющем изречении святой Павел учит нас, что все необходимое для нашего спасения заслужено Христом Иисусом, Господом нашим. Когда мы были невежественны в пути жизни, Он стал для нас премудростью; когда мы были грешниками, Он стал нашей праведностью; когда мы были мерзостью пред Богом, Он стал нашим освящением; и когда мы были в состоянии осуждения, Он стал нашим искуплением.


But of him are ye in Christ Jesus, who
of God is made unto us wisdom, and righteousness, and
sanctification, and redemption.—1 Cor. 1:30.


2. Поэтому совершенно верно, что человек не вносит ни йоты в свое спасение. Грех, конечно, человек мог совершить сам, но он не был способен оправдать себя вновь; он мог потерять, но не мог восстановить себя; убить, но не мог воскресить; он мог подчиниться дьяволу, но не мог сбросить свои духовные оковы. Как мертвое тело не может само себя оживить, так и люди, «будучи мертвы по грехам» (Еф. 2:1, 5), как провозглашает Апостол, не могут сами воскреснуть к жизни.

3. Мы не внесли ничего в наше сотворение, и мы не совершаем ничего в нашем искуплении, возрождении и освящении, которые являются гораздо более великими деяниями, чем само сотворение.

4. Поэтому было необходимо, чтобы Сын Божий принял человеческую природу, дабы восстановить все, что было потеряно в Адаме, и оживить тех, кто был мертв по грехам и преступлениям.


5. Чтобы это было лучше понято, мы должны представить себе путника из Евангелия, который, попав к разбойникам, был ими жестоко изранен и избит и, наконец, совершенно лишен возможности помочь себе самому (Луки 10:30). Его добрый Самарянин принимает на свои руки, перевязывает раны, сажает на своего осла, отвозит в гостиницу и не упускает ничего, что верный врач мог бы назначить больному и израненному человеку. И как путник проявил послушание своему врачу и строго следовал предписанным им указаниям, так должны поступать и мы, если желаем исцелиться от нашей болезни. Мы должны позволить Господу исцелить нас и не противиться, когда Он пытается очистить наши раны; и когда, влив вино и елей, Он перевязывает их. Чтобы получить благословенный результат этих духовных операций, мы должны всецело предать себя Тому, Кто один способен спасти нас; и тогда мы можем уповать на благость Божью, что со Своей стороны Он не преминет вернуть нам здоровье и крепость.

6. Как только грешник кается, он начинает свой счастливый путь к Господу, скорбя о своих прежних преступлениях и позволяя омыть свои раны острым вином закона и елеем утешения. Всякий, кто соглашается на эти условия, — в том Христос Своей благодатью производит нелицемерную веру, сопровождаемую всеми плодами, которые она приносит: праведностью, жизнью, миром, радостью, утешением и спасением, и таким образом «производит в нем и хотение и действие по Своему благоволению» (Флп. 2:13).

7. Но человеку по природе не под силу оставить грех. Писание называет естественного человека «рабом греха» (Ин. 8:34) и «проданным греху» (Рим. 7:14), который не может делать ничего, кроме греха; и пророк говорит: «Может ли Ефиоплянин переменить кожу свою и барс — пятна свои? так и вы можете ли делать доброе, привыкнув делать зло?» (Иер. 13:23). Но «явилась благодать Божия, спасительная для всех человеков (через Евангелие), научающая нас, чтобы мы, отвергнув нечестие и мирские похоти, целомудренно, праведно и благочестиво жили в нынешнем веке» (Тит. 2:11, 12). Это предлагается нам словом Божьим; и именно эта благодать возбуждает, учит и влечет падшего человека; она побуждает и влияет на него, чтобы он отрекся от греха и подчинился дисциплине благодати. И эти Божественные увещевания, предоставляемые через Слово, полностью согласуются с внутренним свидетельством совести; так что человек убеждается как извне, так и изнутри в своей греховной жизни и в необходимости оставить ее, чтобы сохранить свою душу от вечной погибели, ибо всякий, кто живет во грехе, живет в противостоянии Богу и собственной совести.

8. Когда человек уступает внушениям и увещеваниям Божественной благодати и, проявляя послушание Слову, начинает отходить от своей порочной жизни, тогда благодать Божья наделяет его всеми теми добродетелями, которых требует Евангелие. Именно тогда в душе возникает вера — первоначальный принцип всех других добродетелей. За ней следует любовь и все христианские благодати, которые растут как плоды на древе веры. Именно тогда свет начинает сиять посреди тьмы. Но как невозможно, чтобы тьма могла просветить сама себя, так невозможно и падшему человеку возвысить себя от тьмы к свету. Поэтому Псалмопевец говорит: «Ты возжигаешь светильник мой, Господи, Бог мой просвещает тьму мою» (Пс. 17:29). Пусть человек открывает глаза как угодно широко, он никогда не будет просвещен, пока свет солнца скрыт от его взора. Так и благодать Божья, то есть Самого Христа, есть тот ясный и безмятежный свет, взошедший на всех людей, «сидящих во тьме и тени смертной» (Луки 1:79). «Он просвещает всякого человека, приходящего в мир» (Ин. 1:9): то есть Он являет Себя всем и предлагает Свою благодать всем. Он есть свет всего мира; Он показывает путь жизни всем людям; и, оставляя нам Свой собственный пример для подражания, Он идет впереди нас, как добрый пастырь (Ин. 10:4), и ведет Свое стадо на путь, по которому им надлежит ходить. Он искал нас как Своих заблудших овец и даже сейчас ежедневно ищет и влечет нас (Луки 15:4). Более того, Он все еще следует за нами по пятам, зовет нас и манит к Своей любви столь же нежно, как жених свою невесту. О, если бы люди не любили грех и тьму больше, чем свет и благодать!

9. Теперь, как врач, обращаясь к своему пациенту, говорит: «Остерегайся этого, иначе умрешь; ты препятствуешь действию лекарства беспорядочной жизнью, так что не можешь исцелиться», — так и Иисус Христос, истинный врач душ, говорит: «Возлюбленный Мой, умоляю тебя, склони свой разум к истинному покаянию; всецело оставь все свои грехи; стряхни свою гордость, свою алчность, свои плотские склонности, свой гнев и жажду мести вместе с другими грехами. Если эта перемена не совершится в тебе, ты непременно умрешь; и драгоценное лекарство Моей крови и заслуг не принесет тебе никакой пользы, пока твоя беспорядочная жизнь препятствует их исцеляющему действию».

10. Именно по этой причине Христос поручил Своим апостолам прежде всего проповедовать покаяние (Луки 24:47); и Он Сам призывал к нему грешников, пока пребывал с ними на земле; ибо нераскаянное сердце никогда не может приобщиться Его заслуг.

11. Всякий, кто слышит, что либо грех должен быть оставлен, либо вечное осуждение должно быть претерпено, должен, по необходимости, прийти к серьезному размышлению о состоянии своей души. Он поражен двойным убеждением: истина Слова Божьего и сила его собственной совести оставляют на нем столь сильное впечатление, что избавляют его от всех сомнений относительно истины этого вопроса. Это правда, Бог даровал свободное обещание прощения грехов всем людям; но это происходит при условии, что они покаются и нелицемерно обратятся к Господу. Так пророк говорит: «Если беззаконник обратится от беззакония своего, он будет жив от того. Ни один из грехов его, какие он сделал, не помянется ему» (Иез. 33:14, 16): где мы видим, что покаяние и прощение грехов связаны вместе.

12. Христос, Сын Божий, не в ином смысле обещает жизнь вечную тем, кто верует в Его имя. Природу веры, однако, необходимо исследовать более полно. Эта вера — весьма деятельный принцип в душе. Она ежедневно борется против ветхого человека; она укрощает плоть и подчиняет ее Духу; она обращает всего человека; она подавляет и побеждает грех; она очищает сердце. Истинный верующий — это тот, кто отвращается от мира, от греха и дьявола к Богу и ищет покоя и утешения всецело и полностью в крови, смерти и заслугах Христа, без дел своих или кого-либо другого; кровь Христа является совершенным выкупом за все долги, которые накопила душа. Поэтому всякий, кто воображает, что его грехи могут быть прощены, хотя он не оставляет их, самым жалким образом заблуждается. Он обманывает себя ложной верой, которую он сам себе присвоил и ужасные последствия которой он должен будет ощутить впоследствии. Он никогда не может быть спасен без истинного покаяния.


13. Рассмотрите случай Закхея-мытаря, который, имея здравое понимание учения о вере и обращении, свободно признал, что истинная вера — это та, посредством которой человек обращается от греха к Богу, и в этом порядке надеется получить милостивое прощение от Христа и участие в Его заслугах, чтобы полагаться на них с сыновним доверием и непоколебимой твердостью ума. Таким образом он понял слово Господа нашего: «Покайтесь и веруйте в Евангелие» (Марка 1:15): то есть оставьте грех, уповайте на Мои заслуги и ожидайте прощения грехов только от Меня. Поэтому Закхей говорит Христу: «Господи! половину имения моего я отдам нищим, и, если кого чем обидел, воздам вчетверо» (Луки 19:8). В этих словах он вовсе не хвалит свои собственные дела, но превозносит благодать Божью, которая научила его пути истинного покаяния. Как если бы он сказал: «О Господи, я настолько глубоко скорблю о мошеннических действиях, которые я совершил против своего ближнего, что не только воздам ему вчетверо, но и отдам половину своего имущества нищим. Поэтому, Господи, поскольку я исповедую свой грех и твердо решаю оставить его, я теперь принимаю Твои обетования с верой и умоляю Тебя принять меня в Свою благодать и милость». И как только это решение принято, Врач провозглашает: «Ныне пришло спасение дому сему, потому что и он сын Авраама, ибо Сын Человеческий пришел взыскать и спасти погибшее».

14. Это истинное покаяние и обращение, совершаемое верой, которая есть дело Божье внутри нас. Сам Бог начнет, продвинет и завершит, наконец, великое дело нашего спасения, если мы только уступим Его Духу и не будем противиться Ему своевольно, как это делали упорные иудеи в древности; которым апостол говорит: «Вам первым надобно было быть проповедану слову Божию, но как вы отвергаете его и сами себя делаете недостойными вечной жизни, вот, мы обращаемся к язычникам» (Деян. 13:46). Поэтому наш долг — принять совет врача по примеру больных и повиноваться его наставлениям и предписаниям. Как врач сначала объясняет природу болезни, так и Господь открывает духовную болезнь сердца, а затем, как верный врач, предостерегает нас от вредных вещей, чтобы исцеляющая сила драгоценной крови Христа не была затруднена и, наконец, не стала неэффективной.

15. Как только человек с помощью Святого Духа отходит от греха, благодать Божья начинает действовать в нем и наделять его новыми дарами. Без этого он не способен сам по себе помыслить ничего доброго, тем более совершить какое-либо доброе дело. Всякий раз, когда такой человек обнаруживает в своем уме добрые побуждения, он приписывает каждое доброе желание Божественной благодати, как говорит святой Павел: «Благодатию Божиею есмь то, что есмь» (1 Кор. 15:10). Поэтому всякий, кто следует этому порядку спасения, тому заслуга Христа и Его совершенное послушание вменяются полностью, как если бы он сам совершил полное искупление за все свои преступления; но ни один нечестивый человек и ни один презирающий это домостроительство не имеет доли во вменении заслуги Христа.

16. Бог, когда Он действует в нас и через нас, венчает и хвалит те вещи как наши собственные, главным автором которых является Он Сам. «Без Меня, — говорит Христос, — не можете делать ничего» (Ин. 15:5); то есть ничего доброго; ибо по природе мы достаточно готовы делать зло без Него. Делание зла — это наше собственное свойство; как делание добра — это всецело свойство Бога. Поэтому пусть никакая плоть не хвалится ничем; все — от благодати и через благодать (Рим. 3:24; Еф. 2:8, 9).

17. Счастлив человек, который воздерживается от греха и отдает свою волю Господу. Христос прилагает все усилия, чтобы завоевать нашу любовь и привязанность и все больше отвратить нас от мирской любви к миру. Он применяет самые нежные выражения в Своем слове и в Своих обращениях к нашим сердцам. Он ищет и влечет нас; и даже прежде, чем мы вспоминаем о Нем, Он дарует нам знаки Своей любви и доброты; и это не для иной цели, как для того, чтобы мы, наконец, оставили наш возлюбленный грех и приобщились благословенного действия Его крови и заслуг.


Глава XXXV.















Всякая мудрость, искусства и науки, да, даже знание всего Писания, суетны без святой и христианской жизни.

Поскольку в любви содержатся все обязанности христианина, и поскольку вся жизнь Христа была не чем иным, как чистейшей и самой сердечной любовью, поэтому святой Павел под именем милосердия или любви охватил всю жизнь христианина (1 Кор. 13:1).


Not every one that saith unto me, Lord,
Lord, shall enter into the kingdom of heaven; but he that
doeth the will of my Father which is in
heaven.—Matth. 7:21.



2. Свойство истинной любви — почитать одного лишь Бога во всем, а не себя. Она относит все к Богу; она не любит и не чтит себя; она не направлена на личную славу или интерес; но она предпринимает все со свободным и бескорыстным вниманием к Богу и человеку. Тот, кто наделен христианской любовью, любит Бога и своего ближнего чистой привязанностью, потому что Бог есть высшее Благо, к которому мы должны прилепляться.

3. Поэтому всякий, кто лишен этой любви, неизбежно окажется лицемером среди всех своих притязаний и хвастовства. Во всем, что он предпринимает, он ищет себя, а не чисто Бога, как должен был бы делать. По этой причине его любовь ложна, каковы бы ни были его хвастливые слова. Если бы такой человек знал наизусть все Писания и мог говорить о них языком ангелов, он все равно остался бы звенящей медью, без жизни и движения. Ибо как никакая естественная пища не может питать тело, если она не превращается в соки и кровь; так и Слово, и Таинства бесполезны, если они не превращаются в жизнь человека; и если новый, духовный и святой человек не рождается через них.


4. Поэтому святой Павел говорит: «Если имею дар пророчества, и знаю все тайны, и имею всякое познание и всю веру, так что могу и горы переставлять, а не имею любви, — то я ничто» (1 Кор. 13:2). Как если бы он сказал: если я преследую свою собственную честь этими дарами и достижениями и ищу чего-либо, кроме чести Божьей и блага моего ближнего, то я — мерзость пред Господом и совсем не угоден в Его очах.

5. На это указывает изречение нашего Господа: «Многие скажут Мне в тот день: Господи! Господи! не от Твоего ли имени мы пророчествовали? и не Твоим ли именем бесов изгоняли? и не Твоим ли именем многие чудеса творили? И тогда объявлю им: Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие» (Мф. 7:22, 23): ибо вы не почитали Меня одного в том, что делали, а скорее самих себя.

6. Это вновь засвидетельствовано святым Павлом: «Если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сожжение, а любви не имею, нет мне в том никакой пользы» (1 Кор. 13:3). Но возможно ли (могут некоторые сказать), чтобы раздать все нищим и при этом быть лишенным любви или милосердия? Да; может существовать любовь, которая не совсем чиста в том, что она совершает, но предвзята нечистыми замыслами и каким-то временным интересом, или аплодисментами людей, или любыми такими эгоистичными объектами, которыми лучшие из действий слишком часто развращаются. Таковой была любовь фарисеев древности, которые приносили множество жертв и убеждали других украшать храм великолепными дарами и приносить жертвы великой цены. Но пока они позволяли себе увлекаться гордостью и честолюбием, которые примешивались к самому их поклонению, они забывали проявлять милосердие к бедным и практиковать то «чистое и непорочное благочестие», посредством которого сироты и вдовы должны быть поддерживаемы и посещаемы (Иак. 1:27). За эту нелепую любовь Господь упрекал их, говоря: «Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что поедаете домы вдов и лицемерно долго молитесь: за то примете тем большее осуждение» (Мф. 23:14). В этой извращенной религии у них много последователей даже в наше время. Таковы те, кто завещает большие наследства храмам и монастырям, чтобы священники и монахи, которые пользуются ими, могли долго молиться за тех, кто их дарует. Это поистине ложная и обманчивая любовь; ибо те, кто совершает эти действия, не столько почитают честь Божью, сколько свою собственную.

7. Праведный верою жив будет (Авв. 2:4); и всякий, кто оправдан таким образом, живет в истинном покаянии и ежедневным умерщвлением своей плоти становится сам жертвой Господу (Рим. 12:1). Он проводит свое время в постоянных делах любви и милосердия, проистекающих из бескорыстного принципа, свободного от самовозвеличивания и себялюбия, и всецело направленных на содействие славе Божьей. Поэтому, о человек, если ты даже отдашь свое тело на сожжение, но при этом лишен этой чистой и искренней любви, ты не делаешь ничего во всех таких исполнениях. И какая им польза, тем, кто истязает свои тела? Они обычно надуты самомнением о своей исключительной святости и, таким образом, выставляя напоказ свою собственную помпезную религию и самовольное поклонение, они не почитают Бога в том, что делают, а скорее гоняются за аплодисментами людей (Ис. 58:3; Зах. 7:5, 6). Более того, некоторые настолько ослеплены духом заблуждения и ошибки, что позволяют сжечь себя в защиту подобных измышлений. Они ожидают тем самым быть внесенными в список таких мучеников, которые были убиты ради Христа и Евангелия; когда на самом деле они ищут не Христа, а себя, и восстают не для того, чтобы защитить Его честь, а свои собственные ошибочные мнения. Это называется святым Павлом сильным заблуждением и действием сатаны (2 Фес. 2:9, 11). Не наказание, а причина делает мученика.

8. Такие мученики, как эти, были у дьявола даже среди самих язычников; многие из которых были настолько ослеплены в своем разумении, что с готовностью умирали за защиту своих идолов и ложной, языческой религии. И разве не делается то же самое в наши дни среди тех, кто называет себя христианами? Как язычники, чтобы обрести бессмертное имя, убеждали себя, что они поступают хорошо в том, что претерпевают, так себялюбие и тщеславие настолько ослепили некоторых монахов и других лиц даже в наш век, что они убивали королей и принцев, чтобы лучше поддержать свою церковь или «католическое дело», как они его называют, которое, как они полагали, находится в опасности. Если таких людей заставляют страдать вновь, очевидно, что они страдают не ради Христа, и их нельзя считать Его мучениками. Они — мученики римского папы, своего собственного самомнения и жажды тщеславия, которыми они увлечены. Столько о ложной любви, к которой человек соблазняется ложным и обманчивым светом.

9. Остается, следовательно, что без искренней любви к Богу и нашему ближнему и сопровождающей ее святой и христианской жизни все искусства и науки, дары и достижения не приносят никакой пользы. Мудрость, какой бы великой она ни была, да, даже если она так же велика или больше, чем у Соломона, есть ничто; и знание всего Писания, если оно без любви, должно неизбежно выродиться в бедное, пустое теоретизирование. Все дела, какие бы то ни было, и само мученичество (если его так называть) бесполезны без этого существенного признака любви. Ибо знать волю Божью и Его слово и не жить в соответствии с ними как с правилом — только увеличивает наше осуждение, как Господь ясно утверждает: «Если бы Я не пришел и не говорил им, то не имели бы греха; а теперь не имеют извинения в грехе своем» (Ин. 15:22).

Глава XXXVI.
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Тот, кто не живет во Христе, но отдает свое сердце миру, имеет лишь внешнюю букву Писания, но не испытывает их силы и не вкушает сокровенной манны.

Этим Писанием мы научены, что никто не может вкусить внутреннюю сладость небесной радости и утешения, сокрытую в Слове, кто сначала не победит свою собственную плоть и мир со всеми его пышностями и похотями, и самого дьявола. Но те, кто ежедневно распинает свою плоть со всеми ее желаниями и похотями через серьезное сокрушение и покаяние, кто ежедневно умирает для себя и для мира, и для кого эта жизнь есть крест и скорбь; те божественно питаются небесной манной и пьют вино радости рая. Те, с другой стороны, кто любит удовольствия этого мира больше, чем небесные, делают себя совершенно неспособными вкусить сокровенную манну, сохраненную лишь для того, кто побеждает. Причина в том, что подобное (согласно пословице) радуется подобному; и вещи противоположной природы не соединяются друг с другом. Поскольку, следовательно, слово Божье духовно, неудивительно, что мирские умы не находят в нем удовольствия. Ибо как тело не получает никакой силы от пищи, которую желудок не переваривает, так и душа не получает никакой силы от Божественного слова, если оно не превращается всецело в нее саму, то есть в ее собственную жизнь и природу.


To him that overcometh, will I give
to eat of the hidden manna, and will give him a white stone,
and in the stone a new name written, which no man knoweth
saving he that receiveth it.—Rev.
2:17.


2. Да, как человек, больной лихорадкой, приобретает искаженный аппетит и считает грубейший мусор более приятным, чем здоровую пищу; так и те, кто болен духовной лихорадкой, то есть любовью к миру, гордостью и алчностью, питают отвращение к благому слову Божьему как к горькой и безвкусной пище. Те, с другой стороны, кто имеет Дух Божий, находят в нем сокровенную манну и тайную сладость, которая превосходит все другие наслаждения; но тогда она не может быть вкушена теми, кто увлечен удовольствиями порочного мира.


3. Многие слышат благую весть Евангелия неоднократно, и все же мало тронуты тем, что слышат. Они не чувствуют никакого рвения духа, никакого чувства духовной радости. Причина ясна; они ведомы не благим Духом Божьим, а развращенным духом мира; и имеют не небесные, а земные умы, которые не могут принять вещей Божьих. Всякий, следовательно, кто желает обрести здравое понимание в духовных вопросах, почувствовать силу слова Божьего и вкусить сокровенную манну, должен всеми средствами сообразовывать свою жизнь со словом, которое он читает, и с жизнью Христа, которая представлена перед ним. Именно тогда Господь питает смиренных благодатью (1 Пет. 5:5), насыщает кротких Своей любовью и поддерживает терпеливых Своим утешением; делая Свое иго приятным, а бремя легким для них. Ибо сладость этой небесной манны не может быть вкушена иначе, как под игом Христа, согласно обетованию Господа: «Алчущих исполнил благ, а богатящихся отпустил ни с чем» (Луки 1:53).

4. «Слова, которые говорю Я вам, — говорит Господь, — суть дух и жизнь» (Ин. 6:63). Откуда следует, что плотской и сладострастный человек, который не имеет духовного понимания или вкуса, не может возможно воспринять или оценить слова Христа. Они должны быть постигнуты в духе и во внутренней безмятежности ума, сопровождаемой великим смирением и горячими желаниями Бога. В этом порядке Слово Божье должно быть принято и переварено, если оно когда-либо должно дать жизненное питание душе; что, если пренебрегается, тогда поистине Слово есть не более чем пустой звук и внешняя буква. Как человек, который слышит звук арфы и не понимает ее мелодии, не получает от нее удовольствия; так никто не может воспринять добродетель, сокрытую в Слове, если он не стремится выразить ее в своей жизни и всецело сообразовать себя с ней в своем духе.

5. По этой причине Господь говорит: «Дам ему белый камень и на камне написанное новое имя, которого никто не знает, кроме того, кто получает».

6. Это свидетельство сокровенного Духа, который свидетельствует о Божественном Слове: и подобным образом Дух Слова дает свидетельство нашему духу (Рим. 8:16), откуда оба соединяются и так становятся одним духом (1 Кор. 6:17). Это то новое имя, которого никто не знает, кроме того, кто имеет его. Как никто не воспринимает сладость меда, кроме того, кто вкушает его; так имя этого Божественного свидетельства, написанное в сердцах добрых душ, никто не знает, кроме того, кто обладает им. Он только понимает природу небесного утешения и Божественных посещений, кто действительно вкушает их. Это имя и свидетельство называются новыми, потому что они являются благословенным следствием нового рождения и приходят свыше.

7. Блажен человек, которому Бог таким образом дает Себя вкусить! Так пророки древности питались этим небесным хлебом и поддерживались вечным Словом, исходящим от Бога и сообщающим Себя им. Это сделало их языки столь свободными и столь готовыми в изречении Божественных пророчеств. И из этого внутреннего чувства, которым они были столь могущественно затронуты, Святое Писание было извлечено и передано нам для нашего назидания.


8. Даже в этот день Бог не перестает все еще говорить всем людям и внутренне питать их Своим Словом: но увы! большинство людей закрыли свои уши от Его голоса и скорее будут слушать мир, чем Бога, и следовать своим собственным похотям, чем побуждениям благого Духа Божьего. Они не могут вкусить сокровенную манну, потому что они жадно прилепились к своим плотским склонностям и презирают древо жизни вместе с плодом его.

9. Но, конечно, такие люди ужасно ослеплены, поскольку они не хотят понять, что Бог может дать бесконечно большие удовольствия, чем этот мир способен передать. Тот, кто однажды вкусил благость Божью, будет считать весь мир вместе с его самыми изысканными удовольствиями не чем иным, как желчью и горечью. Наши прародители были обмануты миром; и, вкусив от запретного древа, они принесли на себя не меньшее зло, чем сама смерть: и все же мы настолько ослеплены удовольствиями этого мира, что свободно следуем их стопам и повинуемся запретным похотям плоти, которые причиняют нашу смерть (Рим. 8:13).

10. Христос говорит: «Если кто будет есть от Меня», истинного древа и истинного хлеба жизни, «будет жить вечно» (Ин. 6:51). И что значит есть от Него, как не веровать в Него, радоваться в Нем, находить удовольствие в Нем и покоиться и находить радость ни в чем, кроме Него одного? Мир дарует скудную и незначительную плату, и все же ему служат с великим трудом и усердием; тогда как Бог дарует вечную и никогда не увядающую награду; и все же с какой вялостью, холодностью и нежеланием совершается Его служение! Как мало тех, кто прилепился к Богу с такой заботой и верой, преданностью и послушанием, как мирские люди к маммоне и миру! Мы видим, что они часто совершают долгие и утомительные путешествия ради небольших денег; но ради небес им жаль сделать даже шаг.

11. Во всех классах люди ищут и любят мир больше, чем почитают Бога. Многие ученые учатся день и ночь, чтобы достичь продвижения и чести, которые едва ли найдут время, чтобы прочитать Молитву Господню для блага своей души. Люди, которые не избегают никакого труда, чтобы получить хлеб, который гибнет, не перенесут никакого, чтобы добыть тот, который нетленен. Есть многие, кто не боится никакой трудности, бежит от никакой опасности и в земной войне смотрят даже смерти в лицо; движимые не иным мотивом, как чтобы получить немного мимолетной славы или, в лучшем случае, быть причисленными к знати и героям: тогда как едва ли найдется один, кто вступит в борьбу с развращенными склонностями своей плоти, хотя это путь к получению царства на небесах. Мы видим победителей многих народов и покорителей обширных царств, которые мало заботятся о том, чтобы победить самих себя. Есть большое количество тех, кто не заботится о потере своих бессмертных душ, если они могут только получить гибнущие блага этого мира. Все они, конечно, не вкусили сокровенной манны Божественного Слова; ибо они не побеждают мир, но сами побеждены им. Всякий, кто хочет вкусить сладость этой небесной манны, должен ради любви к Богу презирать мир и победить его. Когда он соглашается на эти условия, он вновь освежается тем утешением Святого Духа, которого никто не знает, кроме того, кто получает его.

12. Поэтому это должно быть исполнено. Древо жизни должно быть сначала насаждено в нас, прежде чем мы сможем вкусить его плодов; и сердце, желающее оживиться небесным утешением, должно прежде истинно обратиться от мира к Богу. Но мы, будучи опьянены мирскими удовольствиями, не видим, что радости небес несравненно превосходнее всего, что может предложить этот мир. То, что дает Бог, бесконечно истиннее и существеннее всего, что может даровать тварь. И учение, приходящее свыше через вдохновение Божественного Духа, гораздо благороднее и тверже того, что передается нам человеческим разумением и запечатлевается в уме с великим трудом и старанием. Цветы и плоды, являющиеся произведениями природы, благороднее и лучше тех, что искусно созданы из чистейшего золота рукой мастера; точно так же одна капля божественного утешения более удовлетворительна и несравненно лучше целого океана мирских похотей и удовольствий.

13. Поэтому, когда бы ты ни пожелал вкусить небесного утешения, отврати свое сердце от радостей этого мира. Как если бы Господь сказал: «Если кто хочет понять Меня, пусть серьезно внимает тому, что Я говорю; если кто хочет увидеть Меня, ему непременно надлежит устремить свой взор только на Меня». Кто может сомневаться в том, что наше сердце, чувства и все способности нашей души должны быть обращены к Богу и устремлены только на Него, если мы когда-либо желаем видеть, слышать и понимать Бога; более того, вкусить Его и Его благость? Ибо так Он выражает Себя через пророка: «Когда взыщете Меня всем сердцем вашим, найдете Меня» (Иер. 29:13).

14. Многих в наши дни почитают великими по весьма ничтожным причинам. О! ученый человек! (говорят они), богатый человек! великий человек! мудрый человек! Но едва ли кто обращает внимание на то, насколько человек кроток, смирен, терпелив или благочестив. У этого извращенного суждения нет иной причины, кроме той, что люди мира сего восхищаются лишь внешностью человека и проходят мимо того, что внутри ума, который один лишь достоин уважения и оценки. Пусть тот, кто хвалит человека за то, что он много путешествовал и видел много городов и стран, подумает, не лучше ли было бы увидеть Бога. Пусть тот, кто восхищается другим за то, что тот служил многим монархам и был при дворах императоров, королей и князей, скажет нам, не гораздо ли превосходнее быть слугой Божьим, предстоять Царю Небесному, слышать, как Он говорит в сердце, и верно служить Ему? Многие, кто наслаждается лишь вещами этого мира, скажут: «В наш век у нас изобилие ученых мужей и великих знатоков; искусства и науки значительно продвинулись среди нас». Но такие люди не знают искусства искусств, науки наук, которой является Божественная Любовь; блага, предпочтительного перед всяким иным знанием и ученостью, но которое, по-видимому, почти полностью угасло в этот выродившийся век вместе с самой верой, порождающей его. Число тех, кто истинно «научен Богом», по-видимому, невелико (Ис. 54:13); как и тех, кто заботится о том, чтобы быть наставленным в смиренной и кроткой жизни Христа (Мф. 11:29). Да, говоря прямо, среди самых ученых в наши дни есть те, кто, возможно, наиболее отчуждены от жизни Божьей и мало знают ту истину, которая во Иисусе. Это те, кто ограничивает знание словами и искусно придуманными терминами; тогда как на самом деле твердая эрудиция и ученость состоят не в словах, а в вещах, и в реальной и вечной мудрости. В целом, всякий, кто называет этот мир злым миром, не ошибается в своем суждении.

15. Другие будут хвалить человека за то, что он содержит богатый и обильный стол и пирует роскошно каждый день; но они не задумываются о том, что даже крохи, падающие со стола Божьего, несравненно лучше самых изысканных блюд богатых и алчных; и что сокровенная манна и нетленный хлеб, сходящие с небес и приготовленные самим Господом, доставляют самую вкусную и восхитительную пищу для питания души (Пс. 22:5).

16. Тот, кто наслаждается Богом и Его Словом, ничем не гнушается, и ничто не может его огорчить; ибо он наслаждается Богом во всем. Но что может радовать того, кто не вкушает сладости Бога и благости Его Слова? Бог есть единственная радость души. Он бесконечно превосходит всякую земную радость и преходящее веселье. Он есть вечный Свет, который несравненно превосходит все сотворенные огни. Да будет Ему угодно наполнить наши сердца Своим сокровенным наслаждением! Да очистит Он наши духи и все способности наших душ! Да просветит Он и оживит, исправит и возродит все, что внутри нас! И о, когда наступит тот славный час, в который Господь насытит нас Своим присутствием и наполнит нас всем тем, чем Он Сам является! (Ис. 55:12).

17. Но поскольку мы еще не готовы к столь превосходной радости, мы не можем приобщиться к ней, пока ограничены этим состоянием несовершенства. Будем же довольствоваться крохами утешения, падающими со стола Господня, и терпеливо ждать того времени, когда мы будем вечно освежаться Его радостью!

18. Услышь слова нашего благословенного Спасителя: «Се, стою у двери и стучу: если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему, и буду вечерять с ним, и он со Мною» (Откр. 3:20). Разве не глупо пренебрегать столь великой милостью и относиться с презрением к Царю царей, который, подобно небесному гостю, приходит навестить тебя? Разве не позорно позволить другу стоять и стучаться снаружи, и отказывать в допуске в твое присутствие тому, у кого на сердце лишь твое благополучие? Насколько же непостижимо не допускать великого Бога в свое сердце, Который не нуждается в твоих дарах, но, по обычаю князей, приносит Свои собственные царские яства, когда приближается к дому бедного подданного! Он напитает тебя небесным хлебом и той сокровенной манной, которая сохранена для побеждающих.

19. Когда Господь говорит: «Услышь голос Мой и отвори дверь», Он уподобляет, так сказать, сердце человека дому, полному шума и гама, где музыка, какой бы сладкой и мелодичной она ни была, не может быть услышана. Так и голос Божественного Посетителя не может войти в оскверненное сердце, пока оно охвачено заботами и желаниями этого мира. Такое сердце закрывает дверь перед этим Посетителем и, следовательно, не может вкусить сладости небесной манны. Но когда этот шум и суматоха утихают, именно тогда эти тайные шепоты лучше всего воспринимаются людьми. И о, если бы ты, подобно Самуилу, мог ответить: «Говори, Господи, ибо слышит раб Твой» (1 Цар. 3:10).

20. Истинность этой внутренней, духовной и небесной вечери засвидетельствована и в другом месте. Апостол говорит о тех, которые «однажды были просвещены, и вкусили дара небесного, и соделались причастниками Духа Святаго, и вкусили благого глагола Божия и сил будущего века» (Евр. 6:4). Этим мы научаемся, что в ком свободно пребывает Святой Дух, там вкушаются и добродетели, и силы будущего века. Именно тогда душа питается той манной, которая сокрыта в благодатном Слове, исходящем из уст Божьих, и которой живут все святые.

21. Силу этого живого Слова вкусил и царственный пророк через Святого Духа, когда воскликнул: «Полнота радости пред лицем Твоим, блаженство в деснице Твоей вовек» (Пс. 15:11). Из этого живого ощущения он приглашал и других к наслаждению той же сладостью, говоря: «Вкусите, и увидите, как благ Господь! Нет скудости у боящихся Его» (Пс. 33:9, 10). Об изобилии и достоинстве этого небесного пира он выразился так: «Ты приготовил предо мною трапезу в виду врагов моих; умастил елеем голову мою; чаша моя преисполнена» (Пс. 22:5). «Милость Твоя лучше, нежели жизнь» (Пс. 62:4). «Они насыщаются от тука дома Твоего, и из потока сладостей Твоих Ты напояешь их» (Пс. 35:9). И наконец: «Да радуются и веселятся о Тебе все ищущие Тебя, и любящие спасение Твое да говорят непрестанно: велик Господь! Я же беден и нищ, но Господь печется о мне! Ты — помощь моя и избавитель мой: не замедли, Боже мой!» (Пс. 69:5, 6).

22. Из всех этих и многих других мест можно в изобилии узнать, кто те, кто внутренне питается благим Словом Божьим и сокровенной манной будущего века; это те, кто нищи духом, кто всецело полагается на божественное утешение. Только они достойны вкусить этой небесной манны и божественного дара, о котором Давид говорит подробно: «Как вожделенны жилища Твои, Господи сил! Истомилась душа моя, желая во дворы Господни; сердце мое и плоть моя восторгаются к Богу живому» (Пс. 83:2, 3). Из этого Писания мы можем понять, что малейшее наслаждение будущего века бесконечно превосходит все радости этого мира; и что один день, проведенный там, гораздо превосходнее тысячи лет здесь. Всякий, кто вкусил эти изысканные наслаждения, отбросит вещи этой жизни как пустые и безвкусные. Весь мир становится бременем, беспокойством и томлением духа для такого человека. Он подобен тому, кто привык к изысканной пище и, следовательно, не может вкушать грубую.

23. Это столь священный голод и жажда, что никто, кроме Бога, не может утолить их, и Он делает это только Своей любовью. Это та духовная полнота, которой насыщаются святые, согласно словам: «Ешьте, друзья, пейте и насыщайтесь, возлюбленные!» (Песн. 5:1). Этими духовными наслаждениями Господь одаряет Своих друзей, чтобы еще теснее соединить их с Собой и заставить их скорее забыть тленные вещи этого мира. Несколько крох этого хлеба, несколько капель, выжатых из этой небесной лозы, должны возбудить наши желания к тому обильному и преизобильному источнику, который будет течь для нас в будущем.

24. Чтобы Господь мог возбудить в нас столь священную жажду и чтобы Он мог заставить нас еще сильнее томиться по таким небесным объектам, было необходимо, чтобы Он сначала Сам возжаждал на кресте ради нас (Ин. 19:28). Как Он Сам утоляет и гасит наш голод и жажду, так и мы должны снова утолять Его жажду и пламенное желание любви. Он жаждет нас более пламенно, чем мы Его; согласно тому, что Он Сам провозгласил: «Моя пища есть творить волю Пославшего Меня и совершить дело Его» (Ин. 4:34): а воля Божья состояла в том, чтобы спасти людей от вечной погибели. Если бы мы жаждали Его так, как Он жаждет нас, мы бы пили из Его Духа так обильно, что даже «из чрева потекли бы реки воды живой» (Ин. 7:38): то есть в нас не было бы видно ничего, кроме того, что духовно, прекрасно и утешительно. Более того, Он заставил бы нас переполняться, так сказать, потоком божественной благости и утешения, так что душа и тело, и все, что внутри нас, торжествующе радовались бы о Боге живом. Ибо ничто не обладает столь великой и божественной широтой, как душа человека, после того как она обрела истинную свободу. Такая душа объемлет Бога, небо и землю. И опять же, ничто не является меньшим, чем душа человека в ее ничтожности и уничижении, когда она смиряет себя пред Богом и всеми Его тварями.

Глава XXXVII.






Тот, кто не следует за Христом в вере, святости и постоянном покаянии, не может быть избавлен от слепоты своего сердца, но должен пребывать в вечной тьме; и он не может иметь истинного познания Христа или общения с Ним.

Чтобы мы могли лучше понять природу света и тьмы, необходимо сначала обратить внимание на описание света, каким он является изначально.


God is light, and in him is no
darkness at all: if we say we have fellowship with him, and walk
in darkness, we lie, and do not the truth: but if
we walk in the light, as he is in the light, we
have fellowship one with another.—1 John 1:5-7.


2. «Бог есть свет», — говорит св. Иоанн. Но что есть Бог? Бог есть духовное, вечное и бесконечное Существо; Бог есть всемогущий, милосердный, благодатный, праведный, святой, истинный и единственный премудрый Бог. Бог Отец, Сын и Святой Дух есть неизреченная любовь и верность; Он един в трех Лицах; Он есть Высшее Благо и благо по существу. И это есть истинный и вечный свет. Откуда всякий, кто отходит от Бога, от Его любви, Его милосердия, Его праведности и Его истины, отходит также от самого света и должен, следовательно, впасть во тьму; ибо без Бога нет ничего, кроме вечной тьмы. О, как темна поэтому та душа, в которой не обитает Бог! Теперь, если Бог есть свет, то дьявол, несомненно, должен быть тьмой; и если Бог есть любовь, то дьявол должен быть ничем иным, как ненавистью и гневом, враждой и завистью, злобой и немилосердием, грехом и нечестием. Всякий, следовательно, кто обращается к греху, обращается к тьме и к дьяволу. И он не может быть избавлен, пока не обратится снова от тьмы к свету, от греха к праведности, от порока к добродетели, от дьявола к Богу (Деян. 26:18). И это есть дело истинной и живой веры, которая очищает сердце (Деян. 15:9). Ибо тот, кто верует во Христа, ежедневно кается и обращается от греха и дьявола к Христу Иисусу. Ибо точно так же, как Адам через грех обратил себя от Бога к дьяволу, так и мы должны снова удалиться через истинное покаяние и веру от дьявола к Богу.

3. Отсюда следует, что человек, не обратившись от греха к Богу, никогда не может быть истинно просвещен. «Ибо какое общение света с тьмою?» (2 Кор. 6:14). Нечестие и нераскаянность — это сплошная тьма, и, следовательно, они не могут иметь никакого общения со светом познания Христа. Так что совершенно невозможно, чтобы те, кто живет во тьме и нераскаянности, были просвещены Духом и светом вечной истины. С этой целью св. Павел говорит об иудеях: «Когда они обратятся к Господу, тогда это покрывало снимается» (2 Кор. 3:16); то есть их тьма, слепота и невежество будут удалены, и Христос даст им свет.

4. Величайшая слепота, или густейшая тьма, покрывающая умы людей, есть грех неверия с вытекающими из него плодами; такими как гордыня, алчность, гнев и весь сонм чувственных похотей и удовольствий. Где бы они ни овладели человеком, невозможно, чтобы он познал Христа, истинный Свет мира; тем более он не может спасительно веровать в Него, уповать на Него и получить через Него жизнь вечную.


5. Ибо как может тот человек познать смирение сердца Христова, чье собственное сердце изобилует гордыней и высокомерием? Как может он быть знаком с кротостью сердца Христова, кто полон горького гнева и зависти? Как может он понять Его удивительное терпение, кто наслаждается местью и охвачен множеством необузданных страстей? Но тот, кто не понимает смирения, кротости и терпения Христа, не знает самого Христа и не верует в Его святое имя. Ибо воистину, если ты когда-либо желаешь достичь здравого познания Христа, ты должен обрести верой то же сердце, которое во Христе; ты должен опытно ощутить в своем сердце Его кротость, Его терпение и Его смирение. Именно тогда твое знание становится твердым и существенным. Как плод познается по вкусу, так и Христос, древо жизни, познается через вкушение. Когда бы ты ни вкусил верой смирение Христа, Его кротость и Его терпение, ты тогда ешь от Его плода и обретешь покой для своей души. Ты наслаждаешься во Христе благоволением и утешением Божьим. Это единственный путь к истинному покою и спокойствию ума. Ибо благодать и утешение Божье не могут войти в сердце, лишенное веры и лишенное кротости и смирения Христа. Бог дает благодать смиренным (1 Пет. 5:5).

6. Но как возможно, чтобы Христос принес пользу человеку, который не желает иметь с Ним ни малейшего общения? Ибо, по правде говоря, все те, кто живет во тьме греха, не имеют общения со Христом, каковы бы ни были их притязания. Ибо так говорит св. Иоанн: «Если мы говорим, что имеем общение с Ним, а ходим во тьме, то мы лжем и не поступаем по истине. Если же ходим во свете, подобно как Он во свете, то имеем общение друг с другом» (1 Ин. 1:6, 7). И в следующей главе он объясняет это более полно: «Тьма проходит и истинный свет уже светит. Кто говорит, что он во свете, а ненавидит брата своего, тот еще во тьме. Кто любит брата своего, тот пребывает во свете, и нет в нем соблазна. А кто ненавидит брата своего, тот находится во тьме, и во тьме ходит, и не знает, куда идет, потому что тьма ослепила ему глаза» (1 Ин. 2:8-11).

7. До тех пор, пока человек пребывает в этом темном и ужасном облаке греха, невозможно, чтобы он был просвещен Христом, истинным Светом мира, и тем самым приведен к спасительному познанию Бога. Всякий, кто хочет достичь истинного познания Бога и Христа, должен твердо верить, что Бог есть не что иное, как благодать и любовь. Но никто не может знать, что такое любовь, кроме того, кто имеет ее и практикует, ибо знание вещи является результатом опыта человека, его чувств и дел истины, которые он совершает. Всякий, следовательно, кто не упражняется в любви (какие бы слова он ни употреблял о ней), остается полным чужаком для природы любви; и то, что ему угодно называть любовью, есть не что иное, как показ и притворство. И так как сам Христос есть не что иное, как любовь и смирение, кротость и терпение, и всякая истинная добродетель, то человек, который не часто совершает эти и подобные добродетели, совершенно невежествен в отношении Христа и истины. Он лишь поверхностный претендент на Его святое имя и тщетный узурпатор его, какими бы ни были его хвастовства. Слово Божье есть не что иное, как дух. Всякий, следовательно, кто не живет и не ходит в Духе, никоим образом не понимает, что такое Слово Божье, хотя он может обильно спорить и рассуждать о нем. Как может человек сказать нам, что такое любовь, если он никогда не совершал никакого акта любви? Как может человек дать отчет о природе света, если, будучи постоянно заключенным в темную темницу, он никогда не видел света сам? Теперь, свет в человеке есть вера и милосердие, согласно словам Христа: «Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного» (Мф. 5:16).

8. Одним словом, святая жизнь Христа есть не что иное, как любовь и милосердие. Как только мы верой учимся у Него истинной любви и смирению, кротости и терпению, как Он Сам обязал нас делать, мы преображаемся в Его образ и просвещаемся тем истинным и вечным светом, которым является Он Сам; согласно тому увещанию св. Павла: «Встань, спящий (а именно, во грехах и похотях плоти), и воскресни из мертвых, и осветит тебя Христос» (Еф. 5:14).

9. Из всего этого следует, что в случае тех, кто не пробуждается от своей духовной летаргии, то есть от похоти очей, похоти плоти, гордости житейской и других удовольствий, которые сопутствуют им, их души не могут быть просвещены Христом, поскольку они любят тьму более, чем свет, и тем самым делают себя непригодными для принятия божественного света.

10. Отсюда также видно, что те, с другой стороны, кто истинно приемлет жизнь Христа и следует за Ним в вере, благодатно просвещаются Им, согласно Его обещанию: «Я свет миру; кто последует за Мною (в вере и любви, надежде и терпении, кротости и смирении, страхе Божьем и в молитве и т. д.), тот не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни» (Ин. 8:12). Поэтому истинные последователи Христа, и только они, свободно наслаждаются светом жизни и одни лишь наделены истинным просвещением и здравым познанием Христа. И именно по причине этой христианской веры и жизни истинно верующие называются Апостолом светом в Господе. «Вы были некогда тьма, — говорит он, — а теперь — свет в Господе» (Еф. 5:8): здесь он имеет в виду принцип веры и те христианские добродетели, которые сопутствуют ей. И опять: «Все вы — сыны света и сыны дня: мы — не сыны ночи, ни тьмы», — «облекшись в броню веры и любви и в шлем надежды спасения» (1 Фес. 5:5, 8). Христос отрицает, что мир (то есть плотские и невозрожденные умы) может когда-либо «принять Духа Истины» (Ин. 14:17).

11. Чтобы был дан совершенный и абсолютный пример людям и полное представление о добродетели и благости, Сын Божий стал также Человеком и Своей непорочной и святой жизнью был сделан публичным Светом мира, чтобы все люди могли следовать за Ним, веровать в Него и получать свет от Него. Поскольку, однако, ложные христиане признают устами, что Христос есть верный и великий образец добродетели, и все же не следуют за Ним в своей жизни и действиях, очевидно, что язычники, которые ценили добродетель, посрамляют христиан. Самые выдающиеся из них, такие как Платон, Аристотель, Цицерон, Сенека, высоко рекомендовали изучение добродетели и свободно признавали, что «если бы добродетель можно было увидеть телесными глазами, она предстала бы более прекрасной и с более славным блеском, чем даже утренняя звезда». Но, воистину, никто не имел более полного взгляда на красоту добродетели, чем те, кто верой видел Иисуса Христа, этот безошибочный образец праведности. Это те, кто «осязали Слово жизни» (1 Ин. 1:1), как говорит нам св. Иоанн. И, конечно, если язычники были так поглощены любовью к добродетели, насколько же больше христианин должен любить превосходную красоту Иисуса Христа, Который есть сама добродетель и состоит из ничего, кроме чистой любви и непорочной кротости; более того, Который есть сам Бог?

12. Не без причины, следовательно, св. Павел предпочитал любовь Христову всякому другому знанию или науке: и вместе с ним мы должны молиться, чтобы мы могли опытно «уразуметь превосходящую разумение любовь Христову» (Еф. 3:19), чтобы мы могли тем самым «исполниться всею полнотою Божиею». Теперь нет человека, который имел бы любовь Христову в себе, но он должен обязательно также любить смирение и кротость Христа и из искренней любви к Нему охотно принимать их. Этим средством он все более и более просвещается и день за днем преображается в образ Христа, «от славы в славу» (2 Кор. 3:18). И причина этого очевидна; ибо Бог любит давать благодать смиренным (1 Пет. 5:5), как говорит нам Писание: согласно тому, что говорит св. Бернард: «Реки благодати текут вниз, а не вверх». Они посещают и освежают долину, но не будут покоиться на горах или на чем-либо, что высоко и вознесено. Как же тогда благодать света и познания Бога может прийти к человеку, который ходит не в смиренном и святом свете Христа, а путем Люцифера? Ибо если есть какая-либо вера в нас, и если она сопровождается соответствующими плодами и практикой, она не оставит нас «непраздными и бесплодными в познании Господа нашего Иисуса Христа» (2 Пет. 1:8). В смиренной душе живет Христос, и тогда также Его Дух почивает на ней (дух премудрости и разума, дух совета и крепости, дух ведения и благочестия), так же истинно, как Он почивал на Самом Христе. Ибо в ком обитают свет и жизнь Христа, в том есть также Сам Христос, Который есть самый свет и жизнь христианина. И это также причина, по которой дары и благодати божественного Духа почивают на истинном христианине, так же как и на Самом Христе, согласно пророчеству Исаии (гл. 11:1-3).

13. Отсюда св. Петр, обращаясь к иудеям, увещевает их покаяться (или обновиться в своих умах): «и получите, — говорит он, — дар Святаго Духа» (Деян. 2:38). Откуда ясно видно, что те, кто находится в состоянии веры и покаяния, являются единственными людьми, должным образом подготовленными для принятия божественного Духа, истинного просветителя сердец.

14. Всякий, следовательно, кто желает быть избавлен от слепоты своего сердца и от вечной тьмы, более того, от самого дьявола, пусть верно следует за Христом в истинной вере, в нелицемерном обращении и в полной новизне жизни. Чем ближе мы к Христу, тем ближе мы к вечному свету; чем теснее мы прилепляемся к неверию, тем теснее мы прилепляемся к тьме и к самому дьяволу. Ибо точно так же, как Христос, вера и все добродетели тесно связаны и принадлежат друг другу, так же точно дьявол, неверие и все пороки и дела тьмы настолько тесно соединены, что невозможно помыслить одно без другого.


15. Посмотрите на апостолов Господних. Они следовали за своим Учителем в вере, в презрении к миру, отвергая себя, отрекаясь от своих владений и живя вместе в единстве Духа. Этим средством они были просвещены свыше и исполнились Святого Духа (Деян. 2:1 и сл.). С этими условиями богатый юноша в Евангелии не пожелал согласиться, он остался заключенным во тьме мира и не был просвещен к жизни вечной (Лк. 18:23). Ибо «кто любит мир, в том нет любви Отчей» (1 Ин. 2:15). И «кто ненавидит брата своего, тот находится во тьме, и во тьме ходит, и не знает, куда идет, потому что тьма ослепила ему глаза» (1 Ин. 2:11).

16. Все проповеди Таулера относятся к этому предмету. Он показывает, что без искреннего упражнения в вере, без серьезного пути умерщвления, без самоотречения, без пристального исследования собственного сердца и без внутреннего, спокойного субботствования души, никто не может обрести или насладиться божественным светом.


17. Короче говоря, в той мере, в какой дела тьмы разрушаются в человеке Духом Божьим, в той мере он просвещается; и опять же, в той же степени, в какой развращенная природа, плоть и мир, гордыня и похоть очей господствуют в человеке, в той степени тьма остается в нем, и тем меньше благодати, света, Духа Божьего и Христа он имеет. Поэтому остается, что без нелицемерного покаяния и ежедневного покаяния никто не может быть истинно просвещен свыше.

18. Всякий, кто слишком уступает одному греху, несомненно, открывает дверь многим другим. Грех никогда не приходит один, но, подобно вредному сорняку, распространяется во все стороны и с каждым днем завоевывает все больше пространства. И как тьма становится больше по мере того, как солнце удаляется, так и по мере того, как святая жизнь Христа удаляется от нас, тьма и грех возрастают, пока, наконец, человек не будет поглощен вечной тьмой. Напротив, если человек посвятит себя практике одной добродетели, он получает тем самым возможность практиковать все остальные со временем и не может не переходить ежедневно от одной к другой. Эта удивительная связь представлена св. Петром как цепь, в которой все звенья соединены вместе, и ни одному не позволено отделиться от другого. «Покажите в вере вашей, — говорит он, — добродетель, в добродетели рассудительность, в рассудительности воздержание, в воздержании терпение, в терпении благочестие, в благочестии братолюбие, в братолюбии любовь»; постоянно добавляя одну добродетель к другой и венчая все, наконец, этим обещанием: «Если это в вас есть и умножается, то вы не останетесь без успеха и плода в познании Господа нашего Иисуса Христа» (2 Пет. 1:5-8). Подытоживая все в нескольких словах: всякий, кто не стремится серьезно к упражнению в таких небесных добродетелях, конечно, не знает Христа и лишен всякого спасительного знания: тогда как, если человек верой возрастает в добродетели, он также возрастает во Христе. Напротив, гневливые, алчные, гордые, нетерпеливые возрастают не во Христе, а в дьяволе.

19. Апостольское повеление гласит, что мы должны возрастать «в мужа совершенного» (Еф. 4:13). Как ребенок постепенно вырастает до роста совершенного человека, так и христианин должен ежедневно возрастать в практике веры и добродетели, пока не станет совершенным мужем во Христе. Но «в ком нет сего, тот слеп, закрыл глаза, забыл об очищении прежних грехов своих» (2 Пет. 1:9). Как если бы апостол сказал: Христос Своей смертью действительно взял на Себя наши грехи и изгладил их; не для того, чтобы мы продолжали служить греху, но чтобы, умирая для греха и живя для Христа, мы являли плодотворную силу смерти Христовой. Без этого порядка, практически примененного к уму, очевидно, что очищение от наших прежних грехов и искупление, совершенное за них, не могут принести нам никакой пользы. Наш грех никогда не прощается, пока мы полностью не оставим его, не покаемся в нем и не примем Христа с нелицемерной верой. Если мы сохраним живым хотя бы один грех, умерщвление всех остальных, если бы это было возможно, не принесло бы никакой пользы; но мы были бы осуждены на вечную смерть без всякой надежды на искупление или прощение. Так, человек может быть осужден только за грех гнева; тогда как, если бы он серьезно исправил и оставил его, он получил бы прощение не только за это, но даже за другие грехи, в которых он был виновен. Но пренебрегая этим, он является одним из тех, кто «слеп» и «забыл об очищении прежних грехов своих!» (2 Пет. 1:9).

20. Этим нам дается понять необходимость покаяния и полной перемены жизни: ибо хотя Христос умер за наши грехи и упразднил их ценой Своей крови, мы никогда не сможем приобщиться к этой заслуге, если не покаемся. Без покаяния эта драгоценная кровь не приносит никакой пользы. И хотя каждый человек имеет обещание прощения грехов через заслугу Христа, это обещание принадлежит не неверующему и не нераскаянному, а только тем, кто истинно кается и исправляет свою жизнь. Те грехи не будут прощены, которые человек не хочет оставить; но только те, которые он желает оставить и о которых сердечно скорбит. И здесь подтверждается слово Господне: «Нищие благовествуют» (Мф. 11:5); то есть прощение грехов и жизнь вечная, следующая за ним. Предположим человека, который много лет был рабом алчности, по примеру Закхея; или похоти, как Мария Магдалина; или гнева и мести, как Исав. Предположим также, что этот человек, как только услышал, что эти грехи должны быть полностью оставлены, иначе смерть и кровь Христа не принесут ему никакой пользы, становится истинным просителем перед Богом и взывает к Нему: «О Боже! как я скорблю об этом! О Господи, помилуй, помилуй!» и затем принимает новое решение, перестает грешить, просит прощения и благодати и верует во Христа. Тогда все его прежние согрешения по благодати свободно прощаются ему. Никакая его собственная заслуга не принимается во внимание, но исключительно смерть и кровь Христа, пролитая за него. Это единственный путь, которым возвращающийся грешник может получить милость. Тогда как тот, кто не принимает твердого решения оставить свои прежние грехи, свою алчность, гнев, лихоимство, гордыню, похоть и т. д., будет вечно тщетно надеяться на прощение грехов, будучи осужден на вечное смятение и муку. Он будет обязан сам удовлетворить правосудие Божье и никогда не сможет этого совершить. На земле он был лишен той веры, которая очищает сердце (Деян. 15:9); и поэтому его грех и похоть, которые не были умерщвлены здесь, будут вечно мучить его там. Именно по этой причине св. Павел так настойчиво внушает, «что поступающие так Царствия Божия не наследуют» (Гал. 5:21). И поэтому либо потеря этого небесного царства должна обязательно последовать, либо узкий путь самоотречения должен быть сердечно избран.

21. Где бы это нелицемерное обращение к Богу и вера в Него ни совершались в душе, там свободно даруются прощение и божественная благодать. А где они есть, там есть и Христос; без Которого нельзя получить никакой благодати. Где Христос, там также Его драгоценная заслуга и полный выкуп, который Он заплатил за наши грехи, и который усваивается кающейся душе. Опять же, где они есть, там есть праведность; а с праведностью — мир; а с миром — сладкое спокойствие совести. Именно тогда праведность и мир лобызаются друг с другом в душе (Пс. 84:11). Эта чистота совести сопровождается самим Духом Божьим; Который, будучи Духом радости, непременно изльет «елей радости» (Евр. 1:9) и оживит душу предвкушением самой жизни вечной, которая будет радостью и славой без конца.

22. Это тот свет вечной жизни, та вечно торжествующая радость, которой венчаются только те, кто живет во Христе и упражняется в ежедневном покаянии. Это начало духовной жизни, как смерть Христа есть основание и фундамент, на котором она воздвигается. Напротив, где нет покаяния, там нет прощения грехов; где нет внутреннего раскаяния или духовной скорби, там благодать не может иметь места. Где они отсутствуют, там отсутствует сам Христос вместе со всей полнотой Его заслуг и удовлетворения, какими бы справедливыми и благовидными ни были притязания ложного христианина. Где это удовлетворение не применено всецело к душе, там нет праведности, и, следовательно, нет мира, нет доброй совести, нет утешения. Где нет утешения сердца, там нет Святого Духа, нет радости, нет спокойствия ума и нет жизни вечной; но смерть, ад, осуждение и вечная тьма.

23. Смотри, о человек! как истинно то, что никто из тех, кто отказывается следовать за Христом в своей жизни через нелицемерное покаяние, никогда не сможет избавиться от слепоты своих сердец и от вечной тьмы.


Глава XXXVIII.
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Показывающая, что нехристианская жизнь ведет к ложному учению, ожесточению сердца и слепоте; также трактующая о вечном избрании благодати.

Поскольку Христос и вера в Него отрицаются и почти полностью искореняются нечестивой жизнью, что принесет нам Его учение? Ибо Его учение, со Словом и Таинствами, дано нам не для иной цели, как для того, чтобы оно было внутренне усвоено и превращено, так сказать, в саму нашу жизнь и дух. Как из доброго семени произрастает добрый плод, так из Слова и Таинств должна произрастать внутри нас благородная жизнь возрождения, или новое рождение; новый, святой и духовный человек; или, чтобы сказать все одним словом, истинный и реальный христианин. Ибо тот, кто христианин, должен обязательно родиться свыше от Духа, Слова и Таинств, и веровать и жить во Христе, как в первичном принципе жизни благодати. Так же верно, как ребенок рождается от своего отца, так истинно христианин должен быть рожден от Бога и от Христа через веру (Иак. 1:18; 1 Пет. 1:23; Ин. 3:3, 5; Тит. 3:5).


Yet a little while is the light with
you. Walk while ye have the light, lest darkness come upon
you: for he that walketh in darkness knoweth not whither he
goeth.—John 12:35.



2. Когда, следовательно, мы не решаемся бороться против развращенного влечения нашей плоти и усваивать учение Христа в нашу жизнь и природу; более того, когда мы противоречим христианскому учению антихристианской жизнью, нерелигиозностью и нечестием; не ясно ли, что мы не рождены от Бога и не рождены от Христа? Что принесет нам учение Христа, когда мы уверены, что наша жизнь вовсе не соответствует ему? Принесут ли какую-либо пользу наши тщетные хвастовства светом Евангелия, когда мы явно ходим во тьме? Именно по этой причине свет заслуженно удаляется от нас, и мир начинает покрываться тьмой и ложными учениями, заблуждениями и обольщающими духами. И чтобы мы могли остерегаться их, наш благословенный Спаситель оставил нам это предостережение: «Доколе свет с вами, веруйте в свет, да будете сынами света» (Ин. 12:35); то есть, чтобы вы не были увлечены во все виды заблуждений и обольщений, в слепоту и ожесточение сердца, во тьму и предрассудки, которые делают ум неспособным к самому принятию света Евангелия. Это было в случае с фараоном, иудеями, а также с Юлианом Отступником; который, будучи в конце концов обличен упреками собственной совести, воскликнул открыто и к своему собственному смятению, что Христос и жил, и царствовал, и был и Господом, и Богом; говоря: «Ты победил, о Галилеянин; Ты победил». Было бы лучше для него сказать: «Господи, помилуй меня!». Но, увы! это было совершенно вне его досягаемости вследствие ожесточения его сердца, приобретенного непрерывным грехопадением и отвержением и презрением милосердия Христова.

3. Это ожесточение сердца есть та ужасная тьма, которая в конце концов настигает всех тех, кто отказывается ходить во свете, пока они имеют его. Это справедливое наказание, налагаемое на тех, кто хулит истину, как это делал фараон, когда спрашивал: «Кто такой Господь, чтоб я послушался голоса Его и отпустил Израиля? Я не знаю Господа» (Исх. 5:2). Поэтому было справедливо, чтобы он тем более тяжко ощутил всевластную силу Божью, будучи сделан примером для всего мира и вечным памятником негодования Господня и слабости людей, которые тщетно дерзают противиться Ему.

4. Подобным образом иудеи древности были поражены слепотой и ожесточением сердца, когда отказались слушать голос Господа, будучи предупреждены Моисеем задолго до того, что это непременно произойдет. «Господь, — говорит он, — поразит тебя сумасшествием, слепотою и оцепенением сердца» (Втор. 28:28). Это действительно постигло их, как можно видеть в Исаии, гл. 6:9-12. Откуда очевидно, что такое ожесточение сердца есть самое праведное наказание за неверие, за презрение к Богу и небесной истине, возвещенной Им; согласно словам св. Павла: «Со всяким неправедным обольщением погибающих за то, что они не приняли любви истины для своего спасения. И за сие пошлет им Бог действие заблуждения, так что они будут верить лжи» (2 Фес. 2:10, 11). Откуда ясно видно, почему Бог привык поражать людей столь ужасной слепотой и ожесточением сердца; а именно, потому что они «не приняли любви истины».

5. И, действительно, человек, у которого Бог отнимает Свою предложенную благодать, воистину самый несчастный и жалкий; и он не может сам по себе в любое время вернуться на правильный путь. В качестве доказательства этого у нас есть примеры фараона и Юлиана. Тот, у кого Господь удаляет Свой свет, должен по необходимости жить во тьме. Бог удаляет его, однако, только у тех, кто отказывается ходить в нем; и Он не отнимает Свою благодать ни у кого, кроме тех, кто дерзко отвергает ее.

6. Именно в этом смысле следует понимать слова св. Павла: «Помилую, кого помиловать хочу. Посему помилование зависит не от желающего и не от подвизающегося, но от Бога милующего... кого хочет, ожесточает» (Рим. 9:15, 18). Но воистину Господь милует всех тех, кто свободно принимает Его милосердие; как, напротив, Он ожесточает тех, кто отвергает и хулит предложение Его благодати. И именно это своевольное сопротивление св. Павел упрекает у иудеев: «Вам первым, — говорит он, — надлежало быть проповедану слову Божию; но как вы отвергаете его и сами себя делаете недостойными вечной жизни, вот, мы обращаемся к язычникам». «Язычники, слыша это, радовались и славили слово Господне, и уверовали все, которые были предуставлены к вечной жизни» (Деян. 13:46, 48): то есть все те, кто не противился и упорно не отбрасывал слово благодати как средство веры. Именно потому, что иудеи были виновны в этом, они не могли веровать: ибо Господь не предопределил никого к вечному спасению, кто презрительно отвергает Его слово и оказывается непослушным предложению Его благодати.

7. Предопределение к жизни вечной, или избрание по благодати (Рим. 11:5), полностью совершается в Иисусе Христе с приложением следующего обетования: Бог предлагает Свою благодать всем через Евангелие; те, кто принимает ее, предопределены к вечной жизни; а всякий, кто отвергает ее, тем самым «сами себя делают недостойными вечной жизни», как выражается святой Павел. То есть по своей собственной вине они делают себя недостойными этого благословения и лишают себя той всеобщей благодати, которая явлена в Евангелии; и, таким образом, вычеркивая свои имена из книги жизни, которой есть Христос, они своим упорством противятся благому делу Божьему и, следовательно, не могут обрести ту истинную спасительную веру, которую рождает Слово.

8. И здесь не будем обманывать себя, тщетно полагая, что отвергают слово Божье только те, кто внешне не принимает веру и учение Христа (как, например, магометане и иудеи), и что те, кто исповедует христианскую веру и придерживается евангельского учения, никак не могут считаться сознательными хулителями предложения милости. Несомненно, все, кто не желает следовать по стопам Христа, не хочет принять Его жизнь на себя и ходить во свете, подпадают под это тяжкое обвинение. И по этой причине Бог побуждается отнять у них свет Своего слова и чистого учения. «Я, — говорит Христос, — свет миру: кто последует за Мною, тот не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни» (Иоан. 8:12).

9. Отсюда мы узнаем, что всякий, кто следует примеру Христа и живет Его жизнью, не будет подвержен опасности быть введенным в заблуждение каким-либо обманом или ошибкой. Он также избежит той слепоты и ожесточения сердца, которые навлекает на себя пустой исповедник христианской веры. Посмотрите здесь, с одной стороны, на многих гордых, благородных, ученых, изобретательных и могущественных людей этого мира, а с другой — на заблуждения, слепоту и обманы, в которые они погружены. Поистине, эти заблуждения происходят не из иного источника, как только из того, что люди не живут во Христе, но противятся подражанию Его святой жизни, а потому не могут иметь света жизни.


10. Из того же источника исходят те «действия сатаны» и те «сильные заблуждения», вместе со всеми «ложными чудесами», о которых упоминает святой Павел (2 Фес. 2:9-11) и которые все более и более умножаются среди нас, потому что мир не желает следовать за Христом и тем самым быть сохраненным от заблуждений и ошибок. «Ибо какое общение праведности с беззаконием? Что общего у света с тьмою? Какое согласие между Христом и Велиаром?» (2 Кор. 6:14, 15). Иными словами, чистота учения и божественное познание не могут пребывать с теми, кто живет в дьяволе, во тьме, в гордыне, в алчности и грязных удовольствиях. Как может чистое учение пребывать с теми, кто являет нечистоту жизни и нравов? Ничто, конечно, не может быть более несовместимым, чем чистота учения и нечистая жизнь.

11. Если поэтому мы хотим сохранить чистое учение, мы должны полностью измениться в своем разуме и не иметь ничего общего с миром и нехристианскими делами. Мы должны «восстать» (Еф. 5:14) от летаргии греха и стряхнуть с себя дела тьмы, чтобы Христос мог снова просветить нас светом истинной веры. Отсюда ясно, что всякий, кто не следует по стопам Христа и не подражает Ему в Его любви, смирении, кротости, терпении и послушании, неизбежно будет обманут и собьется с пути познания Бога, поскольку он не идет путем, ведущим к истине.

12. Напротив, если бы мы жили во Христе, если бы мы ходили в Его любви и смирении и направляли все наши усилия и стремления исключительно к этой одной цели — чтобы плоть была умерщвлена, а жизнь Христа возрождена внутри нас; чтобы через Него мы могли победить самих себя и восторжествовать над плотью, миром и дьяволом; если бы это было хоть раз достигнуто, то осталось бы очень мало споров и раздоров по поводу учения, и ереси сами собой сошли бы на нет.
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13. Мы имеем пример самого странного заблуждения в Ахаве, который из-за своей нечестивой и тиранической жизни был соблазнен четырьмястами лжепророков (3 Цар. 22). Именно по их подстрекательству он предпринял тот роковой поход против сирийцев, презирая истинного пророка Михея, который определенно предсказал его смерть в той битве. Но, ведомый ложным светом, он отверг истину и поверил лжепророкам, которые пророчествовали ему только мир и процветание. Вследствие этого правосудие Божье настигло его согласно слову истинного пророка, и по заслугам псы лизали его кровь.


14. В этом подтверждается слово святого Павла: «У которых бог века сего ослепил умы, чтобы для них не воссиял свет благовествования о славе Христа» (2 Кор. 4:4). И не тот же ли суд грозит всем лицемерам, которые хвалятся Христом и Его учением, но отрекаются от Него в своей жизни и делах? Ибо так говорит Господь через пророка: «Так как этот народ приближается ко Мне устами своими, и языком своим чтут Меня, сердце же их далеко отстоит от Меня, то вот, Я еще необычайно поступлю с сим народом... и погибнет мудрость мудрецов его, и разум разумных его станет не виден» (Ис. 29:13, 14). Что касается пророков в частности, Господь ясно объявил, что Он «покрыл пророков, правителей и прозорливцев». Отсюда видение станет как «запечатанная книга» и т. д. (ст. 10, 11). А что касается самих иудеев, апостол сказал нам, что «покрывало лежит на сердце их», мешая их глазам созерцать истинного Мессию; которое, однако, «снимется, когда они обратятся к Господу» (2 Кор. 3:15, 16).

Глава XXXIX.






Показывающая, что чистота учения Божественного Слова поддерживается не только дискуссиями и публикациями, но также истинным покаянием и святостью жизни.

1. Очень необходимо, чтобы чистота учения и истина святой христианской веры поддерживались и защищались от всех лжеучителей. Для этого у нас есть пример святых пророков, которые с великим рвением проповедовали против ложных и идолопоклоннических пророков под законом; Сына Божьего, который остро спорил с фарисеями и книжниками в Иерусалиме; святого Иоанна Евангелиста, который написал свое Евангелие против еретических эбионитов и Керинфа, а Откровение (гл. 2:6, 15) — против лжецеркви николаитов и других.


Hold fast the form of sound
words, which thou hast heard of me, in faith and love which is in
Christ Jesus. That good thing which was committed unto thee, keep by the Holy Ghost which
dwelleth in us.—2 Tim. 1:13, 14.


2. Так же и святой Павел энергично защищал учение об оправдании верой (Рим. 3:20 и сл.), о добрых делах (2 Кор. 9:8 и сл.), о воскресении мертвых (1 Кор. 15:1 и сл.), о христианской свободе (1 Кор. 9; 10 — Гал. 5:1 и сл.) и т. д. против некоторых лжеапостолов, которые проникли в Церковь. У нас есть, далее, пример святых епископов и отцов первоначальной церкви, которые, следуя примеру, данному им апостолами, решительно противостояли в своих публичных полемических сочинениях языческим суевериям и ересям того времени. Более того, для той же цели христианскими императорами созывались Вселенские соборы, которые осуждали главных еретиков, терзавших церковь в то время, таких как ариане, македониане, несториане и евтихиане; не говоря уже о примере Мартина Лютера, чьими полемическими книгами и сочинениями папство и другие секты были успешно атакованы в эти последние дни.


3. Остается, следовательно, чтобы проповедь, писательство и диспуты против еретиков продолжались для сохранения чистоты учения и истинной религии. По этой причине апостол также хочет, чтобы «епископ был силен и наставлять в здравом учении, и противящихся обличать» (Тит. 1:9). Хотя само по себе это законно и похвально, однако из-за злоупотребления этим случилось так, что споры и разногласия в наши дни возросли до такой степени, что христианская жизнь, истинное покаяние, любовь и благочестие как бы забыты; как будто сущность и содержание христианской религии состоят в спорах и написании книг о разногласиях, а не в той нелицемерной святости жизни и чистоте нравов, которых требует Евангелие.

4. Ибо посмотрите на примеры святых пророков и апостолов, а также самого Сына Божьего. Они не просто спорили против лжепророков и лжеапостолов и поддерживаемых ими суеверий, но также с великим рвением и энергией призывали к истинному покаянию и святой жизни. Их проповеди сопровождались силой и энергией; и они показывали, что из-за нечестия и нераскаянности истинная религия и поклонение разрушались, Церковь опустошалась, а царства и страны посещались чумой, войной и голодом. И все это произошло в точности так, как они говорили. К этому относится то заявление пророка, где он возвещает иудеям, «что так как виноградник Господа не принес винограда, а принес дикие ягоды, Господь постановил опустошить его» (Ис. 5:4, 6). Отсюда видно, что нечестие — это причина, по которой Бог отнимает у нас Свое Слово. И не говорит ли Господь о том же самом в словах, записанных святым Иоанном? «Ходите, пока есть свет, чтобы не объяла вас тьма» (Иоан. 12:35). Но что значит ходить во свете, как не подражать Христу в Его жизни и иметь те же мысли, какие были в Нем? И что подразумевает Господь под «тьмой, которая объяла нас», как не потерю Евангелия и чистоты христианского учения? Все это может в полной мере убедить нас, что без покаяния и святости жизни ни одна душа не может быть просвещена спасительным светом Евангелия. Ибо Святой Дух, который есть истинный просветитель сердец, бежит от нечестивых и избирает только святые души, чтобы сделать их друзьями Божьими. И если начало мудрости — страх Божий (Пс. 110:10), кто может сомневаться, что нечестие и плотская беспечность — это начало глупости, невежества и слепоты?

5. Истинное познание Христа и исповедание Его учения состоят не только в словах, но и в делах и святой жизни, как говорит святой Павел: «Они говорят, что знают Бога, а делами отрекаются, будучи гнусны и непокорны и неспособны ни к какому доброму делу» (Тит. 1:16). И снова: «Имеющие вид благочестия, силы же его отрекшиеся» (2 Тим. 3:5). Этим нас учат, что Христос и Его Евангелие отвергаются нечестивой жизнью так же, как и словами; и что не имеет истинного познания Христа тот, кто не претворяет его в практику. Человек, который никогда не вкусил в своем сердце смирения, кротости, терпения и любви Христа, не может знать самого Христа; и, следовательно, во время скорби не может свободно исповедовать Его. Всякий, кто исповедует учение Христа, но отвергает Его в своей жизни, исповедует Его лишь отчасти; и всякий, кто проповедует учение Христа без Его жизни, проповедует Христа лишь отчасти. Мир изобилует книгами о разногласиях, написанными в защиту учения, но очень мало живых книг существует о христианской жизни. Но что есть учение без жизни, как не дерево без плодов? Или как может следовать учению Христа тот, кто отказывается следовать за Ним в Его жизни? Ибо сущность и содержание учения Иисуса Христа — это «любовь от чистого сердца и доброй совести и нелицемерной веры» (1 Тим. 1:5). Но мы живем в век, когда существует такое огромное количество спорщиков и рассуждающих в вопросах учения, что можно подумать, будто у них нет ничего на сердце, кроме содействия религии и благочестию: тогда как при более близком рассмотрении они оказываются внутренне полными злобы и гордыни, зависти и алчности. По этой причине апостол соединил веру и любовь, когда повелевает нам «держаться образца здравого учения» (2 Тим. 1:13). Жизнь и учение, как он намеревается показать, должны идти рука об руку и никогда не быть разделены в великом деле спасения.

6. Хотя мы ни в малейшей степени не утверждаем, что собственными усилиями и благочестием достигается вечная жизнь (ибо «силою Божиею через веру соблюдаемся ко спасению», 1 Пет. 1:5), тем не менее несомненно, что нечестивой жизнью Дух Божий со всеми Его дарами изгоняется; среди которых вера, знание, разумение и мудрость — не последние. Поэтому снова следует, что без святой жизни чистота учения не может быть сохранена; и что нечестивые, которые не хотят следовать за Христом в Его жизни, не могут быть просвещены истинным светом Евангелия. Напротив, те, кто ходит во свете, то есть кто упорствует в благословенных стопах Христа, просвещаются истинным светом (Иоан. 1:9), который есть Христос, и тем самым сохраняются от опасности заблуждений и ошибок. В этом смысле тот святой и просвещенный писатель, Таулер, сказал: «Как только человек посвящает и предает себя Богу и отрекается от своей собственной воли и плоти, тогда немедленно добрый Дух Божий начинает просвещать его и наделять его твердым и здравым знанием; потому что этот человек истинно хранит в своем сердце истинную духовную субботу и покоится от всех греховных похотей и от своей собственной воли и дел». Это изречение следует понимать о состоянии после обращения и о ежедневном просвещении и возрастании в божественных дарах и благодати.

7. Не без причины поэтому Господь говорит: «Я есмь путь и истина и жизнь» (Иоан. 14:6). Он называет Себя путем, как показывающий путь к нам. И как Он показал его? Поистине, не только в Своем учении, но также в Своей святейшей жизни. Эта жизнь нашего благословенного Искупителя состояла в истинной и нелицемерной преданности Богу, ведя нас путем к истине и к жизни, как сущность всей нашей религии и краткое изложение всех заповедей Божьих. Эта книга жизни содержит в себе много великих и трудных уроков, на изучение которых было бы достаточно потратить все наше время. Здесь внушается упражнение в истинном покаянии и той живой практической вере, которая сопутствует ему; здесь следует изучать практику любви, надежды, кротости, терпения и смирения; здесь объясняется долг молитвы и страха Божьего: все это, взятое вместе, составляет всю жизнь Христа, поставленную нам как образец для подражания. Это те «тесные врата» и тот «узкий путь», которые немногие могут найти (Матф. 7:14). Это книга жизни, которую читают немногие, хотя в ней заключено все, что христианин должен знать и практиковать; так что нам не понадобится никакой другой книги для нашего вечного спасения. Вот причина, почему также Священное Писание содержится в немногих книгах, чтобы было видно, что христианство состоит не в множестве томов, а в живой вере и серьезном подражании Христу. Ибо мудрец говорит: «Составлять много книг — конца не будет, и много чтения — утомительно для тела». Посему выслушаем сущность всего: «Бойся Бога и соблюдай заповеди Его» (Еккл. 12:12, 13).

8. В притче нам сказано, что дьявол, когда люди спят, приходит и сеет плевелы между пшеницей, и уходит (Матф. 13:25). Это учит нас, что когда люди откладывают дела покаяния и предаются сну греха, плотской беспечности, любви к миру и временным заботам и делам, тогда дьявол постепенно рассеивает свои семена ложного учения на поле гордыни (Быт. 3:5): откуда возникают различные секты, расколы и ереси. Ибо грехом гордыни и ангелы, и люди потеряли истинный свет, которым были наделены вначале. Гордыня — это первоначальный источник всех заблуждений и ошибок, которые были так несчастно привнесены в мир. Если бы сатана и Адам, первый человек, пребывали в состоянии смирения, как это делал Христос, когда Он общался среди людей, то никогда никакая ошибка или искушение не вторглись бы в этот мир. Но теперь не осталось иного средства для нашего восстановления, кроме того, которому учит святой Павел: «Встань, спящий, и воскресни из мертвых, и осветит тебя Христос» (Еф. 5:14), убеждая нас тем самым, что никто не может быть божественно просвещен, кто не стряхнул свою греховную летаргию, то есть свою плотскую беспечность, нечестие и безбожие. То же самое засвидетельствовано святым Петром: «Покайтесь, и получите дар Святого Духа» (Деян. 2:38); и самим Господом в том изречении: «Мир не может принять Духа истины, потому что не видит Его и не знает Его» (Иоан. 14:17). И что есть мир, как не жизнь, прожитая без Бога?

9. Опять же, когда Господь говорит: «По плодам их узнаете их» (Матф. 7:20), не означает ли Он плоды доброй и святой жизни как надлежащие признаки, по которым можно различить истинных и ложных христиан? Обнаженное, пустое исповедание христианской веры не будет надежным основанием, на которое можно положиться. Любой ложный христианин может прикрыть себя «овечьей шкурой» словесного исповедания христианской веры, в то время как внутренне и в своем сердце он является кем угодно, только не истинным христианином. Однако, какими бы суетными и нечестивыми ни были жизни исповедников христианства, из этого не следует, что все учение также является ложным и испорченным, как некоторые пытаются внушить, тщетно осуждая наше учение из-за нечестия некоторых его исповедующих приверженцев. Если бы это было правдой, учение Христа и Его апостолов не избежало бы обвинения в ошибке и лжи, потому что даже в их дни многие нечестивые люди проникали в церковь и делали прекрасное исповедание христианской веры. Нечестивая жизнь не является достаточным доказательством ложности учения в целом, хотя она может дать нам представление об отдельном человеке, является ли он истинным или ложным христианином. Поистине, не может веровать правильно тот, кто ведет жизнь, противную природе и свойствам божественной веры. Такой человек не более верующий или христианин, чем мертвый труп — человек. Поэтому все, кто принадлежит к числу таких испорченных и бесплодных деревьев, годны лишь на то, чтобы быть срубленными и брошенными в огонь (Матф. 7:19).
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10. Чтобы лучше понять это, мы должны исследовать природу здравой и спасительной веры и особые свойства, которые сопутствуют ей. И прежде всего, истинная, спасительная вера действует любовью (Гал. 5:6). Верой человек становится «новой тварью» (Гал. 6:15); он тем самым рождается свыше и соединяется с Богом. Верой «Христос вселяется» и действует «в сердце его» (Еф. 3:17). Верой все царство Божье утверждается в душе, и божественный Дух «очищает и просвещает сердце» (Деян. 15:9). И поистине, Писание обильно излагает эти и подобные свойства, которые сопровождают истинную веру. Так апостол говорит: «Соединяющийся с Господом (верой) есть один дух с Господом» (1 Кор. 6:17). И что значит быть одним духом со Христом, как не иметь те же мысли, то же сердце и волю, которые есть в Нем? И это единство духа должно предполагать ту новую, святую и небесную жизнь Христа, которая должна быть возрождена внутри нас. В том же смысле сказано: «Если кто во Христе, тот новая тварь» (2 Кор. 5:17); где быть во Христе — значит не только веровать в Него, но также жить в Нем. Опять же: «И обручу тебя Мне навек... и обручу тебя Мне в верности» (Ос. 2:19, 20). Это изречение не может означать ничего иного, как то, что человек верой полностью и духовно соединен со Христом: так что где есть вера, там есть Христос; где есть Христос, там святая жизнь пребывает в человеке; где есть жизнь Христа, там также есть Его любовь; и где есть любовь, там есть Сам Бог, который «есть любовь» (1 Иоан. 4:8), и там также есть Святой Дух. И в этом божественном порядке все эти небесные действия сочетаются; точно так же, как глава едина с членами, и как причина связана со следствием. И эту связь веры и жизни святой Петр замечательно подчеркивает, когда велит нам «приложить к вере вашей добродетель, к добродетели рассудительность, к рассудительности воздержание, к воздержанию терпение, к терпению благочестие, к благочестию братолюбие, к братолюбию любовь». «Если это в вас есть и умножается, — говорит он, — то вы не останетесь без успеха и плода в познании Господа нашего Иисуса Христа. А в ком нет сего, тот слеп, закрыл глаза, забыл об очищении прежних грехов своих» (2 Пет. 1:5-9). Здесь апостол очевидно провозглашает, что в ком бы это соединение веры и жизни не было найдено, тот лишен всякого спасительного познания Христа и ходит во тьме. Ибо свойство истинной веры — изменять человека полностью, обновлять и оживлять его во Христе; так что отныне человек может жить и пребывать во Христе, а Христос снова может жить и пребывать в человеке.

Глава XL.







Различные правила для ведения святой жизни.

В этом апостольском изречении содержится краткое описание жизни христианина и главного занятия, которым он занят, а именно — занятия благочестием, или христианской набожностью, которая включает в себя весь ряд христианских добродетелей. Апостол использует два мотива, чтобы рекомендовать это небесное занятие и постоянную практику его. Во-первых, говорит он, «благочестие на все полезно». Благочестие приносит удивительную пользу, как только наши слова и действия находятся под его влиянием. Оно делает всю жизнь угодной Богу и полезной для нашего ближнего. Второй мотив заключается в том, что благочестие сопровождается благодатной наградой как в этой жизни, что видно из примеров Иосифа, Даниила и других, так и в той, которая придет; где мы будем пожинать без устали, при условии, что не ослабеем, пока живем здесь (Гал. 6:9). Для нашего лучшего ободрения в практике благочестия постараемся помнить следующие правила и соображения.


Exercise thyself unto godliness. For
godliness is profitable unto all things, having promise of the
life that now is, and of that which is to
come.—1 Tim. 4:7, 8.


I. Если ты даже не можешь жить в той степени святости, которой требует слово Божье и которой ты сам желаешь, все же ты никогда не должен переставать горячо желать ее; ибо такие святые воздыхания всегда угодны Богу. Бог не столько смотрит на внешнее действие человека, сколько на сердце, из которого исходит действие. Но в конце концов, никогда не забывай распинать свою плоть и никогда не позволяй ей господствовать над тобой.

II. Во всем, что ты думаешь и делаешь, будь осторожен, чтобы сохранить чистоту своего сердца. Поставь стражу над ним, чтобы ты не осквернился гордыми мыслями, словами или действиями; гневом или другими подобными делами плоти и дьявола. Грех открывает дверь дьяволу и закрывает сердце для Бога.

III. Учись постоянно поддерживать христианскую свободу своей души и не позволяй себе быть порабощенным или приведенным в рабство какой-либо неумеренной любовью к твари или к вещам этого мира, господином и хозяином которых ты должен быть. Подумай о ценности своей души, которая, безусловно, более благородной природы, чем этот нынешний погибающий мир. Почему ты должен унижать ее настолько, чтобы подчинять ее бренным, низким и легкомысленным вещам этой жизни?

IV. Остерегайся заботы и печали этого мира, потому что она производит смерть (2 Кор. 7:10). Как мирская печаль рождает смерть, так благочестивая печаль рождает жизнь и собирает вечное сокровище! Мирская печаль проистекает из алчности и зависти; из чрезмерной заботы; из неверия и нетерпения; и других временных источников. Благочестивая печаль проистекает из знания твоих грехов и тех вечных наказаний, которые следуют за ними. Эта печаль производит много спасительных последствий в кающейся душе и «производит неизменное покаяние ко спасению»; сопровождаясь духовной радостью и твердым миром или спокойствием ума. Никакая потеря временного характера не должна огорчать тебя так сильно, как воспоминание о твоих грехах, которыми ты оскорбил бесконечную благость Божью.

V. Если ты не можешь нести свой крест с радостью и бодростью, то прими его по крайней мере с терпением и смирением и спокойно покорись божественной воле и провидению. Ибо, поистине, воля Божья всегда добра; и она не намеревается ничем иным, как твоим благом и спасением. Что бы, следовательно, Богу ни было угодно назначить тебе в Своей мудрости, принимай это с благодарностью и будь радостным или печальным, бедным или богатым, высоким или низким, презренным или превосходным, как Он распорядится твоей долей. Пусть это изречение всегда будет в твоем уме: «Так угодно Богу, и поэтому это должно быть полезно и нужно также и мне. Его воля, а не моя, да будет». Пусть поэтому то, что угодно Богу, не будет неприятно тебе; но лучше радуйся, что все устроено согласно Его удовольствию и твоему спасению. Помни, что «праведен Господь во всех путях Своих и благ во всех делах Своих» (Пс. 144:17). Отсюда справедливо, чтобы воля Божья исполнялась, потому что она всегда добра и полезна; и чтобы твоя собственная воля была покорена и не исполнена, потому что она всегда зла и вредна.

VI. Всякий раз, когда Господь посещает твою душу небесной радостью, принимай ее с благодарностью и смирением. Но когда Ему угодно отнять утешительный свет Своего присутствия, тогда считай, что умерщвление плоти должно быть для тебя большей пользой, чем возвышенная радость в духе. Из-за чрезмерной духовной радости многие впадают в духовную гордыню. Но все, что вызывает умерщвление и печаль, гораздо полезнее в покорении плоти, чем то, что восхитительно и приятно природе. Господь лучше знает, кого вести приятным и согласным путем, а кого нужно провести через неприятный, каменистый и трудный путь. Всегда считай лучшим достичь конца своего пути тем путем, который божественная Мудрость избрала для тебя, как бы он ни отличался от твоего собственного выбора или от помыслов твоего собственного сердца. Помни, что «печаль лучше смеха» и что «при печали лица сердце делается лучше». И если ты хочешь быть мудрым, доверься опыту мудреца, который говорит тебе далее, что «сердце мудрых — в доме плача, а сердце глупых — в доме веселья» (Еккл. 7:3, 4).

VII. Принеси в жертву Богу все, что ты имеешь и предпринимаешь. Если ты не можешь принести жертвы высокого и возвышенного благочестия, молитвы, благодарения и других подобных актов религии, принеси по крайней мере то, что имеешь, с доброй волей и горячим желанием. Желай, по крайней мере, чтобы это оказалось угодным Господу; ибо иметь такое желание или быть готовым иметь его — это не презренная жертва, но очень приятная доброте Божьей. В той мере, в какой ты желаешь предложить свою преданность, свою молитву и хвалу, в той мере Бог принимает их. Он не требует от твоих рук большего, чем Он Сам совершает в тебе Своей благодатью: и ты не можешь вернуть Ему больше, чем Он сначала даровал тебе. Тем временем умоляй Господа Иисуса, чтобы Он милостиво соизволил восполнить то, что в тебе несовершенно, Своим собственным более совершенным приношением и жертвой: потому что Он, и только Он, есть совершенство нашего несовершенного поклонения и служения. Скажи поэтому с верой: «О мой Бог и мой Отец, я молю Тебя, пусть моя преданность, моя молитва и благодарение, вместе со всеми актами моей веры и поклонения, будут милостиво приняты Тобой в Твоем возлюбленном Сыне, Иисусе Христе. Оцени их не по тому, что они есть сами по себе, а по тому, чем они сделаны благодаря заслуге вседостаточной жертвы, принесенной Твоим Сыном. О, посмотри на нее и на все, что Он совершил для меня во плоти; и как Его совершеннейшие дела должны быть угодны Тебе, так пусть и мои будут угодны Тебе ради Него. Он, о мой Бог, обильно восполнит все, что во мне несовершенно». Этим средством наша преданность, наша молитва и благодарение, какими бы несовершенными, слабыми и неясными они ни были сами по себе, приобретают определенный блеск, ценность и достоинство, происходящие от заслуги Христа, благодаря чему наши дела становятся угодными Господу. Как обнаженный и нечистый младенец неприятен каждому, кто видит его, но становится милым и прекрасным, когда он тщательно вымыт и покрыт тонким полотном: точно так же все дела, которые ты совершаешь в своем естественном состоянии, осквернены грехом и не имеют значения перед Богом; но как только ты покрыт совершенством Христа (Ис. 61:10), твои дела угодны Богу. Как плод, который не ценен сам по себе, удивляет зрителя и вызывает любовь к нему, когда он подан в сосудах из драгоценного золота: так наши молитвы и акты преданности, хотя и не имеют значения сами по себе, возвеличиваются в Иисусе Христе, в Котором, как в Возлюбленном, мы приняты Богом (Еф. 1:6).
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VIII. Если твои грехи и многочисленные слабости (как и должно быть) делают тебя печальным, все же не позволяй им привести тебя к отчаянию. Если их много числом, помни, что у Христа еще больше милости и «у Него великое избавление» (Пс. 129:7). Если твои несовершенства сколь угодно велики, помни, что заслуги Христа еще больше, и скажи вместе с царственным кающимся: «Помилуй меня, Боже, по великой милости Твоей!» (Пс. 50:3). И когда по благодати Божьей ты истинно каешься и взираешь на Христа Иисуса, ту великую жертву за грех, тогда Сам Бог раскаивается в том зле, которое должно было быть наложено на тебя; и отпущение и прощение грехов мгновенно следуют за такой доброй и спасительной печалью (Иез. 18:23; 33:11). Как прокаженный, при обращении к Христу, был немедленно избавлен от своего зла, так и кающийся грешник. Не успел он сказать: «Господи! если хочешь, можешь меня очистить», как Христос свободно ответил: «Хочу, очистись» (Матф. 8:2, 3). Так и милосердный Бог, внутренне и в духе, делает тебя чистым, утешает тебя и говорит: «Дерзай, чадо! прощаются тебе грехи твои» (Матф. 9:2). Эта чудесная милость Господа в очищении и отпущении твоих грехов, как она сильно представлена примером того прокаженного, так она ни в коем случае не должна давать тебе повод грешить больше; но любить Бога больше и говорить: «Благослови, душа моя, Господа, и вся внутренность моя — святое имя Его!» (Пс. 102:1).

IX. Пусть обиды, упреки и поношения не провоцируют тебя в любое время на гнев, негодование или месть; но лучше принимай их как испытания твоего сердца и внутреннего состояния твоей души. Этим Бог намеревается испытать тебя, чтобы проявилось, что скрыто внутри тебя, и что управляет твоим умом — кротость и смирение или гнев и гордыня. Ибо то, что лежит скрытым в человеке, возбуждается и становится явным через упреки и провокации. Если, следовательно, твое сердце наделено кротостью и смирением, ты легко перенесешь презрение и обиды; более того, ты примешь их как отцовские наказания, предназначенные для блага твоей души. Более того, ты должен помнить, что презрение и упреки — это часть наказаний, которые посылает Всемогущий, и ты должен терпеливо переносить все, что Господу будет угодно назначить тебе. «Итак выйдем к Нему за стан, нося Его поругание», — говорит апостол (Евр. 13:13). Посмотри, с каким смирением сердца Он переносил оскорбления нечестивого мира! И не должны ли мы подчиняться тому же с кротостью и непоколебимым спокойствием ума? Не говори тогда: «Должен ли я терпеть эти вещи от такого презренного человека, как этот?», но лучше покорись, в соображении того терпеливого и кроткого духа, который был во Христе и проявлялся во всей Его жизни и поведении. Наконец, подумай о доброте Божьей к тем, кто страдает ради Него. Так верен Он и так добр к тем, кто несет какое-либо бесчестие ради Него, что Он дарует им большие знаки чести и благоволения. Так Давид, когда Семей изливал свою злобу на него, принял это за залог того, что Бог дарует ему знак великой чести; и это соответственно произошло. «Может быть, — говорит он, — Господь посмотрит на мое уничижение, и воздаст мне Господь благостью за проклятие его в сей день», и превратит его проклятие в благословение (2 Цар. 16:12). Не беспокойся поэтому вовсе о дурной молве, которую нечестивые люди могут поднять против тебя; но лучше радуйся, так как Дух славы почивает на тех, кто поносим за имя Христа (1 Пет. 4:14).

X. Учись побеждать и умиротворять своих врагов, одаряя их знаками любви и доброты. Никто никогда не будет примирен гневом, или местью, или воздаянием злом за зло, ибо победа состоит в добродетели, а не в пороке. И как один дьявол не изгоняет другого, так нельзя ожидать, что одно зло будет побеждено другим; или что вражда против тебя будет погашена оскорблениями и провокациями, предложенными тобой. Человек, который полон ран и синяков, вряд ли будет исцелен добавлением новых ударов; и если он настолько безумен, что бьет и режет себя, его нужно пожалеть и относиться к нему с большей добротой и снисходительностью. Точно так же, если человек полон духовного недуга и ненависти, с ним нужно обращаться с большей любовью и нежностью; если, возможно, такими мягкими средствами, как эти, он может быть смягчен до лучшего нрава. Подумай о методе, который Сам Бог использует для преодоления нашего естественного упрямства. Не побеждает ли Он нашу злобу Своей добротой, а наш гнев — Своей любовью? И не приглашает ли Он нас к покаянию многими нежными знаками любви и благости? (Рим. 2:4). Этот метод предписан святым Павлом: «Не будь побежден злом, — говорит он, — но побеждай зло добром» (Рим. 12:21). Это действительно победа.

XI. Когда ты замечаешь, что Бог украсил твоего ближнего дарами выше тебя, берегись завидовать ему по этой причине; но лучше радуйся и благодари Бога за это. Подумай, что так как все истинно верующие вместе составляют одно тело, то должно следовать, что красота каждого члена сообщается всему телу и каждому члену его. С другой стороны, когда ты замечаешь несчастье своего ближнего, оплакивай его, как если бы оно было твоим собственным; помня, что состояние всех людей одинаково подвержено злу, и что несчастье и скорбь — это удел человечества. Христос также дал тебе здесь пример. И, поистине, всякий, кто не сострадает и не сочувствует несчастью своего ближнего, пусть притворяется кем угодно, он не является живым членом тела Христова. Ибо не смотрел ли Христос на наше несчастье как на Свое собственное и, сострадая нашему плачевному состоянию, не избавил ли Он нас от всех наших несчастий? Эта взаимная любовь и сочувствие внушаются святым Павлом: «Носите бремена друг друга, — говорит он, — и таким образом исполните закон Христов» (Гал. 6:2).

XII. Что касается любви и ненависти по отношению к твоему ближнему, сделай следующее различие. Вполне уместно, чтобы ты ненавидел его пороки и преступления как самые дела дьявола; но тогда берегись ненавидеть личность, в то время как ты питаешь отвращение к его греху. Напротив, твой долг — оплакивать участь своего ближнего, который, будучи унесенным столь многими беспорядочными страстями, не наслаждается твердым покоем в своей душе. Представь его дело Богу и молись за него, как Христос делал за Своих врагов, когда Он был пригвожден к кресту (Лук. 23:34). Не ненавидь поэтому ни одного человека, но ненавидь только его пороки; ибо всякий, кто ненавидит человека и ищет его погибели, никак не может быть угоден Богу; так как сама природа Бога — быть добрым и желать, чтобы «все люди спаслись и достигли познания истины» (1 Тим. 2:4). Это была также цель, ради которой Христос принял нашу плоть на Себя. Он пришел в мир «не губить души человеческие, а спасать» (Лук. 9:56).

XIII. Считай всех людей бренными и несовершенными, но никого более бренным и несовершенным, чем ты сам; ибо перед Богом все люди стоят одинаково виновными, и нет никакой разницы. Мы все согрешили и тем самым были лишены образа Божьего и всей славы, которая сопутствовала ему (Рим. 3:23). Каким бы великим грешником ни был твой ближний, никогда не обольщайся, что ты лучше перед Богом. Помни это предостережение апостола: «Посему, кто думает, что он стоит, берегись, чтобы не упасть» (1 Кор. 10:12). Тот, кто делает себя самым низким из всех людей, находится на самом верном пути к тому, чтобы быть сохраненным благодатью Божьей ко спасению. И несомненно, что ты нуждаешься в благодати и милости Божьей не меньше, чем величайший из грешников. Где есть большая мера смирения, там есть и большая мера благодати. Поэтому святой Павел считал себя «первым из грешников» (1 Тим. 1:15); и именно в этом порядке он получил милость и имел столько долготерпения, дарованного ему. И в другом месте он объявляет, что будет хвалиться ничем, кроме «своих немощей, чтобы обитала в нем сила Христова» (2 Кор. 12:9).

XIV. Истинное просвещение всегда сопровождается презрением к вещам мира. Как дети мира имеют свое наследство здесь на земле; так дети Божьи имеют свое, отложенное выше на небесах. Сокровища, которые дети этого мира имеют главным образом на сердце, — это временные почести, погибающие богатства, земной блеск и слава. Но сокровища детей Божьих — это нищета и презрение, преследование и поношение, крест и смерть, беда и печаль. Так Моисей предпочел «поношение Христово большим для него богатством, нежели Египетские сокровища»; и страдание с народом Божьим, нежели греховное удовольствие (Евр. 11:25, 26).

XV. Помни, что именем христианина, написанным на небесах, подразумевается то твердое, практическое познание Христа, которое основано на вере и которым мы пересажены во Христа. Из этого познания проистекают все живые добродетели, которые Господь похвалит в великий день воздаяния (Матф. 25:34 и сл.). Он тогда также выведет на свет все те сокровища, которые мы отложили на небесах (1 Тим. 6:19), вместе со всеми такими делами, которые были совершены в Боге (Иоан. 3:21). Никогда не жил на земле святой, чтобы он не был особенно выдающимся в той или иной добродетели; и эта добродетель никогда не будет забыта (Пс. 111:6). Будь то вера, любовь, милосердие, терпение или любая другая добродетель, в практике которой он был так заметен, она составит то вечное имя, которое написано на небесах (Откр. 2:17; 3:12). Это будет знаком и характером святых и их вечным памятником перед Богом. Но об этом больше будет сказано во II книге.

Глава XLI.














Все христианство состоит в восстановлении образа Божьего в человеке и разрушении образа сатаны.

В истинном познании Христа, в котором заключено познание Его Личности, служений, благодеяний и небесных и вечных даров, состоит жизнь вечная (Иоан. 17:3). Это познание возжигается в наших сердцах Божественным Духом и есть новый свет, сияющий с возрастающей яркостью и переходящий от славы в славу. Оно подобно металлическому телу, которое от постоянной полировки становится с каждым днем все более блестящим; или подобно нежному младенцу, который от ежедневного снабжения пищей растет в силе и крепости. Как только праведность Христа через веру даруется возвращающемуся грешнику, он также реально рождается свыше, и образ Божий ежедневно обновляется внутри него. Его духовный рост, или обновление его ума, происходит, однако, последовательным образом, от одной степени к другой, ибо он еще не стал «мужем совершенным в Христе» (Еф. 4:13). Он некоторое время является ребенком; но постоянно питается Божественным Духом и ежедневно приводится к большему соответствию с Господом Иисусом Христом.


But we all, with open face beholding
as in a glass the glory of the Lord, are changed into the same
image from glory to glory, even as by the Spirit
of the Lord.—2 Cor. 3:18.


2. Ибо вся жизнь христианина на земле, по сути, есть не что иное, как непрерывное обновление образа Божьего в его душе: дабы он мог постоянно пребывать в новом рождении и ежедневно умерщвлять то, что является ветхим и тленным, пока тело греха не будет окончательно уничтожено. Рим. 6:4. Эта жизнь должна быть начата в этом мире, чтобы она могла быть усовершенствована в грядущем. Ибо в ком обновление этой божественной жизни не будет начато до его исхода из этого мира, в том оно никогда не совершится. Посему я счел полезным вкратце повторить, что здесь подразумевается под образом Божьим, который должен быть возрожден; и что под образом дьявола, который должен быть изглажен и уничтожен в душе человека: ибо в правильном познании этих двух состоит сущность всей нашей религии. Это главный пункт, на котором все держится и из которого многие другие статьи (такие как первородный грех, свободная воля, покаяние, обращение, вера, оправдание, молитва, возрождение, освящение и, наконец, послушание и вся практика религиозной жизни) черпают немалый свет. Об этом пойдет речь в следующих замечаниях.

3. Душа человека есть бессмертный дух, наделенный Богом превосходными способностями, такими как разум, воля, память и другие силы и чувства.

4. Смотри, чтобы ты обратил все это к своему Богу, дабы созерцать Его в них, как в зеркале; и, созерцая Его, иметь Его образ, постепенно формирующийся в твоей душе. В этом смысле апостол говорит о «славе Господней», которую мы созерцаем «открытым лицом», без покрывала и теней. 2 Кор. 3:18.

5. Как Бог есть истинно благое и святое Существо, так и сущность души, ее истинная природа и естество изначально были благими и святыми. И как в Боге нет ничего от зла, так и душа человека в начале была свободна от всякого рода зла. Как в Боге нет ничего, кроме того, что правильно, так и в душе поначалу не было ничего, кроме того, что также было правильно. Ибо Он есть скала, чье «дело совершенно»; даже «Бог верный, и нет неправды в Нем; Он праведен и истинен». Втор. 32:4; Пс. 91:16. Как Бог премудр, так и человеческая душа была полна божественного и духовного познания, небесной и вечной мудрости. И как божественная мудрость упорядочила все вещи числом, весом и мерой и знала силы всех тварей, как на небе, так и на земле, так и разум человека обладал тем же светом и знанием.

6. И как было с разумом, так было и с волей: ибо как одно было образом и отражением божественного разума, так и другое было образом божественной воли во всем. Она была свята, как свят был ее образец, и сообразна воле Божьей. Отсюда, каков Сам Бог, такова была и человеческая душа: праведная, любящая, милосердная, долготерпеливая, кроткая, нежная, истинная и чистая. Исх. 34:6; Пс. 102:8; Иоиль 2:13. Да, все страсти или чувства, все влечения и движения сердца, будучи сотворены в совершенном соответствии с движениями и чувствами божественного разума, приобщились к этому соответствию воли человека воле Божьей. Поэтому, как Бог есть любовь, так все чувства и движения человека в его первом состоянии дышали только чистой любовью. Как Бог, Отец, Сын и Святой Дух, суть одно в неизреченном и вечном союзе любви, так все чувства и желания человека горели совершеннейшей и пламенной любовью, и он всецело прилеплялся к Богу всеми силами и способностями, которые имел; «всем сердцем своим, и всею душею своею, и всеми силами своими» (Втор. 6:5); так что человек поистине любил Бога больше, чем самого себя, и предпочитал Бога и Его славу себе и своему собственному.

7. Но как образ Божий сиял в душе, так образ души, в свою очередь, сиял в теле и через него. Поэтому оно было святым, целомудренным и чистым во всем, не подверженным никакому нечистому движению или похоти. Оно было неоскверненным и без порока. Оно было во всех отношениях прекрасным, хорошо сложенным и изящным; обладало крепким здоровьем и таким устроением, которое было даже вне опасности болезни. Оно было таким, над которым сама смерть не имела власти, и оно было совершенно свободно от боли, вялости, страстей, скорби и старости, ныне обычных спутников и предвестников смертности человека. Одним словом, весь человек, как душой, так и телом, был чист, свят, праведен и во всех отношениях угоден Богу. Ибо для того, чтобы человек мог быть образом Божьим, необходимо было, чтобы его тело было святым и сообразным Богу, так же как и его душа. Соответственно, св. Павел увещевает и молится, чтобы тело, вместе с духом и душою, было сохранено во всей целости и в непорочности в пришествие Господа нашего. 1 Фес. 5:23. Ибо поскольку человек состоит из души и тела и осуществляет как телесные, так и духовные функции, существовала необходимость, чтобы инструмент, через который должна была действовать душа, был податливым и послушным, приспособленным к природе души и святым, как свята была душа; дабы святая и праведная душа могла завершить свою работу через тело без какого-либо препятствия или сопротивления. Поэтому, как душа горела чистой любовью к Богу, так и все силы тела проявляли и упражняли себя в любви к Богу и человеку. Как душа была всецело милосердной, так и тело со всей своей мощью и всеми своими способностями было побуждаемо к нежности и состраданию. Как целомудрие сияло из души, которая была всецело чистой, так и все тело, подобным образом, со всеми своими внутренними и внешними чувствами и силами, зримо являло совершеннейшую чистоту и целомудрие. В заключение, добродетели сияли в теле не менее славно, чем в самой душе; так что тело было святым инструментом души, во всем подходящим ей и действующим вместе с ней. И отсюда человек в состоянии невинности был способен любить Бога «всем сердцем своим, и всею душею своею, и всеми силами своими, и всем разумением своим, и ближнего своего, как самого себя»: что является самой сущностью как ветхого, так и нового закона, данного человеку. Втор. 6:5; Мф. 22:37, 39; Лк. 10:27. Отсюда, как часто Бог призывает сердце человека, мы должны понимать всего человека, как телом, так и душой, а также силы, способности и действия обоих. В этом смысле слово «сердце» часто употребляется в Писании; так что под ним подразумеваются все силы души, такие как разум, воля и память, вместе со всеми желаниями и чувствами, сопутствующими им. Так, когда Бог требует душу человека, Он под этим именем требует не часть, а всего человека. Он должен во всех своих силах быть сообразным Богу и обновленным во Христе Иисусе: и таким образом человек, совлекшись ветхой природы и обновившись духом ума своего, должен также ходить в обновленной жизни и в духе, которым он был рожден свыше. Гал. 5:16; Еф. 4:23.

8. Более того, существовала совершенная радость в Боге, которая сопровождала это совершенство святости, праведности и божественной любви в человеке. Этим все способности и источники, как души, так и тела, были мощнейшим образом затронуты: ибо где пребывает божественная святость, там должна присутствовать и божественная радость. Эти два связаны вечными узами и составляют самый образ Божий. Однако, как в этой жизни божественная праведность и святость в нас лишь несовершенны, так и мы, находясь здесь, вкушаем лишь начатки той радости, которая будет полностью открыта впоследствии. Однако, поскольку праведность Христа поистине начата в искренне верующих, из этого следует, что они также наслаждаются реальным началом и предвкушением божественной радости и утешения; как могут обильно засвидетельствовать те христиане, которые познали религию на опыте. Ин. 16:22; 2 Кор. 1:5; Флп. 4:4. Какой бы прогресс, следовательно, ни делал кто-либо в любви к Богу, будь то больше или меньше, столько же божественной радости он ощущает и в своей душе. И эта святая и божественная любовь, как она достигнет своего полного совершенства в следующей жизни, так и в тот день радость христианина (проистекающая из любви) также будет полной, как провозглашает Сам Господь. Ин. 15:11; 16:22. Ибо божественная любовь есть единственная истинная жизнь и единственная истинная радость: но где недостает этой любви к Богу, там нет ни радости, ни жизни; но сама смерть и вечная участь нечестивых людей и дьяволов. Откуда у отца радость? Не от любви ли к своим детям? Откуда у жениха радость? Не от любви ли к невесте? Ис. 61:10; 62:5. Но бесконечно сладостнее должна быть та радость, которая проистекает из любви нашего Творца! Он не только обнимает нас, как отец своих детей, но Он радуется о нас, как о Своей невесте; более того, нежнейшим образом целует нас «устами Своими» (Песн. 1:2), (то есть во Христе, который есть Его уста и Слово), и приходя к нам через Христа со Святым Духом, творит у нас обитель. Ин. 14:23. Берегись, однако, относительно этого образа Божьего, который состоит в сообразии с Богом, чтобы ты не подумал, будто человек был сотворен равным Богу в святости. Ни в коем случае. Ибо Бог бесконечен в Своей сущности, добродетелях и свойствах; Он непостижим и безграничен; так что ничто в мире не может сравниться с Ним. Поэтому о человеке, даже в его первом состоянии, нельзя было должным образом сказать, что он носит Бога в себе; будучи предназначенным лишь носить Его образ, как это уже было объяснено в первой главе этой книги.

9. То, что было сейчас сказано об образе Божьем, ясно, истинно и не подлежит никакому сомнению. Нельзя отрицать, что Бог сотворил человека, чтобы он был ярким зеркалом Его Самого: так что если бы человек пожелал познать природу Бога, он мог бы, заглянув в себя, созерцать там Бога, как в зеркале, и ясно видеть образ Божества внутри своей собственной груди.

10. Этот образ был жизнью и блаженством человека; но дьявол, взирая завистливыми глазами на этот образ Божий в человеке, приложил все свое искусство и хитрость, чтобы изгладить его, возбудив в человеке дух непослушания и вражды против Бога. Быт. 3:1 и сл. Это он соответственно совершил с тонкостью и поспешностью, каких никогда не видели с тех пор. Он не был невежественен в том, что если бы человек остался в том состоянии, он был бы господином: но если бы его можно было склонить к падению из него, то дьявол тем самым стал бы господином (или, скорее, тираном) падшего человека. Когда, следовательно, со всеми силами своей хитрости и злобы он не мог придумать ничего более вероятного для достижения своего замысла, чем то, посредством чего он сам потерял свое первое состояние или начальство, он начал соблазнительным образом внушать воображению женщины не что иное, как стремление к Божественному Величию. Что может казаться более божественным, или что есть более благородного, чего можно было бы пожелать, чем «быть как Бог»? Быт. 3:5. Этим хитроумно придуманным методом человек, будучи обманут, потерял божественный образ в одно мгновение; и образ сатаны, состоящий в стремлении к Божественному Величию, был запечатлен на нем.

11. Эта честолюбивая мысль, посредством которой человек отбросил всю свою зависимость от Бога, будучи таким образом порождена в уме; и эта надменная гордыня, однажды овладев воображением, привела непосредственно к отступничеству от Бога, непослушанию и нарушению заповеди относительно запретного древа. Вслед за этим образ Божий был погашен, Святой Дух отошел от человека, и вместо того, что было изглажено, был запечатлен образ сатаны. Отсюда теперь так много людей, столько рабов дьявола. Дьявол, таким образом достигнув своей цели в подчинении человека своей власти, жесточайшим образом тиранствовал над ним; точно так же, как великан может предполагаться поступающим с маленьким младенцем. Отсюда разум в человеке помрачен и ослеплен; воля, вследствие полного непослушания, отвращена от Бога; и все источники и силы сердца возбуждены против Бога в совершенной злобе. Одним словом, весь образ Божий лежит теперь убитым в человеке, и весь род человеческий, будучи движим сатанинской природой, имеет посеянное в нем семя, полное глубочайшей злобы. Отсюда люди стали потомством сатаны и его живым подобием, будучи отравлены всякого рода грехом и враждой против Бога. Так умер человек! Так умер он смертью вечной! Ибо как образ Божий есть жизнь и спасение человека, так уход этого образа есть смерть человека, даже смерть вечная, и его осуждение, которое также называется смертью «во грехах и преступлениях». Еф. 2:1; Кол. 2:13.

12. Лучше всего понимают эту смерть те, кто, будучи брошены в глубокие духовные искушения, ощутимо чувствуют ярость и тиранию дьявола над собой. Этим он мучает душу сверх того, что в обычной власти греха. Теперь, если Святой Дух не воссияет в душе под этим ужасным страданием и, пронзив ее каким-то лучом Своего света, не утешит ее, дьявол убивает человека этой смертью и терзает душу самой мукой ада. Отсюда вся естественная сила тела иссякает, крепость ослабевает, сердце иссыхает и трепещет, и самый мозг в костях истощается, так что в теле не остается здравия. Это состояние подробно описано в Псалмах 6 и 38. Само слово Божье для такого человека кажется мертвым и безжизненным: он не находит в нем никакого благочестия, никакого вкуса духовной жизни. Это духовная смерть, в которую впала душа: и пока душа остается таким образом духовно мертвой, вся человеческая святость, праведность, превосходство, мощь, сила, слава, честь, искусства и мудрость не могут принести никакой пользы. И, поистине, человек несомненно погиб бы в этом тяжком состоянии, если бы не был поддержан божественной благодатью: ибо ничто, кроме этого, не способно помочь ему.

13. Учись, поэтому, о человек, должным образом взирать на и правильно рассматривать отвратительную скверну первородного греха, как сточную канаву всякой мерзости. Ибо этим наследственная праведность Божья была потеряна, а наследственная неправедность дьявола пересажена в людей. Отсюда грешник был извергнут от Бога и обречен на вечную смерть: и это он должен несомненно претерпеть, если не получит прощения грехов ради Христа через веру.

14. Но чтобы представить состояние падшего человека, как в отношении души, так и тела, в столь ясном свете, в каком я только могу, я считаю полезным дать более полное описание его в этом месте; самым серьезным образом умоляя каждого, ради Бога и его собственного вечного спасения, обдумывать снова и снова и серьезно вращать в своем уме ту первородную испорченность, которая развратила нашу природу. Следствием этого будет то, что, как человек видит свое телесное лицо в зеркале и знает его, так он может также видеть в себе свою собственную нищету и первородный грех. Это будет ежедневно побуждать его оплакивать свое собственное бедственное состояние и воздыхать о Том, Кто один способен исцелить нас.

15. Ибо вся христианская жизнь есть, по сути, не что иное, как постоянная борьба с первородным грехом и непрерывное очищение от него с помощью Святого Духа и через истинное покаяние. Ибо в той мере, в какой кто-либо умерщвляет свою естественную склонность ко злу, в той степени он обновляется по образу Божьему, даже день за днем; и те, кто не умерщвлены внутренне Святым Духом, в лучшем случае не более чем лицемеры, как бы они ни выставляли напоказ внешнее исповедание христианской веры. Также они не могут ожидать входа в Царство Божье, поскольку они не обновлены в Его образ: ибо все, что не мертво для себя и не обновлено в образ Божий Его Духом, совершенно непригодно для этого славного состояния.

16. Из всего этого можно с очевидностью вывести абсолютную необходимость возрождения и ежедневного обновления нашего ума в образ Божий. Эта необходимость станет еще более полной, когда мы рассмотрим образ дьявола, как его описывает закон. Ибо как дьявол не только не любит Бога, но скорее ненавидит Его всем своим сердцем, так он заразил душу человека той же заразой и перелил в нее злобу против Бога; так что теперь человек по природе ни любит, ни почитает, ни верит, ни призывает, ни уповает на Бога; но, будучи наполнен враждой против Него, он бежит от Него и сторонится Его. Как дьявол движим слепой яростью и живет без Бога и Его воли, так и душа человека, будучи развращена им, ведет безбожную жизнь, не помня о Боге и Его воле. Эта внутренняя тьма ума сопровождается ужасающим разрушением божественного света и образа; и порождает тот отвратительный грех, в котором человек, предоставленный самому себе, говорит: «нет Бога». Пс. 13:1. И по причине этого ослепления сердца все человечество стало мерзостью пред Богом во всех своих путях.

17. Но несмотря на столь ужасную ночь отступничества, в разуме человека все еще остается искра естественного света, посредством которой он мог бы прийти к познанию того, что есть Бог (Рим. 1:20); как также и того, что этот Бог должен быть праведным, согласно тому, как учат все языческие философы: но что касается духовной жизни, которая по Богу и Его праведности, она была полностью погашена в человеке. Ибо совесть, которая есть закон Божий, написанный в сердце каждого человека, когда оно было впервые сотворено Им, учит каждого, что есть добро и право. Так, если вы посмотрите, например, на человека, который нецеломудрен, нет ни одного, кто бы так погряз в скверне плоти, чтобы он время от времени не думал про себя: «Конечно, есть Бог, и этот Бог чист и непорочен; и поэтому совсем не похож на меня». Он не может не размышлять далее: «Этот святой и чистый Бог должен гнушаться всякого рода скверны и нечистоты; и поэтому, если я хочу быть угодным Ему, я должен жить целомудренно и воздерживаться от всякой нечистоты». Но эта искра света вскоре гасится грязными похотями плоти, которые теснятся в уме; они подавляют все добрые впечатления, точно так же, как искра огня поглощается потоком воды. Похоть плоти удерживается внутри сердца, и убеждение, которое начало обличать ее, вскоре подавляется.

18. Из этого ясно видно, что духовная жизнь, состоящая в святой любви и истине, в плотском или естественном человеке совершенно упразднена. И таким образом, более мудрые из язычников, как бы они иногда ни могли светом природы утверждать как бытие Бога, так и Его провидение над человеческими делами, вскоре были унесены тьмой своих собственных сердец и снова поставили под сомнение то провидение, которое они прежде утверждали: так что очень мало можно извлечь из того, что они говорят по этому поводу. Их книги достаточно это провозглашают. Из этой наследственной слепоты сердца и этой естественной врожденной тьмы проистекают неверие и сомнения. И поскольку все люди по природе находятся в этом выродившемся состоянии, они являются мерзостью в очах Божьих; поскольку в них нет веры, ни какого-либо сыновнего упования на отеческую благость Божью. Для этой духовной жизни и для различных действий, которые проистекают из нее, естественный человек является совершенно чуждым; следовательно, он не призывает Бога, но уповает на свою собственную мудрость, силу и мощь. Это величайшее ослепление и тьма ума, какие только возможны.


19. Из этой слепоты сердца далее возникают как презрение к Богу, так и состояние плотской безопасности. Как дьявол не смиряет себя пред Богом, но ожесточен в гордыне, так он заразил душу человека тем же пороком и отравил ее презрением к Богу, безопасностью и самонадеянностью. Отсюда он, подобно своему отцу дьяволу (Ин. 8:44), не будет смирять себя пред Богом; но он дерзок и нагл, высокомерен и своеволен, и хотел бы делать все по своей собственной воле, без малейшего страха Господня, чтобы удерживать его в благоговении. Как дьявол полагается на свою собственную силу и мудрость и тем самым полностью управляет собой, так падший человек, будучи заражен заразой сатаны, действует в соответствии с ним; и всегда будет своим собственным советником и господином. Более того, как дьявол ищет своей собственной чести, так и естественный человек, который носит его образ. Он в погоне за самочестием, без всякого уважения к своему Творцу, чью честь он был предназначен продвигать. Как дьявол богохульствует на имя Божье и неблагодарен своему Творцу, так обстоит дело и с человеком, преображенным в его образ. Как дьявол немилосерден, гневлив и мстителен, так и душа человека, которую он заквасил той же закваской злобы. Как дьявол любит господствовать над людьми и услаждать себя тщеславием, так человек, оскверненный той же тиранической амбицией, высокомерно возносит себя над другими. Он смеется над своим ближним и избегает его общества, как если бы он был никчемным, жалким человеком и слишком великим грешником, чтобы с ним общаться. Но, о человек! ты должен снова и снова обдумывать, что в этих и всех других случаях метод Бога заключается не в том, чтобы обвинять или упрекать внешние члены человека, но только сердце. Сердце — убийца и лжец, а не рука и не рот. Именно душа виновна; и поэтому она повсюду обличается в Писании. Так, когда Бог повелевает людям призывать Его в день скорби (Пс. 49:15), Он дает это повеление душе, а не устам. И точно так же обстоит дело в каждом другом случае. Всякий, кто не соблюдает это необходимое правило при чтении Писаний, поистине слеп. Он никогда не может иметь правильного понимания первородного греха, покаяния или возрождения: более того, он не может достичь здравого познания ни одной статьи христианской религии.

20. Мы ежедневно имеем перед глазами крайнее нечестие людей, их ужасную гордыню, дикую ненависть, варварскую завистливость и другие нечестивые качества, которыми они терзают друг друга, подобно диким зверям. Многие доходят до такой степени злобы, что не заботятся о своих собственных жизнях, лишь бы они могли повредить или уничтожить другого. Их ближний должен подчиниться их удовольствию или ожидать, что для его погибели будет расставлена сеть. Таким образом, как сам дьявол есть «человекоубийца от начала» (Ин. 8:44); так он возбуждает душу человека жаждать крови других. Ибо все эти бесчеловечные качества сердца, эта зависть и гнев, эта горечь ума, эта злоба и ненависть, что они такое, как не семя дьявола, посеянное в человеке, и его явный образ, выгравированный на душе? Увы! как дьявол изобразил себя в человеке!

21. Бог вложил в человека супружескую привязанность, которая была чистой и почетной; чтобы оттуда дети могли быть рождены по божественному образу. И не могло быть любви более святой и небесной, чем та, посредством которой человек в своем блаженном состоянии распространял бы образ Божий и человечество в одно и то же время. Все было бы во славу его Творца и во спасение человека. Более того, если бы человек в состоянии невинности мог породить огромное множество детей и таким образом распространить честь и образ Божий; ничто, конечно, не могло бы быть более приятным Ему, чем это; ничто более восхитительным, более полным святой радости и удовлетворения. Ибо эти действия тогда проистекали бы из чистой любви к Богу и к людям, как столь многие образы Высшего Блага. Как Бог нашел в сотворении человека святое удовольствие и радовался ему, как Своему образу; так и человек, подобным образом, ощущал бы чистейшую и изысканнейшую радость в деторождении себе подобных, ибо это было бы распространением образа Божьего. Но, увы! сатана осквернил это чистое пламя супружеской любви всякой нечистотой. Мужчины и женщины, движимые слепым порывом похоти, рождали детей по своему подобию, а не по Божьему. Быт. 5:3. Как попирается и оскверняется святой союз брака! Как всецело осквернен он пятнами плоти, и какое множество пороков и нечистот теперь укрывается под священным именем брака!

22. Как Бог праведен, так дьявол неправеден. Дьявол поэтому есть вор, грабитель; и, будучи таковым в себе, он внушил душе человека ту же неправедную склонность, ту же хищную природу. Дьявол есть клеветник (Откр. 12:10), лживый рассуждатель (2 Кор. 11:3) и коварный доносчик (Иов 1:9, 10), а также насмешливый хулитель Бога и человека. Иов 2:3, 4, 5. Он искажает как слова, так и действия и извращает их в неверном смысле. Об этом искусном ухищрении он дал поразительный пример, когда обманул наших прародителей своей хитростью и тонкостью. Быт. 3:5-7. Таким образом, душа человека, развращенная сатаной, получила от него, как по наследству, извращенную и лживую природу. Ин. 8:44. Этот яд, внесенный в душу, настолько ужасен и настолько многообразен, что совершенно невозможно подробно объявить тонкие ухищрения и различные виды дьявольского искусства и хитрости, которые проистекают из него. Еф. 6:11. Прочитай Псалом 5:10, Римлянам 3:13 и Иакова 3:5, 6; и ты найдешь описанным там в самых живых выражениях тот мир нечестия, который лживым языком извлекается из дьявольского яда, скрывающегося внутри, и который оттуда распространяется по всему человеку. Ибо Бог не винит язык или руки одни, но в Своем законе возлагает вину на всего человека, да, на сердце, как на главную причину всех совершенных зол. См. Заповеди в Исходе 20:16, 17. Это должно быть особенно отмечено во всем курсе религиозной жизни.


23. И это есть тот образ дьявола, который теперь, вместо образа Божьего, так глубоко выгравирован на душе. Тем самым человек побуждается находить удовольствие в грехе и в клевете на другого, даже как имя дьявола подразумевает. Откр. 12:10. Сколько, увы! есть таких, которые считают себя очень хорошими христианами, и все же не постесняются оклеветать своего ближнего при любом представляющемся случае; и после того, как они излили свой яд против него, будут аплодировать себе за то, что они сделали. Такой человек скажет: «Это как раз то, чего я искал долгое время; я теперь освобожден от великого бремени; я, кажется, снова жив, так как я так тонко обошелся с таким-то». Ах! бедный человек, тебя нужно пожалеть! Как велика твоя слепота, что ты не различаешь, кто это превратил тебя в такого дьявола и клеветника; и чей образ ты носишь на себе! Не видишь ли ты, что это самая природа дьявола, несчастное семя сатаны? Не различаешь ли ты, что это его истинный нрав, который он вложил в душу человека, чтобы он мог там проявлять себя во всех видах пороков, но более всего в гордыне, алчности, похоти и клевете; точно так же, как ежедневный опыт обильно свидетельствует? Увы, это ли твой ум, и хитрость, и мудрость?

24. Взгляни, о человек! на гнусную, ужасную, глубокую испорченность первородного греха! О, как она скверна, как непостижима! Обдумай это снова и снова; и, нисходя в самого себя, учись там познавать образ и природу сатаны, которые, подобно гангрене, распространились по всей твоей душе, вместе со всеми опасными симптомами, которые сопровождают их. И учись, как твоя душа стала отсюда мерзостью пред Богом и опустошена столь ужасным образом, что ни одно творение не способно досконально исследовать злобу сердца человеческого. Также и ты сам не способен достаточно исследовать ее или объяснить словами тот отвратительный яд, который подобен гнили в твоих сокровенных частях. Посему я серьезно прошу и умоляю каждого, чтобы он обдумывал с самим собой и серьезно размышлял о тех вещах, которые были сказаны относительно испорченности и развращенности сердца человека; точно так же, как если бы они были внушены тысячу и тысячу раз, снова и снова. Ибо столь велика эта вирулентность, столь злокачественна и пагубна, что ставит ее вне власти любого творения, будь то ангел или человек, когда-либо искоренить ее или очистить или освободить нашу природу от нее. Все силы людей не достигают столь великого исполнения. Ибо как мог бы кто-либо быть способен совершить свое спасение своими собственными естественными силами, поскольку они все без исключения совершенно развращены и мертвы для духовных вещей? Человек, следовательно, должен быть вечно несчастным и вечно потерянным в этой испорченности, если не придет к нему на помощь Тот, Кто способен помочь и применить исцеляющее лекарство к столь ужасной болезни. Это должен быть Господь над грехом и смертью, способный покорить столь упорное зло и Своей божественной силой обновить, преобразить и очистить снова оскверненную природу человека. Все это есть убедительное доказательство того, что оправдание не может быть делом человека, но есть дело только Божье; и также того, что возрождение, или рождение свыше Духом, является непреложно необходимым для восстановления падшей природы. Ибо в соответствии с внутренним принципом испорченности теперь существует своего рода необходимость, чтобы душа жила извращенной и нечестивой жизнью. Человек теперь не колеблется открыто нарушать все заповеди Божьи; и это есть вражда против Бога. Разум и воля теперь настолько мертвы и настолько порабощены грехом, что согласно их естественному направлению они неспособны к какой-либо любви, страху или почтению к Богу. Они не могут призывать Его, почитать Его, славить или поклоняться Ему; они не могут возложить ни малейшего упования на Него или обратиться к Нему. Многие из язычников, действительно, были прославлены своими добрыми и добродетельными делами и снискали немалый кредит своей моралью. Но совершенно невозможно для природы изменить сердце, обратить его к Богу и очистить его от тех греховных чувств, которые скрываются внутри. Эта работа должна быть совершена только божественной силой. Ибо несмотря на все это блестящее проявление морали, которое некоторые делают, все еще остается внутренний корень древа зла, чьи волокна держатся так крепко в душе, что никакая человеческая сила никогда не может уничтожить их. Максимум, что человек может сделать в столь печальном случае, это предотвратить прорыв огня в пламя, так чтобы поглотить все, что подходит близко к нему; но несмотря на эту влагу, которая брошена на него, злой огонь все еще держится внутри и тайно горит так же сильно, как всегда.

25. Если бы человеческая жизнь и управление гражданскими и социальными делами не находились под некоторым контролем, весь род человеческий был бы уничтожен в одно мгновение и вырван с лица земли. Но хотя дьявол осуществлял чрезвычайно великую жестокость над человеком, Бог не допустил его вырвать все естественные силы и чувства из души человека или погасить искру свободной воли, которая остается в душе. Все еще остаются закон природы и естественная любовь, существующая между мужем и женой, родителями и детьми. Без этого было бы невозможно человечеству долго существовать на земле. Ибо тот, кто повинуется необузданным похотям и желаниям своей развращенной природы, должен рассматриваться как самая погибель всякого общества. Он полностью разрушает, насколько это в его силах, всю торговлю и сделки между людьми. Это, следовательно, есть действие как Божьей милости, так и мудрости, что Он сохранил в падшем человеке это маленькое пламя естественной любви: замысел которого заключается в том, что через чувство этой любви мы могли бы знать в некоторой степени превосходство той духовной и божественной любви, которую мы потеряли из-за падения человека; и что от чувствования одного мы могли бы быть приведены к размышлению о ценности другого и к воздыханию о восстановлении того же. Но что касается духовных вопросов и таких вещей, которые более непосредственно касаются счастья души и Царства Божьего, ничто не может быть более истинным, чем то изречение апостола: «Душевный человек не принимает того, что от Духа Божия, потому что он почитает это безумием; и не может разуметь, потому что о сем надобно судить духовно». 1 Кор. 2:14. То есть человек в своем естественном состоянии не имеет даже одной искры духовного и божественного света; но совершенно слеп в вещах, которые относятся к небесной жизни и которые составляют образ Божий в новом творении. Человек, тем не менее, был сотворен для этой единственной цели, чтобы посредством этого духовного света он мог, внутренним оком души, созерцать милостивое присутствие Бога и Его искреннюю любовь к нему; и, постоянно ходя с Господом и пред Ним, абсолютно зависеть от Него и подчиняться тому, чтобы быть управляемым Его волей и удовольствием.

26. Естественный человек, не имея даже одной искры, оставшейся от этого духовного света, не может не быть так, что все люди должны пребывать в своей естественной слепоте, если они не будут просвещены Самим Богом. Это та наследственная духовная слепота, которая совершенно делает нас неспособными к познанию таких забот, которые относятся к Царству Божьему. Но если случится, как слишком часто бывает, что человек, помимо этого, потакает злым делам, тогда за этой духовной слепотой следует еще другая, даже естественная слепота, которая производит печальные последствия в падшей душе. Ибо из-за столь преобладающего нечестия тот слабый мерцающий свет, который все еще искрится в человеке и который рассуждал бы его к внешней честности жизни, в конце концов полностью гасится; и душа поражается полным ослеплением и тьмой сердца и должна вечно продолжать так, если Христос не просветит ее.

27. Что ты тогда, о человек, если Христос Своим Духом не возродит тебя, не сделает тебя новым творением и не преобразит тебя в образ Божий? Это новое творение, необходимое, как оно есть, однако, только начато в этой жизни и должно бороться под тяжестью многих немощей. Если ты только заглянешь в себя, даже после того, как ты стал новым творением через Святого Духа, станет ясно видно, что образ Божий лишь слегка очерчен и, как бы, намечен в тебе. Не видишь ли ты, что вера, надежда, любовь и страх Господень все еще слабы и едва способны продвинуться дальше первых начал христианской жизни? Не видишь ли ты, как тонко твое смирение и как глубоко грех недоверия, гордыни и нетерпения укоренен в твоей груди? Не находишь ли ты свою преданность слабой и вялой; и свою любовь к ближнему сравнительно холодной? Как нежна искра чистого целомудрия, остающаяся в сердце; и как огромный огонь плотского желания горит внутри! Как слабо одно, как насильственно другое! Как велики все еще твоя самолюбовь, самочестие и интерес, грехи, которые скрываются внутри и не всегда внешне проявляются! И как свиреп поток злой похоти, который вливается в тебя и нарушает твой внутренний покой! Откуда следует, что до самого последнего момента наших жизней мы должны, Духом Божьим, постоянно бороться с ветхим Адамом и с образом сатаны. Все это побуждает нас непрестанно молиться, воздыхать и искать, пока Божественный Дух не будет дарован нам, чтобы ежедневно уничтожать образ сатаны и восстанавливать образ Божий в нас.

28. Из всего этого ты можешь легко понять, о человек! что ты никогда не должен полагаться на свою собственную силу; но всецело прилепляться к благодати Божьей, которая одна способна совершить все это в твоей душе. Все вещи должны быть искомы и получены от и через Христа через веру. От Него ты должен получить божественное познание и мудрость, против твоей собственной слепоты; Его праведность, против всей твоей неправедности; Его святость против всей твоей нечистоты; полное искупление, силу и победу, против смерти, ада и дьявола. От Христа ты должен получить прощение всех твоих грехов, против царства греха и сатаны и против всех объединенных сил его; и, наконец, вечное счастье, против всех духовных и телесных невзгод и бед. В этом порядке жизнь вечная должна быть извлечена из Христа. Но об этом больше будет сказано во Второй Книге этого тома.


Глава XLII.






В этой заключительной главе объясняются причины принятия метода, соблюдаемого в Книге I; описывается долг остерегаться духовной гордыни, и провозглашается истина, что истинные духовные дары не могут быть получены без молитвы.

Я считаю необходимым, прежде чем я завершу эту Книгу, привлечь внимание читателя к нескольким пунктам.


What hast thou that thou didst
not receive? now if thou didst receive it, why dost thou glory, as
if thou hadst not received it?—1 Cor. 4:7.


2. В этой Книге покаяние и его плоды были по разным причинам объяснены подробно и разными способами. Большинство глав в этой Книге, соответственно, трактуют о плодах истинного покаяния; таких как наше обновление во Христе, ежедневное умерщвление плоти, практика самоотречения, презрение к миру, упражнение в любви и т. д. Ибо в них мы находим начало и основание истинного христианства, святой жизни и самого спасения через истинную веру. Так, также, никакое твердое утешение никогда не может быть вкушено в сердце человека, если он не будет досконально знаком с природой первородного греха, этого ужасного, смертельного и дьявольского зла, которое подобно адскому яду (ах, невозможно достаточно описать и оплакать его!) и доказало себя семенем множества фатальных и пагубных плодов. Все книги утешения и все обетования, которыми изобилует Евангелие, не дают существенного утешения человеку, если он не будет сначала досконально смирен чувством своей нищеты и того ужасного зла, первородного греха. Человек в этом падшем состоянии слишком склонен льстить самому себе и искать утешения, прежде чем будет произведено тщательное исследование его собственного греховного состояния, вырождения и отступничества от Бога. Природа озабочена утешением больше, чем исцелением.

3. Но это очень нелепо и совершенно противно духу Писания и методу спасения, в нем объясненному. Наш Господь говорит: «Не здоровые имеют нужду во враче, но больные». Мф. 9:12. Никакого исцеления нельзя ожидать, никакого лекарства нельзя прописать, никакого утешения нельзя применить, и Сам Христос, великий Врач душ, не может принести никакой пользы до тех пор, пока человек, думая, что он здоров, не чувствует тех глубоких недугов, которые свирепствуют в его душе. Отсюда жизнь истинного христианина состоит в ежедневном распятии плоти и всех ее греховных склонностей. О, если бы каждый мог серьезно принять это к сердцу! Никто не может принадлежать Христу или иметь долю в Его заслугах, кроме того, кто регулирует свою жизнь согласно этому правилу. Теперь, такая душа не будет оставлена без утешения в конце; но будет освежена божественным утешением. Не успеет душа быть досконально смиренной живым чувством врожденной испорченности и инфекционного влияния, которое она оказывает на все действия, как она снова возвышается теми подходящими основаниями утешения, которые дает Евангелие. Во всем этом действие Божественного Духа и размышление человека над словом обетования согласуются и приводят душу ко Христу, Который и желает, и способен исцелить ее и превратить ее плач в постоянную радость. Тот, кто вступит на этот путь истинного и искреннего покаяния, должен быть осторожен, в то же время, не быть поколебленным глупым суждением, которое этот нечестивый мир будет склонен вынести всему замыслу истинного христианства. Пусть мирской человек думает сколько угодно о своих собственных естественных способностях и мудрости, несомненно, что он совершенно слеп в вещах Духа Божьего и весьма невежественен. И хотя он может упражнять свою способность рассуждения на вещах, которые далеко выше его досягаемости и способности, все же, пока он не имеет познания нищеты своей собственной природы и тех духовных болезней, которые проистекают из нее, он остается совершенно чуждым духовным заботам. Он не понимает, что такое Адам и Христос, или как Адам должен умереть, а Христос снова жить в нас. И так как он пренебрегает учиться тому, чего не знает, он должен вечно оставаться во тьме и невежестве. Также он никогда не будет способен в том состоянии получить какое-либо прозрение в основания и свойства истинного покаяния, веры во Христа и возрождения, в которых состоит истинное христианство и посредством которых он мог бы быть спасен от вечной погибели.

4. Следующая вещь, которую я хотел бы упомянуть в конце этой Книги и которой ты должен тщательно избегать, есть грех духовной гордыни, после того как Бог начал насаждать в тебе, по Своей благодати, духовные дары, новые добродетели, новые привычки ума и новое знание. Смотри, чтобы ты приписывал эти достижения не своей собственной силе, мудрости или усердию, но благодати Божьей. Тщательно избегай успокаиваться на тех добродетелях и добрых расположениях, которые сформированы внутри тебя; и никогда не полагайся на них как на средства твоего оправдания пред Богом. Ибо так как они все еще отмечены различными дефектами и несовершенствами, они никогда не могут сойти за совершенную праведность Божью. Никогда не ищи своей собственной чести и славы дарами, которые Богу было угодно даровать тебе. Напротив, используй их со смирением и страхом, освобождаясь от всех эгоистичных замыслов и возвращая все, что ты имеешь, Тому, Кто есть истинный Распорядитель и Автор их. Не говори в своем сердце: «Я теперь имею сильную веру, пламенную любовь, много знания, много даров»; ибо эти внушения суть плевелы, которые враг твоей души сеет среди пшеницы, пока ты спишь.
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Ибо (a) ни один из этих даров не принадлежит тебе, но только Богу, без чьего просвещения и всеоживляющей силы ты — лишь безжизненный ком глины. Эти дары принадлежат тебе не более, чем свет и тепло солнца принадлежат земле, которая ими согревается и пронизывается. Ты — в лучшем случае лишь ларец для хранения драгоценностей; и слава их принадлежит тебе не более, чем блеск драгоценного камня принадлежит шкатулке, в которой он хранится. Не великое ли это безумие — хвалиться чужим добром, которое лишь вложено в тебя?

(b) Ты должен помнить, что подобно тому, как господин сокровища может хранить его, где пожелает, и распоряжаться им по своему усмотрению, так и Бог может вложить Свое небесное сокровище в тебя и забрать его обратно, как сочтет нужным. Поэтому ты должен бояться Его со святым благоговением и в то же время тщательно остерегаться духовной гордости и самонадеянности: ибо это приведет к неизбежной потере небесной жемчужины, вверенной твоему попечению. «Не высокомудрствуй, но бойся» (Рим. 11:20).

(c) Далее ты должен помнить, что праведный Бог призовет тебя к строгому ответу за все, что Он вверил твоему попечению. Чем больше ты получил, тем больше Он потребует от тебя.

(d) Посреди всех своих даров не думай, что ты получил все, что Господь приготовил для Своих детей. О, возлюбленный христианин! Какими бы высокими и превосходными ни были твои достижения, это едва ли начало; есть еще многое, чего тебе недостает.

(e) Серьезно поразмысли о том, что никакие добрые и совершенные дары не обретаются и не сохраняются иначе, как через молитву: ибо всякое даяние доброе и всякий дар совершенный нисходит от Бога (Иак. 1:17). Все, чем ты, по-видимому, обладаешь без этого, есть лишь безжизненная тень, семя, не приносящее плода, но увядающее. Ибо без молитвы никакой небесный дар не может снизойти в сердце человека. Читателю предлагается ознакомиться с тем, что сказано о молитве во второй книге этого труда. Есть две вещи, на которые ты должен главным образом обращать внимание в своих молитвах и обращении к Господу: во-первых, чтобы образ сатаны был разрушен в тебе, как то: неверие, гордость, алчность, похоть, гнев и т. д.; во-вторых, чтобы образ Божий был восстановлен в тебе, в котором содержатся вера, любовь, надежда, смирение, терпение, кротость и страх Господень. Эти две вещи, то есть разрушение сатанинского и восстановление Божественного образа, проиллюстрированы в молитве Господней. Эта молитва направлена как против тебя, так и за тебя. Если должно святиться только имя Божие, то твое имя должно быть унижено, а твоя надменность — сокрушена. Если должно прийти Царствие Божие, то, несомненно, царство дьявола должно быть низвергнуто в тебе. Если ты желаешь, чтобы воля Божия исполнялась, то, поистине, твоя собственная воля должна быть отвергнута.

Это две части, на которые можно удобно разделить любой полезный молитвенник или метод молитвы; порядок, который ясно показан в молитве Господней, поскольку она касается тех небесных и вечных благ и даров, о которых нам заповедано просить. Более того, в молитве Господней подытожены все сокровища как для души, так и для тела, и все, в чем мы нуждаемся как для этой жизни, так и для будущей. И нет сомнения, что Отец Небесный, по Своему отеческому состраданию, охотно дарует то, о чем Сын Его возлюбленный так настоятельно повелел нам просить.

Книга II.
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Предисловие ко второй книге.




Как в природе, мой дорогой христианский читатель, разрушение одного есть созидание другого, так и в истинной христианской жизни. Ветхий, плотской человек должен быть разрушен и умереть, чтобы на его месте мог родиться новый духовный человек. И поскольку наша плотская жизнь прямо противоположна святой жизни Христа (что достаточно разъяснено в предыдущей книге), абсолютно необходимо, чтобы мы отреклись от этой плотской жизни, прежде чем сможем достичь духовной жизни Христа или последовать за Ним теми стопами, которые Он благоволил оставить нам. Так, например, ты должен положить конец своей гордости, прежде чем сможешь стать истинно смиренным; ты должен перестать гневаться, прежде чем сможешь обладать добродетелью кротости. И это причина, по которой жизнь духовного христианина должна исходить из истинного покаяния. Таков также замысел и содержание предыдущей книги, как ясно видно как из порядка расположения глав, так и из заключения, приложенного ко всей книге.

2. Поскольку, однако, будет повод рассмотреть учение о покаянии в некоторых главах этой второй книги, я теперь дам некоторое представление о методе, в который эта книга приведена. Как главным замыслом первой книги было раскрыть природу первородного греха и то смертоносное влияние, которое он оказывает на все наши действия, так вполне уместно, чтобы вторая книга начиналась с Иисуса Христа, того вечного источника спасения человека, в Котором одном мы находим помощь и лекарство против разрушительного яда первородного греха и против того потока бедствий и несчастий, которые от него происходят. Все это со стороны человека совершается верой, постигающей то спасение, которое заслужено Христом. Этот вопрос объясняется в первых трех главах этой книги. Однако, поскольку та вера, которая ведет душу к этому источнику и извлекает оттуда столь превосходные и добрые плоды, также приносит живые и здравые плоды, следующие три главы (IV-VI) посвящены более подробному их описанию. Но подобно тому, как плоды праведности и Духа должны возрастать в нас и укрепляться, так и плоды плоти должны соразмерно увядать и уменьшаться. И это есть ежедневное, действенное и нелицемерное покаяние, в котором христианин должен постоянно упражняться, если только плоть должна быть умерщвлена, а Дух восстановлен в господстве. Поэтому было сочтено целесообразным дать здесь ясное описание различия между плотью и Духом, а также свойств ежедневного покаяния. Здесь обратитесь к главам VII-X. Но поскольку из этого привычного покаяния и умерщвления ветхого человека (жизнь истинного христианина есть не что иное, как постоянное распятие плоти) новый человек должен ежедневно выходить, невозможно найти более совершенного образца, чем тот, который оставил нам сам Господь наш Иисус Христос. И по этой причине жизнь Христа должна быть для нас зеркалом, в котором мы можем созерцать себя и Его; и, взирая на Него, свободнее принимать Его нищету и поношение, Его презрение и скорбь, Его крест и страдания, Его агонию и смерть. И эта святая жизнь Христа есть смерть плоти и сопровождается упражнением в молитве, любви и смирении. Это подробно изложено в главах XI-XXV.

3. Таким образом, смирение и кротость Христа являются истинной лестницей восхождения для кающейся души, посредством которой мы восходим в сердце Божие, как любящего Отца, и спокойно почиваем в Его отеческой любви. Именно с человеческой природы Христа мы начинаем нашу духовную жизнь и, поднимаясь все выше и выше, приходим наконец к Его Божественной природе. Именно тогда мы созерцаем во Христе сердце нашего Отца Небесного. Именно тогда мы видим Его как возвышенное, вечное, сущностное и бесконечное Благо; мы видим Его как неизмеримое всемогущество, как непостижимое милосердие, неисследимую мудрость, чистейшую святость, незапятнанную и бесконечную праведность, совершеннейшую благость, благороднейшую красоту, совершеннейшую благодать и, наконец, как самое радостное спасение. Эти пункты, поскольку они главным образом составляют христианское созерцание, объясняются в главах XXVI-XXXIII. Но поскольку никто никогда не может достичь этого состояния без молитвы, следующие десять глав (XXXIV-XLIII) посвящены природе молитвы и упражнению в Божественном славословии. И поскольку эта жизнь, основанная на принципах здравой и нелицемерной религии, вскоре будет сопровождаться крестами и скорбями, далее следуют пятнадцать глав (XLIV-LVIII), в которых рассматриваются крест христиан и добродетель терпения, практика которой тем самым чрезвычайно поощряется. Ко всему этому добавлено нечто о природе и преодолении тех глубоких духовных искушений, которыми сатана преследует тех, кто прилепляется к Господу и стремится быть верным до конца.

Да дарует Бог, чтобы мы все были истинными последователями Христа, не стыдящимися Его святой жизни; но следовали за Агнцем, куда бы Он ни пошел, и были приведены наконец к живым источникам вод, где Господь отрет всякую слезу с наших очей! Аминь.

Глава I.


john arndt,



General Superintendent in the Principality of Lüneburg.
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Иисус Христос, Сын Божий, дарован нам нашим Небесным Отцом как наша помощь против пагубного и смертоносного яда первородного греха и его вредоносных плодов, а также как защитник от всех бедствий и зол как тела, так и души.

Поскольку наш недуг чрезвычайно велик, смертелен, пагубен и ни одно творение не в силах его устранить, необходимо, чтобы мы имели лекарство, соразмерное болезни; высокое, Божественное, вечное лекарство и помощь, полностью исходящие из чистого милосердия Божия. Как наша первородная болезнь была вызвана гневом, ненавистью и завистью дьявола (Быт. 3:1), так Бог, в нежном сострадании, был побужден исцелить смертельную рану нашего греха Своим бесконечным милосердием. И как сатана употребил все свои старания и хитрость, чтобы заразить, убить и осудить нас, так Бог благоволил, в Своей бесконечной мудрости, дать нам Своего возлюбленного Сына, чтобы восстановить нас к той жизни, счастью и спасению, которые мы потеряли. Поэтому Он сделал драгоценную кровь Христа великим восстановителем нашей природы и очистителем от всей скверны греха. Он дал нам Свою животворящую плоть, чтобы она была нашим хлебом жизни; Свои святые раны — как верный бальзам для исцеления нашего израненного состояния; и Свою драгоценную смерть — как упразднение нашей смерти, как временной, так и вечной. 1 Ин. 1:7; Деян. 20:28; Ин. 6:32 и сл.; Ис. 53:5; 25:8.


With joy shall ye draw water out
of the wells of salvation.—Isa. 12:3.


2. Но настолько немощен, слаб и погибшим является падший человек, что он не может даже применить это драгоценное лекарство, даже когда оно свободно предлагается: так мало здоровья, так много слабости в нем. Более того, мы даже по природе противимся нашему исцелению и отвергаем лекарство, которое должно помочь нам. Поэтому, о Господи, если Ты не привлечешь меня за Собою (Песн. 1:4) и, как верный врач, не дашь мне то, что Ты назначил, лучшие рецепты не принесут мне никакой пользы. Возьми меня, поэтому, полностью в Свои руки и не доверяй меня самому себе. Если я буду предоставлен самому себе, вечная гибель моей души будет моим уделом. Поэтому «обрати меня, и я обращусь: исцели меня, Господи, и я буду исцелен; ибо Ты — хвала моя» (Иер. 31:18; 17:14). Доколе Ты удерживаешь Свое милосердие и скрываешь лицо Свое от моей скорби, я буду оставаться в болезненном состоянии (Пс. 29:8). Пока Ты медлишь оживить меня, я скован цепями смерти. Поэтому я взываю вместе с Давидом: «Я беден и нищ; поспеши ко мне, Боже. Ты — помощь моя и избавитель мой; Господи, не замедли» (Пс. 69:6).

3. О благословенный Господь! Неужели Твоего милосердия не хватит, чтобы поднять больную душу от ее изнурительной болезни? Душу, которая не способна поднять сама себя? Не снизойдешь ли Ты прийти ко мне, поскольку невозможно, чтобы я пришел к Тебе? Не любил ли Ты меня еще до того, как у меня появилась хотя бы мысль полюбить Тебя в ответ? Твое милосердие столь преобладающее и сильное, что оно даже победило Тебя Самого. Не милосердие ли пригвоздило Тебя к кресту и предало на смерть? Что столь сильно, чтобы встретить и победить Тебя, если не сила Твоего собственного милосердия? Что имеет силу схватить Тебя, связать и повести на смерть, кроме Твоей любви, которою Ты возлюбил и оживил нас, когда мы были мертвы во грехах и преступлениях? (Еф. 2:1). Ибо Ты Сам хотел претерпеть муки смерти, нежели допустить, чтобы мы были навеки преданы смерти и вечному осуждению!

4. Твое милосердие, о Господи, сделало Тебя полностью нашим и вложило право на все Твои заслуги в наши руки. Когда Ты стал нежным младенцем, это было всецело ради нас, для которых Ты «рожден как дитя» (Ис. 9:6). Когда Ты был принесен в жертву за наши грехи и когда Ты был заклан как невинный агнец на кресте, это было для того, чтобы отдать Себя нам и свободно даровать нам все остальное. О превосходный дар Божий! Благо, полностью присвоенное нам, даже наше собственное особое благо и сокровище!

(a) Смотри! Возлюбленный христианин, мудрость Божия! Бог посредством этого вечного блага сделал Себя нашей собственностью, чтобы Он мог тем самым в ответ сделать нас Своими. Ибо, купив нас «дорогою ценою», мы уже не свои, но Его, Кто купил нас (1 Кор. 6:19, 20). Ибо всякий, кто получает столь превосходный дар, получает также и Самого Дарителя, от Которого он исходит. И опять, всякий, кто обладает каким-либо благом как своим собственным, делает его своим во всех отношениях и для достижения наилучшей выгоды, какую только может. Так, подобным образом, Христос стал твоим собственным и надлежащим благом. Ты можешь применить Его таким образом, чтобы получить через Него вечную жизнь и спасение.

(b) Христос стал истинным лекарством твоей души, чтобы восстановить тебя — твоей пищей и питьем, чтобы освежить тебя — твоим источником жизни, чтобы утолить твою жажду — твоим светом во тьме — твоей радостью в печали — твоим адвокатом против твоих обвинителей — мудростью против твоего безумия — праведностью против твоего греха — освящением против твоей недостойности — искуплением против твоего рабства — престолом милосердия против судилища — престолом благодати против твоего осуждения — твоим отпущением грехов против твоего страшного приговора — твоим миром и покоем против злой совести — твоей победой против всех твоих врагов — твоим поборником против всех твоих гонителей — женихом твоей души против всех соперников — твоим посредником против гнева Божия — твоим умилостивлением против всех твоих прегрешений — твоей силой против твоей слабости — твоим путем против твоего блуждания — твоей истиной против лжи и суеты — твоей жизнью против смерти. Он — твой совет, когда тебе не с кем посоветоваться — твоя сила посреди твоих немощей — твой Отец Вечности, когда ты оставлен и сиротствуешь — твой Князь Мира против противника — твой выкуп против твоего долга — твой венец славы против твоего поношения — твой учитель против твоего невежества — твой Судья против твоего угнетателя — твой Царь, чтобы разрушить царство сатаны — твой вечный Первосвященник, чтобы ходатайствовать за тебя.

5. (a) Подумай теперь, о христианин, какой превосходный дар — Господь Иисус Христос. Пусть будет твоей ежедневной молитвой и прошением истинно спасительно использовать все эти небесные блага и совершенствовать все служения Христа для той цели, для которой они предназначены. Если Он твое Лекарство (Мф. 9:12), не бойся, что ты будешь исцелен: поскольку Он твой Хлеб (Ин. 6:51), твоя душа будет насыщена. Является ли Он для тебя Источником Жизни (Ис. 12:3), тогда, поистине, ты не будешь больше жаждать. Является ли Он для тебя Светом (Ин. 8:12), тогда ты не останешься больше во тьме. Является ли Он твоей Радостью (Лк. 2:10), что тогда опечалит тебя? Является ли Он Адвокатом (1 Ин. 2:1), который защищает твое дело, какой противник низложит тебя? Является ли Он твоей Истиной, кто обманет тебя? Является ли Он твоим Путем, кто заставит тебя заблудиться? Является ли Он твоей Жизнью (Ин. 14:6), кто убьет тебя? Является ли Он твоей Мудростью, кто соблазнит тебя? Является ли Он твоей Праведностью, кто осудит тебя? Является ли Он твоим Освящением, кто отвергнет тебя? Является ли Он твоим Искуплением, кто заключит тебя в темницу? (1 Кор. 1:30). Является ли Он твоим Миром (Еф. 2:14), кто может потревожить тебя? Является ли Он твоим Престолом Милосердия (Рим. 3:25), кто может привлечь тебя к суду? Является ли Он твоим Престолом Благодати (Евр. 4:16), кто может вынести приговор против тебя? Является ли Он твоим Освобождением и Отпущением грехов (Кол. 2:14), кто тогда осмелится обвинить тебя? Является ли Он Поборником и Начальником твоего спасения (Евр. 2:10), кто сможет устоять против тебя? Является ли Он твоим Женихом (Ин. 3:29), кто тогда вырвет тебя из Его рук? Является ли Он твоим Выкупом (1 Тим. 2:6), кто арестует тебя? Является ли Он твоим Венцом Славы (Евр. 2:7), кто тогда попрекнет тебя? Является ли Он твоим Господином (Ин. 13:13) и Учителем, кто тогда накажет тебя? Если Он твой Судья (2 Фес. 1:9), кто будет угнетать тебя? Если Он твое Умилостивление (1 Ин. 2:2), кто обвинит тебя? Если Он твой Посредник (1 Тим. 2:5), кто настроит Бога против тебя? Если Он твой Адвокат (1 Ин. 2:1), кто будет преследовать тебя? Является ли Он твоим Еммануилом (Ис. 7:14), кто будет против тебя? Является ли Он твоим Царем (Ин. 12:15), кто изгонит тебя из Его царства? Является ли Он твоим Первосвященником (Евр. 7:25), кто может отказать в Его ходатайстве и жертве? Является ли Он твоим Спасителем (Мф. 1:21), кто погубит тебя?
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(b) Как можешь ты иметь более превосходный, более ценный подарок? Это подарок большей ценности, чем ты сам, чем все человечество и весь мир вместе взятые. Это подарок, который бесконечно превосходит все грехи, несчастья и бедствия всего мира. Христос тем самым весь наш, как по Своей Божественной, так и по Своей человеческой природе. Именно из-за греха мы утратили самое богатое из всех сокровищ, Высшее Благо, даже Самого Бога: и именно через Христа все снова восполняется, и Сам Бог дается нам как наша собственность. И по этой причине Христос называется Еммануил (Ис. 7:14) (что переводится: Бог с нами), чтобы в Нем мы могли иметь и Бога, и Брата.

6. (a) Подумай теперь, о христианин! Какое огромное, какое бесконечное благо ты имеешь во Христе, твоем Искупителе, и на какие духовные блага ты имеешь право через Него. Если бы люди были лучше знакомы с источниками этого небесного утешения, то никакой крест, никакое страдание не казались бы им более невыносимыми; потому что Христос был бы всем во всем и Своим присутствием облегчал бы несчастья этой жизни. Христос Сам принадлежит нам не только как распятый Христос, но также как прославленный, вместе со всем величием, которое пребывает в Нем. «Все ваше: Павел ли, или Аполлос, или Кифа, или мир, или жизнь, или смерть, или нынешнее, или будущее, — все ваше; вы же — Христовы, а Христос — Божий» (1 Кор. 3:21-23).

(b) Увы! Бедные, жалкие, проклятые и осужденные грешники, которыми мы все являемся по природе! Как мы удостоились чести быть облагодетельствованными и почтенными столь высоким и бесценным даром? Ибо Ты, о Господь Иисус, для нас — Иегова Праведность наша — Посредник между Богом и человеком — наш вечный Священник — Христос Божий — Агнец без пятна — наша умилостивительная жертва — исполнение закона — Желание патриархов — Вдохновитель пророков — Учитель апостолов — наставник евангелистов — свет исповедников — венец мучеников — Хвала всех святых — воскресение мертвых — первенец из мертвых — слава блаженных — утешение скорбящих — праведность грешников — надежда страждущих — прибежище несчастных — гостеприимец странников — спутник паломников — путь для тех, кто заблудился — помощь тем, кто был оставлен — сила слабых — здоровье больных — защитник простых — награда праведных — пламенный огонь милосердия — Автор веры — якорь надежды — цветок смирения — роза кротости — корень всех добродетелей — образец терпения — воспламенитель благочестия — фимиам молитвы — древо здоровья — источник блаженства — хлеб жизни — Глава церкви — жених души — драгоценная жемчужина — скала спасения — живой камень — наследник всего — искупление мира — торжествующий Победитель ада — Князь Мира — могучий лев Иуды — отец будущего века — путеводитель в наше небесное отечество — солнце праведности — утренняя звезда — неугасимый свет небесного Иерусалима — сияние вечной славы — незапятнанное зеркало — великолепие Божественного величия — образ отеческой благости — сокровище мудрости — бездна вечности — начало без начала — слово, держащее все — жизнь, оживляющая все — свет, просвещающий все — истина, судящая все — совет, умеряющий все — правило, направляющее все — любовь, поддерживающая все — всеобъемлющее понимание всего, что есть доброго.

(c) Это великий и бесконечный дар, который Бог так свободно даровал смертным людям.

Глава II.
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То, каким образом христианин должен применять и присваивать себе утешение, упомянутое в главе I.

Первое или главное основание, на которое опирается христианин, когда он черпает утешение из учений об отпущении грехов и о заслугах Христа, состоит в универсальном охвате Божественных обетований; из которых упомянутое выше — не самое незначительное. Ибо если Христос пришел спасти погибших, кто может сомневаться, что Он также будет искать и спасать тебя, поскольку ты принадлежишь к числу погибших. Также сказано, что Бог «повелевает людям всем повсюду покаяться, ибо Он назначил день, в который будет праведно судить вселенную» (Деян. 17:30, 31). Этот аргумент полон утешения. Как если бы апостол сказал: Христос будет судить мир; и поэтому Бог повелевает всем покаяться, чтобы все могли избежать страшного приговора вечного осуждения. Это подтверждается святым Петром, который говорит нам, что Бог «не хочет, чтобы кто погиб, но чтобы все пришли к покаянию» (2 Пет. 3:9). Все эти отрывки ясно утверждают универсальную благодать Божию, распространяющуюся на всех людей.


The Son of man is come to seek and
to save that which was lost.—Luke 19:10.


2. Второе основание — это Божественная клятва. Чтобы не осталось места для сомнений и колебаний в этом важном пункте, Бог подтвердил универсальное обетование благодати клятвой. «Живу Я, говорит Господь Бог: не хочу смерти грешника, но чтобы грешник обратился от пути своего и жив был: ни один из грехов его, какие он сделал, не припомнится ему» (Иез. 33:11, 16). Как если бы Он сказал: Как могу Я находить удовольствие в смерти грешника, если Я Сам есть Жизнь? Пусть только грешник обратится, и он непременно будет жить. Смотри! Бог желает, чтобы грешники обратились! И ты сомневаешься, что тебя, грешника, Бог призывает к обращению? Когда апостол объясняет эту клятву, он говорит: «Верно и всякого принятия достойно слово, что Христос Иисус пришел в мир спасти грешников» (1 Тим. 1:15). Но если Христос пришел в мир с намерением спасти грешников, ты, несомненно, один из тех, кого Он пришел спасти.

3. Чтобы показать, что Господь не будет хранить воспоминание о грехе, Он не менее трех раз дал Свое слово. Во-первых, через пророка Исаию: «Я, Я Сам, — говорит Он, — изглаживаю преступления твои ради Себя Самого и грехов твоих не помяну» (Ис. 43:25). Во-вторых, через Иеремию Он выразил Свою мысль так: «Вот завет: Я прощу беззакония их и грехов их уже не воспомяну более» (Иер. 31:33, 34). И, в-третьих, через пророка Иезекииля: «Если беззаконник, — говорит Он, — обратится от всех грехов своих, какие делал, он будет жив, не умрет. Все преступления его, какие делал он, не припомнятся ему» (Иез. 18:21, 22). Это Божественный акт забвения, торжественно провозглашенный в пользу всех возвращающихся грешников без исключения.

4. Теперь причина или основание, почему Бог обещает, что Он не будет больше вспоминать грех, есть не что иное, как вседостаточное удовлетворение и примирение, совершенное Христом. Ибо все, что полностью оплачено, да, с избытком оплачено, должно быть полностью погребено в вечном забвении. Теперь, когда Бог однажды совершенно примирен и удовлетворен святейшей и совершеннейшей жертвой Иисуса Христа, Он не может больше гневаться и поддерживать воспоминание о наших прегрешениях.

5. Та же клятва повторяется у пророка Исаии: «Ко Мне обратитесь, — говорит Господь, — и будете спасены, все концы земли: Я клянусь Собою; из уст Моих исходит правда, слово неизменное» (Ис. 45:22, 23). Эту клятву Послание к Евреям объясняет следующим образом: «В которой Бог, желая преимущественнее показать наследникам обетования непреложность Своей воли, употребил в посредники клятву, дабы в двух непреложных вещах, в которых невозможно Богу солгать, твердое утешение имели мы, прибегшие взяться за предлежащую надежду, которая для души есть как бы якорь безопасный и крепкий» (Евр. 6:17-19). То есть Бог, Своим советом и обетованием подтвердив их клятвой, более чем достаточно запечатлел и утвердил Свою благодатную волю; чтобы никто не падал духом.

6. Третье основание — это вечный завет благодати, который состоит в прощении греха: «Вот завет: Я прощу беззакония их и грехов их уже не воспомяну более» (Иер. 31:33, 34). И этот завет или завет, будучи подтвержден смертью Христа, является поэтому вечным. С той же целью Господь говорит через пророка: «Горы сдвинутся и холмы поколеблются, — а милость Моя не отступит от тебя, и завет мира Моего не поколеблется, говорит милующий тебя Господь» (Ис. 54:10). И опять: «Я заключу с вами завет вечный, неизменные милости Давидовы» (т. е. Христа) (Ис. 55:3). И Моисей провозглашает то же самое: «Господь, Бог твой, есть Бог милосердый: Он не оставит тебя и не погубит тебя, и не забывает завета с отцами твоими, который Он клятвой утвердил им» (Втор. 4:31). И опять мы читаем: «Он вечно помнит завет Свой» (Пс. 110:5). На этот вечный завет, чтобы мы могли еще тверже полагаться, Он обновил и установил его с каждым через Святое Крещение, которое поэтому называется «обещанием (или заветом) доброй совести пред Богом» (1 Пет. 3:21). Для этой цели Христос Сам крестился в Иордане и тем самым вступил с нами в этот завет (Мф. 3:13).

7. Четвертое основание — это смерть Христа, которой был ратифицирован завет или завет Божий. Но если кто спросит, за кого Он умер? Святой Павел отвечает, что «Он умер за всех» (2 Кор. 5:14, 15). И святой Иоанн говорит: «Он есть умилостивление за грехи всего мира» (1 Ин. 2:2). Так Иоанн Креститель сказал: «Вот Агнец Божий, Который берет на Себя грех мира» (Ин. 1:29). Это апостол объясняет следующим утешительным образом: «Как преступлением одного всем человекам осуждение, так правдою одного всем человекам оправдание к жизни» (Рим. 5:18): где проводится сравнение между Христом и Адамом. Как если бы он сказал: «Поскольку преступление Адама было столь сильным, что сделало всех людей грешниками, не будет ли праведность Христа гораздо более могущественной, чтобы сделать их праведными? Если грех умножился, не преизобилует ли благодать?» Тот же апостол, имея повод показать, что заслуга Христа универсальна и распространяется на всех, рассуждает так: «Ибо един Бог, един и посредник между Богом и человеками, человек Христос Иисус, предавший Себя для искупления всех». Но если это правда, то также следует, «что Бог хочет, чтобы все люди спаслись и достигли познания истины» (1 Тим. 2:4-6). На все это Павел замечает, что Бог «через Христа примирил с Собою все, умиротворив через Него, Кровию креста Его, и земное и небесное» (Кол. 1:20). И опять: «Бог Своего Сына не пощадил, но предал Его за всех нас» (Рим. 8:32). В это число включи и себя, потому что «Бог нелицеприятен» (Деян. 10:34). Поскольку, следовательно, Христос умер за грешников, ты, признающий себя таковым, должен обязательно иметь долю в Его смерти и во всех благах, купленных ею.

8. Пятое основание — это универсальный призыв, основанный на универсальной заслуге Христа. Последняя была явлена за грехи всего мира, и было правильно, чтобы она была проповедана всем тварям (Мф. 9:13). Теперь, поскольку Христос провозглашает: «Я пришел призвать не праведников, но грешников к покаянию» (Мк. 16:15), следует, что ты также, потому что ты грешник, призван. Но призван к чему? К покаянию. И почему? Чтобы ты мог получить отпущение грехов через веру. «Надлежало, — говорит Господь, — проповедану быть во имя Его покаянию и прощению грехов во всех народах» (Лк. 24:46, 47). И апостол утверждает, что «Евангелие было проповедано всей твари поднебесной» (Кол. 1:23). Но с какой целью Бог повелел проповедовать его? Конечно, не с иной целью, как той, чтобы через это вера могла быть возжжена и утверждена среди людей, согласно тому изречению того же апостола: «Но как призывать Того, в Кого не уверовали? как веровать в Того, о Ком не слышали?» (Рим. 10:14). Всякий раз, поэтому, когда Бог призывает нас к покаянию, далек от нас будет помысел, что Бог призывает нас напрасно или без реального замысла спасти нас. Конечно, Бог не обманывает нас: но в этом серьезном деле Он серьезно призывает нас, чтобы мы могли принять Его милосердие и принять предложение благодати. Поэтому Он также гневается на тех, кто пренебрегает Его вечерей и гнушается прийти на Его пир (Мф. 22:7). Тогда как тем, кто повинуется Его призыву через веру, Он дал Свое обетование, полное небесного утешения, что «всякий верующий в Него не погибнет, но будет иметь жизнь вечную» (Ин. 3:16). Более того, Он милостиво обещал сохранить ту же веру до конца, даже до тех пор, пока спасение души, которое есть конец веры, не будет обеспечено (Флп. 1:6; 1 Пет. 1:9).

9. Шестое основание — это внутреннее свидетельство Божественного Духа в нас, Который ищет праведности и запечатлевает нас в день искупления (Рим. 8:16; Еф. 4:30). Этот Дух непрестанно пробуждает и возбуждает совесть. Он без перерыва обличает, убеждает во грехах и ставит их перед твоими глазами. Он призывает тебя к покаянию, призывает тебя внутренне в твоем сердце, борется с тобой и не оставляет ничего неиспробованным, чтобы удержать тебя от всякого греха и привести к твоему обращению (Ин. 16:8). Эти вещи ты не можешь скрыть, хотя бы и очень желал сделать это. Этот свидетель Христов в тебе никогда не молчит: и хотя бы ты закрыл свои уши от Него, все же ты будешь принужден слышать Его внутренне. И если бы ты пожелал отвергнуть Его призыв, все же ты должен почувствовать внутреннюю энергию Его исправления. Все это есть убедительное, сильное и неоспоримое доказательство того, что «Бог хочет, чтобы ты был спасен».

10. Седьмое основание состоит из примеров грешников, которых Бог, по их обращении, принял в милость. Конечно, «нет праведного» самого по себе, «нет ни одного» (Рим. 3:10, 23). Не только Давид, Манассия (2 Пар. 33:11-13), Петр, Павел, Мария Магдалина и Закхей; но «все мы грешники и лишены славы Божией». Нет ни одного невинного в Его очах. Какую бы милость Бог ни оказал одному, ту же Он предлагает всем остальным; поскольку Он «нелицеприятен» (Деян. 10:34). Мы все спасены благодатью, без каких-либо наших собственных заслуг, и все нуждаемся в благодатном прощении грехов: ибо, «если Ты, Господи, будешь замечать беззакония, — Господи! кто устоит?» (Пс. 129:3), и если Ты вступишь в суд, «не оправдается пред Тобою никто из живущих» (Пс. 142:2).

11. Восьмое основание заключается в том, что заслуга Христа не только достаточна, но даже более чем достаточна для грехов всех людей, какими бы многочисленными, великими и гнусными они ни были. Почему же тогда ты должен исключать себя и отказываться участвовать в благах выкупа, который заплатил Христос? Разве он не бесконечно больше грехов всего мира? Ибо, поскольку ты из рода человеческого, ты можешь применить к себе то слово Господне: «Сын Человеческий пришел не губить души человеческие, а спасать» (Лк. 9:56): и то слово святого Павла: «Бог во Христе примирил с Собою мир» (2 Кор. 5:19): и опять, то слово святого Иоанна: «Он есть умилостивление за грехи всего мира» (1 Ин. 2:2); то есть за все грехи каждого человека в отдельности.

12. Девятое основание — это то, что заслуга Христа есть бесконечное удовлетворение, вне всякого числа, меры и конца; и это так по причине возвышенной Личности, Которая пострадала, Которая есть и Бог, и человек. Почему же ты тогда должен ограничивать охват, число, меру и границы столь обширной заслуги и исключать себя из нее? Столь велики, столь высоки и столь обширны сила и действенность этой заслуги, что она все равно оказалась бы достаточным выкупом, если бы каждый человек был виновен в грехах всего мира. Более того, если бы было столько миров, утопающих в грехе, сколько людей живет на этой земле, все же заслуга Христа и Его праведность были бы достаточно велики, чтобы покрыть все их грехи. Не отбрасывай поэтому милость столь универсальную, столь полную и во всем изобилующую. Это, конечно, та «глубина морская, в которую Бог вверг все наши грехи» (Мих. 7:19). Поэтому Псалмопевец говорит: «Ибо как небо высоко над землею, так велика милость Его к боящимся Его. Как далеко восток от запада, так удалил Он от нас беззакония наши» (Пс. 102:11, 12). Это то «вечное искупление, которое получено для нас» (Евр. 9:12). Благо этого полного искупления подытожено святым Павлом: «Бог оправдывает. Кто осуждает? Христос умер», и т. д. (Рим. 8:33, 34).

13. Десятое основание — это то, что послушание Христа совершенно: потому что Он исполнил волю и закон Своего Отца во всем, тем самым дав удовлетворение за все непослушание, которое все люди в мире совершили против закона Божия. Ибо если бы грех и преступление какого-либо одного человека не были искуплены Им, то, конечно, Его послушание не оказалось бы совершенным, и непослушание Адама было бы более действенным к осуждению, чем послушание Христа к оправданию. Этого не может быть, поскольку апостол прямыми словами утверждает обратное в Рим. 5:18. Какая же есть причина, чтобы кто-либо исключал себя из этого совершенного послушания или медлил утверждать свою собственную долю в нем? Давайте лучше подумаем, что Христос ради этой самой цели смирил Себя «и был послушным даже до смерти, и смерти крестной» (Флп. 2:8), «чтобы искупить подзаконных» (Гал. 4:5). В число этих людей мы все, конечно, включены. Ибо, как наши прародители стремились к величию Божию, так надлежало Христу, восстановителю наших проломов, глубочайшим смирением искупить это гнусное преступление и «сделаться за нас клятвою» (Гал. 3:13), чтобы благословение могло прийти на всех, кто был проклят в Адаме.

14. Одиннадцатое основание — это то, что поскольку королевская победа и триумф Христа превосходят все множество, тяжесть и гнусность греха, вместе со всей силой смерти, ада и сатаны, какую причину можешь ты назвать, о грешник, почему тот же победоносный Христос не должен торжествовать над твоим грехом, так же как и над всеми остальными? Что! Можешь ли ты верить, что твои прегрешения одни более могущественны, чем Христос, всемогущий царь? Когда Он сделает всех Своих врагов подножием ног Своих (Пс. 109:1), не может ли Он покорить под Себя также и твои грехи? Думаешь ли ты, что твои преступления одни окажутся слишком трудными для Него? Да не будет, поэтому, чтобы ты ставил под сомнение свою долю в столь универсальной победе, в столь славном триумфе.

15. Двенадцатое основание — это вечное священство Христа (Пс. 109:4; Евр. 4:14). Он свободно дарует прощение всем, кто просит его; и дает Святого Духа тем, кто усердно молится об этом даре. И Он не будет, и не может отказать никому в том, что принадлежит Его служению (Евр. 5:6; 7:17); ибо Он есть Спаситель мира, и Первосвященник и Посредник между Богом и человеком (1 Тим. 2:5). Если бы Он отказал в Своем служении кому-либо, кто умоляет о нем, Он поистине перестал бы быть Посредником. Но Он настолько далек от этого, что свободно предлагает грешникам благо Своего посреднического служения. «Придите ко Мне, — говорит Он, — все труждающиеся и обремененные» (Мф. 11:28). И опять: «Жаждущие! идите все к водам» (Ис. 55:1) жизни. И не призывает ли Он нас через Своих апостолов и посланников серьезно примириться с Богом (2 Кор. 5:20) и в то же время предлагает нам Свою помощь и содействие для этой цели? Он ищет заблудшую овцу (Иез. 34:16) и принимает в милость блудного сына, как только тот возвращается (Лк. 15:20). Берегись, поэтому, о человек, чтобы ты не отверг служение Христа Посредника и чтобы ты не лишил себя блага священнического ходатая, во всем исполненного Божественного утешения и отрады.

Глава III.



[pg 168]




Наша праведность пред Богом состоит исключительно в совершенном послушании и заслуге Христа Иисуса, и в отпущении грехов, постигаемом верой.

Как искусный строитель, когда он собирается возвести высокое сооружение, заботится о том, чтобы сначала заложить глубокое и прочное основание, так милосердный и сострадательный Бог, когда Он должен был воздвигнуть высокий и вечный дворец нашего спасения и праведности, счел нужным заложить основание его в глубине Своего милосердия, на Личности и служении Своего дорогого Сына Христа Иисуса, как на истинной скале спасения. Это обетование, записанное пророком: «Вот, Я полагаю в основание на Сионе камень, — камень испытанный, краеугольный, драгоценный, утвержденный: верующий в него не постыдится» (Ис. 28:16). На этот камень указал Христос, когда объявил Петру, что «на нем Он построит Свою церковь»; церковь, столь твердо и надежно поддерживаемую, что «врата ада не одолеют ее» (Мф. 16:18).


As by one man's disobedience many
were made sinners, so by the obedience of one shall many be
made righteous.—Rom. 5:19.


2. Это был тот камень и краеугольный камень, который проповедовали апостолы Петр и Павел (1 Пет. 2:4; 2 Тим. 2:19). Это тот самый чудесный краеугольный камень, воспеваемый псалмопевцем, на котором основан 118-й псалом. На этом основании Богу было угодно воздвигнуть все здание нашего оправдания, веры и вечного спасения. Но так как Бог, наш милосердный Небесный Отец, со Своей стороны положил основание нашего спасения и оправдания в непостижимой глубине Своего милосердия и вечной любви, более того, в Своем возлюбленном Сыне и в отеческой любви Своего собственного сердца, то Он желает, чтобы и с нашей стороны оно было положено в глубине нашего сердца и в центре нашей души, дабы через божественный свет и силу одной лишь веры (а и вера есть исключительно дело Божественного Духа) праведность Христа могла быть воспринята и, безотносительно к нашим собственным делам, будь то предшествующим или последующим, была свободно вменена и усвоена нам. Причины такого порядка действий следующие.

3. Во-первых, чтобы Бог таким образом мог очистить и оправдать человека изнутри, в самом сокровенном центре его души: ибо, поскольку человек внутренне развращен сатаной и заражен во всех внутренних силах своей души, вполне уместно, чтобы его исцеление совершалось изнутри и чтобы все способности его души были восстановлены в их прежней целостности и здравии.

4. Во-вторых, чтобы наша праведность исходила только от веры. Эта вера созидается самим Богом и всецело пребывает в Его власти (1 Кор. 2:5), поддерживаясь ею, а не какими-либо человеческими достижениями или лицемерными действиями людей. К последним относилась праведность фарисеев (Мф. 5:20), которые действительно выставляли напоказ внешние дела, но мало заботились об исправлении сердца и внутренних тайников разума.

5. В-третьих, чтобы наше сердце, душа и дух, отрекшись от человеческой силы и крепости (на которые они, из-за искушения дьявола и сетей себялюбия, тщеславия и гордыни, слишком полагаются), могли всецело зависеть от одного Христа, от Его драгоценной заслуги и искупления. Ибо от Него одного исходит благодатное прощение всех наших грехов и весь сонм последующих за ним благодеяний; Иисус Христос обильно искупил грехи всего мира и примирил Отца с человечеством.

6. В-четвертых, чтобы праведность Христа через веру могла стать нашей собственной. Для той же цели Он также через Свое Слово и Дух рождает эту веру в наших сердцах, чтобы мы могли стать действительными обладателями этого бесценного сокровища. Ибо это величайшее, неизреченное и непостижимо великое утешение, что наша праведность — это не праведность человека, и даже не святого или ангела, но Христа и Самого Бога: «Бог оправдывает» (Рим. 8:33). Поэтому, если бы весь мир был переполнен грехами одного человека, праведность Христа все равно была бы более обширной и преизобилующей. Ибо воистину Он есть «Господь — оправдание наше» (Иер. 33:16), и как может грех быть сильнее Господа Иеговы? Подумай, было бы недостаточным удовлетворением, если бы вместо пенни, который ты должен кредитору, ты вернул десять тысяч фунтов? Но такая цена, более того, бесконечно большая, уплачена кровью Христа, которая поэтому называется святым Павлом «Кровью Божьей» (Деян. 20:28). Столь велика и необъятна праведность Христа, даруемая нам верой, что благодаря ей мы не только становимся праведными, но и самой праведностью (2 Кор. 5:21). Ибо, как недостаточно того, чтобы оскверненный младенец был омыт от своей нечистоты, но он должен быть еще и облечен в чистые одежды (Иез. 16:10), так и Христос не только очищает нас Своей кровью, но и облекает нас в одежду спасения и покрывает нас ризой праведности (Ис. 61:10), которую мы получили из руки Господней. Эта одежда называется пророком священным или святым облачением; Давидом — «великолепием святыни» (Пс. 28:2); святым Иоанном — «чистым и светлым виссоном, который есть праведность святых» (Откр. 19:8); пророком Амосом — «потоками праведности» (Ам. 5:24); святым Павлом — «преизобилующей благодатью» (Рим. 5:20) и «преизобилующим богатством благодати» (Еф. 2:7). Все эти выражения показывают, что праведность, дарованная кающейся душе, так же велика, как Сам Бог, и поэтому выше всякого человеческого разумения. Хотя в состоянии невинности наши прародители обладали совершенной праведностью в своем роде, она не была столь полной и изобильной, как та, которую мы обрели во Христе: ибо эта праведность и святость, которую мы применяем к себе верой, гораздо превосходнее той, которую оставил бы нам Адам, если бы он пребывал в своей первоначальной невинности. Так и смирение и послушание Христа, будучи более совершенными, были более угодны Богу, чем послушание и невинность Адама; более того, тысяча таких людей, как Адам, не могли бы достичь совершенства одного Христа. Адам, конечно, передал бы нам наследственную праведность и тем самым соединил бы нас с Богом; однако нельзя отрицать, что наш союз, установленный с Богом во Христе, гораздо благороднее и превосходнее того, который мы получили бы от Адама: ибо Христос, став человеком, настолько очистил и возвысил человеческую природу в Себе, что первоначальное состояние Адама вовсе не идет с ним в сравнение. И как Христос сохраняет Свою человеческую природу в вечности, так и все верующие пребывают в ней, соединенные с Богом; потому что Христос всецело наш, а мы всецело Его. Какую бы чистоту человеческая природа ни обрела в целом в Его Лице, она также переносится на природу каждого верующего в отдельности. Это проявится в прославлении наших тел в последний день, когда «они будут сообразны славному телу Его» (Флп. 3:21). Более того, даже в этой жизни сказано верой: «О, ты прекрасна, возлюбленная моя» (Песн. 1:15); «славная, не имеющая пятна или порока» (Еф. 5:27): «Вся слава дщери Царя внутри; одежда ее шита золотом» (Пс. 44:14). Одним словом, наша праведность во Христе не менее необъятна, чем Сам Бог; и если можно постичь Его глубину, то можно постичь и нашу праведность. Откуда все твари, не находя ничего, в чем можно было бы упрекнуть человека, должны стоять как бы в изумлении и восклицать с восхищением: «Кто тот, кто обвинит или осудит человека, чья праведность есть Сам Сын Божий?» И это та праведность веры, на которой мы покоимся, как на вечном камне, и которая является основанием, которое невозможно поколебать. Этим мы хвалимся, в этом мы радуемся во времени и в вечности. Этим мы побеждаем и торжествуем над грехом, смертью, дьяволом и адом. Этим мы попираем льва и аспида, и топчем ногами молодого льва и дракона (Пс. 90:13).

7. В-пятых, ангел (который никогда не умирал за нас) не может быть основанием нашей праведности, тем более никакой человек. Праведность человека слаба и непостоянна; и если он падет, «все праведные дела его, какие он делал, не припомнятся» (Иез. 18:24; 33:13), и поэтому все, что построено на этом, вскоре падает на землю и обращается в ничто. По этой причине наша праведность должна иметь другое основание; основание, а именно, которое твердо и постоянно и не может быть разбито вдребезги, даже если «горы сдвинутся и холмы поколеблются» (Ис. 54:10). «Должна быть приведена вечная праведность» (Дан. 9:24), чтобы «спасение Господне было вечным, и праведность Его не упразднилась» (Ис. 51:6). Превосходнейшая, вечная и суверенная Личность должна обрести вечное и бесконечное благо через необъятное и бесконечное искупление, предложенное за нас.

8. Шестая причина, по которой Бог хочет, чтобы наша праведность была воспринята верой, заключается в Его истине и обетовании, на которых всецело покоится наша вера и которыми Бог провозгласил и обещал праведность Аврааму и всему его верному семени. Откуда святой Павел делает вывод, что «наша праведность должна быть от веры, чтобы она была по благодати; дабы обетование было непреложным» (Рим. 4:16). На этом обетовании благодати, исполненном во Христе, Бог утвердил наше оправдание и спасение, как тот же апостол в другом месте более полно утверждает: «Как Авраам», — говорит он, — «поверил Богу, и это вменилось ему в праведность. Познайте же, что те, которые от веры, суть сыны Авраама». И Писание, провидя, что Бог верою оправдает язычников, предвозвестило Аврааму: «в тебе благословятся все народы» (Быт. 12:3). «Посему верующие благословляются с верным Авраамом» (Гал. 3:6-9). И таким образом «благодать и истина произошли чрез Иисуса Христа» (Ин. 1:17).

9. В-седьмых, Бог сделал Свою благодать и заслугу Христа основанием нашего оправдания, чтобы один Христос имел за это славу (Ис. 45:22-24; 53:11). «В Нем одном помощь наша» (Ос. 13:9). Он есть начало, середина и конец нашего оправдания и спасения, чтобы «заградились всякие уста» (Рим. 3:19). Ибо мы «спасены благодатью через веру; не от дел, чтобы никто не хвалился» (Еф. 2:8, 9). Но если бы наше оправдание основывалось на наших собственных делах и заслугах, тогда не было бы места для благодати, и у нас не было бы повода для милосердия или прощения грехов, «о чем молится каждый благочестивый» (Пс. 31:6). Более того, не было бы места для смирения, ни для страха Божьего; также вера и молитва не имели бы большого значения; да, мы не нуждались бы в Посреднике, Искупителе и Спасителе. Тогда Христос умер бы напрасно; и мы были бы обязаны, как внешним, так и внутренним послушанием, совершенно исполнить весь закон. Мы остались бы под проклятием, отпали бы от благодати и потеряли бы Христа; как святой Павел прямо свидетельствует в Гал. 5:3, 4. Так что учение об оправдании делами пред Богом совершенно несовместимо со всем Писанием, как Ветхого, так и Нового Завета, и с нашей святой христианской верой.

10. Короче говоря, наше спасение и праведность основаны всецело на вечной благодати Божьей и на вечной Личности и служении Христа; и во Христе одном мы становимся праведными, святыми, живыми, благословенными, сынами и наследниками Божьими. Праведность Христа — наша, Его благость — наша, Его святость — наша; Его жизнь — наша, Его счастье — наша, и, наконец, сыновство и наследие Христа — наши; и таким образом весь Христос, как по Своей божественной, так и по Своей человеческой природе, есть наш (ибо Бог дает нам всего Христа как Спасителя, чтобы Он со Своей Личностью, служением, благодатью, славой и блаженством мог быть всецело усвоен нами). То, что все это наше, есть наше высшее утешение, слава, хвала, честь, любовь, радость и мир пред Богом и всеми ангелами и избранными; это наша высочайшая мудрость, сила, мощь, победа и торжество над грехом и смертью, дьяволом и адом, миром и всеми нашими врагами. За что да будет Бог прославлен во веки веков! Аминь.

Глава IV.
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Показывающая, что спасительная вера в истинном христианине приносит многообразные плоды праведности и что они должны исходить из глубины сердца; также, что характер наших внешних дел зависит, в суде Божьем, от состояния сердца.

Истинный христианин не только оправдан верой во Христа, но и сделан храмом и обителью Христа и Святого Духа. Для этой цели добрый Дух Божий очищает его сердце верой: и подобает, чтобы Христос жил в Своем храме вместе со Своей любовью, смирением и кротостью (1 Кор. 6:19; Еф. 3:17; Деян. 15:9). Для этой цели также твой Искупитель даровал тебе Своего Святого Духа, чтобы Он мог сотворить в тебе новое сердце и наделить тебя столь бодрым и готовым умом, чтобы исполнять волю Божью свободно, без всякого нежелания или принуждения (Иер. 31:32, 33; Евр. 10:16). Это новое и святое послушание исходит не от закона или какой-либо законнической заповеди, но от живой веры. Отсюда «закон не положен для праведника» (1 Тим. 1:9), чтобы принуждать его делать добро; хотя в других отношениях он является превосходным правилом, по которому следует регулировать жизнь и нравы христианина. Ибо истинная и живая вера делает все свободно и по своей собственной воле: она обновляет человека, она очищает сердце, она производит пламенную любовь к ближнему, она надеется и помышляет о том, что еще не видимо. Вера молится, славит, боится и исповедует Бога. Она также терпелива, смиренна, милосердна, любяща, кротка, легко примиряется, сострадательна и миролюбива. Вера охотно прощает обиды; алчет и жаждет праведности; обнимает Бога со всей Его благодатью, а Христа со всей Его заслугой; и получает полное прощение всех грехов. Теперь, если кто-либо не ощущает в своем сердце этих плодов Духа и обитания Христа верой, пусть он смиренно умоляет Господа, и это со слезами и воздыханиями, чтобы он мог их обрести. Я не хотел бы, однако, быть понятым так, будто христианин в этой жизни может достичь совершенной и абсолютной святости; ибо даже величайшие святые все еще чувствуют свои немощи, в чем нас полностью убеждают книга Псалмов и молитва Господня. Поэтому Бог требует, чтобы наша праведность, которой мы должны Ему угождать, была всецело воспринята верой; и чтобы мы не лицемерили, Он желает, чтобы Его праведность была запечатлена на самом нашем сердце и в сокровенном центре наших душ; а также чтобы все плоды веры и праведности исходили из живого и здравого принципа, пребывающего внутри разума. Согласно этому внутреннему и руководящему принципу Бог судит все наши дела, являются ли они истинными и подлинными или ложными и лицемерными.


And this I pray, that ye may
be sincere and without offence till the day of Christ: being filled
with the fruits of righteousness, which are by Jesus Christ, unto the
glory and praise of God.—Phil.
1:9-11.


2. Здесь опять же мы не утверждаем, что совершенство можно найти в этом нынешнем мире, но лишь требуем, чтобы христианин ходил в обновленной жизни и подтверждал себя такими делами, которые очищены от лукавства и лицемерия. Ибо никоим образом невозможно, чтобы плоды Духа, перечисленные святым Павлом в Гал. 5:22, 23, не были найдены в том человеке, в котором обитает Сам Дух Божий (Гал. 5:22); или чтобы доброе дерево не было узнано по своим плодам, хотя они, возможно, не столь совершенны и ангельски прекрасны, как хотелось бы, но запятнаны и часто омрачены различными слабостями и несовершенствами. Тем не менее, всякое лицемерие и неискренность должны быть полностью изгнаны из возрожденного состояния; и плоды христианина не должны исходить из пустого исповедания или безжизненного внешнего вида вещей, но обладать истиной и реальностью. Я не отрицаю, с одной стороны, что христианскую Церковь можно справедливо сравнить с больницей, переполненной всякого рода больными; или с домом, населенным как грешниками, так и святыми. Я также верю, что многие, подобно слабым детям, еще не достигли способности ходить самостоятельно; но что они постепенно учатся ходить твердо. Отсюда необходимо «носить бремена друг друга» (Гал. 6:2) и никогда опрометчиво не судить или осуждать тех, кто по причине своей слабости отстает (Рим. 14:1). Мы должны скорее исправлять в духе кротости тех, кто спотыкается, и с великой нежностью исправлять то, что в них не так. Таким образом мы учимся читать наши собственные несовершенства в немощах нашего брата. Но с другой стороны, христиане должны трудиться, чтобы делать постоянные успехи в духовной жизни. Они не должны всегда оставаться в состоянии младенчества и слабости, как бы трудно ни было победить плотской ум, препятствующий нашему росту. Они должны быть пламенными в практике «любви от чистого сердца и доброй совести и нелицемерной веры» (1 Тим. 1:5); и хранить в постоянной памяти, что все внешние дела оцениваются Богом согласно внутреннему расположению сердца. Если сердце доброе, то ты можешь быть уверен, что все, что ты делаешь, также хорошо пред Богом: но если сердце злое, развращенное и завистливое, то все твои дела злы и ненавистны. Каков ты внутренне и в своем сердце, таким ты и считаешься пред Богом; и таковы твои молитвы, твое общественное богослужение, твоя милостыня, твое принятие Таинства и все другие твои дела.

3. Всякий, кто желает испытать свою собственную веру и внутреннее состояние, должен поставить пред своими глазами Десять заповедей (как они истолкованы Самим Христом) (Мф. 5 и 6) и научиться судить о своих действиях по своему сердцу. Посредством такого беспристрастного испытания он ясно увидит, приемлемо или неприемлемо то, что он делает, пред Богом, и приносит ли он подлинные плоды той внутренней праведности, которая от веры (Флп. 1:11). Например, ты считаешь, что не оскверняешь себя никаким внешним идолопоклонством. Теперь, воздерживаясь от идолов, ты, конечно, поступаешь хорошо; но я хотел бы, чтобы ты далее исследовал, гнушаешься ли ты также всякого рода внутреннего идолопоклонства? Или не воздвиг ли ты внутреннего идола в каком-то тайном уголке сердца, которому ты воздаешь свои обеты? (Иез. 14:3, 4). Испытай себя, являешься ли ты внутри тем, за кого выдаешь себя снаружи? Посмотри, не привязано ли твое сердце к миру, к алчности и гордыне? Если так, то ты, несомненно, виновен в опаснейшем идолопоклонстве; ибо тварь поглотила те благородные привязанности, которые должны быть всецело преданы Творцу и посвящены Ему одному. Ты уверяешь нас, что ты пунктуален в произнесении своих молитв и в прославлении Бога; и что ты не пренебрегаешь возносить свои благодарения за блага, полученные от Его рук; но задумывался ли ты когда-нибудь, не проклинаешь ли ты в своем сердце, в то время как молишься своими устами? Не противоречишь ли ты своими действиями тому, что выражаешь в своих словах? Если так, то твоя молитва окажется лишь бесполезным делом, а все твои благодарения и хвалы будут ничтожными и тщетными. Ты говоришь нам, как строго ты соблюдаешь день субботний. В этом ты поистине поступаешь хорошо; но посмотри на внутреннее устроение своей души. Празднуешь ли ты истинную субботу в своем сердце? Покоишься ли ты от злых помыслов и нечестивых желаний? Предано ли твое сердце Богу и свободно ли оно от шума и крика, чтобы Сам Бог мог действовать в нем? Ты посещаешь богослужение в церкви; это хорошо сделано; но смотри, чтобы не принести с собой в церковь точащего червя гордыни и тщеславия. Это превратило бы твое служение в простую формальность, а все твои дела — в пустое зрелище. Ты оказываешь внешнее послушание Богу и своим начальникам; но согласуется ли то, что происходит внутри твоей души, с этим внешним поведением? Все ли делается с праведным и охотным умом? Действуешь ли ты из принципа любви или только из страха? Если именно страх принуждает тебя к внешнему соблюдению, то знай наверняка, что твое послушание — не более чем лицемерие. Ты не оскверняешь свои руки кровью и убийством и считаешь себя свободным от преступления убийства. Но взгляни на свое сердце: ибо когда сердце горит гневом и яростью, и когда это, подобно пламени, вспыхивает на твоем лице; когда твой внутренний гнев прорывается в упреках и проклятиях, говоря брату твоему: «Рака» и «безумный»; тогда, несомненно, ты стал повинен суду, синедриону и огню геенскому (Мф. 5:22). Что же тогда поможет тебе, что твоя рука не осквернена кровью, в то время как твое сердце обвиняет тебя в ненависти и убийстве? (1 Ин. 3:15). Ибо внутри, в сердце, укрываются убийца, прелюбодей, вор и лжец. Здесь именно ты должен искать зверя, злую похоть и корень всякой злобы и озорства: который, если не будет уничтожен серьезным покаянием, истинным сокрушением и обращением, верой и кровью Христа, невозможно, чтобы ты совершил хотя бы одно дело, угодное Богу; Который судит обо всех твоих действиях по внутреннему нраву и расположению сердца.

4. Об этом Сам Христос дает нам пример из заповеди «не убивай», говоря: «Если ты принесешь дар твой к жертвеннику и там вспомнишь, что брат твой имеет что-нибудь против тебя, оставь там дар твой пред жертвенником, и пойди прежде примирись с братом твоим» (Мф. 5:21-26). То есть тебе вовсе не поможет молиться, приносить жертвы, поклоняться Богу и принимать Таинство; да, все твои действия превратятся в грехи, потому что Бог взирает только на сердце, а не на внешнее исполнение. Отсюда святой Павел повелевает нам «воздевать святые руки без гнева и сомнения» (1 Тим. 2:8). А святой Петр заповедует супругам остерегаться гнева и жить вместе в любви и согласии, как сонаследникам благодатной жизни, «дабы не было вам препятствия в молитвах» (1 Пет. 3:7). Более того, Сам Господь Иисус настоятельно призывает нас к братскому примирению тремя следующими аргументами (Мф. 5:25, 26).

(а) Первый: «Мирись с соперником твоим скорее, пока ты еще на пути с ним»; то есть, пока ты находишься по эту сторону вечности: ибо наша жизнь, по сути, есть не что иное, как постоянное движение к смерти и могиле. Если в этой жизни ты не освободишься от уз гнева, ты останешься пленником их, да, самого дьявола, на всю вечность.

(б) Второй аргумент: «чтобы соперник не отдал тебя судье». Страшно быть вызванным на суд Божий и пред столь грозным судилищем защищать свое дело против обвиняющего соперника. В то время как все, что прощено, улажено и отпущено в этой жизни, то же самое будет прощено и вечно отпущено в следующей. Откуда мы можем заключить, насколько Бог ценит любовь к ближнему, поскольку Он ни в коем случае не хочет, чтобы она была отделена от любви к Нему самому; и поэтому отказывается принять нашу любовь к Нему, если она не связана с любовью к нашему ближнему. И почему? Потому что Бог есть сама Любовь и любит человека, как Свою собственную душу.

(в) Третий аргумент: «чтобы ты не был ввержен в темницу, откуда не выйдешь, пока не отдашь до последнего кодранта». Божественной справедливости угодно поступать с нами там так, как мы поступали с нашим ближним здесь; и «какою мерою мерите, такою и вам будут мерить» (Лк. 6:38). Посему, если ты отказываешься простить какому-либо брату его проступки, суд Божий таков: что подобным образом никакой грех не будет отпущен тебе. Это окажется поистине тяжелым бременем. Ибо человек, который умирает в этом горьком, непримиримом настроении, должен в аду оставаться должником во всю вечность, и это без всякой надежды или перспективы когда-либо уменьшить долги, которые он здесь накопил.

5. Таким образом, Сын Божий на этом примере научил нас, что мы должны судить о ценности наших внешних дел, более того, всей нашей религии, по внутреннему расположению или принципу, который управляет сердцем. Но, возможно, ты все еще продолжаешь льстить себе и говорить: «Я крещен во Христа; у меня есть чистое слово Божье; я слышу его; я принимаю таинство Вечери Господней; я также верю и исповедую все статьи христианской веры: поэтому не может быть, чтобы моя жизнь и действия не были угодны Богу; я христианин в истине и на верном пути к спасению». Это, увы! общее, но ложное рассуждение многих в наши дни, которые считают свои внешние дела составляющими истинную праведность. Это было бы достаточно хорошо, если бы сердце соответствовало их исповеданию: ибо без этого все — лишь пустяки и мертвое, лицемерное зрелище. Поэтому загляни в это и научись судить о себе по внутреннему устроению своей души. Ты хвалишься, конечно, что ты христианин; и это превосходное имя; но задумываешься ли ты, согласуются ли твое сердце и твои действия с именем столь священным? Получил ли ты помазание свыше и обладаешь ли ты плодами Духа, которые свидетельствуют о христианине? (1 Ин. 2:27). Если их недостает, ты в конце концов окажешься лишь ложным и поддельным христианином. Ты утверждаешь далее, что ты крещен; и так оно и есть! Но исследуй состояние своего сердца и спроси себя, живешь ли ты в новом рождении, в ежедневном покаянии и неустанном умерщвлении ветхого человека. Посмотри, приносишь ли ты плод, соответствующий крещальному завету, в котором ты состоишь? Ты говоришь, что тебе вверены прорицания Божьи и что ты слышишь и читаешь их: но исследуй свое сердце и подумай, превратилось ли Слово в твою жизнь и дух, как телесная пища переходит в твою плоть и кровь? Жил ли ты в соответствии с его руководством и выразил ли его действие в своем поведении? Если ты довольствуешься лишь слушанием его, ты должен знать, что это никогда не принесет вечного спасения и что ты обманываешь себя в деле бесконечной важности. По этой причине Господь сравнил Царство Небесное с закваской, которая постепенно распространяется по всему тесту и превращает каждую часть в свою собственную природу; тем самым показывая то мощное влияние, которое Слово должно оказывать на нашу волю и привязанности. Поистине, «не всякий, говорящий Мне: Господи! Господи! войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного» (Мф. 7:21). Ты думаешь, что совершаешь служение, когда с рвением защищаешь чистоту учения: и поистине в этом ты поступаешь хорошо. Тем не менее, я хотел бы, чтобы ты спросил себя, достиг ли ты чистотой учения и своей защитой его также истинной чистоты сердца. Разве мы не находим многих жестких защитников чистого учения, которые в своей жизни являются самыми нечистыми из людей, полными гордыни, горечи и корыстолюбия? Увы, само имя Божье становится общим прикрытием для всякого рода пороков, которые безнаказанно скрываются под ним. Ты утверждаешь, что часто принимаешь Вечерю Господню. Это правильно; но исследуй свое собственное сердце. Ты часто принимал плоть и кровь Христа в этом Таинстве: почему же тогда плоть и кровь Адама живут и царствуют в тебе? Не должна ли жизнь Христа сиять во всем твоем поведении? Не должны ли Его любовь, Его смирение и кротость распространяться на все твои нравы? В чем преимущество, если ты принимаешь Христа в Таинстве и отвергаешь Его в своей жизни и действиях? Ты говоришь, что веришь и исповедуешь все статьи христианской веры. Это хорошо! но прибегни к пробному камню сердца. Только та вера истинна, которая соединяет человека с Богом и Бога с человеком; посредством которой Бог обитает, живет и действует в человеке. Если этих плодов недостает в тебе, твоя вера ложна и, будучи далека от того, чтобы соединить тебя с Богом, она отдаляет тебя от Него на большее расстояние. Это, однако, не следует понимать о вере слабых и немощных христиан, которая часто бывает настолько омрачена, что трудно заметить ее жизнь и движение. Ибо даже слабая вера, хотя она подобна курящемуся льну, имеет в себе свойства сильной веры, хотя и не может проявлять себя с равной силой и энергией. Она сердечно прилепляется к Богу и приносит плод среди всех тех немощей, с которыми она борется. Но я хотел бы, чтобы это понималось о вере вообще, и об испытании и плодах ее, что, если ты веруешь во Христа, то Христос должен непременно жить в тебе верой, иначе твоя вера окажется лишь пустым, нагим исповеданием. Если ты веришь, что Христос претерпел смерть за твои грехи, ты должен также умереть с Ним для них (Гал. 2:20) и отречься от мира со всей его гордыней и алчностью (Рим. 6:2). Если этот эффект не последует, то поистине ты не веруешь во Христа. Если ты веришь, что Христос был распят за грехи мира, ты должен с Ним быть распят для них. Если ты отказываешься согласиться с этим, ты не можешь быть живым членом Христа, ни быть соединенным с Ним верой. Если ты веришь, что Христос воскрес из мертвых, твой долг — духовно воскреснуть с Ним и твердо прилепиться к Нему, твоему Главе и Спасителю. Одним словом, рождение, крест, страдание, смерть, воскресение и вознесение Христа должны, духовным образом, совершиться в тебе. И это благословенный плод веры и влияние, которое она оказывает на верующие души. Везде, где этого плода недостает, нет ничего, кроме безжизненного образа веры, которым люди жалко обманывают себя. Так, если ты веруешь в Святого Духа, тот же Дух, в Которого ты веруешь, должен по необходимости обитать и царствовать в твоем сердце, и просвещать и освящать его. Ибо «все, водимые Духом Божьим, суть сыны Божьи» (Рим. 8:14).

6. Поэтому, дорогой христианин! пусть твоя религия не ограничивается лишь внешним, но смотри, чтобы она исходила из более глубоких тайников сердца, наделенного истинной, живой и деятельной верой, и нелицемерным, внутренним и ежедневным покаянием. Если ты отбрасываешь от себя эту внутреннюю жизнь, эту веру и это покаяние, ты лишаешь свою религию всякого существенного блага и, вместо живого принципа, который должен быть утвержден в разуме, ты носишь с собой пустое, незначительное имя, которое не принесет тебе никакой пользы в тот день, когда Бог будет судить все вещи согласно внутреннему устроению сердца. Но если ты истинно тронут чувством своих внутренних нужд и нечистот, тогда беги без промедления к исцеляющему источнику благодати! Черпай и пей, молись и стучи, ищи и взывай: «Господи, помилуй меня!» Тогда твое сердце будет исцелено, твой грех покрыт, а твое беззаконие изглажено.

Глава V.






Показывающая, что доказательство истинного христианства состоит не в знании и слушании Слова Божьего, но что христианин тот, в чьей жизни проявляется Слово Божье и кто искренне умоляет Бога, чтобы это Слово, как божественное семя, было оживлено в нем и принесло плод.

Путь, которым мы должны прийти к истинной и существенной мудрости и стать друзьями Божьими, состоит в том, чтобы подчинить себя дисциплине покаяния и вести жизнь, сообразующуюся со Словом Божьим. Такая жизнь не может не сопровождаться истинным просвещением разума и возрастанием всех божественных благодатей; более того, столь тесным союзом с Самим Богом, что мы становимся «причастниками Божеского естества, удалившись от господствующего в мире растления похотью» (2 Пет. 1:4). Пример этого мы имеем в Енохе, который, «ходив пред Богом, не стал, потому что Бог взял его» к Себе (Быт. 5:24). К такой святой жизни стремился Давид с величайшим рвением духа, предлагая два средства для ее достижения: первое — пламенная молитва; и второе — прилежное исполнение слова Божьего. «Взываю», — говорит он, — «всем сердцем моим: услышь меня, Господи, — буду соблюдать уставы Твои. Взываю к Тебе: спаси меня, и буду соблюдать откровения Твои» (Пс. 118:145, 146).


The gospel of Christ is the power of God unto
salvation to every one that believeth.—Rom. 1:16.


2. Эти слова показывают трудности, с которыми сталкивается тот, кто стремится быть истинным христианином и соблюдать слово Божье в святости жизни. Ибо плоть и кровь естественно противятся слову Божьему и той святости жизни, которой оно требует: и, кроме того, они непостоянны и слабы, и склонны поддаваться соблазнам мира. Дьявол при всяком удобном случае препятствует нашему прогрессу и противостоит нашим усилиям со всех сторон. За этим следует множество злых примеров и преследований, которые нечестивые люди воздвигают против тех душ, которые вступают на иной путь жизни. Против упорного зла, подобного этому, должна быть противопоставлена вся сила души. Это мы узнаем из примера Давида, который взывал к Господу всем сердцем своим, чтобы он мог лучше усвоить Слово и, ведя такую жизнь, какой требует это Слово, пребывать в благоволении Божьем. Это должно быть и нашей главной заботой; ибо благоволение Божье бесконечно предпочтительнее всего, что дает мир. Всякий, кто угождает Богу и является Его другом, тем самым наиболее эффективно защищает себя от злобы всех своих врагов. Отсюда серьезная и пламенная молитва есть, как я сказал ранее, первый шаг к святой жизни. Второе средство для достижения святой жизни выражено в следующих словах того же псалма: «Опережаю рассвет и взываю: на слово Твое уповаю. Очи мои предваряют ночные стражи, чтобы мне поучаться в слове Твоем» (Пс. 118:147, 148). Здесь псалмопевец провозглашает усердное изучение, любовь и привязанность, которые подобают слову Божьему; а также время, наиболее подходящее для размышления над ним, а именно утро. Способности разума в это время более сильны и энергичны, чем в другое время; и наиболее расположены к исследованию божественных предметов. Истина этого в то время наиболее ощутимо воспринимается, когда душа, удрученная печалью и глубокими духовными искушениями, «ожидает утра» (Пс. 129:6) и с «бдящими очами» (Пс. 76:5) ожидает помощи от Господа. Она тогда «как одинокая птица на кровле», как одинокая сова в пустыне (Пс. 101:7, 8); и «так изнемогла от воздыханий» (Пс. 6:7), что почти готова испустить дух.

3. Это то упражнение креста, или школа скорби, в которой все святые наиболее эффективно готовятся к счастливой вечности. Тот, кто не приучен к такого рода испытаниям, может знать лишь немного о Боге и Его слове. В этом упражнении все естественные силы души и жизни истощаются, чтобы Бог один мог стать нашей силой и опорой. Посредством таких внутренних испытаний, как эти, плотская жизнь также все более и более ослабляется, а животворящая сила Бога и Его слова воспринимается с большим эффектом и опытом. И поистине, все наши усилия должны сосредоточиться на том, чтобы внешнее слушание и чтение божественного слова практически применялось к разуму и превращалось в христианский опыт.

4. Это учение, поэтому, я хотел бы прочно укоренить в твоем разуме, а именно, что не чтение или слушание, но делание и практикование слова демонстрирует истинного христианина (Иак. 1:22). Без этого практического улучшения слушание и чтение не принесут большой пользы. Ибо слово было вверено нам не для того, чтобы его только читали и знали, но чтобы оно было воплощено в практику. Как лекарство не приносит облегчения пациенту, который слышит о нем или смотрит на него, но в то же время отказывается принять его; так и слово, хотя и является средством для нашей больной природы, не может исцелить ни одного человека или восстановить его из смерти в жизнь, пока он отказывается принять то, что предписывает слово. Поэтому, для этого, пламенная и постоянная молитва (согласно примеру, данному нам Давидом) будет необходима, чтобы позволить нам сообразовать нашу жизнь и действия с божественным словом. Какая польза художнику от того, что он знает искусство, если он никогда не практикует его? Не приведет ли его вялая и небрежная нерадивость в конце концов к нищете? И что нам даст знание слова Божьего, если мы не исполняем его? «Раб же тот», — говорит наш Спаситель, — «который знал волю господина своего, и не был готов, и не делал по воле его, бит будет много» (Лк. 12:47). А святой Петр утверждает, что «лучше бы им не познать пути правды, нежели, познав, возвратиться назад от преданной им святой заповеди» (2 Пет. 2:21). Как отец не признает сыном того, кто во всем поступает вопреки его воле, так не слова, но жизнь и действия являются знаками и указаниями дитя Божьего, согласно тому изречению нашего Спасителя: «Если бы вы были дети Авраама, то дела Авраамовы делали бы. А теперь ищете убить Меня... Авраам этого не делал. Ваш отец диавол» (Ин. 8:39, 40, 44). Почему бесплодное и безрезультатное дерево должно занимать место в саду, когда оно только обременяет землю, на которой растет? Оно, конечно, ни на что не годно, кроме как быть брошенным в огонь, как представлено в притче о бесплодной смоковнице (Лк. 13:6, 7). Как было бы глупо давать ворону имя лебедя, на которого он не имеет никакого сходства; так, если бы люди этого мира назывались именем истинных христиан, в то время как так мало христианского нрава проявляется в их жизни и манерах, я думаю, это справедливо было бы сочтено вопиющей глупостью. Не словами, но делами и поступками мы должны судить о состоянии христианина, согласно тому изречению святого Павла: «Царство Божие не в слове, а в силе» (1 Кор. 4:20). Таково состояние большинства людей в наши дни, что те, кто делает самые сильные претензии на христианское имя, не делают ничего, кроме того, что противоречит христианскому духу. Они подобны людям в Риме, о которых Лаврентий Валла воскликнул, читая эти слова нашего Господа: «Блаженны милостивые, блаженны миротворцы» и т. д. (Мф. 5:7-9): «Поистине, либо эти слова не истинны, либо мы не христиане». Человек развращен до такой степени, что даже немало бессловесных тварей заметно превосходят его в каком-то добром качестве. Голубь превосходит его в безвредности (Мф. 10:16); муравей — в трудолюбии (Прит. 6:6); аист — в заботливом обеспечении своих птенцов; собака — в любви и верности; вол и осел — в знании своего господина (Ис. 1:3); овца — в кротости (Ис. 53:7); лев — в великодушии и милосердии к слабым животным; петух — в бдительности; а змей — в мудрости. Напротив, человек в своем естественном состоянии превосходит всех зверей в озорстве. Он свирепее волка; хитрее лисицы; тщеславнее павлина; прожорливее свиньи; ядовитее гадюки; свирепее медведя. Действительно, Сам Господь Иисус называет Ирода лисицей (Лк. 13:32); Иоанн Креститель применяет имя гадюк к фарисеям (Мф. 3:7); а святой Павел — имя льва к Нерону (2 Тим. 4:17). Поистине, те пороки и озорства, которые идут поодиночке и без сопровождения у бессловесных, зачастую собраны вместе в одном естественном человеке. Так что человеческое тело очень значительно называется апостолом «телом греховным» (Рим. 6:6), как полное грехов и зараженное всякого рода сквернами. Не говоря уже о том, что нет твари столь плохой и пагубной, чтобы она не могла быть еще хоть в чем-то полезной людям. Лисицы и волки, например, своими шкурами защищают людей от вреда сурового времени года. Но, увы! какое добро можно найти в человеке, оставленном на попечение невозрожденной природы? «Все мысли и помышления сердца их были зло во всякое время» (Быт. 6:5; 8:21); как не раз выражено в Писании. Он упражняет свой разум, чтобы практиковать мошенничество; он истощает свое тело гордыней и похотью; и развращен как внутренне, так и внешне, так что все его члены справедливо называются «орудиями» или оружием «неправедности» (Рим. 6:13). Отсюда и происходит, что Священное Писание представляет нашу природу в цветах столь темных и отвратительных, что это может навести ужас на каждого человека, который читает их. «Нет праведного ни одного; нет разумевающего; никто не ищет Бога; все совратились с пути, до одного негодны; нет делающего добро, нет ни одного. Гортань их — открытый гроб; языком своим обманывают; яд аспидов на губах их. Уста их полны злословия и горечи. Ноги их быстры на пролитие крови; разрушение и пагуба на путях их; они не знают пути мира. Нет страха Божьего пред глазами их» (Рим. 3:10-18; Пс. 13).

5. Взгляни же на этот плачевный образ ветхого человека! Взгляни на мерзость, общую для всех нас! И теперь скажи мне, как человек может увидеть Царствие Божие, если не родится свыше, или, как выражается святой Павел, «если не обновится духом ума вашего и не облечется в нового человека, созданного по Богу, в праведности и святости истины»? Еф. 4:23; Кол. 3:10. И тот же апостол говорит: «Но вы не так познали Христа; потому что вы слышали о Нем и в Нем научились, так как истина во Иисусе». Еф. 4:20, 21. Да, он говорит: «Но те, которые Христовы, распяли плоть со страстями и похотями». Гал. 5:24. Увы! Если те не принадлежат Христу, кто не умерщвляет члены свои, земные для неправедности, но живет в осквернении грехом, то они, несомненно, должны принадлежать дьяволу и не могут наследовать Царствие Небесное, поскольку не распинают плоть. Ибо всякий, кто желает угодить Богу, должен стать «новой тварью» во Христе (2 Кор. 5:17); «ибо во Христе Иисусе ничего не значит ни обрезание, ни необрезание, а новая тварь». Гал. 6:15. Теперь, поскольку от этого зависят условия нашего вечного благополучия, пусть нашей главной заботой будет все более и более побеждать грех в наших смертных телах и быть членами не сатаны, а Иисуса Христа. Будем же усердно стремиться к тому, чтобы Слово Божие пускало корни и приносило плод в наших душах. Будем стараться сделать нашу жизнь угодной Богу, чтобы, будучи сохранены Его благодатью до конца, мы могли оставаться «сосудами милосердия, а не гнева». Рим. 9:22, 23.

6. Именно по этой причине Давид так искренне желает вести святую жизнь, сообразно со словом Божьим: «Взываю всем сердцем моим, — говорит он, — услышь меня, Господи; буду соблюдать уставы Твои» (Пс. 118:145): ибо, поскольку наше обращение происходит всецело свыше, из этого следует, что святая жизнь должна быть обретена через непрестанную молитву и прошение. «Исцели меня, Господи, — говорит пророк, — и исцелен буду; спаси меня, и спасен буду: ибо Ты хвала моя». Иер. 17:14; 31:18. И Давид снова говорит: «Взываю к Тебе; спаси меня, и буду соблюдать откровения Твои». Пс. 118:146. Грех и царство сатаны, поистине, столь сильны и могущественны в человеке, что тщетно пытаться победить их без Божественной помощи и содействия.

7. Отбросим же всякую лень и небрежность и будем усердно трудиться в деле столь великой важности. Сам Давид далее добавляет: «Я предваряю (то есть я опережаю) рассвет и взываю: на слово Твое уповаю. Очи мои предваряют (или предупреждают) ночные стражи, чтобы мне поучаться в слове Твоем». Пс. 118:147, 148. И весьма уместны по этому поводу слова пророка: «Он пробуждает каждое утро; пробуждает ухо Мое, чтобы Я слушал, подобно учащимся». Ис. 50:4. С которыми согласуются слова Соломона: «Я сплю, а сердце мое бодрствует: вот, голос возлюбленного моего, который стучит». Песн. 5:2.

8. В этих и подобных им изречениях Писания мы можем созерцать отеческую заботу и снисходительную любовь нашего милосердного Бога; ибо Его радость — быть в общении с сынами человеческими, говорить с ними и наставлять их. Поэтому Он назначил Своего Сына нашим небесным Учителем и Наставником; видимый образ чего Господь Иисус явил, когда был найден в храме посреди учителей и изумил слушателей «разумом и ответами Своими». Лк. 2:47. Это было совершено нашим Спасителем не только ради иудейского храма, который ныне разрушен, но скорее ради самой христианской Церкви, которая есть истинный и небесный Иерусалим, наставляемый и поучаемый Его Словом и Духом. Это было сделано также применительно к храму нашего сердца, в котором Он будет учить, утешать, просвещать и освящать нас. Здесь Он будет молиться, задавать вопросы и отвечать на них; и говорить в святых помышлениях и благочестивых размышлениях. И в этом состоит пророческое служение Христа. Поэтому Он и ответил Своей матери такими словами: «Зачем было вам искать Меня? или вы не знали, что Мне должно быть в том, что принадлежит Отцу Моему?» (Лк. 2:49), имея в виду то служение, которое было возложено на Него Отцом. Это служение Он ныне совершает одесную Бога как наш истинный и единственный Первосвященник; а на земле Он исполняет его Своим словом, посредством которого Он также внутренне проповедует в наших сердцах Своим Святым Духом и благодатным просвещением. Без этого внешняя проповедь должна оказаться бесплодной и безрезультатной, согласно словам апостола: «Я насадил, Аполлос поливал, но Бог возрастил. Посему и насаждающий и поливающий есть ничто, а все Бог возращающий». 1 Кор. 3:6, 7.

Глава VI.






Совершенство и спасение людей зависят от единения со Христом через веру; но в это они не могут внести ничего своего, напротив, они скорее препятствуют благодати Божьей своей извращенной волей; но Христос, и только Он один, совершает это дело в нас.

Как человек через свое отступничество от Бога, по тщеславию и себялюбию, отделился от Него и пал с той высоты совершенства, в которой был сотворен, так он должен по необходимости вернуться к своему первоначальному спокойствию и счастью через единение с Богом; в чем и заключается все человеческое совершенство. Поэтому было необходимо, чтобы Сын Божий стал человеком, дабы человеческая природа, будучи вновь соединенной с Богом, могла тем самым быть восстановлена в своей первобытной целостности и совершенстве. Как Божественная и человеческая природы соединены в одном Лице Христа, так и мы все, по благодати, должны быть соединены с Ним верой, как с нашим вечным и высшим Благом. Таким образом Богу было угодно исправить чрезмерное развращение нашей природы преизобилующей благостью Своей благодати. Это единение провозглашено самим Сыном Божьим: «Обручу тебя Мне навек, — говорит Он, — в правде и суде, в благости и милосердии». Ос. 2:19. Ибо, поскольку наша природа заражена и развращена грехом, который есть величайшее из зол, она не могла быть восстановлена и исцелена никем иным, кроме Самого Бога, высшего Блага.


Without me ye can do
nothing.—John 15:5.


2. Теперь, как единение Божественной и человеческой природ во Христе вечно и никогда не будет расторгнуто, до такой степени, что даже сама смерть не могла разрушить столь священный союз, так и Христос, наш Глава, должен быть столь прочно соединен со Своими верными членами, чтобы ни жизнь, ни смерть никогда не смогли отлучить их от Него. Это также провозглашено пророком Осией в Лице Христа: «Обручу тебя Мне навек», — говорит Он.

3. Это единение через веру является в высшей степени необходимым, потому что «беззакония ваши произвели разделение между вами и Богом вашим». Ис. 59:2. И это плачевное состояние будет продолжаться вечно, если только Христос не будет обитать в нас здесь через веру. Более того, мы не способны сделать ни малейшего добра, если Сам Христос не совершит его в нас. Поэтому апостол говорит: «Не я, впрочем, а благодать Божия, которая со Мною». 1 Кор. 15:10. И Сам Господь говорит: «Без Меня не можете делать ничего» (Ин. 15:5); истину чего Он иллюстрирует прекрасной притчей о виноградной лозе и ветвях. Откуда естественно следует, что если мы делаем хоть что-то доброе, то это всецело должно быть приписано одному Богу; согласно тому, что сказано пророком: «Ты совершаешь для нас все дела наши» (Ис. 26:12); и другим: «Я, как зеленеющий кипарис; от Меня будут тебе плоды». Ос. 14:8.

4. О человек! Подумай же, что ты такое и что ты можешь сделать. Что ты смог внести в свое восстановление и обновление своей развращенной природы? Конечно, ничего. Как ты не мог оказать никакой помощи при своем телесном рождении, ни сотворить самого себя, так и не можешь ты оказать никакой помощи при своем новом рождении или возрождении. Ты можешь, конечно, потерять, развратить и погубить себя; но обновить, восстановить, исцелить, оправдать и оживотворить себя — это дело, совершенно превышающее твои силы. Мог ли ты внести что-либо, чтобы Бог стал человеком? Нет. Поэтому нет ничего, что ты мог бы присвоить себе или приписать своей собственной способности. Действительно, чем больше человек приписывает своей собственной воле, силе и способности, тем более эффективно он препятствует Божественной благодати и обновлению своей развращенной природы. Отречемся же полностью от собственной силы, собственной мудрости, собственной воли и себялюбия, чтобы, будучи таким образом преданными одному Богу, мы могли позволить Его силе свободно действовать в нас, чтобы ничто, ни в малейшей степени, не противилось воле и действиям Господа.


5. Пока ты не придешь к этому, о христианин, что твой ум становится лишь пассивным, и что ты чисто страдательно принимаешь действие и волю Божью, очевидно, что Бог встречает в тебе препятствие, так что Он не может соединиться с твоей душой или через истинное обновление твоей развращенной природы утвердить там Свой образ. Ибо наша собственная воля, себялюбие, тщеславие, мнение о собственной мудрости и все, что мы высокомерно приписываем себе, — все это препятствия, из-за которых Бог не может свободно действовать в нас и совершать Свою благую волю. Ибо как собственная воля человека все более и более развращает и портит его, так воля Божья все более и более совершенствует и восстанавливает его.

6. Поэтому Бонавентура сказал, что «высшее совершенство религии состоит в отречении от собственной воли». А Августин сказал: «Если любовь к Богу есть величайшее благо для человека, то любовь к самому себе должна быть его величайшим злом. И если такова природа добра, что оно распространяется и сообщает себя, то по необходимости себялюбие должно быть великим злом, поскольку оно поглощает для себя как свои собственные, так и чужие блага и не хочет расстаться ни с одним из них». Об этом даже язычник Сенека не был в неведении, когда сказал: «Только то является приращением добродетели, что есть отрицание твоей собственной воли». И снова: «Если ты не отойдешь от самого себя, ты не сможешь приблизиться к Богу, Который выше тебя».

7. Наша собственная воля есть не что иное, как отпадение или отступничество от Бога. Отпадение, поистине, легко, гладко и приятно; но восстановление после него горько, тягостно и трудно; да, даже выше всякой силы твари. Ибо человек своими собственными силами не может ни вернуться, ни каким-либо образом помочь себе, ни в воле, ни в деле. Воля человека пленена, а дела его мертвы. Христос один способен помочь, в начале, в продолжении и в конце. Он предлагает нам два средства: закон и Евангелие; или покаяние и отпущение грехов. Через закон, во-первых, ты должен умереть со Христом и через истинную скорбь и сокрушение сердца принести в жертву свою собственную волю. Ты должен стать ничем в своих собственных глазах и предать себя всецело Христу. Затем благодать и прощение грехов даруются через Евангелие, и человек, который был мертв прежде, оживотворяется верой. Откуда видно, что никто не может своими собственными силами обратить и оживотворить себя. Ибо абсолютно необходимо, чтобы он возненавидел, отверг и потерял себя; чтобы он был недоволен собой и умер для себя; и чтобы его надежда была возложена всецело на одного Бога, чьей благодатью он надеется жить.

8. Но даже эта ненависть к себе, отречение и умерщвление не являются следствием нашей собственной воли и способности. «Итак, — говорит святой Павел, — помилование зависит не от желающего и не от подвизающегося, но от Бога милующего». Рим. 9:16. Поэтому только Бог совершает все это в нас Своей благодатью и силой Своего благого Духа: так что наше оправдание происходит не от какой-либо твари, но от одного Бога, чьим делом и даром оно является. Ибо самый опасный враг, который есть у любого человека, — это он сам; до такой степени, что у нас есть веская причина умолять Господа избавить нас от нас самих и от всего, что мы имеем по природе, а затем даровать то, что исходит от Его благодати. Своими собственными силами мы не способны совершить ни малейшего добра, если Бог Сам, даже после обращения, не будет благодатно действовать в нас. Кто есть тот, кто может наделить нас любовью и милосердием, кроме Бога, Который есть сама любовь и от Которого исходят все другие благодати? Поэтому Христос один является нашей помощью и поддержкой, когда помощь людей не может помочь. Но в конце концов, в каком бы низком состоянии ни оказался человек из-за падения Адама, он теперь снова поднят Христом и даже возвышен до более высокой степени, чем та, которой он обладал прежде. Но об этом будет сказано больше в главе XI.

Глава VII.
















Показывающая, что для понимания истинной природы покаяния мы должны обязательно знать различие между ветхим и новым человеком; или как в нас должен умереть Адам и жить Христос; или как в нас должен умереть ветхий человек и жить новый человек.

В каждом христианине обнаруживается двоякий человек, противопоставленный, подобно их плодам, друг другу. Это более полно проявится из следующего изложения:


We know this, that our old man is
crucified with Christ, that the body of sin might be destroyed,
that henceforth we should not serve sin.—Rom. 6:6.



Истину этого утверждения Писание, как и опыт, обильно подтверждают. Первое пространно говорит о ветхом и новом человеке, о внутреннем и внешнем человеке. См. Еф. 4:24; Кол. 3:9; 2 Кор. 4:16. Оно учит также, что Дух Божий в нас: Рим. 8:11; 1 Кор. 3:16; 6:19; 2 Кор. 5:5; Еф. 1:13. И также Христос, Гал. 2:20; 2 Кор. 13:5. Опыт, более того, демонстрирует то же самое. Сюда же можно отнести то борение и борьбу плоти и Духа, от которой не свободны даже святые. Рим. 7:23. Также сюда относятся различные плоды плоти и Духа, перечисленные святым Павлом. Гал. 5:19-23. Этот пункт поэтому ясно изложен в Писании и слишком достоверен, чтобы быть поставленным под сомнение кем-либо из христиан. Это своего рода стержень, на котором движется все Писание, и основание, от которого зависит истинное познание человека. Из того же источника исходит истинное покаяние, или смерть Адама, и жизнь Христа в нас. Ибо как только Адам умирает в нас, с ним погибает все, что первоначально происходит от него; ветхий внешний человек, ветхое рождение, плоть, природа, развращенный разум, тьма, древо смерти, злые плоды, грех, смерть, осуждение, семя змея, душевный человек, земной образ, ветхий Иерусалим и царство сатаны. Но пока живет Адам, с ним живут и царствуют ветхий человек, плотское рождение, плоть, природа, развращенный разум, тьма и вся вереница зол, упомянутых выше, будучи все заключены под царством сатаны и подвержены осуждению и вечному проклятию. Но если, с другой стороны, Христос живет в ком-либо, то поистине с Ним живут и царствуют новый и внутренний человек, новое рождение, Дух, благодать, вера, свет, древо жизни, добрые плоды, праведность, жизнь, счастье, семя Божие, духовный человек, небесный образ, новый Иерусалим и Царствие Божие. Все это происходит от Божественного благословения и ведет к вечному спасению. Здесь дело важности, а именно: так устроить свою жизнь и поведение, чтобы Христос, новый или второй Адам, а не ветхий Адам, мог жить и царствовать в нас.

	Adam,	Christ.
	Old man,	New man.
	Outward man,	Inward man.
	Old birth,	New birth.
	Flesh,	Spirit.
	Nature,	Grace.
	Reason,	Faith.
	Darkness,	Light.
	Tree of death,	Tree of life.
	Evil fruit,	Good fruit.
	Sin,	Righteousness.
	Damnation,	Salvation.
	Death,	Life.
	Old Jerusalem,	New Jerusalem.
	Kingdom of the devil,	Kingdom of God.
	Seed of the serpent,	Seed of God.
	Natural man,	Spiritual man.
	Image of the earthly,	  Image of the heavenly.
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2. Поэтому человеку необходимо бодрствовать, поститься, молиться, бороться и подвизаться; и, как выражается святой Павел, испытывать самого себя, если Христос в нем. 2 Кор. 13:5. Он должен совершать свое спасение со страхом и трепетом. Флп. 2:12. Он должен войти тесными вратами и узким путем во Христе. Мф. 7:13. То есть человек должен теперь возненавидеть и отвергнуть себя, оставить все (Лк. 14:26) и умереть для греха. Рим. 6:2. Это, конечно, не должно быть достигнуто, как воображают изнеженные христиане этого века, каким-либо небрежным и поверхностным приложением ума, но через внутреннюю и глубокую скорбь, сокрушение и разбитость сердца, вместе со стонами и слезами, которые невозможно выразить. Эти внутренние упражнения и акты благочестия наиболее прочувствованно изложены Давидом в его покаянных псалмах, которые изобилуют выражениями такого рода. Пс. 6; 31; 37; 50; 101; 129; 142. Апостол называет это распятием плоти со страстями и похотями ее. Гал. 5:24. Кто достигает этого состояния, в том поистине живет Христос, а он взаимно во Христе через веру. Тогда Христос побеждает и царствует в человеке, чья вера стала «победой, победившею мир». 1 Ин. 5:4.

3. Но поскольку мир, против которого ты должен бороться, находится не вне тебя, а внутри тебя, из этого следует, что он также должен быть побежден не вне, а внутри тебя. Ибо что есть мир, как не «похоть плоти, похоть очей и гордость житейская»? 1 Ин. 2:16. Как они в тебе, так и в тебе они должны быть покорены, чтобы ты мог достойно носить имя и характер истинного дитя Божьего. «Ибо всякий, рожденный от Бога, побеждает мир» (1 Ин. 5:4); и если ты побеждаешь и одерживаешь победу над своим великим врагом — миром, то ты тогда дитя света (Еф. 5:8), член Христов (1 Кор. 12:27; Еф. 5:30) и храм Святого Духа. 1 Кор. 6:19. Ты теперь доброе дерево (Мф. 12:33), которое свободно и без принуждения, да, с радостью, любовью и удовольствием, приносит плод во славу Божью. Мф. 5:16.
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4. Но если ты живешь в Адаме, и Адам царствует в тебе, то ты не дитя Божье и не рожден свыше от Него. Ибо поскольку ты побежден миром, и поскольку князь его правит в тебе через гордость, тщеславие и себялюбие, ты по этой самой причине должен быть причислен к детям дьявола. Ин. 8:44. «Ибо все, водимые Духом Божиим, суть сыны Божии». Рим. 8:14. И, напротив, все, водимые сатаной, они также являются его детьми; да, они сами суть члены сатаны, сыны тьмы, жилище нечистых духов, проклятый Вавилон, полный нечистых и мерзких зверей; как это представлено древними пророками (Ис. 13:21; Откр. 18:2); но особенно пророком Иезекиилем. Он, будучи перенесен в духе в храм в Иерусалиме, увидел две примечательные вещи: одна из которых была «всякие изображения пресмыкающихся и нечистых животных и все идолы дома Израилева, начертанные по стенам кругом»; и во-вторых (что было еще более отвратительно), «семьдесят мужей из старейшин дома Израилева, поклоняющихся этим зверям и изображениям, и приносящих им курение». Иез. 8:10, 11.

5. Взгляни, о человек, на живое изображение, данное здесь твоего развращенного, скотского и звериного сердца! Если ты только войдешь в этот храм своего сердца, ты непременно найдешь в нем огромное количество гнусных, отвратительных существ, изображений и идолов, созданных и представленных всякого рода развращенными и нечистыми помыслами в плотском уме, воображении и памяти. Более того (и это величайшее зло из всех), хотя эти идолы и ужасные мерзости должны быть полностью изгнаны из сердца, и это отвратительное зло, посредством которого человек становится жилищем нечистых и пагубных гадов, должно быть всеми средствами уничтожено покаянием, умерщвлением плоти и покаянными слезами и смирением; однако, вместо того чтобы делать это, ты любишь этих змей, поклоняешься этим гнусным чудовищам, служишь и ласкаешь их. Увы! Ты мало заботишься о том, что Христос изгнан из твоей души этими мерзостями и полностью изгнан из твоего сердца; и что этим ты лишаешь себя высшего и вечного Блага, теряя Святого Духа со всеми Его превосходными дарами и благодатями. О несчастный человек! Ты чрезмерно скорбишь, когда тебя постигает какая-либо внешняя беда или когда ты теряешь что-либо в мире, что тебе дорого; почему же тогда ты совсем не обеспокоен потерей даже Самого Христа и плачевным состоянием своей души и тела, которые оба стали жилищем злобных духов!

6. Если эти вещи серьезно обдумать и принять к сердцу, мы вскоре поймем, что такое Адам и Христос; и как они живут и действуют в людях. К этому пункту мы можем также отнести следующие наблюдения. Во-первых, в Адаме мы все естественно равны, и никто не лучше другого; поскольку мы все, как телом, так и душой, одинаково осквернены и развращены, так что святым Павлом утверждается не только об иудеях и язычниках, но даже обо всех людях вообще, что «нет различия». Рим. 3:22. Отсюда также верно, что в очах Божьих никто не лучше самого отъявленного преступника. Ибо хотя тот извращенный нрав, который естественен для всех, не у всех одинаково проявляется в делах, однако Бог судит всех людей по внутреннему состоянию сердца, этому отравленному источнику всякого греха. И нет такого гнусного греха, который человек по природе не совершил бы свободно, если бы он не был сильно сдержан Божественной благодатью. Ибо по наклонности нашей природы мы слишком склонны осквернять себя всякого рода нечестием (Иер. 13:23); и если наклонность не всегда сопровождается самим внешним действием, это всецело должно быть приписано благодати Божьей, а не какой-либо нашей собственной силе или благоразумию. Быт. 20:6. Это соображение должно побуждать нас к практике истинного смирения и к нелицемерному страху Божьему; и в то же время удерживать нас от опрометчивого презрения к нашим ближним, чтобы, размышляя о других, мы сами не разбились о опасную скалу плотского самомнения. Во-вторых, уместно заметить, что как в Адаме мы все одинаково плохи в отношении развращенности природы; так через Христа мы все сделаны одинаково праведными и святыми; никто не получает для себя никакой прерогативы особой праведности в очах Божьих. Ибо поскольку Христос есть наше совершенство, наша «премудрость, праведность, освящение и искупление» (1 Кор. 1:30; 6:11), мы, которые в Адаме одинаковы, также одинаковы во Христе. Ибо как в Адаме по природе мы все один человек и одно тело, зараженное гнилой заразой непослушания и греха, так все истинные христиане суть как один человек во Христе и составляют одно тело, полностью очищенное и освященное верой и кровью Христа.

7. Эта истина есть лекарство против духовной гордости, а именно: никто не должен считать себя лучше других перед Богом, хотя, возможно, и украшен большими дарами и способностями. Ибо даже они дарованы ему не менее по чистой благодати, чем сами праведность и спасение. На этом принципе чистой благодати будь осторожен, постоянно фиксируй свой ум. Если ты будешь так делать, то эта благодать защитит тебя от опасных сетей гордости и высокомерия; и как, с одной стороны, она убедит тебя в твоей собственной нищете и бедности духа, так, с другой стороны, она даст тебе самое живое проникновение во Христа и в преизобильные богатства благодати, предлагаемые через Него всему человечеству.

Глава VIII.
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Показывающая, как милостиво Бог призывает нас к покаянию и как необходимо, чтобы оно не было отложено.

Бог, Который есть бесконечная милость, чтобы Он мог лучше смягчить наши твердые и каменные сердца и обратить их от мира, от нас самих и от дьявола к Себе (Деян. 26:18), в Своем Слове разнообразно представил и поставил перед нашими глазами обращение и покаяние человека.


Likewise, I say unto you, there is
joy in the presence of the angels of God over one sinner that
repenteth.—Luke 15:10.



2. Среди других способов запечатлеть это в наших умах, две притчи о Потерянной овце и о Блудном сыне (Лк., гл. 15) чрезвычайно трогательны и столь изобилуют Божественным утешением, что едва ли возможно серьезно размышлять о них без слез. В них наш Спаситель описывает три разных сердца. Из них первое — это нераскаянное сердце грешника; второе — сокрушенное сердце кающегося; третье — сердце Бога, полное милосердия и отеческой любви.

3. Первое Он описывает под подобием выродившегося сына, расточительно тратящего свое имущество и наследство и, наконец, доведенного до такой нужды, что он желает наполнить чрево свое рожками, которые ели свиньи. Этим образом представлено все человечество в своем естественном состоянии; которые, как многие выродившиеся сыновья, растратили небесное наследство постоянным распутством и нечестием. То есть они потеряли свою первоначальную праведность, святость, невинность и прекрасный образ Божий, в котором были сначала сотворены (Еф. 4:24), и теперь по своей собственной вине стали рабами греха, дьявола и смерти. И чтобы завершить свою погибель, не находя облегчения, покоя или утешения в каких-либо человеческих делах и законах (которые соответствуют рожкам в притче), они должны по необходимости погибнуть от бесконечного голода и нищеты, если не прибегнут поспешно к благодати своего Небесного Отца.

4. Второе сердце, которое есть сердце кающегося грешника, изложено такими словами: «Сколько наемников у отца моего избыточествуют хлебом, а я умираю от голода! Встану, пойду к отцу моему и скажу ему: отче! я согрешил против неба и пред тобою и уже недостоин называться сыном твоим». В этом рассказе мы имеем весьма трогательное описание истинного покаяния. Под приходом блудного сына в себя подразумевается скорбь о грехе; то есть, когда человек, с одной стороны, размышляет о своей собственной нищете и обдумывает, как из дитя Божьего он стал, так сказать, бессловесным животным (2 Пет. 2:12), нечистой свиньей, человеком, лишенным разума, земным и плотским; и, с другой стороны, помня о своем Божественном происхождении, обращает свои мысли всецело к своему Отцу, кается, признает свои прегрешения и говорит: «Отче! я согрешил против неба и пред тобою»; и оскорбил как Бога, так и человека. Это он немедленно подтверждает искренним презрением к самому себе, выраженным в словах: «и уже недостоин называться сыном твоим». Более того, вера, которая есть другая часть покаяния, представлена нам в его фактическом вставании и возвращении в дом своего отца. Он набрался уверенности, чтобы отправиться в свой дом, и твердо убедил себя, что отец примет его, если не как сына, то по крайней мере как одного из своих наемников. «Ибо, — говорит он, — я уже недостоин называться сыном твоим; прими меня в число наемников твоих». Это ясно показывает твердую надежду, которую он питал, что его отец уступит его мольбам и примет его в свою милость.

5. И теперь я перехожу, в-третьих, к описанию характера отеческого сердца Бога, представленного в притче.

I. Когда сын был еще далеко, отец увидел его. Взгляни на предваряющую милость нашего Небесного Отца, Который благодатно ищет Своих блудных детей. Пс. 78:8; Ис. 30:18, 19; Пс. 31:8.

II. И сжалился. Этим представлено Его милосердие, ожидающее, чтобы быть милостивым к нам.

III. И побежав, пал ему на шею. Здесь милосердие принимает в милость.

IV. И целовал его. Это показывает милосердие, готовое оказать утешение возвращающемуся грешнику. Мих. 7:19; Ис. 66:13.

V. Принесите, говорит он, лучшую одежду и оденьте его (Ис. 61:10). Это имеет отношение ко Христу и указывает на Его праведность и оправдывающую благодать. Рим. 8:33.

VI. И дайте перстень на руку его. Этим обозначается Святой Дух, залог сыновства (Гал. 4:6; Еф. 1:5), печать сокровенной милости и единения; и это также представляет нам обручающую милость Господа.

VII. И обувь на ноги. Это означает новую и святую жизнь во Христе, происходящую от Божественной силы и благодати Святого Духа; которые являются особыми следствиями сохраняющей милости. 1 Пет. 1:5; Пс. 83:12.

VIII. Приведите откормленного теленка. Этим пиром представлена радость ангелов, или радующая и венчающая милость, описанная святым Псалмопевцем и пророком Исаией. Пс. 62:6; 102:5; Ис. 65:13.

6. Какие сильные и трогательные доводы предложены здесь благостью Божьей, приглашающей нас к искреннему покаянию! Давайте же серьезно рассмотрим некоторые из главных побуждений к истинному покаянию, из которых семь будут предложены в настоящее время.

I. Безграничное милосердие Божье.




II. Доброта Христа и Его неоценимая заслуга.

III. Грозные угрозы и наказания, которые поставлены перед нами.

IV. Смерть.

V. Последний суд.

VI. Ад. И

VII. Вечная радость.

I. МИЛОСЕРДИЕ БОЖЬЕ.

7. «Если взыщешь Господа, Бога твоего, то и найдешь Его, если будешь искать Его всем сердцем твоим и всею душею твоею. Когда ты будешь в скорби, и когда все сие постигнет тебя в последствии времени, то обратишься к Господу, Богу твоему, и послушаешь гласа Его; ибо Господь, Бог твой, есть Бог милосердый; Он не оставит тебя и не погубит тебя, и не забывает завета с отцами твоими, который Он клятвенно утвердил с ними». Втор. 4:29-31. Какую нежную привязанность, как от сердца отца, имеем мы здесь представленную нам! И как справедливо и разумно, что она должна побуждать нас к покаянию! Ибо сколь многочисленны и велики ни были бы наши грехи, милосердие Божье все же больше, согласно словам Псалмопевца: «У Господа милость и многое у Него избавление. И Он избавит Израиля от всех беззаконий его». Пс. 129:7, 8. И снова: «По великому милосердию Твоему изгладь беззакония мои». Пс. 50:3. И не столь наши грехи грязны и отвратительны, чтобы Бог не мог сделать их белыми, как снег. «Если будут грехи ваши, как багряное, — говорит пророк, — как снег убелю». Ис. 1:18. И Псалмопевец говорит: «Окропи меня иссопом, и буду чист; омой меня, и буду белее снега». Пс. 50:9. И не столь они разнообразны и многочисленны, чтобы не были превзойдены богатствами Божественной благодати, согласно апостолу: «В Котором мы имеем искупление Кровию Его, прощение грехов, по богатству благодати Его». Еф. 1:7. И то, что мы читаем в Исходе, учит тому же: «Господь, Господь, Бог человеколюбивый и милосердый, долготерпеливый и многомилостивый и истинный, сохраняющий милость в тысячи родов, прощающий вину и преступление и грех». Исх. 34:6, 7. И не столь они сильны и могущественны, чтобы Бог не мог уничтожить их и бросить в пучину морскую, как Он сделал с фараоном и всем его воинством. «Он укротит беззакония наши; Ты ввергнешь в пучину морскую все грехи наши». Мих. 7:19. И, наконец, не столь они смертельны и пагубны, чтобы Бог не мог исцелить их, как уверяет нас пророк: «Беззаконник от беззакония своего не падет в день обращения от беззакония своего». Иез. 33:12.

II. ДОБРОТА ХРИСТА.

8. Как любезно и с любовью Христос Иисус принимает грешников, Он Сам обильно провозглашает в Евангелии: «Не здоровые имеют нужду во враче, но больные. Я пришел призвать не праведников, но грешников к покаянию». Мф. 9:12, 13. «Сын Человеческий пришел взыскать и спасти погибшее». Лк. 19:10. Об этой благодатной щедрости Христа к возвращающимся грешникам пророки оставили нам много предсказаний. «Горе пастырям Израилевым, — говорит Иезекииль, — которые не искали погибшего: но пасли себя и с жестокостью правили ими. И рассеялись они, потому что не было пастыря. Вот, Я Сам отыщу овец Моих и осмотрю их. Как пастух поверяет стадо свое в тот день, когда находится среди стада своего рассеянного, так Я пересмотрю овец Моих, и высвобожу их из всех мест, в которые они были рассеяны, и перевяжу пораненное, и укреплю больное». Иез. 34:2, 4, 12, 16. И пророк Исаия говорит: «Как пастырь Он будет пасти стадо Свое; агнцев будет брать на руки и носить на груди Своей». Ис. 40:11. И не только благодатная природа Христа должна побуждать тебя к покаянию; но более всего Его крайняя скорбь и невиннейшая кровь, пролитая за тебя. Ибо поразмысли в себе:

(1.) Что Он положил жизнь Свою не за небо или землю, а за твою душу. И хочешь ли ты грехом и нераскаянностью безрассудно выбросить столь великое и ценное сокровище?

(2.) Помни, что ты не мог быть искуплен никакой другой или меньшей ценой, чем драгоценная кровь Христа (1 Пет. 1:19). Почему ты должен лишать себя выкупа столь неоценимого, какой Искупитель заплатил за тебя?

(3.) Вспомни, что Христос искупил тебя от мира, от греха и дьявола. И желаешь ли ты продолжать дольше служить столь суровому и жестокому господину?

(4.) Будь уверен, что без нелицемерного покаяния заслуга Христа не принесет тебе никакой пользы; да, что ты попираешь Его кровь и «Духа благодати оскорбляешь». Евр. 10:29.

(5.) Наконец, подумай, сколь остры и жестоки были страдания, которые твой Спаситель претерпел за тебя! Как Он плакал и скорбел, трепетал и боялся! Евр. 5:7. Как тяжко Он был изъязвлен за твои беззакония (Ис. 53:5) и, наконец, как червь (Пс. 21:7) и проклятый (Гал. 3:13), висел на древе! Как громко эта скорбная сцена призывает тебя к покаянию!

III. УГРОЗЫ ВРЕМЕННОГО НАКАЗАНИЯ.

9. «Бог — судия праведный, — говорит Псалмопевец, — и Бог, всякий день строго взыскивающий. Если кто не обращается, Он изощряет Свой меч, напрягает лук Свой и направляет его, приготовляет для него сосуды смерти, стрелы Свои делает палящими». Пс. 7:12-14.

10. Этого гнева и возмездия никто никогда не сможет избежать, как утверждает пророк Амос: «Не убежит из них беглец, и не спасется из них никто. Хотя бы они взошли на небо, и оттуда Я низвергну их; и хотя бы они скрылись от очей Моих на дне моря, и там повелю морскому змею, и он укусит их. Вот, очи Господа Бога — на грешное царство, и Я истреблю его с лица земли». Ам. 9:1-3, 8. «Кровь их будет рассыпана, как прах, — говорит Софония, 1:17, 18, — и плоть их — как помет. Ни серебро их, ни золото их не может спасти их в день гнева Господа, и огнем ревности Его пожрана будет вся эта земля». Столь ужасные угрозы, как эти, должны вести нас к нелицемерному покаянию; это единственный способ предотвратить надвигающееся запустение и полное уничтожение народов и городов; как это очевидно следует из примера Ниневии. Иона 3:5, 10. «Иногда Я скажу о каком-либо народе и царстве, что искореню, сокрушу и погублю его; но если народ этот, на который Я это изрек, обратится от своих злых дел, Я отлагаю зло, которое помыслил сделать ему». Иер. 18:7, 8.

IV. СМЕРТЬ.

11. Бог скрыл от нас время нашей смерти, чтобы тем самым мы могли пребывать в ежедневной и непрерывной практике истинного покаяния, не зная, какой час может быть нашим последним. «Вся жизнь человека дана ему для покаяния», — говорит святой Бернард. И это покаяние есть ежедневный крест и скорбь христианина. Так сказано в Псалмах: «Я готов к плачу, и скорбь моя всегда предо мною». Пс. 37:18; 72:14. Бог обещал благодать кающимся, но Он не обещал грешникам другого дня, в который можно покаяться. «Человекам положено однажды умереть, а потом суд». Евр. 9:27. Каким Бог найдет тебя, таким Он будет судить тебя: поэтому живи так, как ты хотел бы, чтобы ты жил, когда будешь умирать. Подумай серьезно в своем уме, где сейчас те, кто всего несколько лет назад расточал свою жизнь в похотях и суете и свободно наслаждался «добрыми вещами» этого мира? Лк. 16:25. Они все ушли в свое место, где ждут дня суда. Поэтому «выйди от нее, народ Мой, чтобы не участвовать вам в грехах ее и не подвергнуться язвам ее». Откр. 18:4.

V. ПОСЛЕДНИЙ СУД.

12. Ибо после смерти нет ни места, ни времени для покаяния. Именно в этом мире вечная жизнь либо теряется, либо обретается. Те, кто кается вовремя, не будут осуждены на суде; но нераскаянные услышат ужасный приговор: «Идите от Меня, проклятые, в огонь вечный». Мф. 25:41. «Вот, теперь время благоприятное, вот, теперь день спасения!» (2 Кор. 6:2), за которым последует день суда в другом мире. «Ныне, когда услышите глас Его, не ожесточите сердец ваших, как во время ропота; дабы Я не поклялся в гневе Моем, что они не войдут в покой Мой». Пс. 94:7, 8, 11; Евр. 3:7, 8, 11. «Ибо всем нам должно явиться пред судилище Христово, чтобы каждому получить соответственно тому, что он делал, живя в теле, доброе или худое». 2 Кор. 5:10. Те, поэтому, кто здесь кается, «будут иметь грехи покрытыми» (Пс. 31:1), и «они не будут более помянуты им», как провозглашает пророк. Иез. 33:16. Воспользуйся же предложением милосердия вовремя, познай и исповедуй свои грехи, о человек, чтобы они могли быть прощены и забыты.

VI. ВЕЧНЫЕ МУКИ АДА.

13. С этой настоящей жизнью время милосердия Божьего заканчивается. Тогда будет сказано: «Чадо! вспомни, что ты получил уже доброе твое в жизни твоей». Лк. 16:25. Твоя жизнь теперь окончена. Ты теперь мертв! Мертв для Бога навсегда, для Которого ты отказался жить во времени! Нет искупления из ада. Пс. 48:15-21. Как могут осужденные наслаждаться благостью Божьей, для которой они были мертвы, пока были живы, и для которой они теперь будут оставаться мертвыми во веки веков! Помни, поэтому, что сейчас — единственное время для милосердия и час посещения, чтобы покаяться; тогда как там осужденные так умирают, что, несмотря на это, всегда живут; и так живут, что все же умирают вечно. Все чувства будут там страдать от мучений. Зрение будет наказано вечной тьмой; уши будут наполнены плачем и скрежетом зубов; обоняние — зловонием огня и серы; вкус — горечью вечной смерти; и осязание — чувством бесконечных пыток и страданий.

VII. РАДОСТЬ ВЕЧНОЙ ЖИЗНИ.

14. Разве не является величайшим безрассудством предпочитать кратковременное, тленное удовольствие вечной радости, а ничтожную безделицу — славному присутствию Божьему? Но никто не войдет в него, кроме того, кто полностью омыл себя и «убелил одежды свои Кровию Агнца» (Откр. 7:14). «А вне — псы и чародеи, и любодеи, и убийцы, и идолопоклонники, и всякий любящий и делающий неправду» (Откр. 22:15). Никто из тех, кто был приглашен на пир Христов, но отказался прийти, «не вкусит вечери Его» (Луки 14:24). Высшая радость вечной жизни будет состоять в том, чтобы «видеть Бога, как Он есть» (1 Иоан. 3:2). Видеть Бога — это всё во всём и вечная награда. «Увидите Меня, — говорит Господь наш, — и возрадуется сердце ваше, и радости вашей никто не отнимет у вас» (Иоан. 16:19, 22). Это созерцание лика Божьего есть радость ангелов; это их жизнь и невидимая пища, которой они поддерживаются. И как это видение Бога рождает высочайшую радость, так быть изгнанным от него — значит претерпеть величайшее, ужаснейшее и суровейшее мучение и вечное несчастье.

Глава IX.






Показывающая, что такое покаяние и каким образом грешник истинно кается; а также как благость Божья ведет нас к покаянию.

Господь, милость Которого бесконечна, отнюдь не ищет нашей погибели, но скорее нашей жизни и счастья. Он лучше всех знает жалкое и плачевное состояние, в которое мы впали из-за греха; и Он также желает избавить нас от этого опасного состояния и сохранить от вечной погибели. Именно по этой причине Он так настойчиво призывает душу к покаянию и побуждает нас к нему многими сильными и могущественными доводами.


Therefore also now, saith the Lord, turn
ye even to me with all your heart, and with fasting, and
with weeping, and with mourning: and rend your heart, and not your garments, and turn unto
the Lord your God: for he is gracious and
merciful, slow to anger, and of great kindness, and
repenteth him of the evil.—Joel 2:12, 13.



2. Иногда Богу угодно побуждать нас грозными угрозами. «Вот, — говорит Он, — Я приведу бедствие на народ сей, потому что они не слушали слов Моих и закон Мой отвергли» (Иер. 6:19). И еще: «И ныне, так как вы делаете все сии дела, говорит Господь, и Я говорил вам, с раннего утра говорил, а вы не слушали... то Я... отвергну вас от лица Моего» (Иер. 7:13, 15). Это грозное провозглашение как временных, так и вечных бедствий должно вселять в нас страх и трепет: ибо угроза Божья — это не пустой звук и не голос, исчезающий в никуда, но она сопровождается многими ужасными последствиями и карающим гневом, что в свое время проявится более полно и что мы уже ощущаем по печальному опыту; ибо несчастья и бедствия, подобно потопу, кажется, сметают всё на своем пути. Более того, они, несомненно, будут умножаться и обрушиваться на нас с величайшей яростью и свирепостью, если мы заблаговременно не предотвратим их искренним покаянием. Так гнев Божий будет изливаться в войнах, голоде, морах, пожарах и наводнениях, пока Он наконец не разрушит самые наши основания, как Он сделал это некогда с городом Иерусалимом (Плач 4:11).

3. Но если провозглашение гнева и суда не может склонить нас, то изобильная благость Божья, сопровождаемая столь многими трогательными знаками любви, должна растопить наши сердца и смягчить их для истинного и искреннего покаяния. Ибо так сказал Господь через пророка: «Возвратись, отступница, Израиль... и Я не изолью на вас гнева Моего: ибо Я милостив, говорит Господь, — не буду вечно негодовать. Признай только вину твою: ибо ты отступила от Господа Бога твоего» (Иер. 3:12, 13). В этих словах Бог предлагает Свою благодать, умоляет и заклинает нас вернуться к Нему, ибо Он готов принять наше покаяние.

4. Приведенные отрывки являются убедительным доказательством того, что Бог Своей благодатью, милосердием, долготерпением и снисходительностью настойчиво призывает нас к истинному покаянию. В этих Писаниях есть главным образом три вещи, заслуживающие особого внимания: а именно, природа покаяния, или что значит покаяться, то есть обратиться к Господу; образ, которым должно совершаться покаяние, то есть через пост, плач и сетование; и побуждение к столь святому упражнению, которым является отеческая благость Божья: «ибо Я милостив».

Что касается первого, мы знаем, что покаяться — значит не что иное, как быть ведомым через закон Божий к осознанию природной слепоты наших сердец и той отвратительной нечистоты, которая таится внутри. Далее, мы должны рассматривать это как самый источник, из которого исходят все другие грехи и через который мы удаляемся от Бога, высшего и вечного Блага, заслуживая не только различных наказаний здесь, но и Его вечного гнева в аду в будущем. Всё это должно пробудить в нас скорбь и сокрушение не столько из-за угрожающего наказания, сколько из-за гнусности многих провокаций, предложенных милосердному Отцу, Который по самой Своей природе есть любовь и доброта. Когда это совершено, мы можем вновь возвысить наши души силой Евангелия и с твердой верой полагаться на милость Божью и на верное прощение грехов, обещанное во Христе Иисусе. Это неизбежно должно сопровождаться серьезным исправлением жизни, постоянным очищением сердца верой, умерщвлением всех злых желаний и искренним отречением от собственной воли, столь противной воле Божьей. Одним словом, это будет сопровождаться новой жизнью, угодной Богу во Христе, и плодами, достойными покаяния, согласно тому, что Бог заповедует через пророка: «Омойтесь, очиститесь; удалите злые деяния ваши от очей Моих; перестаньте делать зло; научитесь делать добро. Если будут грехи ваши, как багряное, — как снег убелю» (Ис. 1:16, 18).

5. Но увы! Вот в чем трудность! Эти вещи гораздо легче сказать, чем воплотить в жизнь. Причина в том, что едва ли кто-то искренне возьмется за столь важный труд или исследует истинную первопричину многих ужасных беспорядков, которые проявляются в нашей жизни и поведении. Человек тешит себя уверенным мнением о собственной доброте и лелеет привязанности ветхого человека. Немногие заботятся о том, чтобы увидеть свои сердца в их внутренней и природной испорченности; или осознать ту жилу злой природы, которая проходит через все их действия, даже самые лучшие и блестящие. И таким образом Сам Христос и благодать Божья, явленная Им, легкомысленно игнорируются.

6. И все же Иоиль (2:12) требует от нас «обратиться к Богу всем сердцем своим в посте, плаче и сетовании». Этим он дает понять, что мы отвернулись от Бога; оставили источник воды живой (Иер. 2:13); и теперь неспособны достичь жизни и счастья снова, если не «исследуем путей наших» и не «обратимся» к Тому, от Кого мы заблудились (Плач 3:40). Именно для этой цели пророк призывает «отпавших детей» вернуться с приложенным обетованием, что «Господь исцелит их отпадения» (Иер. 3:22). Ибо воистину такова воля Божья, чтобы мы видели и исповедовали свою нищету, дабы Он мог сострадательно исцелить ее.

7. Но поскольку по природе мы настолько слепы, что совершенно неспособны сами по себе в достаточной мере обнаружить собственную нищету, Богу было угодно предоставить средства с целью привести нас к здравому познанию самих себя. Это совершается через Его святое Слово и Таинства, которые всегда сопровождаются Его благодатью и Духом. Через них Отец влечет, манит и призывает нас к Себе, как заблудших и блуждающих овец (Иоан. 6:44). Ибо как заблудшая овца не может сама вернуться, но должна быть непременно взыскана и возвращена в стадо пастырем, так и мы вечно блуждали бы в пустыне греха и заблуждения, если бы Бог Сам не искал нас заботливо; и примеры Петра и Павла это обильно подтверждают. Поэтому пророк говорит: «Обрати меня, и я обращусь, ибо Ты — Господь Бог мой» (Иер. 31:18). «Исцели меня, Господи, и исцелен буду; спаси меня, и спасен буду: ибо Ты — хвала моя» (Иер. 17:14). «Потому что Бог, — говорит апостол, — производит в вас и хотение и действие по Своему благоволению» (Фил. 2:13).

8. Когда, следовательно, Господь милостиво пробуждает нас этими средствами и призывает к покаянию, наша часть — не противиться Его благодати и Духу (как сказано: «Ныне, когда услышите глас Его, не ожесточите сердец ваших» (Пс. 94:7, 8)); но исповедовать грех, который Он таким образом обличает в нас, и ни в коем случае не пренебрегать благодатью, предложенной нам в Евангелии. Тогда Бог непременно помилует нас, как Он Сам провозглашает: «Да оставит нечестивый путь свой и беззаконник — помыслы свои, и да обратится к Господу, и Он помилует его, и к Богу нашему, ибо Он многомилостив» (Ис. 55:7).

9. По этой причине дело обращения, хотя оно целиком является делом благодати Божьей, в одном отношении приписывается нам; а именно, поскольку мы предаем себя Господу и Его действиям и не противимся легкомысленно Его Духу, не презираем Его благодать и не отбрасываем ее от себя; или, как выражается апостол, не отвергаем Его Слово от себя и не затыкаем уши свои против него, как делали иудеи в древности (Деян. 13:46; 7:57). Напротив, когда суровость закона обнажила наши духовные болезни и мы ощутили их горечь, давайте воспользуемся Евангелием как целительным средством и позволим нашему небесному Врачу восстановить наше здоровье.

10. Образ этого мы имеем в заблудшей овце. Если она лишь издали слышит голос пастыря, она немедленно вздрагивает и возвращается к нему. И как охотно заблудший грешник последовал бы за голосом своего Пастыря, если бы грех не извратил его настолько, что низвел ниже самих зверей в глупости и тупости! Об этом, действительно, сетует пророк: «Вол знает владетеля своего, и осел — ясли господина своего: а Израиль не знает, народ Мой не разумеет» (Ис. 1:3). «Упадут ли они, — спрашивает другой пророк, — и не встанут? Свернут ли с дороги и не возвратятся? И аист под небом знает свои определенные времена, и горлица, и ласточка, и журавль наблюдают время, когда им прилететь: а народ Мой не знает определения Господня» (Иер. 8:4, 7).

11. Мы должны, следовательно, наиболее усердно умолять Господа не отнимать от нас Свою благодатную помощь, без которой мы непременно заблудимся. Ибо поскольку грех и ветхий Адам постоянно пребывают в нашей развращенной плоти и крови, мы нуждаемся в ежедневных, да, ежечасных подаяниях благодати для подавления тирании греха и для питания жизни Божьей внутри нас. Благодать Божья есть жизнь нашей души, как душа есть жизнь тела. И как жизнь тела без свободного наслаждения воздухом должна вскоре угаснуть, так жизненное пламя внутренней жизни быстро ослабеет без ежедневного подаяния благодати для его поддержки. По этой причине Соломон молился: «Да будет Господь Бог наш с нами, как был Он с отцами нашими; да не оставит нас, да не покинет нас; чтобы Он приклонил сердце наше к Себе, чтобы мы ходили по всем путям Его» (3 Цар. 8:57).

12. Это урок, который должен быть усвоен не в легкой и общей манере, а через близкое и практическое применение доведен до каждого в отдельности. Пусть поэтому каждый заглянет в свое собственное сердце и ищет его обновления, чтобы всё могло быть исправлено вовремя. Давайте помнить то утешительное увещевание и приложенное к нему обетование: «Ищите Господа, когда можно найти Его; призывайте Его, когда Он близко» (Ис. 55:6). «И взыщете Меня и найдете, если взыщете Меня всем сердцем вашим, говорит Господь» (Иер. 29:13).

13. Но для истинного покаяния недостаточно воздерживаться только от грубых грехов и явных преступлений; но сердце, откуда исходят все эти злые дела, должно быть изменено и очищено; чтобы внутренняя гордость, алчность и похоть со всеми греховными привязанностями могли быть наконец умерщвлены. Ибо пока сердце неизменно, неисправлено и необновлено; то есть пока наш собственный развращенный нрав, наша внутренняя злоба, гнев, ненависть, вражда, месть, ложь и обман спокойно терпятся внутри нас, все наши хвастовство, притязания и формальности в религии — лишь видимость и лицемерие. Бог требует не меньшего, чем нового сердца и «новой твари во Христе Иисусе» (2 Кор. 5:17). Никто не является настолько святым, настолько добрым и настолько тщательно очищенным, чтобы он все еще не нашел в своем собственном сердце чего-то, что нужно выбросить или исправить и выпрямить. «Как источник извергает из себя воду, так она [Иерусалим] извергает из себя зло» (Иер. 6:7). Это первая глава, касающаяся природы покаяния, о чем больше было сказано в Книге I.

14. Рассмотрим теперь, во-вторых, образ нашего возвращения к Богу: «всем сердцем», говорит пророк, «в посте, плаче и сетовании». Жалкие смертные могут проливать потоки слез из-за пустых и тленных благ, в то время как они остаются невозмутимыми при жалком состоянии своих душ и при потере вечного и нетленного наследия! В этом они совершенно не похожи на Давида, который своим примером являет нам ярчайший образец искреннего и нелицемерного покаяния. См. Пс. 6 и Пс. 38. «Ибо Господь смотрит на сердце» (1 Цар. 16:7) и «испытывает сердца и утробы» (Пс. 7:9).

15. То, что пророк говорит о посте, следует понимать как общий пост, предписанный пророком всему народу. В таком посте обычно участвовало всё тело народа. Они публично исповедовали свои грехи; они оплакивали и сетовали о них; и таким образом, смиряясь перед Богом, постились как внутренне, так и внешне. И в этом порядке они просили прощения грехов и отвращали суды Божьи, собирающиеся над ними. Такой общий пост и публичное покаяние, такое искреннее обращение, молитва, вера, исповедь и моление являются наиболее действенными средствами для умилостивления гнева оскорбленного Бога и отвращения Его судов от целых царств и народов. Это ясно видно из истории поражения других колен Израилевых коленом Вениаминовым; в которой первые, потеряв в двух битвах сорок тысяч человек, все пошли и предстали пред Господом, с плачем и сетованием, и постились там весь день, с утра до вечера (Суд. 20:26). Подобный прославленный пример записан о посте ниневитян (Иона 3:5, 10): и о детях Израилевых, которые, будучи побиты филистимлянами, держали пост семь дней подряд после того, как Саул и Ионафан были убиты в битве (1 Пар. 10:12).

16. Такие торжественные покаянные посты были также в обычае в первоначальной Церкви, когда христиане собирались вместе и при любом великом общественном бедствии смирялись перед Господом. Конечно, не для того, чтобы получить прощение грехов такими действиями, как многими заслуженными актами благочестия; но чтобы сокрушенным, трезвым и смиренным сердцем отвратить суды, которые были готовы обрушиться на них. И такие посты могли бы с подобающим образом соблюдаться и поныне.

17. Посты, подобные этим, сопровождаемые истинным покаянием, оказались бы неприступной стеной и укреплением против всех наших врагов; верным лекарством при всех повальных болезнях; и защитой всех наших имений и владений. Пример этого мы имеем в Иове, который, всякий раз, когда его дети проводили какой-либо день в веселье и пиршестве, «возносил Богу молитвы и жертвы за них» (Иов 1:4, 5); и таким образом, как бы укреплял свой дом молитвой против оскорблений злых людей и дьяволов.

18. В великих общественных бедствиях Господь ищет таких людей, которые могли бы, подобно оплоту, противостоять Его гневу, когда он готов пробить брешь. «Я искал у них человека, который поставил бы стену и стал бы предо Мною в проломе за сию землю, чтобы Я не погубил ее, но не нашел. За то Я излил на них негодование Мое, огнем ярости Моей истребил их, путь их обратил им на голову, говорит Господь Бог» (Иез. 22:30, 31). Мы можем также вспомнить по этому случаю заступничество Авраама (Быт. 18:23).

19. Так пророк Даниил был стеной защиты, когда он исповедовал Богу грехи всего народа (Дан. 9:4, 5 и далее). И пророк Иоиль в очень трогательных выражениях описывает такой покаянный пост: «Вострубите трубою на Сионе, назначьте пост и объявите торжественное собрание. Собирайте народ, созывайте собрание, приглашайте старцев, соберите отроков и грудных младенцев; пусть выйдет жених из чертога своего и невеста из своей горницы. Между притвором и жертвенником да плачут священники, служители Господни, и говорят: "пощади, Господи, народ Твой, не предай наследия Твоего на поругание"» (Иоиль 2:15-17).

20. Такие публичные посты должны совершаться всем множеством без лицемерия, с пламенным усердием и благочестием; ибо воля Божья в том, чтобы каждый охотно исповедовал свои грехи. Он требует истинного смирения, искреннего покаяния и обращения к Нему всем нашим сердцем. Отсюда пророк повелевает раздирать «сердца, а не одежды». Иудеи, при известии о каком-либо печальном или ужасном зле, имели обычай раздирать свои одежды, чтобы засвидетельствовать тем самым внутреннюю скорбь, которой они были охвачены. Это, однако, подобно их посту, часто было лишь формальностью, и их горе было только притворным. Посему пророк упрекает их, говоря: «Таков ли тот пост, который Я избрал, день, в который томит человек душу свою, когда гнет голову свою, как тростник, и подстилает под себя рубище и пепел? Это ли назовешь постом и днем, угодным Господу? Вот пост, который Я избрал: разреши оковы неправды, развяжи узы ярма, и угнетенных отпусти на свободу, и расторгни всякое ярмо; раздели с голодными хлеб твой, и скитающихся бедных введи в дом; когда увидишь нагого, одень его, и от единокровного твоего не укрывайся» (Ис. 58:5-7).

21. Эти слова объясняют природу истинного поста; который соблюдается лишь тогда, когда, с одной стороны, мы воздерживаемся от греха, покоряем похоти плоти и держим ветхого человека со всеми его членами под постоянным сдерживанием и подчинением: а с другой стороны, когда мы пламенны в делах милосердия, в практике терпения и милости и других добродетелей, проистекающих из сокрушенного, искреннего и покаянного сердца. И именно в отношении этих внутренних актов смирения пророк велит нам раздирать наши сердца. Ибо как раны сердца должны неизбежно быть очень болезненными; так и горе, вызванное нашими грехами, должно поражать нас так, как если бы сами наши сердца были ушиблены и раздавлены. И этот «дух сокрушенный», это «сердце сокрушенное» — та жертва, которая столь высоко угодна Богу (Пс. 50:19). Такое сердце верой обрело должную пригодность для принятия влияния благодати Божьей, утешений Святого Духа и заслуги и крови Иисуса Христа. Как твердый и массивный камень не может быть пропитан маслом или водой, вылитыми на него, пока он не будет разбит на куски; так и суверенный бальзам благодати и утешения Божьего не может утешить и оживить сердце, если оно не будет сначала разбито и смягчено до смирения, чтобы верой оно могло причаститься заслуги Христа. «Не здоровые имеют нужду во враче, но больные» (Матф. 9:12). Пусть никто не думает, что он принадлежит Христу, если он сначала не «распял плоть со страстями и похотями» (Гал. 5:24). Кровь Христа не принесет никакой пользы никому, кроме тех, кто принимает ее сокрушенным, скорбящим, покаянным, смиренным и верующим сердцем.

22. Что касается побуждений к покаянию, которые составляют третью главу, то они выражены пророком так: «Обратитесь к Господу... ибо Он благ и милосерд, долготерпелив и многомилостив и сожалеет о бедствии» (Иоиль 2:12, 13). Он излагает в этих словах постепенное проявление многоразличных милостей, предлагаемых кающимся грешникам. Как если бы он сказал: «Если вы считаете малым делом, что Я благ, то знайте, что Я и милосерден также: если этого недостаточно, Я также терпелив и долготерпелив: если этого еще не хватит, то Я, более того, многомилостив. Если, после всего, вы все еще требуете чего-то большего, то поймите, что Я легко сожалею о намеченных наказаниях; да, даже когда Моя карающая рука занесена, Я готов опустить жезл при вашем искреннем покаянии».

23. Во-первых, пророк называет Бога благим (Пс. 102:8); то есть готовым быть умоленным и примиренным. Бога легко склонить, Он прощает обиды, не действует в строгой справедливости и по строгости закона, согласно тому, что мы заслужили. И все эти знаки милосердия должны вести нас к покаянию. Есть много удивительных обетований, все стремящихся к той же цели. «Если ты притеснишь их, то, когда они возопиют ко Мне, Я услышу вопль их... ибо Я щедр» (Исх. 22:23, 27). «И потому Господь медлит, чтобы помиловать вас... Он помилует тебя, когда услышит голос вопля твоего; и как скоро услышит, ответит тебе» (Ис. 30:18). То есть Всевышний настолько богат благодатью, что Он ждет вас. В Нем есть ожидающая благодать, через которую Он охотно принимает тех, кто истинно возвращается: предваряющая благодать, выраженная псалмопевцем: «Да скоро предварят (то есть встретят или предупредят) нас щедроты Твои» (Пс. 78:8): защищающая благодать, замеченная тем же пророком: «Уповающего на Господа окружает милость» (Пс. 31:10): сохраняющая благодать; «Так», говорит Давид, «благость и милость да сопровождают меня во все дни жизни моей» (Пс. 22:6). Об этом мы привели примеры в предыдущей главе. С этим согласуются также слова Писания: «У Господа милость и многое у Него избавление» (Пс. 129:7). Посему пусть божественная снисходительность и благодать побудят тебя к искреннему и нелицемерному покаянию.

24. Во-вторых, пророк объявляет, что Бог милосерден. Быть милосердным — значит легко трогаться несчастьями другого и от самого сердца сострадать его положению. Это можно видеть у родителей, которые не только с нелицемерной нежностью любят своих детей, но в то же время настолько глубоко тронуты их несчастьем и слабостью, что готовы даже умереть за них, если бы это было возможно. Так Давид, когда оплакивал смерть своего сына Авессалома, скорбно воскликнул: «Сын мой Авессалом! сын мой, сын мой Авессалом! о, кто дал бы мне умереть вместо тебя, Авессалом, сын мой, сын мой!» (2 Цар. 18:33). Но эти утробы милосердия, эта пламенная, сердечная и нежная привязанность бесконечно более заметны в Самом Боге, Который из изобильного чувства любви и доброты отдал Своего Сына на смерть и тем самым превзошел все привязанности земных родителей. Это провозглашено пророком: «Забудет ли женщина грудное дитя свое, чтобы не пожалеть сына чрева своего? но если бы и она забыла, то Я не забуду тебя» (Ис. 49:15). И другим: «Не дорогой ли у Меня сын Ефрем? не любимое ли дитя? ибо, как только Я сказал о нем, всегда с беспокойством вспоминаю о нем; за то внутренность Моя возмущается за него; помилую его, помилую его, говорит Господь» (Иер. 31:20). И снова другим: «Господь, Бог твой, есть Бог милосердый; Он не оставит тебя и не погубит тебя, и не забывает завета с отцами твоими, который Он клятвенно утвердил им» (Втор. 4:31). И Давид подтверждает это: «Щедр и милостив Господь» (Пс. 102:8). И снова, вспоминая это милосердие, когда из трех наказаний он имел власть выбрать, какое пожелает, он ответил: «Попадемся же в руки Господа, ибо велики щедроты Его» (2 Цар. 24:14). Дай Бог, чтобы Его отеческое милосердие могло также привлечь нас к нелицемерному покаянию! Св. Павел сам ссылается на это мощнейшее побуждение, когда умоляет нас «милосердием Божиим» (Рим. 12:1).

25. Третье наименование, данное Богу пророком, состоит в том, что Он терпелив, или долготерпелив. Он не легко склоняется к гневу; Он переносит многие провокации, предложенные Ему, и дает время для покаяния и обращения. Всё это Он обильно доказал многими реальными демонстрациями, достаточно мощными, чтобы убедить нас, что даже в Самом Боге «любовь всё покрывает, всему верит, всего надеется, всё переносит» (1 Кор. 13:7), точно так же, как родители терпят своих детей. К этой цели говорит св. Петр: «Господь... долготерпит нас, не желая, чтобы кто погиб, но чтобы все пришли к покаянию» (2 Пет. 3:9). И снова: «Долготерпение Господа нашего почитайте спасением» (2 Пет. 3:15). И Павел желает, чтобы «благость Божия вела нас к покаянию» (Рим. 2:4). Именно этому долготерпению Божьему было целиком обязано то, что Он даровал старому миру сто двадцать лет для покаяния; терпя всё это время их провокации и ожидая покаяния (Быт. 6:3). И о! как много времени Он дал нам для покаяния и для совершения нашего спасения! Но этой божественной благодатью злоупотребляют те, кто только становится более распущенным от милостей и «обращают благодать Бога нашего в повод к распутству» (Иуда, ст. 4). Но этим они только ускоряют свою погибель и делают более тяжким наказание, которого они заслуживают. Если бы одно, а затем другое из этих многих и провоцирующих оскорблений, которыми люди оскорбляют всемогущего Бога, ежедневно возлагалось на простого смертного, ничего, конечно, нельзя было бы ожидать, кроме величайшей суровости его негодования. Насколько же непостижимо великим должно быть терпение Божье, Который не только прощает столь многочисленные и столь гнусные обиды, но и возвращает всякого рода доброту самому обидчику. О! если бы непостижимое терпение Господа могло вдохновить нас ненавистью к греху и привести нас всех к покаянию!

26. В-четвертых, Бог представлен как многомилостивый; настолько великий, действительно, что никакой грех, как бы велик он ни был, не может превзойти его. Ибо как Бог по существу и всецело благ, так Он желает сообщить Себя всецело людям, при условии, что они желают принять и допустить Его. Да, по Своей природе Он не может быть и делать ничего, кроме добра. Он находит удовольствие в этом и «будет радоваться о них, благотворя им» (Иер. 32:41). Его милость так же велика, как Он Сам, то есть бесконечна. Она распространяется на всё человечество. «Господи! до небес милость Твоя» (Пс. 35:6). «Ибо как высоко небо над землею, так велика милость Его к боящимся Его» (Пс. 102:11). И мы читаем в Плаче: «По милости Господа мы не исчезли, ибо милосердие Его не истощилось. Оно обновляется каждое утро; велика верность Твоя!» (Плач 3:22, 23). Смотри же, о человек! чтобы добротой, столь невыразимой, больше не злоупотребляли, но чтобы она воодушевила тебя к искреннему покаянию.

27. И наконец, пророк говорит о Господе: «сожалеет о бедствии». Это как если бы он хотел сказать: «Природа Бога — наказывать с неохотой; и когда Он даже принужден к этому, это не для нашей погибели, но для спасения, чтобы мы не были осуждены с миром» (1 Кор. 11:32). Он тогда совершает «Свое странное дело» (наказания), чтобы Он мог совершить Свое собственное дело (милосердия) (Ис. 28:21). Так Он пожалел о бедствии, которое Он предназначал против Ниневии (Иона 3:10). И, следовательно, «хорошо, когда человек надеется и ожидает спасения Господня в безмолвии. Ибо не вечно оставляет Господь. Но послал горе и помиловал по великой благости Своей. Ибо Он не по Своему изволению истощает и огорчает сынов человеческих» (Плач 3:26, 31-33). Поэтому покайся в своих грехах.

28. Ибо как только ты покаешься в грехе и будешь молить Господа в истинной вере, Бог также пожалеет о наказании, которое Он намеревался наложить. Слова Господа к Ионе очень памятны: «Столь ли сильно ты огорчился за растение? Ты сожалеешь о растении, над которым ты не трудился и которого не растил, которое в одну ночь выросло и в одну ночь пропало: Мне ли не пожалеть Ниневии, города великого, в котором более ста двадцати тысяч человек?» (Иона 4:9-11). Это безграничное милосердие всё то же даже в сей день и будет продолжаться так вечно для кающихся и возвращающихся грешников. Иди же, о человек, и пусть это переполняющее милосердие Божье ведет тебя к покаянию!

Глава X.















Четыре свойства истинного покаяния.

В этих словах четыре свойства истинного покаяния заповеданы грешнику. Первое — считать себя недостойным всех милостей Божьих. Это содержится в этих словах: «Я ем пепел, как хлеб, и питие мое растворяю слезами»: то есть, нет ничего, в чем я мог бы находить большее наслаждение, и я считаю себя недостойным какой-либо хорошей или вкусной пищи. Это, однако, как бы приятно это ни было для вкуса других, не более вкусно для меня, чем простой пепел. — Такое же отношение к нашей собственной недостойности внушается Господом: «Если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Луки 9:23). И: «Если кто приходит ко Мне и не возненавидит отца своего и матери, и жены и детей, и братьев и сестер, а притом и самой жизни своей, тот не может быть Моим учеником» (Луки 14:26). Здесь выражено тройное отношение, которое истинный христианин должен иметь к своей собственной недостойности.


I have eaten ashes like
bread, and mingled my drink with weeping, because of thine indignation
and thy wrath: for thou hast lifted me up, and cast me down. My days are like a shadow
that declineth; and I am withered like grass. But thou, O Lord, shalt endure for ever, and
thy remembrance unto all generations.—Ps. 102:9, etc.


2. (а) Во-первых, ему заповедано отвергнуться себя: то есть умереть для своеволия, самолюбия и самочестия, считая себя совершенно недостойным каких-либо благ, дарованных Богом другим людям; или судя себя не «достойным... всех милостей» Божьих (Быт. 32:10); и считая себя самым незначительным, не только из всех людей, но даже из всех других тварей; по словам Псалма: «Я же червь, а не человек» (Пс. 21:7). Таким образом, для человека презирать себя — значит истинно отвергнуться себя.

3. (b) Ему заповедано, во-вторых, возненавидеть себя; то есть осуждать в себе всё, что приятно и приемлемо для плоти; как честь, роскошь, месть, гнев, алчность и всё остальное, что отдает плотью. Он должен распять плоть со страстями и похотями и гнушаться в себе всем ее порождением, как делом самого дьявола, стремящимся только умножить и питать извращенное семя первородной испорченности. И такое самоотвращение в грешнике будет тогда неизбежно сопровождаться признанием вины и рассматриванием себя как того, кто достоин вечной смерти.

4. (c) Третий урок, заповеданный в этих словах, состоит в том, чтобы взять крест и следовать за Господом: то есть, чтобы мы, не с угрюмым и недовольным, но с готовым умом, несли всякого рода страдания и считали себя достойными не только этих, но даже гораздо более тяжких скорбей. Так Сам Христос, чей пример поставлен перед нами, «претерпел крест, пренебрегши посрамление» (Евр. 12:2), тем самым уча нас, что в «безмолвии и уповании крепость ваша» (Ис. 30:15). И всё это охвачено подражанием, или следованием за Христом.

5. В целом, эти вещи показывают, что душа, истинно смиренная и покаянная, считает себя недостойной всех божественных благ и даже ежедневной пищи и подкрепления. И это согласуется с примером Самого Христа, Который, томимый жаждой на кресте и получив уксус, смешанный с желчью, сказал не более, чем: «Совершилось» (Иоан. 19:30). Это было причиной также того, что истинные кающиеся под законом судили себя совершенно недостойными чего-либо хорошего. Они возлагали вретище на свои тела и сидели в пепле. Они утоляли свой голод хлебом, взятым из пепла, и утоляли свою жажду водой, смешанной со слезами; как свидетельство того, что они не заслуживали никакой более чистой или лучшей пищи, но заслуживали скорее есть и пить со своей пищей самые слезы, которые стекали на нее.

6. Теперь причиной этого великого самоуничижения было то глубокое чувство, которым они были охвачены, что из-за своего греха они заслуживали вечного проклятия и осуждения. Это соображение очень низко склоняет возвращающегося грешника. Он считает себя совершенно недостойным даже малейшего из благ Божьих. Иллюстрацию этого мы имеем в Мемфивосфее, сыне Ионафана. Когда Давид был возведен к царскому достоинству, он вспомнил доброту своего друга Ионафана, который прежде избавил его из руки его отца Саула; и приказав произвести поиск, не осталось ли кого из семьи Ионафана, кому он мог бы воздать подобающую благодарность; он наконец нашел Мемфивосфея, хромого и бедного человека, который, получив приказ от Давида есть хлеб за столом царя, поклонился и воскликнул: «Что такое раб твой, что ты призрел на такого мертваго пса, как я?» (2 Цар. 9:8). Это образец, действительно, души, истинно сокрушенной духом и покаянной сердцем, и, следовательно, осознающей как свою собственную недостойность, так и все милости, дарованные ей Господом. И воистину мы можем, с гораздо большим основанием, использовать ту же смиренную речь, всякий раз, когда Господь Бог наш удостаивает нас, как бы, пищи Своего собственного стола и в Святой Вечере дает нам Свое тело и кровь, чтобы мы ели и пили.

7. Подобным образом блудный сын после своего покаяния выражает свой скорбный ум Отцу: «Отче», говорит он, «я уже недостоин называться сыном Твоим; прими меня в число наемников Твоих» (Луки 15:19). Хананеянка была даже довольна называться псом, если бы ей было позволено «есть крохи, которые падают со стола господ их» (Матф. 15:27). Петр говорит Господу: «Выйди от меня, Господи! потому что я человек грешный» (Луки 5:8); то есть, я недостоин того, чтобы Ты имел со мной какое-либо дальнейшее общение. И сотник из Капернаума был того же мнения: «Господи», говорит он, «я недостоин, чтобы Ты вошел под кров мой» (Матф. 8:8). Так также св. Павел исповедует себя «недостойным называться Апостолом» (1 Кор. 15:9): и объявляет, что он «ни о чем не заботится и своей жизни не дорожит, только бы с радостью совершить поприще свое» (Деян. 20:24). Это внутреннее чувство самоуничижения Давид выражает, когда говорит о том, что «ест пепел, как хлеб, и питие свое растворяет слезами». Если сердце христианина приведено к чувству этой низости, тогда оно истинно сокрушено и смиренно и пригодно для того, чтобы быть принесенным в живую жертву Господу (Пс. 50:19).

8. Второе свойство истинного покаяния — ни о чем не скорбеть так сильно, как об оскорблениях, нанесенных Самому Богу. Это подразумевается в этих словах: «От негодования Твоего и гнева Твоего, ибо Ты вознес меня и низверг меня». То есть, из всех моих других несчастий и скорбей, величайшая и самая невыносимая — это чувство, которое я имею от того, что я так гнусно оскорбил бесконечно благого, святого и праведного Бога.

9. Поскольку Бог есть не что иное, как любовь, благодать, праведность, доброта и милосердие, да, первоначальный источник всякой добродетели, Он должен неизбежно быть оскорблен каждым грехом, совершенным людьми; поскольку природа греха прямо противоположна природе Бога. Так несправедливостью оскорбляется справедливость Божья, ибо Он есть сама справедливость. Ложью оскорбляется истина Божья, ибо Он есть сама истина. Ненавистью оскорбляется любовь Божья, ибо Он есть сама любовь. Одним словом, поскольку Бог есть совершенство всякой добродетели, доброты и любви, это не может быть ничем иным, как дьявольской злобой — оскорблять такую бесконечную доброту, такую необъятную любовь, да, саму Любовь. Если бы Он когда-либо причинил нам вред, не было бы таким большим чудом, если бы мы ненавидели Его и оскорбляли Его в ответ: но теперь, когда Он дает нам всё, кроме того, что есть добро — душу, тело и саму жизнь; что Он питает и одевает нас; что Он исцеляет наше тело, когда оно больно; да, прощает наши грехи, когда мы изливаем Ему наши души; готов принять нас в милость, как часто мы возвращаемся; теперь, когда Он дал нам Своего единственного Сына со Святым Духом, да, и Себя тоже, и усыновил нас в число Своих детей: и сделав всё это для людей, быть еще оскорбляемым, противостоящим и ненавидимым ими — это безумие, злоба совершенно необъяснимая и чудовищная. Разве не было бы самым нечестивым и безбожным убить Того, Кто дал тебе жизнь; бить и ранить Того, Кто любезно обнимал и лелеял тебя на Своей груди; оскорблять и наносить обиду Тому, Кто осыпал тебя почестями и достоинствами; и отрекаться и отвергать Того, Кто избрал тебя Своим сыном? Но все эти и гораздо большие оскорбления ты наносишь своему небесному Отцу, высшему, праведному, святому Богу, Которого ангелы обожают и боятся, и Которого серафимы поклоняются с восклицаниями: «Свят, свят, свят Господь Саваоф! вся земля полна славы Его!» (Ис. 6:3). И ты, который есть лишь прах и пепел, не боишься оскорбить Его! Если кающийся человек усердно вспоминает этот чудовищный грех, невозможно, чтобы он не был охвачен острейшей скорбью сердца и не чувствовал, что боль его раненой совести равна и даже превосходит боль раненого тела. И есть все основания в мире, почему это должно быть так. Ибо отсюда неизбежно должен возникнуть страх и ужас, внутренне угрожающий совести гневом и судом, и внешне ставящий перед ней приближение временных бедствий: откуда человек, даже как сетует Иов (гл. 6:1 и далее), не находит покоя, не находит удовольствия ни в чем, гнушаясь даже своей пищей и питьем. Эти ужасные муки совести описаны Давидом: «Стрелы Твои, — говорит он, — вонзились в меня, и рука Твоя тяготеет на мне» (Пс. 37:3). Ибо как рана мучительно болит и становится хуже, пока стрела остается вонзенной в нее; так же обстоит дело и с совестью, пока жало греха и суда не удалено. И эти удары и вопли происходят не из чего иного, как из приговора божественного правосудия, провозглашенного в совести, и ужасов ада и смерти, сопровождающих его. Поэтому Давид восклицает: «Ты вознес меня и низверг меня»: как тот, кто сброшен с высокой скалы в низкую долину, кто настолько ушиблен и искалечен, что не осталось ни одного здорового члена.

10. Но сколь бы ужасным ни казался страх перед судами Божьими пробужденной совести, все же есть некоторое основание для утешения, ибо пророк говорит нам, что эти стрелы, эти угрозы, эти ужасы суть стрелы и ужасы Самого Бога. И именно Бог, поразивший и сокрушивший тем самым сердце, исцеляет и восстанавливает его вновь. Он умерщвляет, и Он оживляет; Он низлагает, и Он воздвигает (Пс. 145:8); Он низводит в могилу, и Он возводит оттуда. 1 Цар. 2:6.

11. Посему всякий, кто считает и чувствует, что нет ничего горше и прискорбнее, чем оскорбить Бога, бесконечное Благо и саму Любовь, тот лишь на опыте познал учение о сокрушении и заложил твердое основание для здравого и истинного благочестия. Это было одним из дел покаяния Давида: «Тебе, Тебе единому согрешил я», — говорит он (Пс. 50:6). Как если бы он сказал: «В том моя мука и скорбь, что я оскорбил Тебя». И Даниил так выражает себя: «У Тебя, Господи, правда, а у нас стыд на лицах», ибо мы оскорбили столь праведного Бога. Дан. 9:7.

12. Третье свойство покаяния содержится в следующих словах: «Дни мои — как уклоняющаяся тень, и я иссох, как трава». То есть сердце, истинно кающееся, глубоко осознает свою собственную немощь. Оно полностью отчаивается в своих силах и способностях, зная, что оно столь же лишено жизни и силы, как сама тень, и столь же пусто духом и влагой, как увядающая трава. То же самое утверждается в другом псалме: «Вот, Ты дал мне дни как пяди, и век мой как ничто пред Тобою. Подлинно, всякий человек, как бы твердо ни стоял, есть одна суета». Пс. 38:6.

13. О, каким благородным шагом к достижению подлинной мудрости было бы осознание человеком своего собственного ничтожества! Человек есть ничто, как тень есть ничто. Как тень сама по себе лишена жизни и субстанции и исчезает с уходом солнца, так и состояние человека, когда Господь отнимает от него свет жизни! И примечательно, что чем ближе солнце, тем меньше кажутся тени; и наоборот, чем дальше солнце удаляется от нас, тем длиннее кажутся тени. То же самое происходит с человеком: чем больше Бога и Его даров присутствует в добром человеке, тем меньше он ценит себя, тем меньше хвалится собой и тем, что называет своим. Напротив, чем дальше человек удаляется от Бога, тем больше он в собственных глазах; чем больше он надут своими талантами и способностями, тем шире он раздвигает границы своей гордыни и тем меньше знает, как удержаться в должных пределах. Далее, как тени при заходе солнца становятся самыми большими, хотя уже готовы исчезнуть и рассеяться, их величие — лишь предвестник приближающегося конца, так обстоит дело и с тенями этого мира, и со всей чередой суетных почестей и удовольствий. Они внезапно проходят, когда мы больше всего вознесены ими. Как тени исчезают при уходе солнца, так, когда пустой человек становится велик в собственных глазах, божественное солнце неожиданно заходит для него, и он снова становится ничем, даже когда думал, что он нечто. Более того, как тень не имеет жизни сама по себе, но полностью движется вместе с движением солнца, от которого зависит, так и человек по своей природе есть не что иное, как тело, лишенное жизни и движения; и только Бог способен вдохнуть в него жизнь и движение. Тень высокого и прекрасного дерева не движется, если не движется само дерево; так и человек живет и движется только в Боге (Деян. 17:28), чьей тенью и отраженным образом он является. Час смерти в конце концов полностью обнаружит, что «дни человека на земле — как тень» (1 Пар. 29:15; Иов 8:9), как суетный призрак или образ (Пс. 38:7); более того, как трава, которая вырастает, но вскоре увядает, когда ее скашивают: так наша жизнь немедленно увядает, когда ее срезает роковая коса смерти. Пс. 101:4, 12; Пс. 102:15. Вот! так дни наши исчезают, как дым, и мы «проходим, как уклоняющаяся тень». Пс. 108:23.
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14. Когда же человек через истинное смирение полностью убеждается во всем этом и осознает, что он есть не что иное в очах Божьих, как безжизненная тень, тогда, поистине, его покаяние нелицемерно, а сердце его право пред Господом. И как всем людям положено однажды претерпеть естественную смерть, так все должны ежедневно умирать для греха, чтобы они могли жить для Бога и счастливо отойти из этой смертной жизни, когда все тени исчезнут. Это ежедневное умирание для мира, будучи лучшим упражнением, является также лучшей подготовкой к часу смерти; и если мы будем усердно практиковать первое, то будем готовы к претерпеванию второго. То, что мы практикуем чаще всего, становится для нас наиболее совершенным.


15. Четвертое свойство истинного покаяния — это единение с Богом, подразумеваемое в следующих словах: «Ты же, Господи, вовек пребываешь, и память о Тебе — в род и род». Как если бы пророк сказал: «Хотя я убежден, что я — погибающая тень и иссыхаю, как трава (Пс. 101:12), все же я не менее уверен, что в Тебе я пребуду вовек; ибо Ты Сам вечен». Как через грех человек отлучается от Бога, так через истинное обращение он снова соединяется с Ним. Подобно тому как Личность Христа неделима, и как вечное Божество соединило человеческую природу во Христе Иисусе с Собой столь прочными узами, которые не могут быть расторгнуты даже смертью (человечество Христа пребывает в вечном союзе с Божеством и со славой, в нем пребывающей), так и в деле истинного обращения к Богу кающиеся и верующие души столь тесно и неразрывно соединяются с Богом, что ни жизнь, ни смерть не могут отлучить их от Него (Рим. 8:38): ибо «соединяющийся с Господом есть один дух» (1 Кор. 6:17), Бог обручает нас Себе навеки. Ос. 2:19. Одним словом, Христос Сам есть наш единственный Свидетель; и Он есть Книга Жизни, в которой мы ясно учимся, что, как Его человеческая природа вечно пребывает соединенной с божественной, так все верующие будут вечно соединены со своим Господом и Главой, будучи с Ним один дух. Теперь, как Бог вечен и Христос вечен, так и обетования Божьи во Христе вечны и нерушимы, ибо Он заключил с нами завет вечной милости. Пс. 110:5. Поэтому, хотя истинный христианин будет оставлен миром, будет мучим и терзаем грехом, смертью, адом и самим дьяволом; более того, хотя даже его собственная плоть и сердце в конце концов ослабеют и будут полностью истощены, все же Бог есть «твердыня сердца его и часть его вовек». Пс. 72:26.

Глава XI.






Показывающая, что плодом обращения является новая тварь; также, что христианин верою есть господин над всем, а любовью — слуга всех; и что жизнь Христа есть зеркало для нас.

Все, кто верою во Христе, суть «новые твари»; то есть они — дети Божьи, праведны пред Богом, имеют прощение грехов и Святого Духа; они причастники божеского естества (2 Пет. 1:4), наследники вечной жизни и освобождены в своей совести от закона, проклятия, смерти, дьявола, ада и осуждения. Все, что относится к их спасению, в них рождено от Христа по благодати и зачато ими через веру; поэтому ни время, ни место, ни закон, ни заповедь, ни обряды, ни что бы то ни было не могут быть для них препятствием. Они сделаны совершенными во Христе, Который теперь стал в них жизненным принципом, и они имеют в Нем исполнение закона через веру. Рим. 10:4.


If any man be in Christ, he
is a new creature.—2 Cor. 5:17.


2. Отсюда имя христианина — имя более высокое и превосходное, чем все имена в мире. Это имя более великое, чем то, что можно найти во дворцах и при дворах, имя выше всех постов величия, выше всего мира со всем, что он содержит. Но, с другой стороны, имя христианина — это также самое низкое имя из всех имен в мире, без исключения. Таким образом, в той же мере вера возвышает христианина над всем; любовь низводит христианина под все. Это ты лучше всего поймешь тогда, когда серьезно поразмыслишь о святой жизни Христа, которая является ярчайшим зеркалом как любви, так и всех других добродетелей. См. Флп. 2:5-8.

3. Посмотри, как Христос сделал Себя слугой всех! как смирен Он был сердцем! как кроток духом! как добр и милостив в словах! как благожелателен в поведении! как милосерден к бедным! как сострадателен к страждущим! как терпелив к клеветникам! как спокоен в ответах! как милостив к грешникам! Кого Он когда-либо презирал? кого Он когда-либо поносил, будучи поносим? Как снисходителен Он был к самым ничтожным! как готов был являть дела благодати всем без различия! как сердечно Он искал спасения всех людей, молясь даже за Своих врагов и убийц! Лк. 23:34. Как Он нес наши болезни, скорби, поношения, удары, раны и наказания! И в самом деле, что есть жизнь Христа, как не совершеннейший образец любви, смирения, терпения и всех других добродетелей! Мы должны взирать на это и размышлять об этом в своих сердцах; но особенно когда мы одни. Это лучше, чем все высокие похвальбы знанием и все искусство и мудрость мира. Эта жизнь Христа подобна печати (Песн. 8:6), которую нужно запечатлеть на наших сердцах, чтобы оставить там отпечаток Его образа, жизни, любви, смирения, терпения, креста, поношения и смерти. Это стало бы истинным небесным светом для наших сердец и мощным средством как обновить нас во внутреннем человеке, так и преобразить нас все более и более в божественный образ. Теперь, как Христос был под всеми людьми, да, под всеми тварями, в Своем состоянии уничижения в этом мире, но теперь находится в Своем состоянии прославления, как Господь над всем: так и христианин есть, в отношении своей веры, господин над всем, ничто не исключая, кроме Бога; но в отношении своей жизни и поведения — слуга слуг, будучи под всеми лицами и вещами.

Глава XII.






Показывающая, что Христос есть единственный путь и цель истинного благочестия; и что человек сбивается с пути, когда Бог не ведет и не направляет его.

Этот путь есть Христос. Он говорит: «Я есмь путь» (Ин. 14:6). Но ты спросишь здесь: как мне прийти к Нему? Ответ таков: верою. Ибо вера соединяет нас со Христом; любовь связывает нас крепко; а надежда поддерживает и укрепляет нас, пока мы идем этим путем, то есть жизнью Христа. Однако в то же время вера, надежда и любовь — все исходят от Самого Христа и являются Его делом в нас. Все эти благодати истекают от Него и возвращаются к Нему. Этот путь исходит от Него и ведет обратно к Нему.


Teach me thy way, O Lord: I will walk in thy truth; unite
my heart to fear thy name.—Ps. 86:11.


2. Вера постигает Личность Христа и Его служение; любовь следует за Христом в Его жизни и обращении; надежда устремляется к славе, которая должна открыться во Христе. Вера не должна иметь другого Христа, другого Искупителя, другого Спасителя, другого Посредника и Пути к жизни, кроме Иисуса Христа. Любовь ставит перед собой одну единственную жизнь Христа как самый совершенный и сияющий образец, которому нужно уподобиться. Надежда твердо взирает на Христа как на славного Начальника нашего спасения, удерживая свой взор на Его вечном Царстве в вышних. Это, это и есть верный путь; это есть непреложная истина, в которой мы должны ходить; и это то, что имеется в виду под «устремлением сердца к страху имени Господня».

3. Эти три главные добродетели связаны, в свою очередь, с тремя другими добродетелями. Союз веры — со смирением; любви — с терпением; и надежды — с молитвой. Ибо тот, кто верует, смиряет себя; тот, кто любит, терпелив; и тот, кто надеется, учится молиться и смело приближаться к престолу благодати. О, как хорош и прекрасен этот путь! Это путь Божий, путь спасения, тропа к славе, путь нашего великого Учителя! И да научит Он Сам нас этому пути истины и вдохновит нас мужеством ходить по нему! Где есть такой настрой ума, там душа твердо соединена со страхом Господним; и это то «единое», которого искал Давид. Пс. 26:4. Такой человек решительно настроен сердечно следовать за Христом в Его смирении и любви, кротости и терпении, изгоняя через кротость Христа яд гордыни, который таится внутри. Подумай, как Христос, твой Господь, стал ради тебя презренным червем (Пс. 21:7) и был попираем самыми низкими из людей! И, взирая на Него, учись сдерживать свой высокомерный нрав. Одним словом, пусть Его смирение умертвит твою гордыню; и подавляй приступы алчности, размышляя о нищете Христа. Посмотри, у Него не было даже того, где приклонить голову (Мф. 8:20), а как жаждешь ты захватить в собственность все, на что устремляются твои безграничные желания! Пусть дух зависти умрет при созерцании переполняющей любви Христа. Он дал тебе саму жизнь, а ты жалеешь своему ближнему даже куска хлеба. Пусть жажда мести будет побеждена в твоей груди кротостью Христа. Смотри! Он молился за Своих врагов (Лк. 23:34), а ты не молишься даже за своих друзей. Его лицо было бито и оплевано грешниками, Он кротко терпел это, а ты едва можешь вынести суровый взгляд или недоброе слово от своего ближнего! Пусть соблазны к похоти и сладострастию будут сокрушены агонией и муками, которые твой Господь претерпел в Своем святом теле. Посмотри и увидь, была ли когда-либо скорбь, подобная Его скорби! Плач. 1:12. Это размышление послужит уздой для похотливых желаний твоей плоти и сдержит твою жажду мирских удовольствий. Он носил терновый венец, а ты хочешь носить золотой? Он плакал о грехах других, а ты отказываешься плакать о своих собственных? Он был мужем скорбей, а ты хочешь быть человеком удовольствий?

Глава XIII.
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Показывающая, что Иисус Христос есть истинная Книга Жизни, и что Его нищета учит нас презирать славу мира.

Все, кто верует в Иисуса Христа, Сына Божьего, записаны «в книге жизни» (Флп. 4:3), или, как выражается Господь, «на небесах» (Лк. 10:20). Это откроется в тот великий день, когда Господь «исповедает имена их пред Отцом Своим и пред Ангелами Его» (Откр. 3:5). Но помимо этого, Сам Господь Иисус есть совершеннейшая Книга истинно христианской жизни: будучи Словом и Премудростью Отца, ставшим человеком и пришедшим в мир, чтобы учить нас Своей жизнью и смертью; и Своим поведением и обращением поставить перед нами образец для подражания.


Ye know the grace of our Lord Jesus
Christ, that, though he was rich, yet for your sakes he became
poor, that ye through his poverty might be
rich.—2 Cor. 8:9.


2. Вся Его жизнь, от нежного младенчества до смерти, состояла из ничего иного, как непрерывной череды крестов и скорбей; до такой степени, что Он едва ли делал шаг без неразлучного сопровождения либо гнетущей нищеты, либо великого презрения, либо самых изысканных болей и страданий: и на эти три главы можно справедливо разделить весь объем жизни Христа.


3. Нищету, которую претерпел Господь, можно снова рассмотреть в трех аспектах. Во-первых, Он был беден в отношении внешних вещей. Это Он Сам провозгласил: «Лисицы», — говорит Он, — «имеют норы, и птицы небесные — гнезда; а Сын Человеческий не имеет, где приклонить голову». Мф. 8:20.

4. Эта нужда в мирских благах сопровождалась другой, а именно нищетой друзей. Ничто не было более заметно в Его рождении, чем убожество и бедность. Он родился в Вифлееме, наименьшем среди городов Иудиных, и от матери, которая была лишена всякого богатства и мирского величия. Лк. 2:4, 7. И Он никогда не искал расположения и дружбы великих и богатых мира сего. Правда, Лазарь из Вифании был Его другом, и евангелист особо отмечает, что Господь любил его и счел достойным титула Своего друга (Ин. 11:3, 5, 11, 36); но эта дружба была основана не на какой-либо мирской выгоде, которую Господь ожидал от него, а на той вере, посредством которой он был побужден верить, что Иисус действительно есть истинный Мессия.

5. Третьей степенью нищеты Господа было состояние Его уничижения, посредством которого, отложив образ Божий, Он смирил Себя и принял образ раба (Флп. 2:6, 7). Тем самым Он вошел в глубину нашего несчастья. Он утомлялся в путешествиях, которые предпринимал, когда «ходил, благотворя» (Деян. 10:38); но особенно когда Он исцелял множества больных и немощных, которые постоянно стекались к Нему со всех сторон и часто окружали Его до такой степени, что Он не мог даже хлеба поесть, и даже Его собственные друзья думали, что Он вышел из себя. Мк. 3:20, 21. Он исполнил также то, что было сказано пророком и повторяется в Евангелии: «Он взял на Себя наши немощи и понес наши болезни» (Ис. 53:4; Мф. 8:17); никогда не уклоняясь от каких-либо трудностей или приближающихся бедствий, никогда не сгибаясь под бременем нищеты, или жестоких насмешек, или несправедливых поношений, или других зол, хотя они были остры и многочисленны. И хотя Он мог бы быть обслуживаем всеми тварями Божьими и ожидаем легионами ангелов, все же Он отказался от всей этой славы и не проявил той суверенной власти, которой обладал. Он позволил терзать Свою голову терниями, Свои руки связать, Свое священное тело бичевать, Свои руки и ноги пригвоздить к кресту, Свой бок пронзить копьем. Все это Он свободно позволил, хотя в Его власти было предотвратить это и одним словом удержать все твари от причинения Ему вреда.

6. Одним словом, ради нас Он сделал Себя подвластным всем тварям. Он принял образ раба, чтобы Своим смирением исправить наши потери и восстановить нас в том суверенном владычестве над всеми тварями, которое мы потеряли. Он воскрес из мертвых и в конце концов одержал совершенную победу, чтобы тем самым купить для нас вечную победу. Он позволил искушать Себя дьяволу (Мф. 4:1, 8), быть гонимым его злобой, мучимым его орудиями, иудеями, пригвожденным к кресту их жестокостью; и все это Он претерпел, чтобы спасти человечество от власти дьявола и всех его подчиненных инструментов и агентов.

7. Так Сильнейший стал слабым; Всемогущий — немощным; Славнейший стал презреннейшим; Прекраснейший — ненавистным и отвратительным; Высочайший подверг Себя искушениям всех видов, страданиям и трудностям, болям и невзгодам. Этим Он намеревался обуздать и посрамить нашу греховную нежность и изнеженность. Мы, увы! столь нежны и деликатны, что на малейший крест жалуемся как на невыносимое бремя, и небольшая скорбь и труд, претерпеваемые ради Бога и нашего ближнего, кажутся достаточным оправданием, чтобы люди отступили на гладкий путь и оставили Господа; тогда как Он посылает такие испытания людям с целью содействовать тем самым спасению их собственных душ и славе Своего имени.

8. Так Господь на время отложил образ Божий. Но это было не все. Он не менее отложил использование божественной мудрости, которая пребывала в Нем. Его общение с другими было простым и легким; и Он вел Себя как человек, «не учившийся», как выразились иудеи. Ин. 7:15. Он не принимал на Себя привычных формальностей великого учителя или острого спорщика и диспутанта. Также Он не действовал подобно людям, которые ценят себя из-за своих талантов, навыков, светской учености и высокого происхождения. Ничто не было более заметно в Его жизни и поведении, чем та тихая безмятежность ума, которой Он наслаждался посреди всех бурь мира. Это сопровождалось, однако, божественной силой, непринужденной святостью нравов, нелицемерным милосердием, кротостью и смирением. Он использовал простые и легкие термины, когда «истинно учил пути Божию» (Мф. 22:16); поэтому Он был презираем гордыми иудеями как неученый человек. Так вечная мудрость Божья, говорящая через пророков древности, была отброшена как безумие, а истинный свет душ отвергнут как обман: все это может послужить нам уроком не переоценивать себя из-за своих талантов и способностей; но помнить, что они даны нам не для удовлетворения гордыни; и использовать их исключительно для содействия славе Божьей и благу наших ближних.

9. Эта простота нашего Господа проявилась и в том, что Он не выставлял напоказ Свою славу и величие. Столь велико было Его снисхождение, что Он свободно общался с грешниками. Он ел и пил с ними; и это не по какой иной причине, как для того, чтобы завершить тем самым великое дело, ради которого Он был послан, а именно «взыскать и спасти погибшее» (Лк. 19:10). Именно по этой причине Он был столь тяжко оклеветан множеством гнусных имен Своими врагами, которые называли Его «человеком, который любит есть и пить, другом мытарей и грешников» (Лк. 7:34): а в другой раз они восклицали против Него как против самарянина, в котором бес. Ин. 8:48. И, наконец, Он позволил им распять Себя между двумя злодеями, как если бы Он был величайшим преступником, тогда как Он тогда понес наши беззакония.

10. Теперь Он мог бы снискать большую славу, чем Иоанн, который, по свидетельству Самого Господа, был «светильником, горящим и светящим» (Ин. 5:35). Но Он охотно отказался от всякой такой чести, чтобы тем самым дать отпор всем поверхностным претендентам на благочестие, которые слишком склонны ценить себя из-за внешнего вида религии: хотя те, кто так много суетятся о форме и внешности, могут иметь мало жизни и силы Божьей внутри себя.

11. Короче говоря, Господь оставил все, что есть высокого и величественного в мире. Он был царем, и все же хотел быть подвластным царям и магистратам, более того, Иосифу и Своей матери, хотя они были столь ничтожны и бедны. «Он пошел с ними в Назарет и был в повиновении у них» (Лк. 2:51). Он был Господом над всем, и все же, когда Он пришел в мир, «Он пришел не для того, чтобы Ему служили, но чтобы послужить» (Мф. 20:28), облекшись в одеяние нищеты и убожества. Он был великим и мудрым Пророком и избрал учеников самого низкого ранга, простых и незамысловатых людей. И когда в Его власти было вести Себя как Господин и Учитель в небольшой компании Своих последователей, все же Он даже там лишил Себя этого права, будучи «среди них как служащий» (Лк. 22:27). Он не принимал никакого господского вида над ними, но предпочел быть учителем в жизни и учении, чем иметь какой-либо другой отличительный признак величия и превосходства. Так, когда Он учил долгу послушания, Он в то же время показал образец послушания в Своем собственном поведении. Когда Он стремился внушить Своим ученикам чувство смирения, терпения, подчинения своим начальникам и другим христианским добродетелям, Он практиковал их сначала Сам, чтобы Его собственный пример имел большее влияние на жизни других. Будучи Главой и Учителем, Он считал подобающим Своему характеру быть первым также в перенесении оскорблений, поношений, обид, нищеты, несчастий и в исполнении самых смиренных служений, даже таких, как омовение ног Своих учеников. Ин. 13:5. Так Он оказался Учителем, Главой и Наставником не только в учении, но и в жизни, в примере и практике.

12. Увы! как велика наша глупость! Наш Глава презирал мирскую честь, и вот! мы гонимся за ней. Он покорился крестам и испытаниям, а мы отступаем при виде их. Он стал послушным до смерти, а мы ищем свободы, чтобы следовать своей собственной воле. Но это не согласуется с примером, который Господь поставил перед нами, ни с духовными максимами, содержащимися в Книге Жизни, которую Он оставил нам для подражания.

13. Подумай поэтому, о человек, согласуется ли путь, которым ты идешь, с тем превосходным путем, которым ходил Сам твой Господь и Учитель. Если ты презираешь узкий путь Иисуса и следуешь путем мира, то знай наверняка, что твой путь, хотя и гладкий и приятный на время, в конце концов закончится полным разрушением! И так была описана первая часть жизни Христа, полной скорби и нищеты.

Глава XIV.







Показывающая, как Христос, через позор и презрение, которые Он претерпел, и через Свое самоотречение, учит нас презирать честь и славу мира.

Вторая глава жизни нищеты Христа — это презрение, которое Он претерпел от мира. После того как ты прочитал и серьезно обдумал урок нищеты, явленный Господом, взгляни также на глубокое и нелицемерное смирение, которое столь ярко проявлялось во всей Его жизни и поведении. Никогда Он не искал аплодисментов людей; никогда не был движим честолюбием или какой-либо жаждой временной чести и величия: напротив, всякий раз, когда люди предлагали воздать Ему почести и хвалы, Он отказывался от них, как словом, так и делом: никогда Он не принимал никакой чести от людей; более того, даже когда «хотели взять Его насильно, чтобы сделать царем» (Ин. 6:15). С другой стороны, с каким невыразимым смирением Он переносил все оскорбления, поношения и клеветы, которыми Его враги нагружали Его? Его проклинали как самарянина, а Его чудеса злонамеренно приписывали силе Веельзевула. Ин. 8:48; Мф. 12:24. Здравое учение, которое Он принес с небес, объявлялось богохульством; и Тот, Кто учил ему, повсюду был оскорбляем грязными и немилосердными порицаниями, и такой низкой ложью и клеветой, какую только могла придумать злоба человеческая. Он был предан и продан; Он был отвергнут и бит; Он был оплеван и увенчан терниями; Он был осмеян и бичеван; Он был поражен и приговорен к смерти; Он был отвергнут и осужден претерпеть позорную «смерть крестную» (Флп. 2:8). Он был оставлен Богом и людьми; и, наконец, будучи лишен всего, был казнен посреди скандальных злодеев, вися на древе как проклятый. Гал. 3:13. Он стал общим посмешищем для всех Своих врагов и был осмеян всеми. Его молитвы были превращены в насмешку; Его одежды были разделены по жребию; и при приближении самих мук смерти у Него не было ничего, чтобы освежиться, кроме уксуса, смешанного с желчью. Мф. 27:34. Наконец, когда все свершилось, Он испустил дух на кресте посреди поношений, ненависти и негодования мира; Его тело было пронзено копьем, и Он был погребен со злодеями. Ин. 19:34; Ис. 53:9. Более того, Его враги продолжали дышать яростью и злобой, даже когда Он уже испустил дух; и называли Его обманщиком. Мф. 27:63. Воскреснув наконец из мертвых и торжествуя над Своими врагами, они дерзко отрицали истинность Его воскресения. Так Господь, в начале, продолжении и конце Своей благословенной жизни, был «презираем и умален, муж скорбей и изведавший болезни».


He is despised and rejected of men; a man of
sorrows, and acquainted with grief.—Isa. 53:3.


2. В ходе жизни нашего Господа нам не только открывается изобильное сокровище искупления, приобретенное Христом; но также ясно демонстрируется, что в этой сцене страданий Он есть наш великий учитель и наставник, наш пророк и пастырь, наш инструктор, свет и постоянный обличитель; чтобы и мы, взирая на Него, могли научиться презирать земную пышность и величие; и, тесно прилепляясь к Нему, как истинные члены к своей главе, «возрастали в Него во всем» (Еф. 4:15), становясь сообразными Его жизни, «и укорененными и утвержденными в любви Его» (Еф. 3:17).

3. Но когда наши жизни противоречат жизни Того, Кто предназначен быть нашим Главой; когда в своих действиях, словах и стремлениях мы не полностью направлены на славу Божью, а на свою собственную, более чем очевидно, что Христос не живет в нас, а скорее князь мира сего. Тогда ясно, что мы еще не научились любить Христа и что мы еще не освободились от различных уз этого мира; ибо «всякий, рожденный от Бога, побеждает мир» (1 Ин. 5:4); и, конечно, не побеждается им. И такой человек больше не любит мир; ибо «кто любит мир, в том нет любви Отчей» (1 Ин. 2:15); и, следовательно, любовь Христова также должна отсутствовать. Ибо вся жизнь Христа учит нас, как умирать для мира. Подумай же о начале, вместе с продолжением и завершением Его жизни, и помни о глубоком смирении, с которым Он переносил презрение и поношения всех тех, кто любит мир.

Глава XV.
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Показывающая, как мы должны, через Христа, переносить и преодолевать испытания и презрение мира.

Это самая трогательная жалоба, изреченная Мессией: «Я стал посмешищем для них; видящие меня кивают головами. Помоги мне, Господи, Боже мой, спаси меня по милости Твоей, дабы они познали, что это Твоя рука, что Ты, Господи, соделал это. Они проклинают, а Ты благослови; они восстают, но да будут постыжены; а раб Твой да возрадуется. Да облекутся противники мои бесчестием и, как одеждою, покроются стыдом своим. Я всенародно буду славить Господа устами моими и среди множества прославлять Его, ибо Он стоит одесную бедного, чтобы спасти его от тех, которые осуждают душу его». Пс. 108:25-31.


Consider him that endured such contradiction of sinners
against himself, lest ye be wearied and
faint in your minds.—Heb. 12:3.


2. Эту жалобную мольбу Господа нашего Искупителя каждый христианин должен представить себе как зеркало, в котором можно созерцать жизнь Христа под крестом, вместе с жизнью всех святых в целом. Этот путь креста был обильно изложен в Книге Псалмов, чтобы сделать его более знакомым нам и научить нас заранее, что «многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие» (Деян. 14:22). Такое размышление дает немедленное облегчение и утешение под бременем презрения и поношений, свойственных истинным последователям Христа, и приучает их к сообразованию с образом Христа (Рим. 8:29): что, будучи одной из величайших почестей, которые наш Учитель дарует Своим ученикам, в то же время презирается и ненавидится миром, подобно тому как целебное лекарство презирается болезненным и нежным вкусом. Это сообразование, однако, есть великий долг христианина, приучающий его нести поношение своего Учителя (Евр. 13:13) и Его уничиженный образ во времени, чтобы он мог также впоследствии нести Его славный образ в вечности. Флп. 3:21.

3. Теперь, как 109-й Псалом, упомянутый выше, содержит молитву Христа, излитую посреди Его страданий, так он упоминает, в последней части, три вида скорбей более конкретно, которыми Господь чувствовал Себя угнетенным.


4. Во-первых, Господь жалуется на сильную тревогу сердца, выраженную таким образом: «Я беден и нищ, и сердце мое уязвлено во мне» (ст. 22). Посмотри, к каким жалобам сведена эта святая, эта выдающаяся Личность! И какова причина их? Конечно, чтобы познакомить нас в самых нежных выражениях со всем, что Он претерпел ради нас. Он говорит: «Я беден»; а вот! ты трудишься, чтобы получить имения, накопить богатства; и все же, когда они у тебя есть, ты все еще беден и недоволен в обладании ими. Он говорит: «Я нищ»; а ты, о человек, полностью устремлен к своему покою, процветанию и полноте хлеба! Он жалуется: «сердце мое уязвлено во мне»; как неразумно тогда, о человек, что ты должен желать, чтобы тебе потакали и удовлетворяли все твои суетные и плотские склонности! Теперь, если ничто не пробудит в тебе любовь к кресту Христову, пусть хотя бы размышление о святости страждущей Личности, бесконечно превознесенной над тобой, приведет тебя к готовности следовать Его жизни. Такое размышление даст тебе облегчение и терпение под любой скорбью, которая может постигнуть тебя, и заставит тебя лучше вкусить те чистые и незапятнанные удовольствия, которые последуют за крестом. Поэтому думай про себя таким образом: «Я сейчас подвергаюсь скорби и тревоге сердца; но то же самое постигло и моего Господа и Учителя, чья душа была окружена скорбями столь тяжелыми и острыми, с болями столь великими, что ничто из того, что я когда-либо претерплю, не может сравниться с ними». Однако Господь после Своих страданий вошел в вечную радость; после презрения — в неувядающую славу; через смерть — в жизнь; и через ад — на небеса. И так будет с искренними последователями Господа, для которых их кресты окажутся лишь ступенями к более превосходной славе, а их скорбь будет путем к вечному блаженству и счастью.

5. Господь продолжает Свою жалобу так: «Я исчезаю, как уклоняющаяся тень; стряхивают меня, как саранчу. Колени мои изнемогли от поста, и тело мое лишилось тука» (Пс. 108:23, 24). Самое выразительное описание общей немощи человеческой природы! Что есть тень, как не простое ничто, пустое безжизненное явление? К такой уничиженной низости, к такой невообразимой степени смирения Господь позволил Себе быть сведенным, пока Он пребывал среди нас! Тот, Кто есть сама жизнь и свет, и бездонный источник жизни и счастья, подвержен труду и немощам; и не должны ли люди извлечь отсюда хотя бы столько смирения, чтобы считать себя гораздо более выразительно тенями, или ничем, чем Сам Господь жизни? В то же время следует помнить, что Господь здесь ссылается только на Свое состояние уничижения, ибо в Своей собственной славе Он есть наш Господь и наша жизнь. Он говорит: «Стряхивают меня, как саранчу». У Господа не было постоянного жилища на земле, как у людей мира сего. Он был в постоянном паломничестве к тому Царству, которое не может быть поколеблено. По этой причине говорится, что Он только жил или обитал среди нас (Ин. 1:14), и здесь сравнивается с саранчой, которая, не имея постоянного места, пуглива и гонима ветром. Наум 3:17; Исх. 10:19. И даже в этом наш благословенный Спаситель оставил нам образец, чтобы ходить, как Он ходил; и поскольку мы не имеем здесь постоянного города, искать будущего, который «имеет основание, которого художник и строитель — Бог» (Евр. 11:10). Что далее добавлено о слабости Его коленей и изнеможении Его плоти, обильно проявилось во время Его страстей, когда Его «сила иссокла, как черепок» (Пс. 21:16); и это может быть напоминанием нам при телесных болезнях и немощах. Должны ли мы жаловаться на приступ болезни, когда Господь жизни чах от слабости и томился в несчастье? Что за дело, насколько вялым, слабым и заброшенным будет наше тело, если наша душа и духовная жизнь будут бодры и здравы? Душа должна «вкушать то, что хорошо, и наслаждаться духовным туком» (Ис. 55:2), чтобы она могла возрастать «в Господе и в могуществе силы Его» (Еф. 6:10).

6. В-третьих, Господь жалуется на великое презрение, которое Он претерпел в этом мире, чтобы остановить нас в нашем стремлении к суетной чести, гордыне и самомнению. «Я стал», — говорит Он, — «посмешищем для них: видящие меня кивают головами». Какое унижение может сравниться с этим! Но Помазанник Господень претерпел все это не для иной цели, как чтобы спасти человечество от вечного позора и бесчестия; ибо человек стал насмешником и ненавистником Бога, Христос был предназначен искупить столь тяжкий грех крайним презрением, которое Он добровольно претерпел. Однако, как Господь Своим смиренным подчинением презрению мира наложил великое обязательство на всех христиан быть Его последователями в этом, так и соображения, здесь приложенные, могут быть полезны для поддержки человека под страданиями такого рода.

7. Во-первых, подумай, что, перенося презрение мира, ты несешь не что иное, как самый образ Христа, и следуешь за Тем, Кто есть твой Глава и Учитель. Рим. 8:17.


8. (2) Быть презираемым и неуважительно используемым миром весьма эффективно для совершенствования себя в истинном смирении; добродетели, которая находит благоволение у Бога. «Ибо Бог гордым противится, а смиренным дает благодать». 1 Пет. 5:5.

9. (3) Твое перенесение поношений ради истины есть доказательство того, что ты причислен к тому облаку свидетелей, которые во все века были «как сор для мира, как прах, всеми попираемый», и так продолжают почитаться «доныне». 1 Кор. 4:13.

10. (4) Помни, что те, кто пришли «от великой скорби, будут пред престолом Божьим» в конце концов (Откр. 7:14) и будут там «исповеданы пред Ангелами Божьими». Лк. 12:8; 1 Кор. 4:5.

11. (5) Какое значение имеет то, как презрительно мир обращается с тобой, поскольку ты не воскреснешь в последний день (как многие воскреснут), «на поругание и вечное посрамление» (Дан. 12:2), (Господь искупил тебя от этого), но на честь и славу!

12. (6) Помни, что Бог не удерживает Свою благодать от тебя в этом мире. Когда мир хмурится, Бог благоволит. Когда люди отнимают свою доброту, тогда Бог дарует Свою милость. Для этой цели псалмопевец молится: «Помоги мне, Господи, Боже мой: спаси меня по милости Твоей; дабы они познали, что это Твоя рука, и что Ты, Господи, соделал это». Пс. 108:26, 27. То есть: как Господь в конце концов удалил Своего Сына с креста, от всех трудов Его души, от всех оскорблений Его врагов и увенчал Его славой на небесах, так Он поступит и с тобой, если ты пребудешь верным в несении креста и всех обид нечестивого мира. Все увидят и узнают, что это рука Господня соделала это.

13. (7) Сам Бог допустил, чтобы Его возлюбленного Сына так презирали, поносили и злословили, согласно словам псалма: «Ибо ради Тебя несу я поношение, бесчестием покрыто лицо мое» (Пс. 68:8). Помни же, что тот же самый Бог, Который дал горькую чашу Своему дорогому Сыну, определил и тебе твои испытания, чтобы смирить тебя и узнать, что у тебя на сердце.

14. (8) Будь уверен, что Господь превратит все незаслуженные упреки, брошенные в твой адрес, в многочисленные благословения и в свое время покроет стыдом и смятением насмешников. Об этом говорится в следующем стихе: «Они проклинают, а Ты благослови; они восстают, но пусть будут постыжены; раб же Твой да возрадуется» (Пс. 108:28). И даже если нечестивые будут проклинать сколько угодно, «незаслуженное проклятие не сбудется» (Прит. 26:2), что ясно видно из попытки Валаама, который не мог «проклясть того, кого Бог не проклял» (Чис. 23:8). Напротив, всякому, кто боится Господа, в конце будет хорошо, и он обретет благоволение в день своей смерти. То же благословение даровано Аврааму и всем тем, кто ходит по стопам его веры: «Благословляющих тебя благословлю, а злословящих тебя прокляну» (Быт. 12:3). И в другом месте мы находим такое ободрение: «Не бойтесь поношения от людей, и злословия их не страшитесь» (Ис. 51:7). И наш Искупитель Сам провозгласил: «Блаженны вы, когда будут поносить вас» (Мф. 5:11). А Его апостол говорит: «Если злословят вас за имя Христово, то вы блаженны, ибо Дух славы, Дух Божий почивает на вас» (1 Пет. 4:14).

15. (9) Господь продолжает в вышеупомянутом псалме: «И я буду славить Господа устами моими и среди множества прославлять Его» (Пс. 108:30). Христос теперь воздает благодарность Своему Небесному Отцу за те самые кресты и поношения, которые были Ему определены. Таков нрав каждого искреннего христианина. Он благодарен посреди скорбей и поношений, особенно когда взирает на руку того милостивого Отца, Который посылает ему все это, но Который также и избавляет его. И поистине, Господь никогда не посылает суровое испытание душе, не давая в то же время достаточного повода благодарить и славить Его за эту скорбь. Так благодарность становится счастливым плодом крестов и испытаний. И это соображение способно подсластить долг покорности воле Божьей. Тот, кто ради любви ко Христу охотно подчиняется презрению суетного мира, будет вновь почтен Богом как в этом мире, так и в мире грядущем. Есть время, когда Господь «из праха поднимает бедного, из брения возвышает нищего, чтобы посадить его с князьями, с князьями народа его» (Пс. 112:7-8). Конечно, это свидетельствует о превосходном духе, когда человек ради Христа переносит оскорбления нечестивых и сохраняет непоколебимое спокойствие ума посреди всех клевет мира. Это «кроткий и молчаливый дух, который драгоценен пред Богом» (1 Пет. 3:4).

16. (10) Псалом завершается словами: «Ибо Он стоит одесную бедного, чтобы спасти его от тех, которые осуждают душу его» (Пс. 108:31). Здесь достаточно утешения, чтобы христианин мог выстоять против трудностей и поношений, которым он подвергается в своей брани. Никогда не говорится, что Господь будет стоять одесную сильных и великих, угнетателей и гонителей; но Он будет стоять одесную бедного, который, будучи лишенным человеческой поддержки, бежит к одному лишь Господу за помощью и прибежищем, как к единственному объекту своей веры и упования. О них «вспоминает Он, когда взыскивает за кровь» (Пс. 9:13); и это те страждущие или смиренные, «чей вопль Господь не забывает». Тертуллиан говорит нам: «Мы оправданы Богом тогда, когда мир осуждает нас». Ибо хотя «нечестивый подсматривает за праведником и ищет умертвить его; но Господь не оставит его в руках его и не осудит его, когда он будет судим» (Пс. 36:32-33). Так Господь будет сопровождать тебя, о человек, чудесным избавлением и даст тебе достаточно причин превозносить Его имя среди многих за Его дивную милость. Сам Давид «уныл бы, если бы не верил, что увидит благость Господню на земле живых. Надейся на Господа, мужайся, и да укрепляется сердце твое, и надейся на Господа» (Пс. 26:13-14). «Посему не судите никак прежде времени, пока не придет Господь, Который и осветит скрытое во мраке и обнаружит сердечные намерения, и тогда каждому будет похвала от Бога» (1 Кор. 4:5).

Глава XVI.






Показывающая, как христиане должны искать и обретать благоволение и славу через Христа на небесах.

Это молитва вечного Сына Божьего. Смысл или содержание этой молитвы можно полнее выразить следующим образом:


Hold not thy peace, O God of
my praise, etc.—Ps. 109:1, etc



«Отец Мой Небесный! Ты знаешь, что в этом мире Я искал не Своей славы, но славы Твоего святого имени и спасения всех людей: и поэтому Я так горько преследуем, поносим, презираем и унижаем. Тем не менее, это Мое утешение, что Ты — Мой Отец, и что Я — Твой единородный Сын: вот, это Моя слава на небесах с Тобой. И эту Мою славу Ты в должное время явишь и выведешь на свет; чтобы через прославление Меня Тобой мир увидел, кого именно они поносили и преследовали» (Ин. 12:28).

2. Отсюда мы должны научиться, что величайшую славу и похвалу на небесах имеют те, кто в этом мире наиболее гоним за правду. Это мы можем почерпнуть из примера Самого нашего Господа. У Него, истинной Книги Жизни, мы можем научиться истинной мудрости. Но чтобы мы могли лучше понять, что Его пример и святая жизнь являются нашей Книгой Жизни, давайте внимательно рассмотрим следующие соображения: (1) Христос никогда не искал на земле Своей собственной славы ни в чем, но считал достаточным для Себя, что Бог был Его единственной славой. Так и мы, подобным образом, должны отвергнуть пустую славу и похвалы этого мира во всем, что мы делаем; стремясь лишь к тому, чтобы Бог прославился в нас, говоря: «Ах, Господи Боже! Дай и нам такое сердце, даже сердце Христа, Твоего Сына, чтобы мы могли иметь свою славу в Тебе одном, а не в самих себе; чтобы мы могли иметь свою славу на небесах, а не на земле».

3. (2) Высшей славой Господа Иисуса Христа было то, что Он был единородным Сыном Божьим. И по этой причине мир преследовал, унижал и поносил Его. Пусть здесь наша молитва будет такой: «Даруй и нам, Святой Отец, считать своей величайшей славой и радостью то, что мы — Твои дети; чтобы мы могли также обрести вечное наслаждение Твоей любовью и обетованием и могли, в силу нашего усыновления, прийти к обладанию вечным наследием в Тебе. Напомни нам также, что если мир ненавидит, завидует, упрекает и преследует нас, то он делал то же самое Твоему дорогому и святому дитяти Иисусу».

4. (3) Славой Господа Иисуса является то, что Он совершил так много божественных дел, что Он постоянно ходил, творя самые чудесные акты благодати и благодеяния человечеству: и что Он делал это только из чистой любви и из величайшего сострадания к бедствиям падшей природы; хотя Он не получил ничего, кроме ненависти и самой гнусной неблагодарности в ответ. «Даруй нам, благословенный Боже, благодарные и верные сердца, чтобы мы всегда были готовы делать добро стольким, сколь возможно; и чтобы мы никогда не удерживались от дел милосердия неблагодарностью мира, приписывая не себе, а только Твоему имени славу всего, что мы делаем».

5. (4) Высшей славой нашего Господа Иисуса Христа является то, что из чистой любви Он отдал Свою жизнь за нас; что Он искупил нас Своей собственной кровью; что Он был послушен Отцу даже до смерти; что с величайшей кротостью Он претерпел гнуснейшее поношение; и с величайшим терпением перенес муки креста. «О Боже, наша слава, помоги нам, чтобы мы могли также побеждать нашего врага любовью; чтобы мы могли покорять нашу плоть благочестивым послушанием; переносить поношение мира с кротостью и долготерпением Христа; обретать победу через терпение; и, будучи таким образом укреплены в Господе, стать более чем победителями через Того, Кто возлюбил нас!»

6. (5) Высшая слава благословенного Иисуса — это Его вознесение одесную Бога и имя, данное Ему, которое «выше всякого имени; дабы пред именем Иисуса преклонилось всякое колено небесных, земных и преисподних, и всякий язык исповедал, что Он — Господь» (Флп. 2:9-11). «Помоги, о милостивый Боже! чтобы мы могли считать своей высшей славой быть сообразными нашему вечно благословенному Главе и Спасителю; чтобы, когда Он явится впоследствии в силе и величии, мы также могли явиться с Ним во славе, после того как мы здесь претерпели презрение мира и оставались верными до конца, когда каждому будет похвала от Бога» (1 Кор. 4:5; 2 Кор. 4:17).

7. (6) Слава Христа Господа в том, что Он является единственным Главой Своей Церкви в целом и каждого ее члена в отдельности; славным Царем Своего народа; и вечным Первосвященником, ходатайствующим за нас. «Помоги нам Своей благодатью, о Боже всемилостивый, чтобы мы всегда считали своей величайшей славой то, что мы являемся членами Твоего Сына и подданными Его Царства, и чтобы мы могли наслаждаться всеми привилегиями и благами, приобретенными Его первосвященническим ходатайством, жертвой и благословением».

8. (7) Еще одна грань славы Христа заключается в том, что Бог самым чудесным образом явил и возвеличил Его имя по всему миру: и (в противовес всем Его врагам, хулителям и гонителям, которые не хотели признать Его Сыном Божьим) самым публичным и торжественным образом засвидетельствовал Его дело, объявил Его Своим Сыном через могущественные знамения и чудеса и утвердил веру в Его имя среди многих народов и языков. Несмотря на то, что Бог некоторое время хранил молчание и скрывал славу Своего Сына под тайной креста; все же она прорвалась еще более славно, подобно солнцу. Ибо «с Сиона, который есть совершенство красоты, явился Бог. Грядет Бог наш, и не в безмолвии» (Пс. 49:2-3). Ибо хотя Бог, Который есть наша слава, может время от времени казаться безмолвным и хранить молчание, когда нас оскорбляют и преследуют; все же нет ничего более верного, чем то, что после короткого часа испытания Он больше не будет хранить молчание, но могучей рукой избавит нас от поношения, которое мы претерпели, и «отведет от нас удар Свой», чтобы мы могли радоваться Его спасению (Пс. 38:11). Однако «еще не открылось, что будем» (1 Ин. 3:2).

9. Заключение всего таково: только Бог должен быть нашей славой; не мир, не богатство, не честь, не величие, не мышца плотская — это я не могу назвать своей славой; но Бог, и только Бог — моя слава! Посему, «да не хвалится мудрый мудростью своею» (как написано), «да не хвалится сильный силою своею, да не хвалится богатый богатством своим. Но хвалящийся хвались тем, что разумеет и знает Меня, что Я — Господь» (Иер. 9:23-24; 1 Кор. 1:31).

Глава XVII.







Показывающая, как мы можем через Христа и по примеру всех святых преодолевать клевету людей.

Среди многих крестов и скорбей христианина ложный и клеветнический язык — не из последних, как мы можем ясно видеть на примере Самого Христа, Которого фарисеи своими ядовитыми языками как при жизни, так и при смерти злобно жалили.


Mine enemies reproach me all the
day, and they that are mad against me are sworn against
me.—Ps. 102:8.


2. В этом Господь оставил образец терпения каждому христианину, который не должен думать, что избежит этого, раз уж сам великий Учитель был уязвлен злобными языками. Чем более кто сообразуется со Христом и чем ревностнее следует по стопам Христа, тем больше он также оскорбляем лживыми и коварными языками. Это ясно видно из примера святого Давида, который был мучим клеветниками, как он сам жалуется в следующих псалмах: 3, 4, 10, 12, 15, 31, 50, 52, 55, 58, 64, 69, 102, 120 и 140. Действительно, нет ни одного из пророков древности, в которого не были бы пущены эти смертоносные стрелы убийственными языками; ибо «язык их — убийственная стрела, говорит коварно; устами своими говорят с ближним своим дружелюбно, а в сердце своем строят ему ковы» (Иер. 9:8). Все честные сердца должны поэтому остерегаться злословящих. Как тот, кто прикасается к человеку, зараженному проказой или какой-либо инфекционной болезнью, должен ожидать, что заразится, так и тот, кто прислушивается к лживым языкам, слишком часто подхватывает ту же болезнь.

3. Теперь, поскольку христианину запрещено воздавать злом за зло (Рим. 12:17; Мф. 5:39) (что никоим образом не согласуется с христианской верой), не остается иного совета, кроме как черпать утешение из тех божественных изречений, которыми Господь снабдил его для этой цели, имея совесть, свободную от преткновения.

4. (1) Пусть твоим первым утешением будет пример Христа и всех святых. Нам в этом отношении не хуже, чем Христу, нашему Главе, и всем, кто когда-либо был Ему наиболее дорог. Ничего подобного не случалось с нами, чего бы не претерпели ранее во все века Его последователи. И поскольку примеры других обычно имеют сильное влияние на нашу жизнь и легко приходят на память во время скорби, мы должны использовать все эти случаи как ободрение переносить наше положение с терпением ради радости, которая обычно проистекает из поношения креста. Взирай же на Начальника твоего спасения, взирай на жизни всех святых древности, тех, кто был величайшими светильниками в своем поколении. Рассмотри пример Моисея, который поношение Христово почел большим для себя богатством, нежели египетские сокровища (Евр. 11:26), и который из-за постоянных противоречий, которые он претерпевал, считается человеком кротким, или страждущим, более всех людей на лице земли (Чис. 12:3). А что мы скажем о Давиде? Он был поистине в свое время той самой мишенью, в которую все лживые языки в стране пускали свои убийственные стрелы. «Враги мои всякий день поносят меня, и безумствующие против меня клянутся мною» (Пс. 101:9). Они ежедневно оскорбляли его поношением его бедствия, превращая его, так сказать, в притчу и предлагая ему самое гнусное унижение, какое только может быть предложено человеку. Что мы скажем об Иове? Как упрекали его друзья и как терзали его своими языками! И как пал Даниил, этот святой пророк, в открытую могилу, да, в логово львов! И все же как могущественно Господь спас Моисея, Иова и Даниила! Все они прошли перед тобой, и их примеры, если их должным образом обдумать, возбудят в тебе дух святого подражания и увлекут тебя на тот же путь креста, которым они вошли в Царствие Божие (Деян. 14:22). Смотри, твой Господь Иисус идет перед тобой, преследуемый проклятиями и злословиями фарисеев! Там идет Моисей впереди, а за ним следует клика Корея, Дафана и Авирона с проклятиями на устах и камнями в руках, чтобы избавиться от него (Чис. 16)! Там Давид в тяжких испытаниях, а позади Семей, проклинающий своего царя (2 Цар. 16:5)! И там апостолы нашего Господа, а позади неверующее множество, затыкающее уши и безумно бегущее на них.

5. (2) Однако недостаточно легко и поверхностно размышлять о примере святых; мы должны научиться также быть подражателями им, когда нас испытывают так же, как их, и в каждой скорби копировать их кротость и терпение. Как проявится кротость или как будет упражняться терпение, если тебе не противоречат или если нет никого, кто бы высмеивал, клеветал или унижал тебя? Ты должен, поэтому, терпеливо взять свой крест вместе с ними и кротко следовать за Господом Христом по Его стопам. Ты призван страдать со своим Спасителем, а не мстить за себя, не воздавать злом за зло, не злословить в ответ, когда тебя злословят, не угрожать, когда тебя клевещут, но спокойно предавать свое дело «Тому, Кто судит праведно» (1 Пет. 2:23). Злые языки должны будут дать отчет в день суда за каждое праздное слово, которое они сказали (Мф. 12:36). И это в последний день окажется бременем достаточно тяжелым. Оставь, поэтому, все Господу, чтобы Он поступил, как Ему угодно, Который не преминет поступить правильно. Отмщение и воздаяние принадлежат Ему одному (Втор. 32:35). Устреми свой взор на Господа Иисуса: «Он был угнетаем и страдал, но не открывал уст Своих; как овца, веден был Он на заклание, и как агнец пред стригущим его безгласен, так Он не отверзал уст Своих» (Ис. 53:7).

6. (3) Из примеров святых мы, во-вторых, должны извлечь верное средство, которое они использовали против яда злых языков. Это молитва. Они молились, и так они были исцелены и утешены. Когда их горько проклинали их противники, они возносили лишь свой вопль к Богу, говоря: «Они проклинают, а Ты благослови» (Пс. 108:28; Лк. 6:28). Рассмотри всю Книгу Псалмов. Как Давид защищал себя молитвой, как железной стеной, против лживых языков! Все они — глупые стрелки, которые натягивают свой лук против невинных и обнажают меч, чтобы умертвить тех, чей путь праведен: ибо их ложь и клевета в конце концов вернутся на их собственные головы и войдут в их собственное чрево; как написано: «Меч их войдет в их же сердце, и луки их сокрушатся» (Пс. 36:15). Все это может быть достигнуто молитвой. Всякий раз, когда кто-то усердно молится против злого оратора или лжеца, это как если бы он боролся и сражался с ним; точно так же, как Давид боролся с Голиафом (1 Цар. 17:48-49) или как Моисей состязался с египетскими чародеями (Исх. 7:12). Здесь сражаются два духа; то есть молитва веры, исходящая от Святого Духа, Духа Истины; и дух лжи, исходящий от дьявола, отца лжи. Но все эти дьявольские змеи египтян в конечном итоге будут побеждены и, так сказать, поглощены божественным жезлом Моисея; то есть молитвой.

7. (4) Еще одно средство против яда нечестивого языка — это частое чтение и размышление над Словом Божьим. Это отличное средство утешения и подкрепления, всякий раз, когда душа оскорблена и преследуема врагами. Праведное сердце, преследуемое людьми лжи и злобы, подобно оленю, чья жажда возрастает от преследования; и как он стремится к потокам вод (Пс. 41:2), так и душа в скорби должна жаждать охлаждающих потоков божественного Слова и жаждать живых вод благодати, чтобы быть оживленной и подкрепленной. Ибо этим словом благодати Господь оживляет унывающую душу, говоря к ней добрым и милостивым образом. «Блаженны вы», — говорит наш Учитель, — «когда будут поносить вас и гнать и всячески неправедно злословить за Меня. Радуйтесь и веселитесь, ибо велика ваша награда на небесах: так гнали и пророков, бывших прежде вас» (Мф. 5:11-12). В этом изречении нашего Господа есть троякое основание для утешения. 1. Блаженны вы. 2. Радуйтесь. 3. Велика ваша награда. Кто не захотел бы ради столь великого и бесконечного блага претерпеть здесь поношение и преследование в течение короткого периода? Да, кто не возрадовался бы, поскольку он становится этим средством участником страданий Христовых, чтобы, «когда откроется слава Его», он мог также участвовать со своим Господом в той радости? «Если злословят вас за имя Христово, то вы блаженны, ибо Дух славы, Дух Божий почивает на вас» (1 Пет. 4:13-14). Помни также, что «благо человеку, когда он несет иго в юности своей»; что он «сидит уединенно и молчит», когда на него возложено что-то нести; да, что он «полагает уста свои в прах» и ждет в надежде; и что он «подставляет щеку свою бьющему его», когда он «насыщен поношением. Ибо не навек оставляет Господь» (Плач. 3:27-31).

8. (5) Ты должен далее научиться, что такая клевета — это адская буря, которая скоро поднимается и скоро проходит. Как путник не падает духом из-за какой-либо бурной погоды, с которой он может встретиться в дороге, но тем больше готовится к ней: так пусть духовный паломник никогда не падает духом из-за штормов и бурь; но пусть продолжает путь в надежде и остается верным до конца своего путешествия. Это было неизменным состоянием истинной церкви. «О, бедная, бросаемая бурею, безутешная!» — говорит пророк (Ис. 54:11). «Странное» ли это дело, которое случилось с тобой? (1 Пет. 4:12). Что может быть обычнее для путника, чем попасть в ненастную и бурную погоду? Упорное усердие, тем не менее, в конце концов приведет его домой. Мир делает каждого посмешищем, кто с беспокойством смотрит на суетные глупости людей и роняет серьезное слово в пользу добродетели. То, что сегодня является участью одного доброго христианина, завтра может стать участью другого, в зависимости от того, как работает настроение мира, который не позволяет никому остаться неосужденным, кто не находится в союзе с ним. Лучший метод, который христианин может принять во всех этих бурях, — это быть спокойным под ними и сохранять свой ум свободным от гнева и горечи. Тот, кто считает каждое резкое слово пятном на своей репутации, которое должно быть стерто, тем самым только сделает вещи хуже. Отсюда следует, что самый эффективный способ остановить ярость клеветнических языков — это уступить ей на время и терпеливо ждать, пока само время не прольет на вещи лучший свет. Тот, кто хочет оспаривать все, так сказать, на острие меча, подобен человеку, которого ужалила пчела, и, будучи приведен этим в ярость, бросается сломя голову на весь улей, чтобы отомстить, перевернув его вверх дном. Не лучше ли было бы ему стерпеть, чем чувствовать боль, которая должна сопровождать попытку столь опрометчивую? Огонь злобных языков горит тем сильнее, когда мы пытаемся погасить его слишком поспешными усилиями. Злой язык подобен той змее, называемой Гидрой, которая, как говорят некоторые, порождала семь других голов, когда, чтобы уничтожить ее, вы отсекали одну. Так нечестивый язык настолько далек от того, чтобы быть сдержанным противоречием, что он распространяется дальше от него и выдает семь лжей вместо одной. В то время как тот, кто глух к народным слухам и не легко тревожится от каждого маленького шума, не только лучше отразит дротики нечестивых языков, но и насладится непоколебимым спокойствием как души, так и тела. Это поистине благородный метод преодоления худших из наших врагов. Тот, кто отвергает эту героическую кротость души, ставит себя полностью вне Божьей защиты, и, в то время как он жадно стремится спасти свое имя и репутацию, должен быть тем больше изнуряем постоянными тревогами злобных языков.

9. (6) Помимо этого, есть некоторые другие особые причины, почему Господь позволяет Своим детям быть преследуемыми ядовитыми языками. Когда Давид в своих тяжких скорбях был проклят Семеем, он сказал не более чем: «Пусть он проклинает, ибо Господь повелел ему» (2 Цар. 16:11). И какая иная причина может быть названа для этого, кроме той, что Господь тем самым стремится сохранить Своих детей от превозношения сверх меры из-за таких выдающихся даров, которые были им дарованы; и чтобы они могли в то же время совершенствоваться в практике взаимной любви, кротости и смирения? То, что сказано Давидом о Семее, а именно, что ему было повелено проклинать своего царя, выражено Иовом в более общих терминах: «Он изливает презрение на князей» (Иов 12:21). Теперь, кто способен постичь все таинственные глубины божественных судов? Плотской ум никоим образом не любит быть поносимым, оскорбляемым или недооцениваемым. Гордость и себялюбие так естественно прилипают к нам, что они оскверняют все наши дела и поступки. Каждый любит быть превозносимым, и чтобы им дорожили, чтобы его уважали и им восхищались. Увы! Это именно то естественное себялюбие, которое, однажды сбив человека с пути, теперь распространяет в мире только заблуждения и глупость. Именно это себялюбие погубило как Люцифера, так и Адама и лишило их божественной любви и жизни, которыми они были некогда украшены. Чтобы мы могли одержать победу над этим духом себялюбия и с целью облегчить это завоевание, Господь думает, так сказать, про Себя: «Я позволю лживому языку нападать на тебя, как Я ранее позволил сатане терзать Моих слуг Иова и Павла для их большего смирения. Этот клевещущий язык будет твоим дьяволом, твоим бичом, твоей язвой, чтобы удручать тебя (2 Кор. 12:7) и помочь сбить это гордое сердце, этот надменный взгляд, этот стремящийся к высокому нрав, который без этой узды в конце концов увлек бы все за собой». Так Господь не оставляет ничего неиспробованным, чтобы приучить душу к тому превосходному духу смирения и сдержать дух себялюбия, через который люди становятся союзниками Люцифера, который, стремясь иметь волю, отличную от воли своего Создателя, полностью потерял свое княжество и то первоначальное состояние, в котором он был создан вначале (Иуда, ст. 6).

10. (7) Поэтому, как Господь верен со Своей стороны, так Он стремится превратить яд нечестивых языков, брошенных на Его детей, в драгоценное лекарство, которым можно исцелить то себялюбие, которое взращивается внутри и которое порождает множество других духовных болезней в уме. Когда мир замышляет зло против них, тогда Бог извлекает добро из зла. Как из определенной ядовитой змеи готовится противоядие против самого яда, так Бог управляет худшими из советов и заставляет их обернуться к величайшему благу для Своих детей. Так «все содействует ко благу любящим Бога» (Рим. 8:28). Они научаются тем самым практиковать одно из благороднейших дел милосердия, которое состоит в том, чтобы «благословлять своих врагов и молиться за тех, кто злобно использует их» (Мф. 5:44). Тот, кто до такой степени одержал победу над развращенной природой, чтобы сердечно молиться за своих врагов, почти достиг высочайшей степени истинной евангельской любви, которая одна способна смягчить наши упрямые сердца в кроткое и сострадательное сердце Христа, Который также установил нам благословенный образец для подражания: «Отче!» — сказал Он, — «прости им, ибо не знают, что делают» (Лк. 23:34). Ибо везде, где истинная любовь укоренена в душе, она, несомненно, произведет нежное сострадание к врагам; которые, как знает христианин, пока они ненавидят людей, делают себя совершенно непригодными для какого-либо общения с Богом и Христом и отдают свои сердца дьяволу, этому великому ненавистнику душ. И это должно побуждать каждого христианина сострадать таким злым людям, которые не от Бога, но от отца их дьявола; и чтобы они навеки не погрузились в челюсти сатаны, Господь повелевает Своему народу молиться за них с этим мотивом, приложенным к повелению: «Да будете сынами Отца вашего Небесного» (Мф. 5:45). То, что было сказано о всеуправляющей силе Бога, посредством которой Он превращает яд лживых языков в исцеляющее лекарство, более полно проявится из следующих примеров. Иосиф никогда не был бы возвышен до достоинства правителя над землей Египетской, если бы не попал под злобные удары распутного языка и тем самым не был бы осужден в тюрьму (Быт. 39:17; 41:40). Если бы Моисей не был преследуем яростными обвинениями своих врагов и не был бы вынужден бежать от лица фараона (Исх. 2:15), он никогда не увидел бы Господа в кусте после того, как привел стадо Иофора к Хориву (Исх. 3:2). Злобный язык Доика Идумеянина и других врагов Давида (1 Цар. 22:9; Пс. 51) извлек немало благородных псалмов из последнего. Таким образом, ядовитый язык Доика был лекарством Давида. Та же всеуправляющая мудрость Божья проявилась для Даниила, когда из-за ядовитости его обвинителей он был брошен в логово львов, но был самым триумфальным образом возвышен снова божественным Провидением для многих добрых и благородных целей; его враги сами были вынуждены заложить основание его величия (Дан. 6). Мардохей имел тот же опыт. Его гибель была задумана убийственным языком Амана (Есф. 3:6); но Господь вернул его нечестие на его собственную голову, и его кровавые козни только ускорили разрушение их зачинщика (Есф. 7:10). Поэтому «предай Господу путь твой и уповай на Него, и Он совершит. И выведет, как свет, правду твою и справедливость твою, как полдень» (Пс. 36:5-6). Только стремись быть в постоянном союзе с Господом Богом твоим и любить Его всем сердцем своим, и тогда Он направит стопы твои. Ибо «когда Господь благоволит к путям человека, Он и врагов его примиряет с ним» (Прит. 16:7). Если миру позволено запятнать твою репутацию здесь и умалить твою честь, что за беда, при условии, что Господь удостоит тебя венца славы впоследствии? Именно Он избавит и почтит тебя в конце (Пс. 90:15); и именно Он даст тебе как благодать здесь, так и славу впоследствии (Пс. 83:12).

11. (8) Еще одно утешение в испытаниях такого рода можно извлечь из контроля, который Господь осуществляет над сердцами всех людей. Именно Он «смотрит с небес, видит всех сынов человеческих; с престола, на котором восседает, Он призирает на всех, живущих на земле: Он образовал сердца всех их и вникает во все дела их» (Пс. 32:13-15); и Он «не предаст тебя на волю врагов твоих» (Пс. 40:3). Человек часто бывает охвачен яростью и злобой до такой степени, что готов снести все, что попадается ему на пути; но спустя немного времени вы обнаружите, что человек совершенно остыл; его жар утих, и он приведен к такой умеренности нрава, как будто стал совсем другим человеком. Да, как часто мы видим, что злой человек, замышляющий только злобу и коварство, останавливается посреди своего страстного преследования и, так сказать, вынужден не только оставить свой нечестивый замысел, но и оказать знаки благоволения человеку, которого он собирался оскорбить. Это действие, свойственное мудрости Божьей, которая Своей тайной силой часто делает тщетными самые злобные проекты, задуманные против Его детей. Так Господь пришел к Лавану, когда тот был разгневан на Иакова, и повелел ему «не говорить Иакову ни доброго, ни худого» (Быт. 31:24). И Исав, который не питал к своему брату доброй воли, когда он оказался в пределах его видимости, должен был бежать навстречу ему, обнять его, пасть ему на шею, поцеловать его и принять его с самыми нежными выражениями любви и доброты (Быт. 33:4).

12. (9) Наконец, природа злобного языка — внезапно раздуваться и яростью и неистовством снискивать всеобщее одобрение и восхищение; но его падение так же внезапно, как и его возвышение. Клевета подобна огню, пламя которого поднимается до самого неба; но недостаток топлива скоро заставит его опуститься снова. Причина в том, что Бог, Который есть вечная Истина, ненавидит дух лжи и не может терпеть его. И это также причина, почему те, кто воздвиг свое величие на ином основании, чем ложь и самомнение, могут, конечно, ослеплять глаза других на время; но когда они льстят себе, что утвердились в непоколебимом состоянии, тогда обычно их гибель уже близка, и суд Господень разрушает все. Тогда «омелеют уста лживые, которые с ожесточением говорят против праведника нечто упорное и высокомерное» (Пс. 30:19); текст, который ясно показывает, что гордость и презрение к другим обычно сопровождают клеветнический и лживый язык. Но «горе тебе, опустошитель, который не был опустошаем, и вероломный, которого не вероломствовали! Когда ты кончишь опустошать, будешь опустошен и ты» (Ис. 33:1). «Ибо не оставит Господь жезла нечестивых над жребием праведных, дабы праведные не простерли рук своих к беззаконию» (Пс. 124:3). Хотя вероломный человек может продолжать поиски большей чести и величия; все же «зло уловит притеснителя в погибель» (Пс. 139:12).

Различные утешительные отрывки, выбранные из Псалмов для тех, кто подвергается поношениям врагов.


13. Но Ты, Господи, щит предо мною, слава моя, и Ты возносишь голову мою. Восстань, Господи! спаси меня, Боже мой! ибо Ты поражаешь в ланиту всех врагов моих; сокрушаешь зубы нечестивых (Пс. 3:4, 8). — Сыны мужей! доколе слава моя будет в поругании? доколе будете любить суету и искать лжи? Знайте, что Господь отделил для Себя святого Своего; Господь услышит, когда я воззову к Нему (Пс. 4:3-4).



14. Ты погубишь говорящих ложь; кровожадного и коварного гнушается Господь. — Нет в устах их истины; сердце их — пагуба; гортань их — открытый гроб; языком своим льстят. Осуди их, Боже, да падут они от замыслов своих. — А возвеселятся все, уповающие на Тебя, вечно будут ликовать, и Ты будешь покровительствовать им; и будут хвалиться Тобою любящие имя Твое. Ибо Ты благословляешь праведника, Господи; благоволением, как щитом, венчаешь его (Пс. 5:7, 10-13).

15. Да будут постыжены и глубоко поражены все враги мои; да возвратятся и постыдятся мгновенно (Пс. 6:11).

16. Господи, Боже мой! на Тебя я уповаю; спаси меня от всех гонителей моих и избавь меня; да не исторгнет он, подобно льву, душу мою, терзая, когда нет избавляющего. — Вот, нечестивый зачал неправду, был чреват злобою и родил себе ложь; приготовил яму, и выкопал ее, и упал в яму, которую приготовил. Злоба его обратится на его голову, и злодейство его упадет на его темя (Пс. 7:2-3, 15-17).

17. Храни меня, как зеницу ока; в тени крыл Твоих укрой меня от лица нечестивых, нападающих на меня, от врагов души моей, окружающих меня (Пс. 16:8-9).

18. Призову достопоклоняемого Господа и от врагов моих спасусь. — В тесноте моей я призвал Господа и к Богу моему воззвал. И Он услышал от чертога Своего голос мой, и вопль мой дошел пред лице Его, в уши Его (Пс. 17:4, 7).

19. Господь — свет мой и спасение мое: кого мне бояться? Господь крепость жизни моей: кого мне страшиться? Когда будут наступать на меня злодеи, противники и враги мои, чтобы пожрать плоть мою, то они сами преткнутся и падут. Если ополчится против меня полк, не убоится сердце мое; если восстанет на меня война, и тогда буду надеяться. — Ибо Он укрыл бы меня в скинии Своей в день бедствия, скрыл бы меня в потаенном месте селения Своего, вознес бы меня на скалу. — Научи меня, Господи, пути Твоему и наставь меня на стезю правды, ради врагов моих. — Ибо восстали на меня свидетели лживые и дышащие злобою. Уныл бы я, если бы не верил, что увижу благость Господню на земле живых. Надейся на Господа (Пс. 26:1-3, 5, 11-14).

20. А я на Тебя, Господи, уповаю; я говорю: Ты — мой Бог. В Твоей руке дни мои; избавь меня от руки врагов моих и от гонителей моих. — Омелеют уста лживые, которые с ожесточением говорят против праведника нечто упорное и высокомерное. — Как много у Тебя благ, которые Ты хранишь для боящихся Тебя и которые приготовил уповающим на Тебя пред сынами человеческими! Ты укрываешь их под покровом лица Твоего от мятежей людских, скрываешь их в жилище от пререкания языков (Пс. 30:15-16, 19-21).

21. Да будут они как прах пред лицем ветра, и Ангел Господень да прогоняет их. Да будет путь их темен и скользок, и Ангел Господень да преследует их (Пс. 34:5-6).

22. Не ревнуй злодеям, не завидуй делающим беззаконие; ибо они, как трава, скоро будут подкошены и, как зеленеющий злак, увянут. — Нечестивый злоумышляет против праведника и скрежещет на него зубами своими. Господь же посмеивается над ним, ибо видит, что приходит день его. Нечестивые обнажают меч и натягивают лук свой, чтобы низложить бедного и нищего, чтобы пронзить идущих прямым путем. Меч их войдет в их же сердце, и луки их сокрушатся. — Нечестивый подсматривает за праведником и ищет умертвить его; но Господь не оставит его в руках его и не осудит его, когда он будет судим. — Видел я нечестивца грозного, расширявшегося, подобно укоренившемуся многоветвистому дереву; но он прошел, и вот нет его; ищу его и не нахожу (Пс. 36:1-2, 12-15, 32-33, 35-36).

23. А я, как глухой, не слышу, и как немой, который не открывает уст своих. И стал я как человек, который не слышит и не имеет в устах своих ответа. — Ибо я готов на падение, и скорбь моя всегда предо мною (Пс. 37:14-15, 18).

24. Я был нем и безгласен, молчал даже о добром; и скорбь моя подвиглась. — Я стал нем, не открываю уст моих; потому что Ты соделал это. — Ибо я странник у Тебя и пришлец, как и все отцы мои (Пс. 38:3, 10, 13).

25. Возложи на Господа бремя твое, и Он поддержит тебя: никогда не даст Он поколебаться праведнику. Ты же, Боже, низведешь их в ров погибели: кровожадные и коварные не доживут и до половины дней своих; я же буду уповать на Тебя. Пс. 54:23, 24.

26. Помилуй меня, Боже, помилуй меня, ибо на Тебя уповает душа моя: и в тени крыл Твоих я укроюсь, доколе не пройдут беды. Воззову к Богу Всевышнему, к Богу, благодеющему мне. Он пошлет с небес и спасет меня от поношения того, кто хочет поглотить меня. Пошлет Бог милость Свою и истину Свою. Душа моя среди львов: и я лежу среди тех, которые дышат пламенем, среди сынов человеческих, у которых зубы — копья и стрелы, и язык их — острый меч. Будь превознесен выше небес, Боже; да будет над всею землею слава Твоя! Они приготовили сеть для ног моих; душа моя согнулась: вырыли предо мною яму, и сами упали в нее. Сердце мое утверждено, Боже, сердце мое утверждено: буду петь и славить. Восстань, слава моя; восстань, псалтирь и гусли! Я сам встану рано. Буду славить Тебя, Господи, между народами: буду воспевать Тебя среди племен. Ибо до небес велика милость Твоя и до облаков истина Твоя. Будь превознесен выше небес, Боже; да будет над всею землею слава Твоя! Пс. 56:2-12.

27. Сохрани жизнь мою от страха пред врагом; они изострили язык свой, как меч, напрягли лук свой — стреляют ими, горькими словами; чтобы втайне стрелять в непорочного: внезапно стреляют в него и не боятся. Но поразит их Бог стрелою: внезапно будут они уязвлены. Язык их обратится на них самих: все видящие их будут бежать прочь. Пс. 63:2, 4, 5, 8, 9.

28. Враги мои говорят против меня; и подстерегающие душу мою советуются между собою, говоря: Бог оставил его; преследуйте и схватите его, ибо нет избавителя. Я же пойду в силе Господа Бога: буду поминать правду Твою, единую Твою. Боже! Ты наставлял меня от юности моей: и доныне я возвещаю чудесные дела Твои. И в старости, когда я состарюсь и поседею, Боже, не оставь меня, доколе не возвещу силы Твоей роду сему и могущества Твоего всем грядущим. Ты, Который посылал на меня многие и лютые беды, оживишь меня и из бездн земли снова выведешь меня. Ты возвеличишь меня и утешишь меня со всех сторон. Пс. 70:10, 11, 16, 17, 18, 20, 21.

29. Возвожу очи мои к горам, откуда придет помощь моя. Помощь моя от Господа, сотворившего небо и землю. Не даст Он поколебаться ноге твоей, не воздремлет хранящий тебя. Вот, не дремлет и не спит Хранящий Израиля. Господь — хранитель твой; Господь — сень твоя с правой руки твоей. Днем солнце не поразит тебя, ни луна ночью. Господь сохранит тебя от всякого зла: сохранит душу твою Господь. Господь будет охранять выход твой и вход твой отныне и вовек. Пс. 120:1-8.

30. Избавь меня, Господи, от человека злого: сохрани меня от притеснителя; они замышляют зло в сердце, всякий день собираются на войну. Изощряют язык свой, как змея: яд аспида под губами их. Соблюди меня, Господи, от рук нечестивого; сохрани меня от притеснителя, который замыслил поколебать стопы мои. Гордые скрыли силки для меня и петли; раскинули сеть по дороге, расставили ловушки для меня. Я сказал Господу: Ты Бог мой: услышь, Господи, голос молений моих! Господи, Господи, сила спасения моего! Ты покрыл голову мою в день брани. Не дай, Господи, желаемого нечестивому: не дай успеха злому замыслу его; чтобы они не превознеслись. Что касается главы окружающих меня, пусть покроет их зло собственных уст их. Да падут на них горящие угли; да будут они повержены в огонь, в глубокие ямы, чтобы не встали снова. Злоязычный человек не утвердится на земле: зло увлечет притеснителя на погибель. Знаю, что Господь сотворит суд угнетенному и справедливость бедным. Так, праведные будут славить имя Твое: непорочные будут обитать пред лицем Твоим. Пс. 139:1-13.

31. Громким голосом моим к Господу воззвал я; громким голосом моим к Господу помолился. Излил пред Ним моление мое; печаль мою открыл Ему. Когда изнемогал во мне дух мой, Ты знал стезю мою. На пути, которым я ходил, они скрытно поставили силки для меня. Смотрю на правую руку и вижу, что никто не признает меня: не стало убежища для меня; никто не заботится о душе моей. Воззвал я к Тебе, Господи: я сказал: Ты прибежище мое и часть моя на земле живых. Внемли воплю моему, ибо я очень изнемог: избавь меня от гонителей моих, ибо они сильнее меня. Выведи из темницы душу мою, чтобы мне славить имя Твое: вокруг меня соберутся праведные, когда Ты окажешь мне благодеяние. Пс. 141:1-7.

Глава XVIII.
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Показывающая, как скорби и страдания Христовы должны научить нас умерщвлять плотские похоти.

Третья часть креста Христова состоит в невыразимой скорби и страданиях, которые начались с самого Его рождения. Ибо, поскольку Его святейшая человеческая душа была исполнена света божественного ведения и премудрости в силу ипостасного соединения двух Его естеств, Он видел все, что Ему предстояло испытать в будущем, как если бы это уже было настоящим; и таким образом Его душа с самого начала была исполнена глубочайшей скорби и претерпевала внутреннюю боль. Он предвидел Свои будущие непостижимые и невыразимые душевные муки и несказанные телесные страдания. Ибо чем нежнее, чище и невиннее было человеческое естество во Христе, тем сильнее были боль и томление, поражавшие Его. Доказательством тому служат те скорби и духовные мучения, которые обыкновенно воздействуют на самую глубину души. Ибо, поскольку устройство души, в силу ее бессмертия, превосходит устройство тела по достоинству и тонкости, то и ее страдания превосходят телесные по глубине и остроте. По этой причине Господь никогда не радовался ради Себя Самого и относя это только к Себе; но Он радовался, когда видел, что Небесный Отец Его познан и почитаем, а дела Его божественные явлены миру. Оттого «возрадовался Он духом» при возвращении семидесяти учеников. Луки 10:21.


My soul is exceeding sorrowful, even unto
death.—Matt. 26:38.


2. Поскольку все то, что Ему предстояло претерпеть от Своего народа и соотечественников, было Ему известно, Он не мог не быть глубоко скорбящим и постоянно печальным; и это становилось тем сильнее, чем ближе Он подходил ко времени, назначенному для Своих страданий. О чем Он Сам свидетельствует, говоря: «Крещением должен Я креститься; и как Я томлюсь, пока сие не совершится!» Луки 12:50. А когда пришло время этого крещения, Он говорит: «Душа Моя скорбит смертельно» (Матф. 26:38), выражая тем самым чрезмерную и несказанную скорбь и душевное томление, которые исторгли из Него пот, бывший «как капли крови, падающие на землю». Луки 22:44. А какие еще страдания претерпел Он в Своем нежном и чувствительном теле, никакой язык не может в достаточной мере описать. Во-первых, потому, что грех есть бесконечное и невыразимое зло. Ибо его полное наказание и искупление не могли не причинить мучения столь изысканного, что для простого человека оно было бы совершенно невыносимым.

3. Второй причиной этой изысканной скорби было то, что Он понес грехи мира: не только те грехи, которые были совершены от начала мира, но и те, в которых люди должны были стать виновными во все века, вплоть до самого конца мира. И поэтому, каковы число и злокачественность всех грехов всех людей во всех поколениях, таковы же были боль и скорбь, претерпеваемые Господом. По каковой причине Он молился в Гефсимании: «Отче Мой! если возможно, да минует Меня чаша сия». Матф. 26:39.

4. В-третьих, страдания Христа усиливались той совершенной любовью, которую Он питал к Своему Небесному Отцу. Чем больше наша любовь, тем больше и скорбь, вызванная тем, что препятствует ей; как, напротив, чем она меньше, тем меньше мы опечалены тем, что ей противится. Поскольку, следовательно, Христос любил Своего Небесного Отца высочайшей и совершеннейшей любовью, Его страдание должно было быть тем более тяжким из-за гнусности греха, которым падшие люди столь постыдно оскорбляли столь возлюбленного Отца. Оттого грехи всего мира, вместе со страданиями, которые Он претерпел за них, не столько поражали Его, сколько скорбь, которую Он чувствовал из-за бесчестия, нанесенного Богу, Который по самой Своей природе есть сама любовь. И именно ради этой любви к Отцу (которая заслуживала всякого ответного проявления любви, на какое только способно творение), Христос претерпел изысканнейшие муки и позорнейшую смерть, дабы удовлетворением, соразмерным оскорблению, Он мог вернуть несчастным смертным ту любовь и благоволение Божие, которые они утратили своими преступлениями.

5. В-четвертых, страдание Христа было претерпено ради Его совершенной любви к человечеству. Ибо, как Он умер за всех и понес грехи всех, так Он и чрезвычайно желал видеть цель Своей смерти достигнутой, а именно — спасение всех людей. Оттого неверие и нераскаянность людей, которые препятствовали этой любви воздействовать на грешников, причиняли Ему тягчайшие и горькие мучения; но особенно Он был опечален тем, что они губили свои души, когда Он желал их спасти. Не говоря уже о жестокой ненависти и зависти, гневе и богохульстве, которыми некоторые были побуждаемы даже попирать ту кровь, которая была предназначена для их искупления. Он Сам говорит: «Поношение сокрушило сердце Мое» (Пс. 68:21), оплакивая не столько Свое собственное состояние, сколько состояние тех, кто поносил Его столь гнусным образом.

6. В-пятых: еще одно обстоятельство, которое пронзило самое сердце нашего Господа, заключалось в том, что Он был оставлен Богом, несмотря на то, что Сам был Сыном Божиим. Ибо, хотя верно, что Бог не мог оставить Того, Кто Сам был Бог, и не перестал быть Богом даже тогда, когда висел на кресте, когда испустил дух и когда был погребен; однако Он жалуется на то, что был оставлен Им. Пс. 21:2; Матф. 27:46. Но эту плачевную жалобу Господь излил для того, чтобы показать, что Бог, как человек, отнял у Него поддержку Своего утешения, сокрыв Себя на время в этот темный час. Он являет также этим восклицанием крайнее бедствие, в котором Он тогда находился.

7. Шестым отягчением томления Христа было то, что касалось Его Личности, ибо Он был истинный Бог. Откуда ясно, что все поношения и богохульства, изреченные против Него, были бесконечным злом, будучи направлены против всей Личности Христа, Который был истинным Богом и человеком; и так Он претерпел, как Бог и как человек, поношения врагов Своих во всей Своей Личности. Все это оставило глубочайшее впечатление скорби на Его душе.

8. И, в-седьмых, кто может в достаточной мере объяснить, какие боли претерпел Господь в Своем невиннейшем, святейшем, нежнейшем и тончайшем теле? Или кто может сомневаться, что тело невиннейшее, тончайшее, благороднейшее, чистейшее, зачатое от Духа Святого, ипостасно соединенное с божественным естеством, исполненное Духа Божия и всей полноты Божества; я говорю, кто может сомневаться, что такое тело не должно было чувствовать тягчайшие и горькие боли, когда его били, бичевали, ранили, пронзали, распинали и предавали смерти? Никакие слова не могут в достаточной мере выразить боль и остроту их. Что есть все наше страдание, если сравнить его с этим страданием Господа? Мы, как грешники, по справедливости заслужили вечную смерть и осуждение; и все же даже самый малый крест является слишком тяжелым бременем для нежных христиан, которые делают все, что могут, чтобы стряхнуть его, хотя он предназначен как целительное лекарство для обретения здоровья души. Поистине, тот, кто является искренним любителем Христа, не может желать иного состояния жизни, кроме того, которое наиболее приближается к первообразу блаженной жизни Христа. 1 Петра 2:21. Это сообразование нашей жизни с жизнью Христа мы должны считать своим величайшим приобретением и достоинством в этом мире. Пусть истинный любитель Христа радуется тому, что он был сочтен достойным пострадать со Христом, своим Главой и Спасителем.

9. Поскольку, следовательно, скорбь должна быть спутником христианина на его пути к небесам, или, пользуясь выражением апостола, поскольку он должен «многими скорбями войти в Царствие Божие» (Деян. 14:22); какую причину мы можем назвать, почему нам не следует охотно идти тем же путем? Ибо мы знаем, что Сын Божий Сам прошел этим путем прежде нас и Своим святым примером освятил его, не «войдя в славу Свою иначе, как через страдания». Луки 24:26. И поскольку, несмотря на все оскорбления врага, Он в конце концов вошел в славу; мы также можем быть уверены, что наша скорбь, которая есть лишь на мгновение, будет сопровождаться в конце вечным весом славы и счастья. 2 Кор. 4:17.

10. Наконец, как Господь не щадил Себя, но посвятил Себя целиком служению другим, претерпевая все не по иному побуждению, как только по причине пламенной любви и милосердия; так эта любовь нашего Искупителя должна пробудить любовь в наших душах, и мы никогда не должны ослабевать и утомляться под бременем какой бы то ни было скорби.

Глава XIX.






Показывающая, как мы должны созерцать в распятом Христе, как в Книге Жизни, как наши грехи, так и неудовольствие, любовь, правосудие и премудрость Божию.

Христос распятый предстает пред нашими очами как Книга Жизни, откуда мы можем научиться священной премудрости Божией, которая в Нем превосходно явлена. Ибо все Писание, Закон и все пророки полностью исполнены в Нем Его совершеннейшим послушанием, в котором Он был верен даже до смерти и претерпел жесточайшие мучения за грехи мира. И это совершенное внутреннее и внешнее послушание и страдание есть та Книга Жизни, написанная внутри и снаружи. Откр. 5:1.


And I saw in the right hand of
him that sat on the throne a book written within and on the back
side.—Rev. 5:1.


2. Во-первых, Распятый Иисус представляет нам плачевное зрелище наших грехов, как по их числу, так и по их гнусности. Своей плачевной жалобой, в которую Он излился, Он явил то внутреннее томление души, которое Он претерпел за скрытые и тайные грехи наших сердец. В Своем израненном и истерзанном теле, истекающем кровью на кресте, Он ведет нас к тому, чтобы видеть и читать, как в книге, злокачественность тех грехов, которые мы совершили всеми нашими членами, предав их под власть похоти.


3. Помимо этого, благочестивая душа может созерцать во Христе Распятом правосудие Божие в суде над грешниками. Не было иного средства, которым можно было бы устранить как наш грех, так и наказание, сопутствующее ему, кроме этого высокого искупления, совершенного Самим Господом. И отсюда мы можем научиться, что Бог настолько далек от того, чтобы оставить какой-либо грех без наказания, что Он скорее предаст Своего возлюбленнейшего Сына на смерть, чем попустит беззаконие грешника. Рим. 4:25.

4. Отсюда душа может, далее, созерцать бесконечную любовь и снисходительное милосердие Небесного Отца, чудеснейшим образом явленные в нашем Распятом Спасителе. Вместо того чтобы мы вечно погибли в нашем жалком состоянии и были подвержены вечной смерти и осуждению, Он пожелал, чтобы Его собственный Сын совершил удовлетворение за нас; чего мы сами, да и все другие творения, никогда не были бы способны исполнить.

5. Созерцание Христа Распятого, в свою очередь, приведет нас к видению благодатнейшей воли, провидения и отеческой заботы Божией, поскольку это касается восстановления погибшего человечества. Не было такого сопротивления, которое было бы столь великим, не было такой трудности, которая была бы столь упрямой и упорной, которую Он не победил бы Своим возлюбленным Сыном, виновником нашего спасения. Чтобы мы могли наследовать вечную радость, Он не оставил ничего неиспытанным и не пощадил даже Своего собственного Сына.

6. В той же Книге Жизни (Иисусе Распятом) является также бесконечная премудрость Божия, а именно в нахождении такого средства спасения, которое никогда не могло бы прийти в мысли ни одного творения, и которое в то же время открыло как правосудие, так и милосердие Божие. Ибо дело нашего спасения было устроено столь мудро, что при явлении бесконечного милосердия Божия Его правосудие нисколько не было нарушено; как, с другой стороны, Христос Своей смертью так искупил грех, что при удовлетворении требований строгого правосудия Его бесконечное милосердие становится более ярким и заметным. И как вкушением от запретного древа первый Адам (Быт. 3:1) ввел нас под проклятие; так Бог в Своей дивной премудрости древом креста снял проклятие и восстановил Свое благословение. 1 Петра 2:24. Да, неисследимым советом божественной премудрости устроено так, что через смерть Христа все, удерживаемое под властью смерти, восстанавливается к жизни, причем сама смерть в конце концов уничтожается. 1 Кор. 15:26. Его болями и мучениями куплено для нас вечное наслаждение на небесах; Его скорбями и печалями обретены радости небесные без конца. И этим чудесным делом Божиим, хотя и безумным в глазах мира, Он посрамил мудрость мудрых; и безумием Божиим (1 Кор. 1:25) Он явил премудрость, совершенно непостижимую для людей.

7. Во Христе Распятом далее является ярчайший и прекраснейший образец терпения и кротости, который когда-либо был виден. Настолько Он был далек от мщения за причиненные Ему обиды, что ходатайствовал пред Отцом Своим за Своих хулителей, да и положил жизнь Свою за грехи тех, кто предал Его смерти.

8. Верующий обнаруживает, кроме того, во Христе удивительнейшее смирение, в котором Он был столь выдающимся, что охотно претерпел позорнейшую смерть крестную. Так смерть и страдания Христовы стали для верной души искуплением от ада, входом в рай, полным примирением с Богом, победой над дьяволом, этим великим врагом душ; полным удовлетворением за грехи и, одним словом, полным восстановлением той первоначальной праведности, которая была утрачена.

9. Из всего этого христианской душе становится достаточно ясно, что Христос Распятый есть поистине Книга Жизни, учащая ничему иному, как вечным и непреложным истинам Божиим. Будем же безмолвно сидеть у ног нашего Распятого Господа, Который, как великий Учитель душ и Книга Жизни, не преминет вложить в смиренное сердце урок живой веры и святой жизни, следующей из нее; при условии, что мы желаем быть не мертвыми, а живыми членами Его тела и быть настолько управляемыми и движимыми как Его жизнью, так и Его смертью, чтобы приносить обильные живые плоды.

Глава XX.







О силе и необходимости молитвы в этих святых созерцаниях.

Поскольку живое познание Бога и Христа распятого не может быть достигнуто, если мы не будем постоянно держать свой взор устремленным на невинную и святую жизнь Иисуса Христа, Господа нашего; и поскольку мы не можем прийти к этому возвышению ума иначе, как через благочестивую, смиренную, верующую и усердную молитву; то поэтому в высшей степени необходимо исследовать далее природу молитвы. Она состоит не столько в произнесении слов, сколько в размышлении или общении верующего сердца с Богом, и в возношении души, и всех ее способностей и сил к нашему Небесному Отцу. Пс. 18:15; 24:1. Как невозможно найти Бога без молитвы, так молитва есть средство для искания и нахождения Его. Матф. 7:7, 8.


I will seek him whom
my soul loveth.—Song of Sol. 3:2.



2. И поскольку она подпадает под тройственное наименование, будучи либо устной, либо внутренней, либо сверхъестественной (согласно св. Павлу: «Буду молиться духом, буду молиться и умом»; 1 Кор. 14:15); то мы теперь рассмотрим каждое из них по порядку.

3. Устная молитва есть смиренное обращение к Богу и внешнее упражнение, которое направляет душу к внутреннему долгу молитвы и вводит человека во внутренние тайники его собственного сердца; особенно если произносимые слова перевариваются в вере и если, при внимательном приложении, они хорошо обдумываются и рассматриваются. Это часто оказывается средством возвышения духа и души настолько близко к Богу, чтобы наслаждаться верой истинно сыновним общением с Ним, нашим небесным Отцом.

4. Внутренняя молитва возносится без перерыва, в вере, духе и уме, согласно словам нашего Спасителя: «Истинные поклонники будут поклоняться Отцу в духе и истине» (Иоанна 4:23); также словам Давида: «Да будут слова уст моих и помышление сердца моего благоугодны пред Тобою, Господи» (Пс. 18:15). И снова: «Я помышляю в сердце моем, и дух мой прилежно ищет» (Пс. 76:7). Тем самым, говорит св. Павел (говоря о Духе усыновления), мы взываем: Авва, Отче. Рим. 8:15. Этой внутренней молитвой мы постепенно ведомы к той, которая является сверхъестественной; которая, согласно Таулеру, «состоит в истинном единении с Богом через веру; когда наш сотворенный дух растворяется, как бы, и погружается в несотворенный Дух Божий. Именно тогда все совершается в одно мгновение, что словами или делами было совершено всеми святыми от начала мира». По этой причине эта сверхъестественная молитва несказанно превосходнее той, которая является преимущественно внешней; ибо в ней душа через истинную веру настолько наполняется божественной любовью, что не может думать ни о чем другом, кроме как только о Боге. Или если другая мысль нечаянно войдет в сердце, это оказывается лишь поводом для беспокойства и скорби; и душа не может успокоиться, пока вторгшаяся мысль снова не исчезнет. Душа, которая однажды достигла этого счастливого состояния, дает мало или совсем не дает работы языку: она безмолвна пред Господом: она жаждет и томится по Боге (Пс. 41:2, 3): она желает, да, даже изнемогает по Нем (Пс. 62:2; 83:3). Она любит только Его; она покоится только в Нем, совсем не заботясь о мире, ни о мирских делах. Откуда она все более и более наполняется опытным познанием Бога и такой любовью и радостью, которых никакой язык не в силах выразить. Все, что душа тогда воспринимает, выше всякой возможности быть выраженным словами. Если бы кто спросил душу под этими созерцаниями: Что ты воспринимаешь? ответ был бы: Благо, которое выше всякого блага. Что видишь ты? Совершенство красоты, превосходящее всякую иную красоту. Что чувствуешь ты? Радость, превосходящую все радости. Что ты вкушаешь? Невыразимое наслаждение любви. Более того, такой человек сказал бы вам, что все слова, которые только можно было бы составить, были лишь тенью и бесконечно не достигали того внутреннего наслаждения, которое было испытано. Это голос вечного Слова; это Его речь к любящей душе; согласно тому изречению Господа: «Любящий Меня — Я явлюсь ему» (Иоанна 14:21). Все, что чувствуется здесь, все, что видится здесь, выше природы. Здесь слышатся голоса и воспринимаются слова, которые называются словами разумения и ума.

5. Это школа, в которой душа учится познавать Бога должным образом и, как бы, вкушать Его. Пс. 33:9. Пока она знает Его, она любит Его: и пока она любит Его, она жаждет полного наслаждения Им. Это истинный признак любви — желать всецело обладать возлюбленным объектом, быть тесно соединенной с ним и совершенно преображенной в него.

6. Это душа время от времени воспринимает в проблеске, который длится лишь мгновение, а затем снова исчезает; но это побуждает душу к пламенным желаниям вернуть, если возможно, тот луч небесной радости, который пронзил ее, и вновь обрести этот божественный вкус, который столь любовно двигал ею. И она желает всего этого, чтобы быть более тесно соединенной со своим возлюбленным. Из этого нежного желания возникают как внутренняя, так и устная молитва; душа будучи полностью убеждена, что эти небесные удовольствия и посещения могут быть достигнуты только молитвой. И во всем этом является чудесная премудрость Божия, которой все управляется в самом совершенном порядке.

7. Таким образом, никому не позволено достичь умной молитвы, кроме того, кто начинает с устной; и никто не может иметь доступа к сверхъестественной молитве, или к единению с высочайшим и восхитительнейшим Благом, кроме как через умную молитву. Но это высочайшее может быть познано только опытным восприятием, невыразимым словами.

8. И это причина, почему Бог столь строго, столь часто и столь настойчиво заповедует молитву (Пс. 49:14); потому что это священный залог и связь, которыми Бог влечет нас к Себе; и, возвышая нас в Свое непосредственное присутствие, удерживает нас там некоторое время и соединяет нас с Собой, Который есть источник всего доброго. И таким образом мы всегда напоминаем себе о Нем; без этого благодатного порядка мы бы реже думали о Нем и не участвовали бы в дарах Его милосердия.


9. Если, следовательно, ты желаешь, чтобы твоя молитва была угодна Богу, смотри, чтобы ты совершал ее не с разделенным, а с целым и нераздельным сердцем. Но этого нельзя достичь, кроме как частым упражнением и постоянным и неутомимым прилежанием. Без этого ты не можешь пожинать плоды молитвы. Напротив, как часто ты уделяешь внимание какому-либо внешнему делу, позаботься о том, чтобы не полагать свое сердце всецело на него. Если ты ешь и пьешь или занимаешься каким-либо другим внешним делом, свойственным этой жизни, смотри, чтобы ты не отдавал себя, то есть всего своего сердца, ему. Ибо твое сердце должно покоиться всецело в одном Боге и тесно прилепляться к Нему через внутреннюю молитву. Чем больше ты приносишь себя Богу этой молитвой, тем больше божественный свет будет являть себя в твоем уме. И снова, чем больше познание Бога расширяется, тем восхитительнее будет твое чувство и восприятие высочайшего блага; тем более пламенной также и нежной будет твоя любовь к Господу; и, наконец, тем более способным ты будешь наслаждаться Им. Душа, таким образом расположенная, будет сверхъестественным образом вкушать счастье столь высокое и превосходящее, что оно бесконечно превышает все языки и выражения людей.


10. Об этой тройственной молитве Иисус Христос Сам предоставил нам яркий и совершенный образец, откуда мы можем научиться ее природе и методу, если только внимательно рассмотрим Его образ молитвы. Мы находим, что Он часто проводил целые дни и ночи в молитве к Богу. Луки 6:12. Он молился с таким усердием, что торжествовал в молитве и радовался духом. Луки 10:21. Он, следовательно, как примером, так и словами, научил нас методу молитвы; и, оставив нам образец для подражания, заповедал нам бодрствовать и молиться, чтобы не впасть в искушение. Матф. 6:9. Он также наиболее часто рекомендует нам долг молитвы (Матф. 26:41); тем самым свидетельствуя, что ничто не было более приятным, ничто более угодным Ему, чем наша молитва; Он заповедал ее не по иной причине, как только чтобы показать нам, как всецело Он любил нас и как желал, чтобы через молитву мы могли причаститься высочайшего и драгоценнейшего блага.

11. Однако, чтобы мы не могли сослаться на то, что столь благородный результат, как тот, который проистекает из должного совершения молитвы, был недостижим для нас, Господь не счел достаточным сказать: «Просите», но Он ободрил нас также приложенным обещанием: «И получите, чтобы радость ваша была полна». Иоанна 16:24. Он, более того, побуждает нас молиться Своим собственным примером, ибо среди Своих страданий Он молился за нас, как записывает Евангелист: «И, находясь в борении, прилежнее молился, и был пот Его, как капли крови, падающие на землю». Луки 22:44.

12. Поставь, следовательно, это зеркало молитвы пред своими очами и учись пребывать в нем. Всякий раз, когда ты чувствуешь себя слабым и немощным в молитве, тогда серьезно обрати внимание на своего Господа Иисуса Христа, Который молился не за Себя или ради Себя, но за тебя и ради тебя, и тем самым освятил твою молитву и благословил ее, и добавил жизни и действенности ей. Его, следовательно, созерцай, Кто, хотя был истинным Богом и, следовательно, в фактическом обладании всем, однако как человек, обрел для тебя у Своего Небесного Отца все через молитву. И отсюда, как вся Его жизнь была непрерывной и беспрерывной молитвой и вечным желанием исполнить волю Божию: так Он завершил ее молитвой на кресте. Луки 23:46.

13. Если тогда твой Господь и Спаситель молился столь усердно ради тебя и был услышан; поистине Он не допустит, чтобы твои молитвы были излиты напрасно. Обрел ли Он все для тебя через молитву? И думаешь ли ты, что можешь получить малейшее благословение без нее? Ты знаешь, что без божественной благодати, света и познания, и, наконец, без веры, никто не может быть спасен; но не менее ясно, что эти и все другие благодати могут быть получены только молитвой. Это Господь, Которого ты должен умолять усердной молитвой, чтобы получить от Него веру, любовь, надежду, смирение, терпение, Духа Святого, вместе со всей чередой христианских добродетелей, которые Он способен и желает дать, равно как и укрепить в твоей душе. Это Он один созидает их в сердце. Но как тот, кто не имеет их, не может дать их, так Господь, Чьим даром они являются, не даст их, не будучи прошенным.

14. Если тогда ты истинно желаешь излить свою душу пред Господом в усердии духа, нет более готового и действенного средства сделать это, чем очами своего ума созерцать зеркало кротчайшей и смиреннейшей жизни Христа: держать свои глаза внимательно устремленными на нищету, поношение и презрение, скорби и печали, и позорнейшую смерть твоего блаженного Искупителя. В эту Книгу Молитвы, если ты прилежно всмотришься, твое сердце и ум воспламенятся нежнейшими и пламенными желаниями. И хотя дьявол и плоть не перестанут нападать на тебя искушениями со всех сторон, однако, посредством молитвы, они будут в конце концов побеждены.

15. И не только долг молитвы возбуждается и оживляется созерцанием Христа распятого, но сердце также очищается тем самым. Без этого очищения сердца верой (Деян. 15:9) наши молитвы окажутся совершенно недейственными в очах Божиих: тогда как после искреннего обращения к Господу через молитву Дух Божий обыкновенно посещает сердце своим благодатным присутствием, как Он сошел на апостолов, даже тогда, когда они единодушно молились в Пятидесятницу. Деян. 2:1.

16. Что касается искушений, которые обыкновенно сопровождают долг молитвы, ты должен вести себя под ними так, как вел Себя Сам Господь. Посреди борения, которое Он претерпел на горе Елеонской, «Он прилежнее молился». Луки 22:44. Так твоя молитва окажется в конце концов победой над всеми твоими врагами. Молитвой Господь являет Себя Своему народу. Молитвой мы учимся практиковать истинное смирение; ибо молитвой высочайшее соединяется с низшим; высочайший Бог с самым смиренным сердцем. И это смирение есть тот самый канал, через который обилие божественной благодати вливается в душу. Чем больше эта благодать смиряет человека, тем больше сама благодать укореняется в душе. И снова, чем больше душа обогащается благодатью, тем больше она преуспевает в смирении.

17. Самым значительным искушением и препятствием в молитве кажется то, когда Бог отнимает благодать пламенного и живого благочестия. И все же именно в этом случае мы должны тем более побуждать себя к молитве и молению. Это правда, молитва, излитая в духе силы и усердия, должна быть угодна Богу; однако та, которая восходит к престолу благодати в скорби, искушении, духовной сухости и сокрушенности души, еще более приятна в Его очах. Ибо как сердце отца скорее смягчается в отеческую нежность от дрожащих слов больного и изнемогающего ребенка, чем от сильного голоса того, кто в полном здравии; так тайная скорбь и слабое усилие души, затронутой чувством своей немощи в вере, своей нищеты в духе и своей нехватки духовной жизни и утешения, гораздо более угодны нашему бесконечно благому Богу, чем более энергичное прошение души, возвышенной чувством веры и божественного утешения. Только стой терпеливо в этих духовных теснотах и будь уверен, что Господь, в Свое время, непременно «возвратит тебе радость спасения Твоего». Пс. 50:14.

Глава XXI.







О силе благородной добродетели смирения.

Без истинного смирения всякая молитва тщетна. Наш Господь Иисус Христос есть Книга, из которой эта благородная добродетель лучше всего изучается; как Он есть, поистине, совершенное зеркало для нас всех добродетелей и благодатей. Посмотри на Его жизнь, и ты найдешь ее состоящей из ничего, кроме любви и смирения. Посмотри на Его учение, и ты усмотришь, что оно есть абсолютная премудрость и истина; учение, состоящее не в словах, но в живой силе; и в самом деле.


Be clothed with humility; for
God resisteth the proud, and giveth grace to the humble. Humble
yourselves therefore under the mighty hand of God, that
he may exalt you in due time.—1
Pet. 5:5, 6.


2. Теперь, чтобы мы могли совершенно научиться, как практиковать эту добродетель смирения, Он учил ей не только словами, но также делами и Своим святым примером, поскольку Он смирил Себя до смерти, даже смерти крестной. Фил. 2:8. Созерцай же, о христианин, как эта благодатная добродетель имеет свое основание и свое высочайшее и превосходнейшее основание не в каком-либо ангеле, не в каком-либо апостоле или выдающемся святом, но в Самом Иисусе Христе. И потому Он говорит: «Научитесь от Меня» (Матф. 11:29), что как если бы Он сказал: «Смотрите на Меня, как Я уничижаю Себя под всеми, Кто все же выше всех. Созерцайте, насколько выше Мое величие, настолько ниже Мое смирение: и настолько дороже должна быть эта добродетель для вас, насколько Я, ваш Господь и ваш Бог, описал и начертал ее во всей Моей жизни». Заметь, Он говорит: «Научитесь от Меня». Но чему? Не совершать могущественные чудеса, не творить знамения и чудеса, или показывать какую-либо великую работу творения, но быть кроткими и смиренными. «И если бы Я не научил вас этому Своим собственным примером», говорит кроткий Агнец Божий, «вы не поверили бы, что эта добродетель столь высока и столь благородна».

3. Смиренный Иисус избрал показать это как Свое завершающее дело: после Своей последней вечери Он взял полотенце и препоясался, а затем «умыл ноги ученикам»; чтобы Он мог таким примером внедрить эту добродетель во всех, кто когда-либо будет называться Его именем, и мог наиболее чувствительно запечатлеть ее на сердце каждого, до кого дойдет это Евангелие. Почему Он также говорит: «Знаете ли, что Я сделал вам?» Иоанна 13:4, 5, 12. «Действительно ли вы обдумываете, что это такое, что Я сделал? Будете ли вы помнить это, что Я теперь сделал вам? Будете ли вы готовы служить друг другу таким же образом? И будете ли вы смирять себя друг пред другом и охотно подчиняться даже самым низким обязанностям милосердия? О, научитесь от Меня, по тому, что вы в это время видели, как Я делаю: ибо Я дал вам пример, чтобы вы делали, как Я сделал вам. Всякий, кто тогда забудет Мое смирение, тот забудет главную часть как Моего учения, так и Моего примера, и никогда не найдет покоя душе своей. Поэтому пусть этот Мой пример будет правилом для всей вашей жизни, и пусть Моя жизнь всегда будет поставлена пред вашими очами как изображение смирения».

4. А теперь давайте покажем, что без смирения всякая молитва к Богу совершенно тщетна. Смирение есть яркий свет в сердце, в котором нам сразу открывается наше собственное ничтожество и высокое величие и переполняющая благость Божия. Отсюда, чем больше человек знает себя, тем больше он должен прийти к познанию своего собственного ничтожества. Ибо когда человек видит свою собственную пустоту и узнает, что он лишен в самом себе всего, что есть доброго, он начинает молиться тем усерднее о благодати и милосердии Божием. Он томится по Богу и прибегает к Нему, как к источнику и роднику всех благих вещей; желая познать Его должным образом, славить Его и почитать Его, как он должен. Это желание, будучи таким образом порождено в нем, он изливает свое сердце сам по себе и говорит: «Когда приду и явлюсь пред лице Божие?» В этом смирении он смотрит на величие и могущество Божие, как также на Его преизобильную любовь и благодать. И здесь потоки благодати нисходят в такую верную, смиренную душу через молитву. И божественная благодать, будучи таким образом сообщена жаждущей душе, тем самым порождается в ней дух молитвы, который не перестает восходить в святых стремлениях и низводить благословения мира и праведности. Через такую благодать Божию происходит нисхождение Святого Духа в душу, чьи влияния тем самым растут постоянно сильнее и сильнее: и «любовь Божия» этим средством «излилась в сердца наши Духом Святым» (Рим. 5:5), который дан нам через молитву смирения. Ибо когда верующая душа, сознавая свою собственную гнусность, размышляет об уничижении Сына Божия и созерцает Его, смиряющего Себя так, чтобы не только отложить образ Божий, чтобы Он мог явиться в образе человека, но даже претерпеть величайшие из зол в этом гнусном образе, ради самых гнусных из Его творений; этим размышлением и созерцанием он не только становится смиренным, но отсюда также, в этом его смирении, возникает благороднейшее пламя любви к Богу, которое горит все больше и больше день ото дня. И в этом божественном пламени любви душа, будучи влекома верой к Богу, отсюда побуждается любить всех людей в Боге и во Христе; как вспоминая превеликую любовь Божества к человечеству; и в частности, как ее Небесный Отец во Христе возлюбил ее и призвал ее к участию в Своей благости. Когда таким образом душа влечется к Богу и включается в Его любовь, следствием является то, что в отношении всех тех, кто возлюблен Богом, душа также не может не любить подобным образом, как Бог любит их.

5. Отсюда следует, что если какое-либо добро случится с нашим ближним, милосердие будет радоваться; но если какое-либо зло случится с ним, оно будет скорбеть. И смиренный и милосердный человек, ведя себя учтиво и любовно по отношению к своему ближнему во всех случаях, не судит опрометчиво его, если он видит его бедствие; тем более он не ведет себя высокомерно и надменно по отношению к нему, или не обращается с ним с презрением. 1 Кор. 13:4. Ибо душа, которая истинно смиренна, никогда не может настолько отложить чувство своей собственной бедности и гнусности, чтобы презирать другого, или считать себя лучше кого-либо; ибо она помнит ту тину, из которой она сама была извлечена. И пока она стоит, она знает достаточно хорошо, что она стоит не своей собственной силой, но исключительно с помощью божественной благодати.

6. Смиренная любовь прежде всего судит саму себя, испытывает себя раньше всех и побуждает нас осуждать самих себя, а не других; и бедствие ближнего заставит душу обратиться внутрь себя и оплакивать себя пред Богом. В падении другого смиренная и любящая душа видит свои собственные недостатки, свои собственные грехи и прегрешения, свою собственную беду и нищету.

7. Более того, через смирение человек утверждается в познании Бога и укрепляется в надежде. Осознавая собственное невежество, слепоту и неразумие в божественных делах, он благодарит Бога за откровение Его Слова и усерднее запечатлевает его в своем сердце. Но, помышляя также о том, что, подобно тому как он не имеет в себе познания Бога и божественных вещей, так и все его собственные способности суть ничто пред Богом, он тем самым утверждается в благочестивой надежде, полагая свое упование не на что иное, как только на Бога.

8. Другой плод смирения состоит в том, что оно делает человека приятным для других даже в самом внешнем течении его жизни. Ибо оно избегает споров и распрей и располагает всего человека к кротости и благости. Да, посредством него человек сообразуется даже с Самим Христом, Который говорит в одном из Псалмов: «А я, как глухой, не слышу, и как немой, который не открывает уст своих. И стал я как человек, который не слышит и не имеет в устах своих ответа» (Пс. 37:13, 14). Такой верный и смиренный человек есть живой член Христов, в котором живет Христос.

9. Кроме того, смирение приносит с собой истинный внутренний мир души; так что тот, кто обладает им, не может быть чрезмерно встревожен или обеспокоен никакими бедствиями и напастями, но может вместе со святым апостолом Павлом сказать: «Кто отлучит нас от любви Божией?» (Рим. 8:35). И он всегда помнит те слова: «Довольно для тебя благодати Моей» (2 Кор. 12:9).

10. Истинное смирение также порождает молчание. Тот, кто наделен им, осознавая свое собственное невежество и неразумие, будет остерегаться много говорить или слишком спешить поучать других.

11. Короче говоря, невозможно перечислить, сколько духовных благ и плодов, сколько небесных сокровищ добродетелей и благодати заключено в этой благороднейшей добродетели и исходит из нее; так что ее по праву можно считать духовной сокровищницей. Поэтому не без причины Сын Божий, наш свет, жизнь, спасение и сокровище, хотел, чтобы мы научились ей у Него Самого. О, если бы это святое желание нашего Господа исполнилось всеми христианами; и если бы они со всем усердием учились у Него этой превосходнейшей добродетели!

12. Если спросят, каковы средства для приобретения этой добродетели и каким путем можно достичь столь великого сокровища, которое так богато изобилует дарами небесной благодати, я отвечу, что их два: во-первых, пламенная и благоговейная молитва; и во-вторых, постоянное размышление о распятом Христе. Будем же усердно взирать на страдания и смерть Христа и размышлять о них, как о святой Книге жизни, доколе этот корень христианских добродетелей со всем, что его сопровождает, не будет день за днем возрастать в наших сердцах, как в плодородной и хорошо возделанной душе.

Глава XXII.






Все дела истинного христианина должны совершаться в смирении, иначе они станут мерзостью и идолопоклонством.

Все дела, которые являются благоугодной и приемлемой жертвой Богу, могут исходить только от истинной веры; она непременно породит в сердце христианское смирение. Следствием этого будет кроткое признание того, что любое добро, которое может быть найдено в нас, всецело и исключительно должно быть приписано благодати Божией: «Не я, но благодать Божия, которая со мною» (1 Кор. 15:10). Тот, кто не делает этого, совершает два греха: первый — это отступничество от Бога, когда он отвращается от Бога к самому себе, то есть от Высшего Существа к тому, что само по себе есть ничто. Второй — это святотатство, когда он присваивает себе ту честь, которая принадлежит одному лишь Богу; Которому, а не человеку, принадлежит все, что может быть названо добрым. Поэтому тот, кто не делает всего в смирении, крадет у Бога подобающую Ему славу. Ибо когда Бог говорит: «Я не отдам славы Моей другому и хвалы Моей истуканам» (Ис. 42:8), Он показывает, что вся слава и хвала принадлежат только Ему.


That which is highly esteemed among men is abomination
in the sight of God.—Luke 16:15.


2. Если, следовательно, какой-либо человек хвалит себя за то, что он что-то знает или делает, поистине этот человек присваивает себе славу, принадлежащую только Богу, и тем самым является идолопоклонником самого себя. По этой причине честолюбие есть мерзкое идолопоклонство, а себялюбие и самомнение — не что иное, как наличие другого бога пред Тем, Чье имя Иегова. Именно по этой же причине дьявол стремится к тому, чтобы его почитали и поклонялись ему в мире.


3. Такого тщеславного дьявола, жаждущего чести и поклонения от мира, каждый гордый и надменный человек, высоко думая о себе, лелеет в своем сердце. Если ты мудр, смотри, чтобы сокрушить и уничтожить этого идола, воздвигнутого в твоем сердце. Многие люди настолько святы, что даже не хотят смотреть на какие-либо внешние изображения, опасаясь, как бы не оскверниться ими; не замечая в то же время того великого идола, которого они носят с собой в своих сердцах и которым они осквернены до такой степени, что становятся мерзостью пред Богом. Ибо все, что наиболее высоко ценится людьми (через себялюбие и честолюбие), есть мерзость пред Богом. Отсюда все, кто ищет только своей собственной чести или власти, или приписывает что-либо себе как свое собственное, суть идолопоклонники. Таким образом, весь мир лежит в идолопоклонстве, и в каждом доме есть свои живые идолы.


4. То идолопоклонство, которое оскверняет тебя, исходит изнутри, даже из сердца. К чему бы ни склонялось твое сердце, в чем бы оно ни находило успокоение и покой, и к чему бы оно ни прилеплялось любовью и влечением, будь то удача, богатство, честь, власть или долгая жизнь, — эта самая вещь немедленно становится идолом и соблазнила тебя на грех идолопоклонства. Идолопоклонство — это не какое-то внешнее осквернение, но то, что является внутренним, духовным и возникающим внутри. Так Бог и рассматривает его; Он судит обо всем по сердцу; и только так Он смотрит, испытывая сердца и внутренности (Пс. 7:9) и судя обо всем согласно вере или неверию, найденным Им там. Поэтому Христос также ясно сказал тебе: «Где сокровище твое, там будет и сердце твое» (Мф. 6:21); то есть там будет твой Бог, твой покой, твой мир, твое упование; и там будет твой рай, да, там будут для тебя небо и все вещи. Внимательно наблюдай, что это за объект, на котором любит пребывать твое сердце, ибо это, несомненно, твой Бог, какова бы ни была его природа. Если твое сердце крепко прилепляется только к Богу, тогда Он есть твой Бог, и блажен ты: как написано: «Блажен народ, у которого Господь есть Бог» (Пс. 143:15). И еще: «Утешайся Господом, и Он исполнит желания сердца твоего» (Пс. 36:4). Но если твой ум прилепляется к миру, тогда мир есть твой Бог. И так же со всем остальным.

5. Отсюда следует, что в мире на самом деле нет иных идолов, кроме тех, которые человек создает для себя сам. Сам дьявол называется «богом века сего» (2 Кор. 4:4), потому что нечестивые следуют за ним, творят его дела, любят тьму и находят удовольствие в делах дьявола. И таким образом люди делают бога даже из сатаны.

6. Деревянных идолов легко избежать, но берегись идолов золотых. Смотри, чтобы не попасться в их сети. Нетрудно удержаться от мертвых идолов, но берегись, чтобы не поклоняться живым, и особенно самому себе. Как только ты приписываешь честь, мастерство или власть себе, ты ставишь себя на место Бога. Это идолопоклонство по праву поражается Богом, когда Он говорит, что «не отдаст славы Своей другому» (Ис. 42:8). Ибо все, что есть или что называется именем чести и славы, принадлежит не кому иному, как Тому, Кто есть Всевышний, и Святейший, и суверенное и вечное Благо. Кто бы ты ни был, желающий не делать идола из самого себя и не осквернять свои дела гнуснейшими мерзостями пред Богом, учись отсюда не приписывать себе чести, или славы, или хвалы; зная, что истинное смирение состоит в том, чтобы избегать чести и считать себя недостойным всякой славы. Когда ты сделаешь это и умертвишь всякое честолюбие и самомнение, тогда ты будешь признан действительно мертвым для мира. Из этого восстает новый человек, в котором обретается благороднейшая жизнь Христа; которую Он Сам описал как кротость и смирение сердца (Мф. 11:29). Напротив, тот все еще плотской и живет по плоти, согласно ветхому рождению, кто желает, чтобы его почитали и высоко ценили, ибо природа плотского человека — стремиться быть или считаться выше всех остальных. Но если кто стремится считаться ничем, тот имеет сердце поистине духовное и христианское. Но увы! где мы теперь найдем истинных христиан, то есть таких, которые желают, чтобы ими пренебрегали и считали их ничем? Ибо, как было сказано ранее, свойство истинных последователей Христа — отвергнуть себя, возненавидеть себя, презирать себя и отречься от всего, что есть их, ради Него (Мф. 10:38; Лк. 9:23). Таковые суть действительно подлинные христиане.
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7. Если кто-нибудь спросит меня здесь: что же тогда делать христианину, если Богу угодно так почтить его, что Он дает ему благодать и славу пред миром (Пс. 83:12), как в случае с Даниилом; и, поскольку Бог установил определенные различия между людьми, различные чины, состояния и должности; и для этой цели разнообразно распределил Свои дары между ними, — каков долг христианина, если он возведен на какой-то пост достоинства? Я отвечу: если это твоя доля, то воздай всю честь, которая оказана тебе, обратно Богу; и не приписывай себе ничего, что является правом другого, и не принимай за свое то, что принадлежит только Богу.


8. Как только, следовательно, тебе воздается какая-либо честь, смотри, чтобы, помня о своем низком положении, ты перенес ее всю на Бога и не оставил ничего из этого себе. Если ты пренебрежешь этим и будешь склонен приписывать что-либо себе, несомненно, что ты тем самым должен потерять божественную благодать, в то время как со святотатственным нечестием ты посягаешь на то, что по праву принадлежит Богу. Так, если ты превосходишь других в духовных или естественных дарах, в мудрости или мастерстве, богатстве или достоинстве, будь бдителен, чтобы не присвоить эту честь себе; да, пусть будет твоей радостью и наслаждением принести все это обратно Богу из самого глубокого и сокровенного благоговения твоего сердца. Ты не преминешь сделать это и воздать Ему ту славу, которая подобает, когда будешь хвалиться ничем, кроме как только Им, согласно словам Пророка: «Да не хвалится мудрый мудростью своею, да не хвалится сильный силою своею, да не хвалится богатый богатством своим. Но хвалящийся хвались тем, что разумеет и знает Меня, что Я — Господь, творящий милость, суд и правду на земле; ибо только это благоугодно Мне, говорит Господь» (Иер. 9:23, 24).

Глава XXIII.
















Человек, который не осознает своей собственной пустоты и не воздает всей чести Богу, совершает величайший из грехов и падает, подобно сатане.

Для того чтобы человек мог признать свою собственную суетность, он сравнивается Псалмопевцем (Пс. 38; 143:4) с тенью; и снова в другом месте (Пс. 89:5) — со сновидением. Что же такое тень? Это безжизненное подобие той вещи, от которой она зависит; и не имеет в себе ни сущности, ни жизни, но есть ничто. Подобным образом человек сам по себе не имеет ни сущности, ни жизни, ни силы, ни вообще какой-либо способности; но зависит от Бога, точно так же, как тень от тела или свет от солнца.


Verily every man at his best state
is altogether vanity.—Ps. 39:5.



2. Всякий, следовательно, кто настолько забывает себя, что не зависит от Бога, Который один есть все во всем, «считая себя чем-то, будучи ничем, обольщает сам себя» (Гал. 6:3). Он падает из истинного вечного и Суверенного Бытия в свое собственное ничтожество; из неизменного Блага в суету; из самой истины во ложь.

3. Это не только величайший из грехов, но и величайшее из наказаний. Ибо чем больше человек отвращается от Бога к самому себе, тем больше он приближается к крайней нищете и бедствию. И человек этим самым, даже отвращаясь от Бога к своим собственным способностям и силам, по правде говоря, наказывает тем самым тот самый грех, который он совершает. Считается, что он отвращается от Бога и оставляет «твердыню спасения своего» (Втор. 32:15) всякий раз, когда приписывает себе какую-либо степень власти или силы, искусства или мастерства, мудрости или чести, или заслуги, желая, чтобы его считали кем-то и чтобы его высоко ценили; когда, по правде говоря, все это никоим образом не принадлежит человеку или какому-либо творению, но только Богу. Каждое творение есть лишь простая тень и само по себе — лишь ничто; точно так же, как жизнь, сущность, способность, мудрость, силы и крепость, которые, кажется, оно имеет, не являются собственно его собственными, но принадлежат только Богу.

4. Посему, как только человек приписывает все или что-либо из этого себе, он становится виновным в отступничестве от Бога. Да и отступничество дьявола было не чем иным, как несоблюдением пределов, обязанностей и свойств творения, которое имеет всю свою жизнь, сущность и способность в Боге и должно удерживать их от Него, как тень делает это по отношению к телу и его движению. Поэтому для кого-либо приписывать себе те вещи, которые суть Божии; или требовать для себя чести, славы, мудрости или уважения (поскольку ничто из этого не подходит творению, но все должно быть перенесено на одного лишь Бога, Которому они действительно принадлежат), — это собственно значит пасть, подобно сатане. Поэтому Бог позволил ему пасть, не поддерживая его более Своей благодатью, от которой он отрекся. То же самое должно постичь всех людей, которые по гордости и честолюбию дерзают присваивать себе что-либо из того, что принадлежит Богу. Они не поддерживаются благодатью Божией, те, кто надменно отвращается от Бога, стремясь быть как Бог. Поскольку Бог один есть Все во всем, и, более того, является единственным Благом, или единым Благом, и все-Благом по существу; было бы крайне неразумно для какого-либо творения претендовать на что-либо из того, что есть благо. Поэтому наш благословенный Господь говорит: «Никто не благ, как только один Бог» (Мф. 19:17); имея в виду, что Он есть существенное Благо, и Он один есть все, что есть благо. Это свойство Божие наш Спаситель не желал присваивать Себе в Своем состоянии уничижения, поскольку тогда Он считался не более чем простым человеком; чтобы таким образом, Своим ярчайшим примером, Он мог наставить нас, что человек не должен приписывать себе то, что принадлежит Богу.

5. Когда человек поступает иначе, он совершает величайший из всех грехов и, стремясь к божественности, оскверняет себя тем самым гнуснейшим святотатством, будучи обращен от Бога к самому себе. И все, кто находится в этом состоянии, ищут помощи, совета и утешения не только у Бога, как должны были бы, но у тварей, а иногда даже у самого дьявола. Но какое безумие или какая слепота хуже, чем ожидать добра от зла, жизни от смерти, блаженства от проклятых, помощи от беспомощных, блаженства от проклятых и света от тьмы? Тогда как, с другой стороны, высшая мудрость — искать добра от источника всякого добра, искать жизни от источника жизни, ожидать блаженства от источника спасения и идти за помощью к Тому, Кто может все и «у Которого не останется бессильным никакое слово» (Лк. 1:37).

Глава XXIV.







О благородной добродетели любви и о ее силе, здравости и чистоте.

Любовь, говорит святой апостол Павел, есть величайшая из всех добродетелей, и без нее все дары бесполезны (1 Кор. 13:13); поэтому он увещевает нас, говоря: «Все у вас да будет с любовью» (1 Кор. 16:14). Соответственно, мы должны молиться с любовью, как говорит наш Господь: «Если ты принесешь дар твой к жертвеннику и там вспомнишь, что брат твой имеет что-нибудь против тебя, оставь там дар твой пред жертвенником, и пойди прежде примирись с братом твоим» (Мф. 5:23, 24). И в молитве Господней наше прощение долгов или прегрешений нашего ближнего строго связано с прощением Богом наших (Мф. 6:12, 14, 15).


He that loveth not, knoweth not
God; for God is love.—1 John 4:8.


2. Любовь, однако, есть столь исключительная добродетель, что человек может ошибиться в ней так же легко, как и во всем остальном. Поэтому ни на что не следует смотреть с более подозрительным оком, чем на любовь; ибо нет ничего, что могло бы так сильно склонить, принудить или удержать и так глубоко проникнуть в ум, как любовь. Поэтому, если любовь не управляется истинным светом, Святым Духом, она низвергает душу в тысячу бедствий.


3. И это я говорю не в отношении любви к злу; ибо это, как вещь дьявольская, должно избегаться всеми христианами; но я говорю о той любви, которая существует между Богом, человеком и его ближним. Любовь, когда она не регулируется божественной мудростью, может легко быть обманута, введена в заблуждение и вытеснена из своего должного порядка, так что не достигнет истинной цели. Многие думают, что имеют любовь к Богу в своих душах, а на самом деле имеют любовь к миру или свою собственную любовь, более того, это может быть любовь к сатане.

4. Возьмем пример этого факта: всякий, кто любит Господа Бога только ради временных вещей, чтобы быть сохраненным Им от временных несчастий, любит себя больше, чем Бога, и предпочитает свое собственное благополучие Богу. Это называется неупорядоченной любовью. Он должен любить Бога больше, чем себя, более того, любить Его превыше всего; и все вещи, как добрые, так и злые дни, он должен любить ради Бога.


5. Но когда человек предпочитает себя любви к Богу, он, несомненно, делает себя Богом, любя себя больше, чем Бога; и пока он любит Бога не как Бога, ради Него Самого, а лишь ради своего собственного частного интереса, он имеет ложную и обманчивую любовь. Тот, кто имеет такую любовь, любит все вещи ради самого себя, ради той выгоды и чести, которую он пожинает от них. Он любит также святых людей, более того, само Слово Божие, только по той причине, что оно может дать ему видимость и имя святости, но не ради того превосходного Блага, которое скрыто в нем.

6. И поскольку такая любовь нечиста, она приносит нечистые плоды, каковыми являются корыстолюбие, самолюбие, похоть; все это плотские и земные, а не небесные и духовные плоды. Таким образом, многие любят великое мастерство и ученость, чтобы их предпочли другим и чтобы они могли властвовать над ними; не из принципа любви к Богу и своему ближнему, а из любви к самим себе, думая тем самым обрести великие почести и повышения.

7. Есть также другие, которые любят Бога, чтобы Он пощадил их и не наказывал их за их грехи с ужасной строгостью; более того, чтобы Он был щедр к ним в это настоящее время; но это, увы! очень слабая любовь. Ибо таковые любят Бога ради своей собственной выгоды, а не ради Него Самого, или не по причине того, что Он есть превосходнейшее и высшее Благо.

8. Другие любят Бога, чтобы Он даровал им многие дары в разумении и мудрости, посредством которых они могли бы обрести великую репутацию.

9. Некоторые также любят добродетель не ради самой добродетели, а чтобы они могли обрести великое имя и чтобы на них смотрели как на храбрых, добродетельных людей, известных своей честностью и благочестием. Все это не есть истинная любовь, ибо она не стремится к правильной цели.


10. Часто также бывает любовь между некоторыми лицами, соединяющимися своей собственной любовью, которая возрастает в них настолько, что они довольны всем, что делает тот, кого они любят. Ибо любовь всегда следует за своим возлюбленным и прилепляется всецело к нему. И тем самым один часто бывает вовлечен и увлечен в зло; или даже сам любящий склоняет своего возлюбленного к нему, потому что знает, что это ему нравится; и этой ложной и обманчивой любовью он удерживается от молитвы и всех других христианских добродетелей.

11. Поэтому крайне необходимо, чтобы наша любовь направлялась и управлялась Святым Духом и нашими размышлениями о всей жизни Христа и Его святых страданиях, из которых не светит ничего, кроме чистой любви. Он любил Бога чисто, превыше всего, а не себя. Он любил человека чистой, незапятнанной любовью, а не себя. Он не делал и не говорил ничего ради Себя, но все ради нас. Все, что Он делал и говорил, было для нашей пользы; Он не получал от этого выгоды, но мы получали. Все Его боли и труды, более того, Его величайшие мучения и скорби не были слишком тяжелы или обременительны для Него, чтобы мы могли получить пользу и спастись этим; более того, самый Его крест был радостью для Него, чтобы Он мог исполнить волю Бога, Отца Своего.

12. Это чистая, незапятнанная любовь, для которой нет ничего слишком трудного, которая ни на что не жалуется, более того, которая не щадит себя, но отдает себя ради возлюбленного, даже до смерти. Какие бы кресты и страдания ни посылал Бог, эта любовь считает их добром. Она видит, что это святая воля Божия, и поэтому она предпочла бы пострадать гораздо больше ради нее и вполне довольна всем, что угодно Богу; ибо она знает, что Бог устраивает все правильно и хорошо.


13. И как любовь соединяется с возлюбленным, она учится также его манерам, следует за ним ради его любви и делает то, что ему угодно: так и тот, кто любит Христа правильно, учится у Него Его образу жизни и Его добродетелям, ибо знает, что это Ему угодно. Он сообразует себя с Его образом и остается всю свою жизнь под игом и крестом Христовым, точно так же, как Христос в течение всей Своей жизни нес крест нищеты, презрения и болей. И хотя никто в этом бренном состоянии не может достичь совершенной любви, все же каждый христианин должен трудиться, чтобы его любовь не была ложной, но как можно более чистой, согласно тому, что говорит святой апостол Павел: «Цель же увещания есть любовь от чистого сердца и доброй совести и нелицемерной веры» (1 Тим. 1:5).

14. Эта чистая любовь, исходящая от Христа и Святого Духа, производит в человеке всякое благо и никогда не бывает праздной. Ее радость — делать добро, ибо она не может делать ничего другого; точно так же, как Господь Бог говорит: «Буду радоваться о них, благотворя им» (Иер. 32:41). Почему? Потому что Бог есть сама любовь, которая не может делать ничего иного, кроме того, чем она является в своем собственном существе. И это признак чистой и истинной любви. Ибо эта любовь не говорит: «Я не обязана делать то или это»; но где у нее нет закона, там она сама себе закон, только бы делать много добра; ибо иначе любовь не продолжала бы быть любовью.

15. Отсюда ясно, почему Бог Всемогущий никогда не устает делать добро; и почему Он есть то бесконечное Благо, которое никогда не перестает быть. Он есть вечная любовь, которая не может перестать делать добро, иначе Он перестал бы быть любовью. Поэтому, даже когда Он наказывает и карает, Он извлекает все добро из зла, направляя его к доброй цели, даже к нашему спасению.

16. Эта чистая любовь к Богу побуждает нас молиться правильно. Ибо как друг имеет своего друга в своем распоряжении во всем, так и такой любитель Бога есть друг Божий и получает от Него то, о чем молится. Поэтому, поскольку сестра Лазаря знала, что Господь Иисус есть не только друг, но и Сын Божий, она сказала: «Знаю, что и теперь, чего Ты попросишь у Бога, даст Тебе Бог» (Ин. 11:22); и поскольку Мария любила Иисуса, она была услышана Господом, и Он возвратил ей брата. О такой любви, которая получает от Бога все, святой Давид говорит: «Утешайся Господом, и Он исполнит желания сердца твоего» (Пс. 36:4).

17. Но для того, чтобы ты мог иметь характерный признак этой любви, соблюдай эти четыре свойства истинной любви. 1. Любовь подчиняет себя воле возлюбленного. 2. Истинная любовь оставляет всякую дружбу, которая противна ее возлюбленному. 3. Один друг открывает свое сердце другому. 4. Истинный любящий стремится стать сообразным своему возлюбленному в его манерах и во всей его жизни. Если возлюбленный беден, любящий будет беден с ним. Если возлюбленный презираем, любящий также несет его презрение. Если он болен, любящий тоже болен. Таким образом, любовь создает равенство между ними, так что они имеют одинаковое процветание и невзгоды. Ибо должно быть такое общение между любящим и возлюбленным, чтобы каждый из них стал причастником как добра, так и зла другого. Это, следовательно, не только общение, но союз или соединение двух умов, подобных друг другу, и двух сердец, которые одинаковы.

18. Таким образом наш Господь Иисус Христос стал нашим Другом. Ибо, 1. Его любовь подчинила себя воле человека и была послушна до креста: более того, ради человека Он подчинил Свою волю каждому, даже Своим врагам. 2. Он пренебрег всякой другой дружбой, которую мог бы иметь в мире; более того, Он даже забыл Себя и не пощадил Своего собственного тела и жизни ради нас. 3. Он открыл в Своем Евангелии Свое сердце нам; поэтому Он говорит: «Я уже не называю вас рабами; но Я назвал вас друзьями, потому что сказал вам все, что слышал от Отца Моего» (Ин. 15:15). 4. Он стал подобным нам во всем, кроме одного только греха (Флп. 2:7). Он стал бедным, как мы, и смертным, как мы.

19. Если теперь мы хотим быть Его истинными любителями, мы должны также делать все эти вещи. И видя, что Он стал подобным нам во всем и во всей нашей нищете, почему бы нам не стремиться стать подобными Ему? Если мы так любим Его, мы получим от Него все через молитву, согласно Его словам: «Любящий Меня возлюблен будет Отцем Моим, и Я возлюблю его и явлюсь ему Сам» (Ин. 14:21). О, какое дружеское и восхитительное явление в сердце бывает, когда мы испытываем небесную радость, мудрость и разумение! Здесь единственный правильный путь к приобретению разумения и мудрости, которые так высоко превозносятся царем Соломоном в Притчах.

20. Мы, следовательно, естественным образом приходим к выводу, что истинная молитва не может быть вознесена без любви.

Глава XXV.
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Различные признаки, по которым мы можем удостовериться, истинно ли мы любим Христа.

Первый признак того, что любовь Христова в нас, есть избегание любви к миру. Когда ты помышляешь о Христе в Его святой нищете, о том, как Он был столь всецело свободен от любви к временным вещам, Его любовь также побудит тебя научиться тому, что ты должен отложить любовь к миру и презирать ее; так что ты не будешь желать здесь ничего, кроме Господа твоего Иисуса Христа, и не будешь полагать свое упование ни на какое творение или земную помощь.


If any man love the world, the love of the Father
is not in him.—1 John 2:15.


2. Во-вторых, ты будешь охотно нести поношение и презрение от мира ради святого поношения Христова; более того, вместе со святым апостолом Павлом ты будешь считать это своей славой и радоваться этому (Еф. 3:13). И ты не будешь сильно встревожен, когда мир не будет высоко ценить тебя; ибо такова была жизнь твоего Господа и Искупителя в этом мире. Это будет твоим полным удовлетворением, что Христос есть твоя честь, слава, свет, сила, власть и победа, мудрость и мастерство. Ибо следовать за Христом есть высшая мудрость.

3. В-третьих, видя, что Христос в Своем святом теле и душе претерпел боль и скорбь до смерти, ты также, ради любви к Нему, будешь не только с терпением, но даже с радостью переносить скорбь, гонение, бедствие и страдание, более того, мучение и боль до смерти.

4. И, в-четвертых, как Христос имел утешение и радость не в человеке и не в каком-либо творении, но только в Боге, согласно тому, что сказано в 21-м Псалме, так и ты будешь терпеливо переносить, когда всякое мирское утешение оставит тебя. Ибо ты знаешь, что в конце Бог сделает тебя радостным Своим вечным утешением, о чем святой апостол Павел дает нам удивительный отчет (2 Кор. 6:4 и сл.): «Во всем являем себя, как служители Божии, в великом терпении, в бедствиях, в нуждах, в тесных обстоятельствах, под ударами, в темницах, в изгнаниях, в трудах, в бдениях, в постах, в чистоте, в благоразумии, в великодушии, в благости, в Духе Святом, в нелицемерной любви, в слове истины, в силе Божией, с оружием правды в правой и левой руке, в чести и бесчестии, при порицаниях и похвалах: нас почитают обманщиками, но мы верны; мы неизвестны, но нас узнают; нас почитают умершими, но вот, мы живы; нас наказывают, но мы не умираем; нас огорчают, а мы всегда радуемся; мы нищи, но многих обогащаем; мы ничего не имеем, но всем обладаем».

5. В-пятых, ты будешь почитать крест Христов как высшее благо, превыше всех сокровищ мира. Если бы это было не так, Христос не учил бы тебя так и не поставил бы это пред твоими глазами Своей собственной жизнью и примером. Ты можешь легко поверить, что Сын Божий не ввел бы тебя в заблуждение Своим примером, но привел бы тебя к высшей мудрости и к высшим небесным радостям, хотя путь тесен и узок. Но ты видишь, что Он Сам ходил этим узким путем. И потому что немногие следуют за Ним, Он говорит: «Немногие находят его» (Мф. 7:14). Ибо нелегкое дело — победить себя, отвергнуть себя, умереть для себя и отречься от мира и всего, что мы имеем. Это узкий путь, и немногие находят его.

6. Шестой признак любви Христовой — никогда не выпускать возлюбленного Иисуса из наших мыслей; но всегда ставить Его пред собою верою и размышлять о делах Его любви.

7. Как, например: I. Его воплощение, в котором, как в Книге Жизни, мы видим главным образом двоякое благо: 1. Что Он тем самым наполняет нас Своей любовью. И, 2. Что Он делает нас уверенными в нашем вечном спасении и счастье. О, какая невыразимая любовь это, что Бог стал человеком и подобным человеку, чтобы Он мог сделать людей подобными Богу! О, величие любви! Он принял образ раба (Флп. 2:6-8), чтобы Он мог сделать нас царями и украсить нас царскими венцами. О, величие любви, что Бог, непостижимый и невидимый, должен был стать осязаемым и видимым! Кто способен постичь глубокую бездну этой любви! О, какая великая, неизреченная мудрость, что из великого зла греха Ты, о Господь, извел такое бесконечное благо, открыв тем самым глубокую бездну Твоей любви! О, какое великое утешение для меня знать, что Твое человеческое рождение есть мое божественное рождение и источник спасения против глубокого колодца греха!

8. II. Его святое учение, в котором обретаются вечная мудрость, истина, свет, жизнь и спасение; и Его святая жизнь, посредством которой Он показал нам образ и путь, как жить поистине христианской и благочестивой жизнью. Ибо образец Его святой жизни есть чудеснейший свет, который не даст нам ходить во тьме.

9. III. Тайна невинной смерти Христа, в которой следует рассмотреть семь частностей. 1. Исполнение правосудия Божия и божественного приговора. 2. Удовлетворение за все наши грехи. 3. Наше примирение с Богом; ибо мы примирились с Богом смертью Сына Его (Рим. 5:10). 4. Явление преизобильной любви Божией через смерть нашего Искупителя. 5. Вечная истина Божия, что Он дал нам Своего Сына и тем самым засвидетельствовал Себя поистине нашим Отцом. 6. Победа над всеми врагами. 7. Приобретение и покупка вечного спасения и жизни.

10. IV. Его воскресение, которое дает нам твердую уверенность в воскресении наших тел, а также в том духовном воскресении, в котором, через благодать Божию и силу жизни Христовой, мы, будучи духовно мертвыми, становимся духовно живыми во Христе (Рим. 6:4).

11. V. Его вознесение, которое есть завершение нашего вечного искупления, праведности и спасения.

12. Эти пять дел любви Христовой суть истинная христианская школа, в которой мы должны учиться, никогда не выпуская их из наших мыслей.

Глава XXVI.
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Пять видов дел любви, в которых особенно открываются благодать и благость Божия.

Существует главным образом пять доказательств любви Божией. 1. Воплощение Христа. 2. Его страдание. 3. Обитание Бога в нас. 4. Любовь Божия, сияющая из творений. 5. Его любезность в Его собственном Бытии, превосходящая в этом все сотворенные вещи.


The Lord loveth the gates of Zion more
than all the dwellings of Jacob.—Ps. 87:2.


2. I. Где есть любовь, там есть союз; ибо природа любви такова, что она соединяется с возлюбленным. Теперь, поскольку Бог так могущественно возлюбил человека, не могло быть иначе, как то, что Он должен был снова соединиться с человеком после его падения и из чистой любви и милосердия стать человеком. Ах! «Что есть человек, что Ты помнишь его, и сын человеческий, что Ты посещаешь его!» (Пс. 8:5). Душа человека так возлюблена Богом, что, как Христос есть Бог и человек, соединивший Себя с человеческой природой, с нашим телом и душой, так и Бог любит нашу душу настолько, что желает излить Себя всецело в нее, если бы она была совершенно очищена и человек не противился Ему. Ибо в Боге есть бесконечная любовь, которая неизреченна. Это, следовательно, одно из величайших проявлений любви Божией, что Бог стал человеком и показал Себя истинным любителем людей, приняв на Себя то, что человеческое, чтобы Он мог дать нам то, что божественное. Он стал Сыном человеческим, чтобы Он мог сделать нас детьми Божиими. Он сошел к нам на землю, чтобы Он мог вознести нас на небо. О, какой благородный обмен! И все ради этой цели, чтобы мы в Нем могли быть возлюблены Богом. Это как если бы Бог взывал с небес, говоря: «О вы, люди, взирайте на Моего возлюбленного Сына! Его Я допустил стать человеком, чтобы Он мог быть живым примером и свидетелем Моей глубокой любви к вам; чтобы Он мог привести вас всех с Собой ко Мне, и вы все могли стать Моими детьми и наследниками!» Поэтому Господь всегда называет Себя в Евангелии Сыном Человеческим, из сокровенной любви к нам. Мы редко читаем, чтобы Он называл Себя Сыном Божиим, но всегда Сыном Человеческим, из нежного смирения и любви.

3. II. Хотя Его святое воплощение есть очень великое доказательство Его любви к нам, все же Его святое страдание и смерть за наши грехи есть еще большее. Ибо «нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих» (Ин. 15:13). «Любовь Божия к нам открылась в том, что Бог послал в мир Единородного Сына Своего, чтобы мы получили жизнь через Него» (1 Ин. 4:9, 10). Это высшая любовь. Наш Бог, согласно Своему непостижимому всемогуществу, мог бы найти другие средства, которыми искупить нас; как Господь Иисус Христос Сам молился об этом в Своем борении, говоря: «Авва Отче! все возможно Тебе; пронеси чашу сию мимо Меня» (Мк. 14:36). Но тогда это не была бы высшая любовь, показанная нам. Для того чтобы Бог мог даровать нам высшую любовь и чтобы мы не могли сказать: «У Бога есть что-то, что Он любит слишком нежно, чтобы отдать это нам», Он дал нам Своего дорогого Сына, и не только дал Его, но дал Его также быть умилостивлением за наши грехи. Поэтому Он не мог показать нам большей любви. В этом Бог являет Свою любовь к нам (Рим. 5:8). «Тот, Который Сына Своего не пощадил, но предал Его за всех нас, как с Ним не дарует нам и всего?» (Рим. 8:32). Если Он дал нам то, что есть величайшее, Он, несомненно, даст нам также и то, что меньше. В вечной жизни все, что есть Божие, будет нашим. «Побеждающий наследует все» (Откр. 21:7).

4. III. Далее, Бог показывает Свою любовь к нам Своим обитанием среди нас и в нас. О, какое великое утешение это, что Бог освятил наше сердце и посвятил его быть Своим жилищем. Раньше, в Ветхом Завете, когда скиния и святилище были закончены, Моисею было повелено освятить, очистить и окропить их кровью жертвы; ибо «по закону почти все очищается кровью» (Евр. 9:22). И вслед за тем слава Божия сошла с небес и наполнила скинию (Исх. 40:34); так же и после того, как Христос умер за наши грехи, и после того, как мы освящены Его кровью, Бог приходит к нам и делает Свое обиталище с нами.

5. С кем мы любим, с тем мы наслаждаемся быть. Бог нежно любит человечество; поэтому Он наслаждается быть с ними и иметь Свое обитание среди них. «Я живу в высоте небес и во святилище, и также с сокрушенными и смиренными духом, чтобы оживлять дух смиренных и оживлять сердца сокрушенных» (Ис. 57:15). И снова, с кем мы наслаждаемся быть, того мы нежно любим. Бог наслаждается быть с людьми; поэтому Он нежно любит людей, согласно Псалму: «К святым, которые на земле, и к дивным Его — к ним все желание мое» (Пс. 15:3). Эта уверенность, что Бог любит нас и с нами, должна утешать нас во всех наших бедствиях, в нищете, в болезни, в гонении и в презрении. Что (скажешь ты), любит ли Он тех, кого Он допускает подвергаться столь многим крестам? Я отвечаю: Да, чтобы Он мог через крест сделать их славными. Как их страдания здесь изобилуют, так и их утешения будут изобиловать там (2 Кор. 1:5). Чем больше скорби на земле, тем больше радость и слава на небесах (2 Кор. 4:17).

6. И это причина, почему Бог делает многих людей скорбными; а именно, чтобы Он мог обитать в их сердцах; ибо Он не наслаждается обитать нигде больше, как в бедном и сокрушенном духе (Пс. 33:19; Ис. 66:2). Бог наполняет нас здесь Своей благодатью, чтобы Он мог наполнить нас впоследствии Своей славой, точно так же, как Он наполняет и освещает небесный Иерусалим (Откр. 21:23).

7. IV. Любовь Божия сияет также из творений. Когда святой апостол Павел хотел пожелать своим Ефесянам лучшего, высочайшего и славнейшего, он желает, чтобы они могли познать любовь Божию и быть в состоянии постичь со всеми святыми, что есть широта, и долгота, и глубина, и высота ее (Еф. 3:18). Он хочет сказать так много, что любовь Божия выше небес, глубже моря, шире земли, длиннее, чем от востока до запада, согласно Псалму 102:11.


12. Одним словом, небо и земля полны любви Божией: ибо все, что сотворил Бог, видимое ли или невидимое, Он сотворил для той цели, чтобы в этом проявились Его неизреченная благость и любовь. И потому Он дал человеку как внутренние, так и внешние чувства, чтобы тот мог через них постигать благость и любовь Божию. Ибо все, что человек может постичь своим разумением, мыслями, умом и рассудком, а также то, что он воспринимает своими внешними чувствами, — все это свидетельствует о любви Божией. Все, что имеет человек, есть свидетельство любви Божией; да, все твари, видимые и невидимые, суть как бы вестники Божии, возвещающие нам Его любовь; и Он говорит нам через них, глаголя: «Взгляни на небо и землю, и на все твари! Я сотворил все из любви к человеку». И всякий раз, когда мы ощущаем приятность тварей, мы ощущаем благость Божию; так что и нашими внутренними, и внешними чувствами мы можем вкусить и увидеть, что благ Господь, согласно словам 8-го стиха 33-го псалма.

8. Солнце говорит нам своим светом и теплом, как будто оно глаголет: «Посмотри на меня, величайшее и ярчайшее творение среди всего видимого: велик должен быть Тот, Кто сотворил меня» (Пс. 18:2 и сл.). Но Бог говорит с нами не только через прекрасные творения, но и через самого презренного червя, как будто Бог говорит: «Смотри, ты обязан Мне, своему Творцу, тем, что Я, Который мог сотворить тебя червем, по милосердию Своему сотворил тебя человеком». Здесь вспомни Того, Кто сказал: «Я червь, а не человек» (Пс. 21:7). Так Бог говорит человеку через все творения, возвещает ему Свою любовь и призывает, ведет и влечет нас к Себе. Это та премудрость Божия, которая повсюду «возвышает голос свой на улицах», которая «веселилась о земном круге Своем, и радость ее была с сынами человеческими» (Притч. 1:20; 8:31).

9. В самом деле, если мы правильно рассмотрим дело, мы окружены любовью Божией, подобно тому как все мы заключены под небом, видя, что «мы Им живем и движемся и существуем» (Деян. 17:28). Человек не может пойти никуда, где бы любовь и благость Божия не следовали за ним и не взывали к нему через все творения, более того, через его собственное сердце и совесть, говоря: «Куда пойдешь ты, возлюбленное дитя? Куда убежишь от лица Моего? Взойду ли на небо — Ты там; сойду ли в преисподнюю — и там Ты. Возьму ли крылья зари и переселюсь на край моря, и там рука Твоя поведет меня, и удержит меня десница Твоя» (Пс. 138:7 и сл.). Поэтому приди ко Мне и признай Мою любовь и благодать, с которыми Я встречаю тебя в каждом творении. Согрешил ли ты — благодать изобилует у Меня; оставил ли ты Меня — Моя любовь и милосердие еще не отвергли тебя, но непрестанно спешат за тобой, взывают к тебе и, как заблудшую овцу, ищут тебя. И если ты не веришь этим многочисленным свидетельствам всех тварей, поверь свидетельству Моего возлюбленного Сына, как Я возлюбил мир в Нем (Ин. 3:16). «Ты нигде не найдешь покоя для души своей, кроме как здесь; куда бы ты ни повернул, ты должен и можешь найти покой только в Моей любви и благодати». О, как блаженно то сердце, которое понимает, что небо и земля полны любви Божией и что у Него столько свидетелей Его любви, сколько существует тварей! Но величайший и высочайший свидетель из всех — это Сын Божий.

10. V. Мы знаем также любовь Божию из любезности Его собственного существа. Из видений пророков и Откровения святого Иоанна мы можем заметить, что Бог Всемогущий столь любезен и прекрасен, что бесконечно превосходит всю красоту и любезность мира. Он есть красота всего прекрасного и любезность всего любезного, жизнь всего живущего. Он есть все. Один древний отец сказал: «Бог столь любезен и прекрасен, что если бы человек находился в огненной печи и увидел красоту и славу Его хотя бы на мгновение, величайшее мучение превратилось бы в величайшую радость»; как это случилось со святым Стефаном, когда он увидел славу Божию и сказал: «Вот, я вижу небеса отверстые и Сына Человеческого, стоящего одесную Бога» (Деян. 7:56). Бог столь любезен и прекрасен, что если бы человек созерцал Его тысячу лет подряд, это показалось бы ему лишь одним часом. Ибо в созерцании любезности и славы Божией все время поглощается; так что чем больше кто видит Бога, тем больше он желает видеть Его; чем больше он любит Бога, тем больше будет любить; и чем больше он славит Бога, тем больше будет славить Его; согласно словам Ксиста, древнего учителя: «Благочестивые души никогда не могут насытиться любовью и славословием Бога». Отсюда, хотя святые ангелы видели Бога с начала своего сотворения, они еще не видели Его достаточно; и хотя они славили Его с самого начала, они еще не славили Его достаточно: ибо «Бог более достоин славы, чем может выразить всякое славословие; и более любезен, чем может достичь любовь всех тварей». Бог бесконечен в Своей красоте, любезности и славе; поэтому никакое творение не может любить Его достаточно. Бог столь любезен, что чем больше Его любишь, тем больше желаешь любить Его. Он столь достоин славы, что конца Его славословиям достичь невозможно; столь любезен для взора, что созерцание Его никогда не утомляет нас; столь утешителен для слуха, что Его никогда нельзя наслушаться. Таулер говорит: «Если бы кто мог вкусить хотя бы каплю совершенной любви Божией, все радости и удовольствия этого мира превратились бы для нас в величайшую горечь». Святые претерпевали величайшие мучения ради любви Божией и отдавали свои жизни; и если бы у них было тысяча тел, они рискнули бы ими всеми, чтобы сохранить любовь Божию; как говорит псалмопевец: «Ибо милость Твоя лучше, нежели жизнь; уста мои восхвалят Тебя» (Пс. 62:4). Бог есть столь высокое, столь благородное и столь чистое Благо, что чем больше кто познает Его, тем больше он любит Его. Он есть столь нежная и совершенная сладость, что чем больше кто вкушает Его, тем сладостнее Он становится; и чем больше кто любит Его, тем больше возрастает Его любезность. Блаженна душа, исполненная любви Божией. Она будет ощущать в своей душе такую любезность, какой нельзя найти во времени среди тварей.

11. Смотрите же теперь, сыны человеческие, как обмануты вы любовью к миру. Что может получить человек от любви к временным вещам, кроме скорби, беспокойства, потери времени, праздных слов (за которые придется дать отчет), распрей, драк и обремененной совести? Поистине, все сыны человеческие однажды горько раскаются в том, что они так сильно любили мир и то, что в нем: согласно предостережению, данному нам святым Иоанном, говорящим: «Не любите мира, ни того, что в мире: кто любит мир, в том нет любви Отчей. Ибо все, что в мире: похоть плоти, похоть очей и гордость житейская, не есть от Отца, но от мира сего. И мир проходит, и похоть его, а исполняющий волю Божию пребывает вовек» (1 Ин. 2:15 и сл.). Поэтому каждый человек должен скорбеть во все дни жизни своей о том, что он когда-либо любил что-то больше, чем одного только Бога. Если Бог изливает в твое сердце Свою любовь, так что ты любишь Его превыше всего, то Он дал тебе лучшее, что у Него есть, — Самого Себя.

Глава XXVII.







Показывающая, как Господь Иисус являет Себя любящей душе как Высшая Любовь и Высшее Благо.

Если ты должным образом поразмыслишь о Христе распятом, ты не увидишь в Нем ничего, кроме чистой, совершенной и неизреченной любви, и Он покажет тебе Свое сердце и скажет: «Смотри, в этом сердце нет обмана и нет лжи (Ис. 53:9), но в нем высшая верность и истина. Склони голову свою ко Мне и отдохни на Моем сердце; открой уста свои и пей из Моих ран сладчайшую любовь, которая из сердца Моего Отца исходит и течет через Меня».


To him that loveth me, I will
manifest myself.—John 14:21.


2. Когда ты вкусишь эту любовь, ты забудешь и презришь ради нее весь мир и не будешь желать ничего иного, кроме этой любви. Ты скажешь своему Господу: «О Господи, не давай мне ничего, кроме сладости Твоей любви; более того, если бы Ты дал мне весь мир, я не желал бы ничего иного, кроме Тебя и Твоей любви».

3. О, счастлива душа, которая чувствует эту любовь! Ибо в этой душе Христос истинно познается и являет Себя не чем иным, как чистой любовью, и любовью душ человеческих. Эти слова свидетельствуют о счастливейшем опыте; ибо то, что Христос есть любовь нашей души, Он ясно показывает Своим духовным пришествием и восхитительным освежением души; и когда душа вкушает хотя бы каплю этого, она исполняется радости. Ибо бесконечная любовь столь велика, что наши сердца не могут объять ее. Это признавал святой мученик Игнатий, который всегда имел обыкновение называть Господа Иисуса своей Любовью и говорил: Моя Любовь распята.

4. В этой любви Христовой должны совершаться все наши дела (1 Кор. 16:14); и тогда они исходят от Христа из истинной веры и благоугодны Богу, едим ли мы, пьем или спим, или исполняем обязанности своего призвания. Все, что исходит из верующей любви, становится приятным Богу и людям; ибо оно совершается и творится в Боге (Ин. 3:21).

5. Хотя эта любовь Христова есть высшее благо на небесах и на земле (ибо все блага содержатся в ней), все же Бог столь желает и готов даровать ее нам, что послал даже Своего возлюбленного Сына в эту нищету, чтобы сделать нас причастниками в Нем этого неизреченного сокровища через веру. И Он гораздо более готов дать нам это драгоценное благо, чем мы — принять его.

6. Эта любовь, «излившаяся в сердца наши Духом Святым» (Рим. 5:5), когда она ощущается в нас, доставляет нам больше радости, чем может дать весь мир. И если бы все твари предстали пред нами, верующая и любящая душа рассталась бы с ними, да, даже не взглянула бы на них из-за преизобильной сладости любви Божией. И если бы все твари начали говорить, голос любви Божией был бы сильнее и восхитительнее голоса всех тварей. Ибо эта любовь связывает и соединяет разум со Христом и наполняет его всяким благом. Это драгоценное благо действительно познается, видится и вкушается в духе, но никакие слова не могут выразить его. Все слова слишком слабы, чтобы передать даже тень его; и язык человеческий не может достичь того драгоценного и любезного блага, которое чувствует дух человеческий. Поэтому и святой Павел говорит, что слышал в раю слова, которые были «неизреченны» (2 Кор. 12:4).

7. И когда это драгоценное благо удаляется от души, тогда наступает большая скорбь, чем если бы был потерян весь мир. Тогда душа взывает и плачет: «О, восхитительная любовь, я едва вкусила Тебя; почему Ты оставляешь меня? Душа моя — как дитя, отнятое от груди матери» (Пс. 130:2). О, милость Твоя лучше, нежели жизнь! (Пс. 62:4); дай мне вкусить ее. Душа моя жаждет Тебя (Пс. 41:2) одного, и ничто иное не может насытить меня или сделать меня радостной».

Эта святая любовь также является причиной того, что без нее вся жизнь для верующей и любящей души становится отравленной и считается смертью и нищетой. Да, ради этой любви человек желает умереть, совлечься земной хижины и быть дома, и водвориться у Господа, согласно словам святого Павла (2 Кор. 5:8).

Глава XXVIII.
















Показывающая, как Высшее Благо воспринимается и вкушается в душе.

Бог есть вечное, совершенное, бесконечное, сущностное, сообщающееся Благо, исполненное любви и радости; и поэтому Он желает быть познанным в живой вере, в духе и в истине. Однако это невозможно, если человек действительно не вкусит и не почувствует в своем сердце благость, сладость, милость и утешение Божие.


O taste and see that the
Lord is good.—Ps. 34:8.


2. Если это должно быть исполнено, в человеке непременно должно быть нечто соразмерное Богу и способное познать Его, чтобы мы могли стать причастниками высшего блага. Теперь, это есть душа человека: в душу Бог желал излить Свою благость, да, обитать там, и являть и открывать Себя все более и более.


3. Но поскольку человек потерял это суверенное благо из-за греха, и дьявол получил обиталище в нем и овладел им, совершая в человеке все свои собственные дела, такие как гордость, алчность, похоть, гнев, зависть; человек, следовательно, «верою в силу Бога» (Кол. 2:12), должен быть обращен снова от мира к Богу, от сатаны к Иисусу Христу (Деян. 26:18), и сатана с его делами должен быть изгнан и полностью лишен владения. До тех пор, пока сатана действует в человеке, Бог не действует в нем; Его дела препятствуются, так что душа не может вкусить, что благ Господь. Действительно, причина, по которой так мало тех, кто правильно познает Бога, заключается в том, что у большинства людей дела тьмы и сатаны имеют превосходство. Большинство прилепляются к миру, к тварям и к самим себе.

4. Но те, кто хочет правильно познать и вкусить благость Господню, должны быть соединены с Ним и быть одним духом с Ним (1 Кор. 6:17). И чем больше это совершается, тем больше Бог являет Себя в верующей, любящей душе; чем больше сердце обращено от мира к Богу, тем больше Бог соединен с душой. Всякая любовь к миру и к твари должна быть изгнана, если любовь Божия когда-либо войдет внутрь. «Кто любит мир, в том нет любви Отчей» (1 Ин. 2:15). Где Бог находит душу, пустую от мира, Он наполняет ее небесами, Самим Собой и всей Своей благостью. Чем больше сердце опустошается от любви к миру, тем больше Бог наполняет его Своим светом и утешением. «Поэтому», как говорит один древний отец, «в пустой, тихой и спокойной душе можно лучше почувствовать, чем выразить, что есть Бог».

5. Если тогда человек хочет действительно знать, что Бог благ, даже как Высшее Благо, он должен вкусить Его благость в своем сердце. Писание свидетельствует об этом внешне, но сердце должно чувствовать это внутренне и должно вкусить живое слово. Оно должно «вкусить благого глагола Божия и сил будущего века» (Евр. 6:5). Ты никогда не сможешь лучше понять, что Бог добр и любящ, чем когда почувствуешь Его утешение. Никто не может лучше научить тебя, что Бог есть Существо, исполненное радости, чем Сам Бог, когда Он радуется о тебе. И так же обстоит дело со всеми другими вещами Божиими. Если Он не совершит и Сам не произведет все в тебе, ты никогда не придешь к живому познанию Его. «Познать Бога без Бога невозможно», — говорит святой Августин. Поэтому тот человек никогда не сможет правильно познать, что есть Бог, кому Бог не открывает и не являет Себя. Но когда сердце чувствует живое слово Божие, тогда оно знает и понимает, что Бог есть все, всеблагой, и истинное, совершенное, вечное Благо, и лучшее, чем все, чего может пожелать или возжелать любое сердце.

6. Когда это познано и вкушено в душе, согласно словам 62-го псалма (стих 4): «Ибо милость Твоя лучше, нежели жизнь», тогда душа начинает презирать мир с его радостями и удовольствиями. Она имеет в Боге удовлетворение, даже полное удовлетворение, и, короче говоря, все. Ибо мир, со всем, что в нем есть, состоит только из отдельных вещей, которые несовершенны и непостоянны; но Бог есть истинное, совершенное, всеобщее и вечное неизменное Благо.

7. По этой причине Давид говорит: «Кто мне на небе? и с Тобою ничего не хочу на земле» (Пс. 72:25). Это язык души, которая вкусила совершенное благо, от которой удалена всякая любовь к миру и тварям, и которая не имеет ни удовольствия, ни радости в мире и в земных вещах, но только в Боге, Высшем Благе. И это есть истинное, чувственное и опытное познание Бога, более того, истинная любовь к Богу превыше всего, которая чувствуется и вкушается в сердце; ибо когда Бог правильно познан, Он любим, прославляем и почитаем превыше всего.

8. Теперь, если мы имеем вечное, совершенное благо, в котором есть все благо, и которое одно есть все, почему мы должны любить то, что несовершенно? Ибо где истинное, совершенное благо познано, там оно также любимо превыше всех несовершенных вещей, то есть превыше всех тварей, какие бы они ни были.

9. Таким образом, живое познание Бога изгоняет любовь к миру; и таким образом человек начинает презирать мир со всеми его суетностями, говоря вместе с царем Соломоном: «Суета сует, все суета»; более того, все под солнцем «есть томление духа» (Еккл. 1:2, 14). Таким образом, любовь к миру искореняется в сердце, и остается только любовь к Богу и к вечному благу, которое пребывает вовек.

Глава XXIX.







Показывающая, как любящая душа рассматривает Бога в Его благодеяниях как Самую Щедрую Благость.

Все, что Бог делает по отношению к человеку, будь то благодеяния или наказания, Он делает с той целью, чтобы человек, который отвернулся от Него, мог снова обратиться к Нему.


In this was manifested the love of
God towards us, because that God sent his only begotten Son into
the world, that we might live through him. Herein
is love, not that we loved God, but that he
loved us, and sent his Son to be the propitiation
for our sins.—1 John 4:9, 10.


2. Но человек глуп и невежествен, как скот (Пс. 31:9), и не понимает причины, по которой Бог дарует ему столь великие благодеяния, а именно, чтобы тем самым он был приглашен и ободрен любить Бога: равно как он, с другой стороны, не задумывается, почему Бог наказывает его, а именно, чтобы он мог обратиться к Богу.

3. Рассмотрим сначала телесные и временные благодеяния, а затем те, что духовны и вечны.

4. I. Бог не сотворил ничего, ни видимого, ни невидимого, что не могло бы служить человеку. Невидимые творения, которые служат нам, — это святые ангелы (Евр. 1:14), чья мудрость, сила, усердие и бдительность над нами возвещаются и прославляются во многих местах Писания; так что даже многие ангелы прислуживают одному человеку: свидетель тому история патриарха Иакова и пророка Елисея (Быт. 32:1, 2; 4 Цар. 6:17). Поскольку многие злые духи подстерегают одного человека, стремясь погубить его; поэтому также многие святые стражи назначены Богом для его защиты. О том, что есть радость также пред ангелами Божиими об одном кающемся и молящемся, учит нас Господь (Лк. 15:10). Это благодеяние, поскольку оно даруется нам невидимым образом, многие люди мало ценят; но мудрый человек, который рассматривает не только видимый мир, но и невидимый, хорошо понимает, что в невидимом мире, где обитает Бог, гораздо большая слава, и там гораздо большее число или воинства, и большие начальства и власти (Кол. 1:16), чем в этом видимом мире. И поскольку Бог заставляет Своих собственных служителей и князей защищать и охранять нас, ясно, что это чрезвычайно великое благодеяние; точно так же, как честью и милостью следует считать то, когда князь назначает своих собственных служителей сопровождать и защищать того, кому предстоит путешествовать через пустыню или через враждебную страну.

5. Посмотри на твердь и рассмотри, как Бог назначил ее для твоего служения. Взгляни на чудесный ход солнца и луны. Почему они бегут так непрестанно, день и ночь, и не отдыхают ни на одно мгновение? (Быт. 1:16; Пс. 18:6). Не являются ли они прилежными и трудолюбивыми слугами человека? Ибо Бог не нуждается в их служении; Ему не нужны их действия или их свет; они были сотворены для человека. Солнце служит тебе как неутомимый слуга, который каждое утро рано встает, несет пред тобою прекрасный свет и напоминает тебе о вечном свете, который есть Христос, и Его божественном слове; это будет светом твоей души, чтобы ты мог ходить как дитя света. Луна и ночь покрывают тебя тенью, принося тебе покой и уча тебя пребывать и жить под сенью Всевышнего (Пс. 90:1). Луна, как неутомимая служанка, направляет воду для орошения земли. Более того, нет звезды, которая не светила бы и не получила бы какого-то благословения для пользы человека.


6. Посмотри на воздух и ветры, как ясно они делают небосвод, разгоняя облака; или они собирают их вместе и заставляют их излиться впоследствии на землю. Очень удивительно, что Бог «заключает воду в облаках Своих, и облако не разрывается под ними» (Иов 26:8). Воздух несет и поддерживает облака, те влажные пары, которые впоследствии разрешаются в мелкие капли воды (Иов 36:27). Гром, молнии и град (Иов 37:3) должны побуждать нас признать силу Божию, молиться Ему и благодарить Его, когда Он сохранил нас в страшную бурю (Пс. 17:8, 13, 14).

7. Посмотри на различные ветры, которые управляют мореплаванием; так что куда дует ветер, туда движется корабль и плывет своим путем, как птица летит по воздуху. Таким образом, можно найти все места мира и открыть все его тайны, чтобы ничто не было скрыто из того, что Бог сотворил для пользы человека.

8. Посмотри на различные виды рыб в море (Быт. 1:20, 21; Пс. 103:25). У них есть свои назначенные времена и сроки, в которые они как бы поднимаются из глубин и предстают, сбиваясь вместе, как зерно на поле, как будто они хотят сказать: Теперь мы в поре, теперь время жатвы для моря; собирайте же, о люди! И так же обстоит дело и с птицами; когда приходит их время, они слетаются в великом множестве и показывают себя человечеству.

9. Посмотри на землю, эту великую кладовую пищи и сокровищницу Божию. Она доставляет мясо и питье, лекарства и одежду, дома и жилища, и все различные металлы. Каждый месяц производит свои цветы, которые предстают нашему вниманию, как будто они хотят сказать: Вот мы; мы приносим свои дары и преподносим их вам, такими же хорошими, какими мы получили их от нашего Творца. Более того, даже лес, который является обиталищем бродячих зверей, Бог подчинил человеку и сделал его владыкой над ними. И если бы мы попытались перечислить все временные благодеяния Божии, мы бы обнаружили, что невозможно сосчитать даже те, что находятся в одной конкретной стране. Нет плода, который не был бы благодеянием Божиим; и пусть человек перечислит их, один за другим, если сможет. Не должны ли мы учиться из этого познавать нашего благого и щедрого Бога? (Пс. 64:10, 11). Если бы великий властитель подчинил тебе все свое царство и все свои владения, вельмож и могущественных людей, более того, всех своих подданных, и приказал бы им охранять, защищать, сохранять, одевать, лечить и кормить тебя, и заботиться о том, чтобы ты ни в чем не нуждался, разве ты не любил бы его и не считал бы его любящим, щедрым господином? Как же тогда ты должен любить Господа Бога твоего, Который не оставил ничего для Себя, но назначил для твоего служения все, что есть на небесах, или исходит с небес, и все, что есть на земле. Он не нуждается в тварях для Себя и ничего не исключил из твоего служения, ни во всех воинствах святых ангелов, ни в какой-либо из Своих тварей под звездами. Если мы только пожелаем этого, они готовы служить нам; более того, сам ад должен служить нам, наводя на нас страх и ужас, чтобы мы не грешили; и наказывая и мучая наших врагов и всех нечестивых, больше, чем человек может пожелать.

10. II. Давайте по этой лестнице тварей взойдем к Богу нашему Творцу и рассмотрим Его духовные благодеяния. Разве не даровала Святая Троица, каждое Лицо в отдельности, человеку великую благодать и благодеяние? Отец дал нам Своего собственного Сына, и «как с Ним не дарует нам и всего?» (Рим. 8:32). Разве Бог Сын не дал нам Себя, и все, что Он есть, и все, что Он имеет? «Бог Свою любовь к нам доказывает тем, что Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками» (Рим. 5:8). Разве Дух Святой не внутри нас, просвещающий, очищающий, учащий, утешающий и украшающий наши души Своими дарами? Он «Сей самый Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии» (Рим. 8:16).

11. Одним словом, милосердие Божие изливается на нас полностью и не упускает ничего, чем люди могли бы быть побуждены любить Бога. Благодеяния, которые Бог дарует нам, — это множество вестников, которых Он посылает, чтобы пригласить нас прийти и насладиться Его любовью. Если бы ты спросил Писание, ангелов, всех пророков и всех святых Божиих, более того, всех тварей, кроме того: «Откуда вы пришли?», они ответили бы: «Мы — вестники милосердия Божия; мы несем огонь и пламя, чтобы сердце человека, которое холодно и покрыто коркой, как бы льдом, могло быть согрето снова любовью Божией». Однако все эти множества пылающих вестников Божиих не способны согреть мертвое, холодное и замерзшее сердце. Это, следовательно, величайшее чудо, которое может совершить дьявол, что он делает человеческое сердце столь холодным, что тепло не может быть возбуждено в нем столь многими пламенами любви Божией.

12. Поэтому внемли, человеческое сердце, и подумай, где твой Творец поместил тебя: а именно, посреди столь многих огненных благодеяний, где славные ангелы окружают тебя своей пылающей любовью, и где есть столь много тварей и вестников Божиих, все провозглашающие Его любовь к тебе. В чем же теперь Бог Всемогущий согрешил против тебя? Чем Он заслужил, чтобы ты не мог или не хотел любить и славить Его? Если того, что Он сделал для тебя, слишком мало, смотри, Он предлагает сделать еще больше. Он сотворит для тебя новое небо и новую землю, и построит новый, славный, небесный город, который осветит Его слава; более того, Он просветит тебя Своим собственным светом и славой (Откр. 21:10 и сл.). Могла бы молодая женщина быть столь холодной, чтобы не любить прекрасного и юного жениха, чья красота и благость восхвалялись день и ночь, более того, который избавил ее от смерти и украсил ее прекраснейшими украшениями? Поэтому знай, человеческая душа, как холодной сделал тебя дьявол, раз ты совсем не можешь быть согрета любовью Божией.

13. И поскольку Бог вложил любовь во все человеческие сердца, скажи мне, если бы твою любовь можно было купить у тебя, кому бы ты продал ее скорее, чем Господу Богу твоему? Но думаешь ли ты, что Бог не купил у тебя твою любовь достаточно дорого и не заплатил за нее цену достаточную? Разве Он не дал тебе Своего возлюбленного Сына за нее, и Небо и Землю в придачу? Все, что ты ожидаешь получить за свою любовь от мира, есть ничто по сравнению с тем, что Бог дал тебе, и что Он далее приготовил для тех, кто любит Его (1 Кор. 2:9; Ис. 64:4). Мир, возможно, дает тебе горсть чести и богатства, сопровождаемых многими бедами, и все же ты любишь его! Почему ты не любишь скорее Бога, вечное Благо? Но если твоя любовь не должна быть куплена или продана, а скорее будет отдавать себя свободно тому, что тебе больше всего нравится, что может любовь найти такого, что следует ценить больше, чем высшее, вечное и самое славное Благо? Все, что мы любим, есть наша красота и украшение: и если ты любишь Бога, ты сделаешь Его тем самым своей красотой и своим украшением. И поскольку любезно то, что прекрасно, ничто никогда не может сделать тебя более любезным и благообразным, чем любовь Божия в твоей душе.


14. И наконец, справедливо и разумно, что мы должны любить Его, «потому что Он прежде возлюбил нас» (1 Ин. 4:19). Подсчитай все благодеяния Божии и сложи их; так ты обнаружишь, что все твари полны любви Божией. Эта любовь следует за тобой и окружает тебя повсюду, так что ты не можешь избавиться от нее, ни спрятаться от нее. Она слишком могущественна и побеждает тебя; ты должен наслаждаться ею, хочешь ты того или нет, если только ты не хочешь больше не жить.

15. Теперь мы знаем, что животные любят тех, кем они любимы; хотел бы ты быть хуже животного, ненавидя своего Благодетеля, в чьей любви ты живешь и движешься, стоишь и ходишь, спишь и бодрствуешь? Но как вещь, которую нужно зажечь, должна быть поднесена к огню, пока она не загорится пламенем: так и ты должен подставить свое сердце огню любви Божией, пока оно не будет зажжено и воспламенено в нем, что достигается постоянными размышлениями о благодеяниях Божиих. Как прежде священникам было заповедано зажигать жертвы святым огнем (Лев. 6:12), так должен вечный Первосвященник Иисус Христос зажечь жертву твоего сердца огнем Своего Святого Духа. И этот святой огонь Его любви горел к нам от вечности; ибо Он возлюбил нас прежде основания мира. С тех пор он славно проявил себя в воплощении и рождении Господа; и главным образом в Его страданиях и смерти, которыми Он даровал нам высшую любовь; и этот огонь Его пылающей любви к нам не угаснет во веки веков. Возле этого огня пребывай ты со своим холодным сердцем, чтобы ты мог быть зажжен любовью Христовой и соединен с нею.

Глава XXX.







Показывающая, как Бог являет Себя любящей душе как Высшая Красота.

Как ничто не является более любезным для любящей души, чем Христос, и никакое благо не выше или драгоценнее, чем Сам Бог; так нет также ничего более прекрасного в глазах такого человека, чем Бог. Эта душа смотрит на Бога как на высшую красоту, с которой ничто на небе и на земле не может сравниться; так что все святые ангелы не могут достаточно прославить во веки веков эту красоту Божию. Если бы все святые ангелы в их блеске и все избранные в их славе были собраны вместе, все равно оказалось бы, что вся их красота и великолепие происходят от Бога, Который есть вечная слава и красота; и что они происходят от вечного, бесконечного света и яркости. Ибо как Бог есть все благо и высшее благо, так Он есть также вся красота, украшение и слава.


O Lord my God, thou art very great: thou
art clothed with honor and majesty; who coverest
thyself with light as with a garment.—Ps. 104:1, 2.


2. И когда человек созерцает в духе славу Божию, он забывает все твари, более того, красоту всех ангелов также; и скорбит ни о чем так сильно, как о том, что он оскорбил это великое Благо своей нечестивостью, и эту бесконечную вечную красоту и яркость своей нечистотой.

3. Но поскольку Сын Божий, сияние славы Его (Евр. 1:3), стал человеком, Он сделал людей причастниками Своего божественного естества и Своего благолепия (2 Пет. 1:4), так что все, кто во Христе верою, благолепны и славны пред Богом (Пс. 15:3). Он не вспоминает более наши недостатки и скверну; ибо хотя Его очи видят, сияние Его славы и любовь Христова покрывают их (Еф. 5:27).

4. Мудрый язычник Платон, рассматривая красоту тварей, светил, небосвода, цветов на полях, металлов и животных, своим разумом пришел к заключению, что Бог по необходимости должен быть вечным Существом, прекрасным превыше всего, потому что красота всех тварей должна быть объята или сосредоточена в Нем. Но мы говорим из слова Божия и святого евангелиста Иоанна: «Еще не открылось, что будем: знаем только, что, когда откроется, будем подобны Ему, потому что увидим Его, как Он есть» (1 Ин. 3:2); что мы тогда, будучи совершенно обновлены по подобию Божию, действительно будем образом, подобным Богу, через который Его красота, яркость и слава будут сиять; но вне Иисуса Христа, Господа нашего, в высшей яркости и красоте из всех. Ибо в Нем вся полнота; и так благоугодно было Отцу, чтобы «в Нем обитала всякая полнота» (Кол. 1:19); и чтобы «все небесное и земное соединить под главою Христом» (Еф. 1:10); чего никакая конечная тварь не может объять.

5. Поэтому ангелы и люди будут восхищаться яркостью и красотой Христа, особенно избранные дети Божии, «которые преобразят уничиженное тело наше так, что оно будет сообразно славному телу Его» (Флп. 3:21). И это то, о чем говорит Даниил: «И разумные будут сиять, как светила на тверди, и обратившие многих к правде — как звезды, вовеки, навсегда» (Дан. 12:3). И как 103-й псалом (стих 2) говорит о Боге: «Ты одеваешься светом», так и наше покрытие или одежда будет также не чем иным, как светом и яркостью.

Глава XXXI.







Показывающая, как Бог являет Себя любящей душе как Бесконечное Всемогущество.

Любовь Божия желает, чтобы любящая душа делала добро всем людям и была полезна как врагам, так и друзьям; не ради собственной выгоды и чести, а только ради любви Божией, которая, как бы, движет Его всемогущество приблизиться к нам; которая также из своего бесконечного сокровища дает нам все, что мы имеем, с той целью, чтобы мы отдавали снова из любви то, что любовь Божия дала нам из сокровищницы Своего всемогущества.


O Lord God of hosts, who is a
strong Lord like unto thee? or to thy faithfulness round
about thee?—Ps. 89:8.


2. Поэтому, о человек, будь осторожен, чтобы не присвоить ничего себе, но возврати все всемогуществу Божию, Который Сам есть все, что ты имеешь и есть. Никакая тварь не может ни дать тебе, ни отнять у тебя; это только всемогущество Божие может сделать это. И никакая тварь не может утешить тебя; только любовь Божия может сделать это.

3. В этой любви любящая душа видит полноту непостижимого всемогущества Божия, которое объемлет в себе небо и землю, море и сушу, но не может быть объято ничем. Ибо весь мир для всемогущества Божия «как капля из ведра, и как пылинка на весах» (Ис. 40:15).

4. И из этой полноты всемогущества Божия происходят все силы ангелов, людей и всех других тварей. Оно поддерживает твердь Небесную. Движения моря и силы земли происходят от него; так что небо и земля полны Бога, полны божественной силы и действия, полны Духа Господня. Сила Божия, которая есть мощь Его любви, объемлет, заключает и наполняет все вещи, но не объемлется никем (Пс. 138:2 и сл.).

5. Насколько высоко Бог над всем, настолько глубоко Он также во всем, и все вещи в Нем, согласно святому Павлу, который говорит: «Все из Него, Им и к Нему» (Рим. 11:36); и снова: «Который над всеми, и через всех, и во всех вас» (Еф. 4:6).

6. Поскольку Бог столь велик и над всем, ничто, конечно, не может быть равно Ему; и тот, кто хочет быть таковым, делает себя богом, совершает величайший грех и падает в яму погибели. И поскольку Бог есть все, все, что вне Его, должно быть как ничто. Поэтому из всемогущества Божия человек учится познавать свое собственное ничтожество и бояться Бога, Который благоволит только к тем, кто «смиряется под крепкую руку Его» (1 Пет. 5:6).

7. Теперь, насколько велик и высок Бог в Своем всемогуществе, настолько же низко Он опустился Своей любовью. Посмотрите на нашего Господа Иисуса Христа, живого Сына, мощную мышцу Божию, Которым все было сотворено и Которым все держится (Кол. 1:16, 17); как глубоко Он снизошел Своей любовью, и как низко и смиренно Он сделал Себя среди всех тварей!

8. Поэтому, точно так же, как мы не можем постичь, а тем более выразить словами, всемогущество Божие; так не можем мы постичь своими мыслями смирение и кротость Христа. Тем не менее, насколько глубоко Его снисхождение, настолько высоко и Его восхождение превыше всех небес (Еф. 4:10). Ему честь и слава во веки веков. Аминь.

О Боже! О Иисус! О благословенный Дух! Ты неизменный разум! Ты неугасимый свет! Ты Мир, который нельзя потревожить! Ты неделимое единство! Ты непогрешимая истина! Ты неизреченная благость! Ты неизмеримая мощь! Ты бесконечная мудрость! Ты непостижимая Благость! Ты вездесущая вечность! Ты Жизнь всего живущего! Просвети меня, освяти меня, оживотвори меня!




Глава XXXII.







Показывающая, как любящая душа познает Бога как Высшую Праведность и Святость.

Все, кто любит Бога, признают Его высочайшей и святейшей праведностью, которая пронизывает все и над всем. Это в Боге есть Его святейшая воля; в ангелах — святое послушание; в человеке — свидетельство его совести; во всех тварях — это порядок природы, посредством которого Бог упорядочил все вещи числом, весом и мерой. Все, что делается против этого порядка, противно Богу и природе.


Thy righteousness is like the great mountains;
thy judgments are a great deep.—Ps. 36:6.


2. Все грехи, следовательно, в мире совершаются против праведности Божией, и грешник тем самым оскорбляет все твари, даже всех ангелов на небесах и свою собственную совесть, и делает их враждебными самому себе. Ибо когда Бог оскорблен и вызван на гнев, все твари также оскорблены и разгневаны; так же, когда Бог примирен, все твари также примирены и радуются о таком человеке. Поэтому святой Павел говорит, что все примирено Христом, «земное ли или небесное» (Кол. 1:20): и это потому, что Бог примирен через Него. Поэтому Господь говорит: «На небесах более радости будет об одном грешнике кающемся» (Лк. 15:10). Ангелы радуются ради самого человека.

3. Но если Бог не примирен с человеком, все твари, ангелы и сама природа совершают мщение над ним. Отсюда происходят страшные суды Божии: и невозможно предотвратить такое мщение и суды. «Ты страшен, Боже; кто устоит пред лицом Твоим во время гнева Твоего? С небес Ты возвестил суд; земля устрашилась и утихла» (Пс. 75:8, 9). Так можем мы видеть в казнях египетских, как все твари совершали мщение над нечестивыми.

4. От святейшей праведности Божией, когда она оскорблена, происходит также проклятие; как свидетельствует Моисей, человек Божий, когда говорит о нарушении божественного закона (Втор. 27:15 и сл.).

5. Это проклятие, когда справедливость Божия совершает такое мщение, что проклятый не может наслаждаться никаким благом, ни от Бога, ни от твари, но становится «мерзостью для всякой плоти» (Ис. 66:24). «Проклятие есть подверженность и осуждение на вечную нищету». Поэтому проклятие ужасно и страшно для всех тварей, так что они не могут вынести его. И это есть высшее мщение справедливости Божией.

6. От святейшей праведности Божией происходят также те удивительные, непостижимые, тайные, страшные суды, о которых Давид говорит: «Судьбы Твои — бездна великая!» (Пс. 35:7); и святой Павел: «Как непостижимы судьбы Его и неисследимы пути Его!» (Рим. 11:33).

7. Когда же мы размышляем о них, мы видим в них праведность Божию, о которой муж Божий Моисей говорит: «У Меня отмщение и воздаяние», — говорит Господь. «Если Я изострю сверкающий меч Мой и рука Моя возьмется за суд, то отмщу врагам Моим и воздам ненавидящим Меня. Веселитесь, язычники, с народом Его! Ибо Он отмстит за кровь рабов Своих и воздаст отмщение врагам Своим, и очистит землю Свою и народ Свой» (Втор. 32:35, 41, 43).

8. В этих словах Моисей провозглашает отмщение Божие всем нечестивым, которые противятся праведности Божией. Против них Бог изострит сверкающий меч Свой, то есть Свой грозный приговор и суд, от которого трепещет и умолкает земля (Пс. 75:9). И того, на кого Бог изливает Свое отмщение и суд, не спасет весь мир, согласно словам псалма: «Боже отмщений, Господи, Боже отмщений, яви Себя! Восстань, Судия земли, воздай возмездие гордым» (Пс. 93:1, 2). Здесь мы читаем, что, хотя Господь Бог есть благодатный, любящий, добрый, милосердный и долготерпеливый Бог для всех, кто боится Его, Он тем не менее является праведным судьей, согласно Своей праведности, для всех нечестивых, которые преступают Его праведность.

9. Поэтому Он являет нам в Своем слове не только примеры Своей благодати и милосердия, но также Своего правосудия и отмщения, такие как потоп, Содом и Гоморра, фараон в Египте и в Чермном море; Корей, Дафан и Авирон; Саул, Ахитофел, Ахав, Иезавель, Навуходоносор, Валтасар, Сеннахирим; а в Новом Завете — Ирод и многие другие; в каждом из которых мы можем видеть чудесный суд и отмщение Божие. Поэтому Он называется Богом отмщения, «Которому принадлежит отмщение», потому что Он есть святейший и праведнейший Бог, более того, сама праведность. Поэтому святые (Откр. 6:10) взывают к правосудию Божию громким голосом, говоря: «Доколе, Владыка Святый и Истинный, не судишь и не мстишь живущим на земле за кровь нашу?»

10. Такие суды Божии совершаются ежедневно, но правильно понимаются только верующими и святыми душами, согласно словам псалма: «Только смотреть будешь очами твоими и видеть возмездие нечестивым» (Пс. 90:8). Это изречение следует понимать не в духе плотских страстей и привязанностей, а духовно; ибо оно означает, что мы должны воздать Господу Богу нашему хвалу за Его праведность и сказать: «Праведен Ты, Господи, и справедливы суды Твои» (Пс. 118:137); и «Праведен Господь во всех путях Своих и благ во всех делах Своих» (Пс. 144:17). Так святые и верующие души радуются, видя чудесные суды Божии, но не по плоти, чтобы ликовать при разрушении и погибели нечестивых (что исходило бы из желания личной мести), а по духу они радуются, то есть признают и славят праведность Божию, Который исполняет Свое слово и есть праведный Бог. И в то же время они скорбят и плачут о погибели нечестивых, подобно тому как наш Спаситель плакал об Иерусалиме (Лк. 19:41) и как Давид плакал об Авессаломе (2 Цар. 18:33).

11. Итак, мы должны здесь иметь двоякое отношение, а именно: к Богу и к людям. Если мы смотрим на гибель людей, мы справедливо должны скорбеть; но если мы смотрим на Бога, мы должны славить Его правосудие, ибо Он никому не причиняет зла (Пс. 91:16).

Глава XXXIII.







О том, как любящая душа созерцает Бога как Вечную Премудрость.

Бог устраивает, управляет, движет и регулирует все вещи согласно Своей непостижимой премудрости, как написано (Ис. 45:4-12): «Я назвал тебя по имени, почтил тебя, хотя ты не знал Меня. Я Господь, и нет иного; нет Бога кроме Меня... Я образую свет и творю тьму, делаю мир и произвожу бедствия; Я, Господь, делаю все это... Горе тому, кто препирается с Создателем своим, черепок из черепков земных! Скажет ли глина горшечнику: «что ты делаешь?» и твое дело сказать ли о тебе: «у него нет рук?» Горе тому, кто говорит отцу: «зачем ты произвел меня на свет?», а матери: «зачем ты родила меня?» Так говорит Господь, Святый Израилев и Создатель его: вы спрашиваете Меня о будущем сыновей Моих и хотите Мне указывать в деле рук Моих? Я создал землю и сотворил на ней человека; Я — Моими руками распростер небеса, и всему воинству их дал закон».


Known unto God are all his works from the
beginning of the world.—Acts 15:18.


2. Это мощное свидетельство о вечной премудрости и чудесном, непостижимом управлении Всемогущего Бога, которое можно прежде всего заметить в том, что Он призвал каждого из нас по имени и нарек нас, хотя мы не знали Его и еще не существовали. Это наше имя, которым Бог называет нас, есть наша вера, наше внешнее призвание и весь наш жизненный путь. В этом мы заключены или окружены вечной премудростью и провидением Божиим, что касается всей нашей жизни, ее начала, середины и конца (Пс. 138:16), или нашего входа и исхода (Пс. 120:8). «Он исчисляет количество звезд; всех их называет именами их» (Пс. 146:4); то есть Он дает им их пути, силы и действия. Насколько же больше Он делает это в отношении людей! Бог образует свет и творит тьму. Он делает мир и творит зло; то есть, что касается зла наказания, справедливого возмездия за грех; это Он творит и допускает; более того, Он призывает меч и заставляет слышать тревогу войны (Иер. 49:2).

3. Одним словом, Он устраивает все вещи премудро. Он видит и слышит все заранее, согласно словам псалмопевца: «Вразумитесь, несмысленные люди! когда вы будете умны, невежды? Вложивший ухо не услышит ли? и образовавший глаз не увидит ли? Наказующий народы неужели не обличит, — Тот, Кто учит человека разумению?» (Пс. 93:8-10).

4. Здесь царь Давид учит нас, что Бог вложил зеркало Своего всеведения и вечной премудрости в человека, в слышащее ухо и видящий глаз, эти две чудесные силы человеческого тела.

5. Человеку крайне неприятно слышать и видеть что-либо несправедливое или неразумное; насколько же более неблагодарность людей должна быть оскорбительна для Бога, обладающего всевидящим оком и всеслышащим ухом; ведь Он устроил все вещи Своей премудростью, чтобы они служили людям. Он сотворил солнце Своей премудростью, чтобы оно светило не себе, а нам; вода дает питье не себе, а нам; земля приносит плоды не для себя, а для нас; огонь согревает не себя, а нас; воздух дает дыхание не себе, а нам; хлеб питает не себя, а нас; травы исцеляют не себя, а нас.

6. Вечная премудрость Божия вложила столько сил в твари и так премудро распределила их, что они являются, так сказать, множеством рук, через которые премудрость и благость Божия раздают эти сокровища нам, согласно словам Иова: «Кто во всем этом не узнает, что рука Господня сотворила сие? В Его руке душа всего живущего и дух всякой человеческой плоти» (Иов 12:9, 10). И «Спроси у скота, и научит тебя, у птиц небесных, и возвестят тебе» (ст. 7); что «у Него премудрость и сила; Его совет и разум. Если Он разрушит, то не построит; если заключит человека, то не отворит» (ст. 13, 14). «Он распростер север над пустотою, повесил землю ни на чем. Он заключает воды в облаках Своих, и облако не разрывается под ними» (Иов 26:7, 8).

7. Поскольку Господь Бог наш устраивает все вещи Своей премудростью, Он устраивает и все наши кресты; и поэтому мы не должны роптать, но славить Его премудрость и учиться терпению; ибо дела не могут идти иначе, чем они устроены Богом. Но не только то, что случается с нами в частности, есть премудрый порядок Божий; но также и все великие народные бедствия: голод, мор, войны и государственные перевороты. И хотя мы можем думать, что это не что иное, как смятение, погибель и разрушение, все же здесь царит мудрейший порядок Божий. Это мы можем почерпнуть из историй Священного Писания, где описаны голод, войны, мор, опустошения царств мира, разрушение Иудейского царства и империй, Вавилонский плен и многие подобные события. «Познал я», — говорит Соломон (Еккл. 3:14), — «что все, что делает Бог, пребывает вовек: к тому нечего прибавлять и от того нечего убавить, — и Бог делает так, чтобы благоговели пред лицем Его».

8. И снова: «Посмотри на действование Божие: ибо кто может выпрямить то, что Он сделал кривым?» (Еккл. 7:13).

9. Если мы рассмотрим это правильно, мы должны признать, что Бог не мог бы устроить все более премудро. Так мы можем сказать и в отношении гонений на святых, как в Ветхом, так и в Новом Завете; в отношении нашего Господа Иисуса Христа, святого Евангелия, святых мучеников и всего прочего. В наших глазах все это кажется нелепым и глупым, и все же это высочайшая премудрость Божия.

10. Как мы должны воздавать Богу хвалу за праведность во всех Его чудесных судах, так мы должны воздавать Ему хвалу за премудрость во всех чудесных переменах мира и во всех наших крестах и страданиях; зная, что Он может направить все зло к доброму концу и из зла извлечь добро: так что во всем, как бы запутанно это ни казалось нам, сияет Его премудрость, точно так же, как Его праведность сияет во всех Его судах.

11. Но любящая душа видит премудрость Божию особенно в восстановлении и искуплении человеческого рода, и в обновлении души и ее способностей. Ибо так было угодно премудрости Божией, чтобы испорченный образ Божий в человеке был обновлен божественным существенным образом Божиим, то есть Христом. После того как человек потерял из-за греха ту блаженную премудрость, тот славный свет своего разума, которым он правильно познавал Бога, и тем самым впал в крайнюю слепоту, более того, в вечную тьму, в которой он должен был пребывать вечно, Сын Божий, Который есть вечная премудрость Отца, стал человеком и светом жизни для людей (Ин. 1:4), чтобы Он мог вернуть тех, кто заблудился; чтобы Он мог научить невежественных; призвать к Себе грешников; и возжечь в них свет познания Бога через веру и Святого Духа; более того, чтобы Он мог соединиться с душой человека и сиять в ней.

12. Во-вторых: после того как воля человека была полностью отвращена от Бога, извращена и всецело превращена в непослушание, противящееся Богу во всем, Сын Божий стал человеком, чтобы Он мог быть для нас образцом совершенного послушания; чтобы Он мог исцелить нашу злую волю; насадить Свою добрую волю в наших сердцах; обновить нашу волю через Святого Духа; и сделать нас причастниками Своего святого послушания через веру, согласно тем словам Писания (Гал. 3:14): «дабы нам получить обещанного Духа верою»; более того, чтобы Он мог соединиться с нами и жить в нас, чтобы и наша воля могла быть сообразна Богу.

13. В-третьих: поскольку привязанности наших сердец и все наши способности были в противоречии с Богом, и «все мысли и помышления сердца их были зло во всякое время» (Быт. 6:5), Сын Божий, Который есть сама любовь, стал человеком, чтобы Он мог дать нам сердце совершенно новое; чтобы Он мог насадить в нем любовь к Богу, искреннее смирение и кротость; чтобы Он мог взять от нас старое плотское сердце и соединиться с нами, чтобы мы могли стать одного сердца, ума и духа с Ним; все это — плоды Его святейшего воплощения, совершаемого в нас.

14. И это есть высочайшая премудрость Божия, что через Своего возлюбленного Сына Он так обновляет человека. Ибо как Бог сотворил человека Своей премудростью по Своему совершенному образу, так Он также через Своего возлюбленного Сына, Который есть вечная премудрость и Который стал человеком, сотворил человека заново и возродил его в новый образ Божий, в котором Его премудрость, слава и праведность должны сиять вечно. Именно в этом главным образом и состоит образ Божий.

15. Таким образом, испорченный образ Божий в человеке обновляется существенным образом Божиим, Который есть Христос.

Глава XXXIV.















О том, как человек должен искать премудрости Божией через молитву; содержащая также полезный трактат о молитве, в котором читатель наставляется, как сердце должно быть побуждено к молитве и приведено в тихую субботу, чтобы молитва могла совершаться в нас Господом; все это изложено в двенадцати разделах.

Раздел I.



Все, что мы потеряли в Адаме, мы обретаем полностью и совершенно во Христе.

В начале Бог образовал человека из праха земного и вдунул в него дыхание жизни, и человек стал живой и бессмертной душой, украшенной совершенной премудростью, праведностью, святостью и блаженством по образу своего Творца. Ибо где есть божественная премудрость, там есть блаженство; и где есть блаженство, там есть божественная премудрость. Человеку, следовательно, не хватало ничего в раю, чтобы быть совершенно счастливым. Но когда, будучи обольщен искушением змея, он отвратился от Бога и впал в грех, тогда этот божественный образ в человеке был изглажен, и он стал подвластен дьяволу, смерти и несчастью. Ибо как только этот божественный образ был искажен в нем грехом, он не мог обнаружить в себе ничего, кроме несчастья, слепоты и проклятия.


In Christ are hid all the treasures of wisdom and
knowledge.—Col. 2:3.


2. Но чтобы Адам, то есть все люди в Адаме, не погибли окончательно, Бог Сам стал человеком; то есть Ему было угодно послать Своего Сына, чтобы Он принял нашу природу и родился от девы. Сын Божий Своей святой жизнью и учением, как образцом, снова показал нам путь премудрости и спасения, по которому мы должны ходить. Ибо Он не только избавил нас от наших грехов Своей горькой смертью, но, более того, дал нам заповедь, чтобы «мы поступали так, как Он поступал» (1 Ин. 2:6).

3. Мы, следовательно, рождены заново Им через веру, чтобы быть сынами Божиими; более того, мы сделаны сынами Божиими в Его собственном Сыне и вместе с Ним. Ибо «поступаем в мире сем, как Он» (1 Ин. 4:17).

4. В этом Сыне «сокрыты все сокровища премудрости и ведения». Ибо все, что было потеряно в Адаме, совершенно обретается во Христе (Рим. 5:18, 19).

5. Если мы хотим в этой жизни иметь предвкушение этих великих и славных сокровищ, оно должно быть получено через молитву, прилежное искание и постоянный стук. Ибо никто не может иметь доступа в Царство Божие, если не ходит в новом рождении и не ищет его усердно у Бога. Никто не может быть избавлен от власти греха и дьявола, если не покается и не вознесет свои молитвы во имя Христа. Ибо хотя Христос приобрел для нас все блага, без веры никто не может стать их причастником; в вере и через веру он должен также молиться, искать и стучать. Одним словом, только через молитву мы можем получить те «добрые даяния и всякий дар совершенный, нисходящие свыше, от Отца светов» (Иак. 1:17).

МОЛИТВА.

О Вечный Боже и Отче, научи меня, молю Тебя, Твоим Святым Духом, чтобы, подобно тому как я потерял все, умирая в Адаме, я мог обрести все, ожив снова во Христе. Даруй, чтобы я ежедневно умирал для самого себя через постоянное умерщвление и покаяние, и посвящал и отдавал себя всецело Тебе; чтобы все блага, которые я потерял, были восстановлены мне через Иисуса Христа, Господа нашего. Аминь.

Раздел II.




Зла, которые следуют за пренебрежением молитвой.

1. Пренебрежение молитвой есть нарушение заповедей Христа, Который повелевает нам «молиться непрестанно» (Мф. 7:7; Лк. 18:1), не ради Него, ибо Он хорошо знает, в чем мы имеем нужду (Мф. 6:32), но ради нас самих, чтобы мы могли иметь часть в сокровищах и наследии Божием. Тот, кто живет в пренебрежении молитвой, есть нарушитель первой и второй заповедей, точно так же, как богохульство означает добровольное навлечение на себя погибели.


Ye have not, because ye ask
not.—James 4:2.


2. Тот, кто пренебрегает долгом молитвы, есть презирающий обетования, приложенные к исполнению этого долга. «Призови Меня, и Я избавлю тебя» (Пс. 49:15); «Просите, и получите» (Ин. 16:24); ибо тем самым он представляет Бога как не помнящего Своих обетований или не способного их исполнить.

3. Через пренебрежение молитвой наша вера, которая есть великое сокровище и основание внутреннего человека, постепенно разрушается и погибает. Ибо не силой или мощью плоти, а верой во Христа мы можем победить грех, смерть и дьявола (1 Ин. 5:4). Молитва есть питание веры; и это та премудрость и вечная жизнь, которую мы должны искать через прилежную молитву.

4. Господь Иисус удаляется от тех, кто презирает молитву; так что они ослеплены и ходят во тьме, не зная ни себя, ни Бога, но будучи чуждыми Его воле. Они закрывают Царство Небесное перед собой; и, будучи лишены света для познания воли Божией, они впадают во многие опасности и искушения, а иногда и в отчаяние: тогда как, напротив, где есть Святой Дух и вера, там мир побеждается.

5. Тот, кто пренебрегает молитвой, входит в состояние плотской безопасности и всякого рода беззакония. Такой человек не чувствует, насколько глубоко он погряз в грехе; но бросается во все пути погибели, которые открыты, чтобы принять его. Блага этого мира, которые дал ему Бог, такие как здоровье и богатство, он рассматривает как вещи, пришедшие случайно или обеспеченные его собственным трудом; и по этой причине он не испытывает благодарности к своему Творцу и Благодетелю.

6. Поскольку человек после своего падения подвержен постоянным опасностям, как тела, так и души, он особенно находится в опасности от дьявола, злых духов и нечестивых людей, которые, подобно дьяволу, постоянно замышляют уничтожение праведных. Всякий, следовательно, кто пренебрегает молитвой, будет посреди этих искушений подобен кораблю, бросаемому в бурю, без помощи или надежды на спасение.


7. Такой человек также ведет весьма несчастную жизнь; он находится в постоянных трудностях и страхах, будучи смущен, полон сомнений и беспокойства об успехе своих дел. Его голова и руки полны дел; однако он видит мало плодов своих трудов, и даже это малое в конце концов не благословлено. Поэтому, хотя Писание говорит, что «нечестивого можно видеть в великой силе», оно добавляет: «прошел, и вот нет его» (Пс. 36:35, 36). Они «как прах, возметаемый ветром» (Пс. 1:4). С другой стороны, те, кто ищет Бога через молитву, «процветут, как пальма, возвысятся подобно кедру на Ливане» (Пс. 91:13). И «много скорбей у праведного» (Пс. 33:20), однако нечестивые претерпевают больше боли и мук, чтобы попасть в ад, чем праведные, чтобы получить небо.

МОЛИТВА.

Милосерднейший и сострадательный Отче, Ты знаешь, что человек делает себя несчастным по своей собственной небрежности и лени, в то время как он преступает Твои заповеди и пренебрегает долгом молитвы, презирая и игнорируя Твои самые верные и надежные обетования. Но поскольку Ты любишь Свои творения и не хочешь, чтобы кто-либо погиб, именно поэтому Ты так настойчиво призываешь нас к упражнению в молитве. Даруй мне благодать постоянно помнить об этом, чтобы я мог правильно возносить свои молитвы через Твоего Сына Иисуса Христа и быть избавленным от наказаний и несчастий, причитающихся тем, кто презирает этот святой долг. Аминь.

Раздел III.




Преимущества постоянной молитвы.

1. Человек после своего падения стал ленивым и бездеятельным во всем, что есть доброго. Поэтому тот, кто хочет избежать этого несчастного состояния и погибели, которая непременно последует за ним, должен побуждать себя к молитве; и через святое размышление побеждать свою неприязнь к божественным вещам, и благочестиво обдумывать преимущества молитвы. Пусть он поразмыслит, что тем самым он славит, чтит и поклоняется вечному, живому и истинному Богу; что он не поклоняется никакому чужому богу, но возносит свои самые усердные моления единственному и истинному Богу, чьим заповедям, как послушное дитя, он должен повиноваться и являть хвалу своему Творцу, Отцу и Спасителю.


Ask, and ye shall receive, that your joy
may be full.—John 16:24.


2. Тот, кто молится, не презирает обетования Божии, но свидетельствует своими молитвами, что он придает им справедливую ценность, признавая, что Бог истинен и что Он ни не может, ни не хочет лгать.

3. Молитва есть жизнь веры, заставляющая ее процветать и преуспевать, как дерево при потоках вод, а вера есть корень всего доброго в нас. Вера есть наша сила, наше духовное утешение, наша крепость против всех наших врагов и искушений, да, вера есть наша «победа, победившая мир» (1 Ин. 5:4); и, следовательно, все остальное, что противостоит нам и препятствует в нашей духовной брани.

4. Через молитву мы получаем Святого Духа (Лк. 11:13; Зах. 12:10). Через молитву мы освобождаем место для Святого Духа, чтобы Он действовал и проявлял Свою силу в нас, и таким образом приходил и обитал с нами (Ин. 14:23). Через молитву мы получаем истинный свет и познание Бога, чтобы совершенно понимать Его волю; и через молитву мы пребываем в Его Царстве и становимся причастниками благословений небес.

5. Через молитву мы стряхиваем плотскую безопасность, сопротивляемся греху и, побеждая плоть и кровь, «подвизаемся добрым подвигом, имея веру и добрую совесть» (1 Тим. 1:19; 6:12).

6. Через молитву мы противостоим искушениям, опасностям, скорбям, дьяволу и нечестивым людям. Ибо молитва есть крепкая башня защиты от наших врагов и святая крепость, к которой мы должны прибегать (Еф. 6:18; Прит. 18:10; Пс. 30:3); и хотя дьявол и нечестивые люди оказывают величайшее сопротивление, все же «любящим Бога... все содействует ко благу» (Рим. 8:28).

7. Наконец, тот, кто постоянно бодрствует в молитве, может всегда с благодарностью радоваться в Святом Духе, согласно учению св. Павла: «Всегда радуйтесь. Непрестанно молитесь. За все благодарите» (1 Фес. 5:16-18). Ибо утешительные обращения к Богу, вечному Царю, через молитву являются действенным средством против печали, скорби, несчастья и страдания; и производят радость, мир и спокойствие в сердцах верных; и когда наши молитвы правильны, мы уверены, что все наши праведные замыслы будут процветать в наших руках, «возложив на Него все заботы наши» (1 Пет. 5:7). «Господь близко. Не заботьтесь ни о чем» (Флп. 4:5, 6). «Предай Господу путь твой и уповай на Него, и Он совершит» (Пс. 36:5). Ибо всякая тревога возникает из недоверия к Богу, которое естественно проистекает из пренебрежения молитвой. Напротив, вера и молитва дают нам дерзновение пред Богом и являются надлежащим противоядием против всякой тревоги и душевного беспокойства.

МОЛИТВА.

Помоги мне, о Господь Бог мой, чтобы я мог постоянно помнить, что именно ради меня самого Ты приглашаешь и побуждаешь меня к упражнению в молитве. Побуди меня, и я восстану; пробуди меня, и я проснусь и последую за одним лишь Христом. Аминь.

Раздел IV.




Истинный христианин выбирает узкий путь во Христе, а не широкий путь в Адаме.

1. Писание учит нас, что когда Адам был помещен в раю, Бог показал ему древо познания добра и зла и запретил ему есть от него (Быт. 2:9, 17); так что Адам был таким образом поставлен между временем и вечностью. Жизнь и смерть, свет и тьма (Втор. 30:15) были предложены ему, чтобы он мог приготовить себя к вечной славе на узком пути. Наше положение точно такое же. Ибо после падения Адама Христос приходит к нам и старается отвратить нас от широкого пути в Адаме к узкому пути, которым является Он Сам; и делает Он это кротко и без насилия, решив не принуждать никого ни к своему спасению, ни к своему осуждению. Он показывает нам путь Своей предваряющей благодатью, которая даруется всем людям без исключения. Христос теперь говорит: «Входите узкими вратами, потому что широки врата и пространен путь, ведущие в погибель, и многие идут ими; потому что тесны врата и узок путь, ведущие в жизнь, и немногие находят их» (Мф. 7:13, 14).


We glory in tribulations.—Rom. 5:3.


2. Здесь мы ясно видим два пути, предложенные нам: один — это путь мира, по которому ходят многие, потому что они остаются в Адаме и отвергают Христа; другой — это путь Божий, по которому ходят немногие, потому что они предпочитают широкий путь в Адаме. Многие трудности сопровождают оба эти пути. Если вы сообразуетесь с миром, вы встретите много скорбей и огорчений; и, не будучи утверждены в истине Божией, ваш удел в конечном итоге — вечное осуждение. Но если вы войдете на путь Божий через Христа и будете пребывать в молитве, вы должны ожидать страданий со Христом от противодействия этого злого мира: но в то же время ваше сердце будет постоянно наполнено освежающими утешениями Духа истины, и в конце вы получите жизнь вечную (2 Тим. 2:11, 12; 3:12).

3. Тот, кто молится, борется против дьявола и своей собственной испорченной природы; побеждает себя, дьявола и всех врагов своего спасения; и в конце концов со Христом, Начальником своего спасения (Евр. 2:10), войдет в вечный покой.

4. Но тот, кто живет в пренебрежении молитвой, не делает успехов в победе над своими духовными врагами; но является жалким рабом мира и в конце концов вместе с князем тьмы будет осужден на вечные муки.

5. Лучше сражаться сейчас и торжественно войти в вечную славу, чем не сражаться, но претерпеть много скорбей и в конце концов быть обреченным на вечную погибель.

МОЛИТВА.

О, если бы люди только поразмыслили об этих вещах! Они тогда возненавидели бы и презирали этот нынешний мир; возненавидели бы и отвергли самих себя и последовали бы за одним лишь Христом по узкому пути креста. Чтобы мы могли серьезно принять эти вещи к сердцу; чтобы мы могли отречься от ветхого Адама внутри нас и облечься в нового человека, Христа Иисуса; и в конце концов через узкий путь войти в жизнь вечную, да дарует Бог по Своему бесконечному милосердию через Иисуса Христа, Господа нашего. Аминь.

Раздел V.
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Соображения, которые должны побудить сердце к общению с Богом в молитве.

1. Для нас весьма полезно иметь перед собой определенные положения, которые могут послужить поощрением к упражнению в усердной молитве, которая есть то поклонение в духе и истине, которого Бог требует от всех Своих слуг.


Am I a God at hand, saith the Lord, and not a
God afar off?—Jer. 23:23.


2. I. Во-первых, мы должны помнить, что «Бог знает, в чем вы имеете нужду, прежде вашего прошения у Него» (Мф. 6:8).

3. II. Что Бог влечет, приглашает и поощряет нас к упражнению в молитве и несомненно обещает, что Он услышит наши молитвы (Пс. 49:15).

4. III. Что Бог нелицеприятен, но имеет равное попечение обо всем человечестве (Деян. 10:34).

5. IV. Что столь же грешен тот, кто дерзает молиться, полагаясь на мнение о своей собственной праведности, заслугах и святости, как и тот, кто боится молиться из чувства своих собственных грехов и недостоинства (Лк. 18:11, 14).

6. V. Что Бог не ограничен никаким определенным местом, где мы должны поклоняться Ему; но что Он вездесущ и всегда «близко ко всем призывающим Его» (Ин. 4:21, 22; Пс. 144:18).

7. VI. Что Бог в Своей вечности неизменен и не ограничен никаким определенным временем; но всегда внимателен к молитвам Своих слуг (1 Фес. 5:17).

8. VII. Что Бог предваряет наши молитвы и дает нам как естественные, так и сверхъестественные благословения, которыми, однако, без молитвы никто не может истинно наслаждаться.

9. Эти соображения обновят и пробудят каждую душу, которая должным образом обратит на них внимание (Еф. 5:14): они очистят их от тьмы и заблуждения; утвердят их на основании истины; возвысят их к Богу; и воспламенят их живым благочестием. Ибо из них вытекают следующие уроки:


10. I. Что Бог повелевает и поощряет нас молиться не ради Себя, как если бы Он был невежествен относительно наших нужд, но ради нас самих, чтобы, будучи оживлены молитвой, мы могли сами познать и признать их.

11. II. Что Бог не нуждается в каких-либо подробных изложениях наших нужд, но знает, прежде чем мы просим Его, в чем мы имеем нужду (Ис. 65:24; Пс. 138:2).


12. III. Что Бог, Который никогда не дремлет и не спит, не нуждается в том, чтобы Его пробуждали нашими криками, постами и бдениями; но что эти упражнения полезны для человека, чтобы пробудить и встряхнуть его от сна греха (Пс. 32:18; 33:16).


13. IV. Что Бог в тысячу раз более готов давать, чем человек — получать (Иер. 32:41).

14. V. Что благость и милосердие Божие к человечеству бесконечны (Пс. 102:11), но что небрежность и лень людей в молитве, искании и стуке чрезмерны (Мф. 7:7).

15. VI. Что Бог беспристрастен и справедлив во всех Своих делах и отнюдь не является причиной нашей слепоты, немощей, невежества или несчастий; но что сам несчастный человек виноват, пренебрегая молитвой или исканием (Втор. 32:4; Пс. 91:16).

16. VII. Что истинный поклонник может во всякое время и во всяком месте возносить свои молитвы в духе и истине Богу Отцу через Христа, при условии, что он не препятствует сам себе (Ин. 4:21, 23; Лк. 18:1 и т.д.).

17. VIII. Что всякий, кто пренебрегает молитвой, лишает себя блаженных возможностей говорить с Богом (Пс. 18:15). Таким образом, грешник навлекает наказание на самого себя.
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18. IX. Что прилежный поклонник делает добро самому себе; не от самого себя, но по предваряющей благодати Божией, которая свободно дается всем людям без исключения.

19. Пусть тот, кто не знаком с предыдущими положениями для размышления, знает, что он все еще далек от Христа и мало вкусил истины. Тот, кто знает их, но не верит им, виновен в очень великом грехе; и, наконец, тот, кто верит им, но все же бездеятелен и не побуждает себя к их практике, но, напротив, живет изо дня в день в состоянии сомнения и безразличия, есть великий грешник и будет бит гораздо большими ударами, чем тот, кто не знал воли своего Господа и поэтому не исполнил ее (Лк. 12:47). Пусть последний внимательно следит за собой, чтобы он мог серьезно обратиться и не погибнуть в своих грехах.

МОЛИТВА.

О Господь и милосердный Отче, пробуди меня Твоим Святым Духом, чтобы я мог не только знать эти вещи, но и практиковать их живой верой и стать истинным поклонником в духе и истине. Аминь.

Раздел VI.





Всеведущий Бог знает, в чем мы имеем нужду, прежде чем мы просим Его.

1. Истинность этих слов подтверждается нашим благословенным Спасителем: «Отец ваш знает, в чем вы имеете нужду, прежде вашего прошения у Него» (Мф. 6:8); и Давидом: «Вложивший ухо не услышит ли?» (Пс. 93:9); и св. Павлом: «Он судит помышления и намерения сердечные» (Евр. 4:12). Ибо наш Бог не таков, как человек, который нуждается в долгом отчете о наших нуждах. Все возможные последовательности времени в Его очах — лишь один единственный момент, в котором все вещи, как прошедшие, так и будущие, созерцаются как фактически настоящие. Поэтому Он пересчитал волосы на наших головах до того, как мы родились, и понимает все наши мысли до того, как мы молимся. Одним словом, все обнажено и открыто пред Его очами (Евр. 4:13). Эти и подобные размышления могут быть полезны для поощрения тех, кто начинает упражнение в молитве; чтобы они всегда имели под рукой определенные изречения Писания, над которыми они могли бы размышлять и которые они могли бы применять к себе, заключая смысл их в краткой молитве. Это будет легко понято теми, кто упражняется в этом.


Thou understandest my thought afar
off.—Ps. 139:2.


2. Человек, который гуляет в открытом просторном поле в ясный день, обнаруживает, что он окружен светом; который, если бы был духовным, а не естественным, проникал бы даже в сам дух. Точно так же все творения, видимые и невидимые, находятся пред очами Божиими. Он различает и постигает все вещи, и ничто не может быть скрыто от Него. «И тьма не затмит от Тебя, и ночь светла, как день» (Пс. 138:12). Он Сам есть всевидящее око, для Которого все вещи так же ясны, как соринка в прозрачном кристалле была бы для наших телесных глаз.

3. Это соображение весьма полезно для неопытных, чтобы очистить их сердца от густых облаков тьмы и заблуждения и оживить их в молитве; через которую, будучи истинно пробуждены, мы открываем многие великие и благородные истины, которые до сих пор были скрыты от наших глаз. Многие склонны думать, что Бог знает и видит не больше, чем они сами; что является следствием вопиющей слепоты и невежества и заслужит соразмерное наказание (Пс. 7:10).

МОЛИТВА.

Всемогущий и вечный Боже и Отче, Испытатель сердец и Судия всех наших тайных мыслей, Который видишь, знаешь и слышишь все наши замыслы и цели прежде, чем они осуществятся! Вот, я предстаю пред Тобой, чтобы исповедать свои нужды, не с каким-либо намерением пробудить Тебя своими криками, как если бы Ты был невежествен относительно меня или моих забот; но чтобы побудить самого себя познать и осознать, что Ты знаешь все мои нужды и что даже волосы на моей голове сочтены Тобой. Помоги мне, Святый Отче, чтобы я мог истинно познать и осознать эти вещи, чтобы моя душа могла радостно покориться Твоему благому изволению и чтобы я мог ожидать Тебя в истинной покорности и послушании. Аминь.

Раздел VII.




О том, что Бог приглашает и побуждает всех людей к упражнению в молитве и обещает услышать их прошения.

1. Эти слова должны быть тщательно обдуманы; ибо недостаточно верить, что Бог знает все вещи; мы должны также помнить, что Бог повелевает нам молиться и обещает услышать нас. Так: «О чем ни попросите Отца во имя Мое, даст вам» (Ин. 16:23). «Всякий просящий получает, и ищущий находит, и стучащему отворят» (Мф. 7:8). «Должно всегда молиться и не унывать» (Лк. 18:1). «Если же у кого из вас недостает мудрости, да просит у Бога, дающего всем просто и без упреков, — и дастся ему» (Иак. 1:5). «Если чего просим по воле Его, Он слышит нас» (1 Ин. 5:14). «И все, чего ни попросите в молитве с верою, получите» (Мф. 21:22). Во всех этих местах выражены как повеление, так и обетование; что непременно должно произвести впечатление на каждого человека, у которого нет каменного сердца; и тот, кто не верит им, находится в отчаянном состоянии и не заслуживает имени человека. Но если эти вещи истинны и признаны таковыми, почему мы не верим им? Почему мы не молимся? Почему наши молитвы не услышаны? Почему мы не получаем даров и благодати Святого Духа? Истинно, потому что мы не молимся с верой и не ожидаем Бога с постоянством и терпением. Ибо свойство истинной веры — подчинить себя Богу в тихой и мирной покорности ума; но тот, кто сомневается, неверующий и непостоянный, и делает свои собственные молитвы тщетными. Более того, он отрицает истину и силу Божию, делая Его либо неспособным, либо не желающим восполнить наши нужды. И то, и другое — признаки извращенного духа.


Whosoever shall call on the name of the Lord shall
be delivered.—Joel 2:32.


2. С другой стороны, вера дает тишину душе и делает ее способной к божественной благодати. Бог не требует от человека ничего, кроме того, чтобы он был тих и покоился от всех своих дел, и особенно от самого себя. Дух и ум человека подобны водам, над которыми постоянно движется Дух Божий (Быт. 1:2). Как только наш дух становится тихим и покоится от стремительных движений мирских мыслей, тогда Бог почивает на нем и изрекает слово Своей силы в такие тихие и спокойные воды; и момент этого божественного притока ценнее всего мира. Тихие воды легко согреваются солнцем, но бурные и быстрые потоки — редко или никогда. Неверие святотатственно грабит Бога Его чести, разрушая сами имена веры и истины. Это превращает христианина в язычника и атеиста и, если не будет раскаяния, приведет к его вечной погибели.

МОЛИТВА.

О Вечный, верный и праведный Боже, Который не можешь лгать; я знаю, что Ты милостиво призываешь, ободряешь и побуждаешь всех людей ради их собственного бесконечного блага молиться Тебе; и предлагаешь Свою благодать и милость всем им в равной мере, без различия и лицеприятия. Даруй мне, молю Тебя, Святой Отче, чтобы я мог серьезно принять это к сердцу и обрести истинную, твердую и искреннюю веру, и не быть глухим к призывам Твоей бесконечной милости; но чтобы я мог постоянно и радостно предавать себя Тебе и с терпением ожидать Твоего света в моей душе. Аминь.

Раздел VIII.





Бог нелицеприятен, но имеет беспристрастную любовь ко всем Своим творениям.

1. Я теперь действительно убежден (может сказать кто-то), что Бог знает мои нужды лучше, чем я могу открыть их Ему; что Он повелел молиться и обещал услышать молитву: но я еще не вполне уверен, не исключен ли я лично из числа тех, на кого распространяются эти обещания? — Приди же, и давай теперь покажем, что Бог нелицеприятен, в противовес тем слепым вождям, которые своими ложными толкованиями некоторых мест Священного Писания, в частности Рим. 9:13, Мал. 1:2 и подобных, пытались доказать, что Бог питает отвращение к одним людям и пристрастную любовь к другим; вопреки ясным и неоспоримым свидетельствам Священного Писания, которые мы должны твердо запечатлеть в своем уме, чтобы не быть совращенными ложными толкованиями неразумных людей.


The Lord is good to all, and his tender mercies
are over all his works.—Ps. 145:9.


«Истинно познаю, что Бог нелицеприятен, но во всяком народе боящийся Его и поступающий по правде приятен Ему». Деян. 10:34, 35.

«Ибо Господь, Бог ваш, есть Бог богов и Владыка владык, Бог великий, сильный и страшный, Который не смотрит на лица и не берет даров, Который исполняет суд сироты и вдовы, и любит пришельца, и дает ему хлеб и одежду». Втор. 10:17, 18.

«Бог не взирает на лицо человека». Гал. 2:6.

«Нет лицеприятия у Бога». Кол. 3:25.

«Живу Я, говорит Господь Бог: не хочу смерти грешника, но чтобы грешник обратился от пути своего и жив был. ...Из грехов его, какие он сделал, ни один не припомнится ему». Иез. 33:11, 12, 16.

«Верно и всякого принятия достойно, что Христос Иисус пришел в мир спасти грешников, из которых я первый. Но для того я и помилован, чтобы Иисус Христос во мне первом показал все долготерпение, в пример тем, которые будут веровать в Него к жизни вечной». 1 Тим. 1:15, 16.

«Бог хочет, чтобы все люди спаслись и достигли познания истины». 1 Тим. 2:4.

«Бог не хочет, чтобы кто погиб, но чтобы все пришли к покаянию». 2 Пет. 3:9.

Эти и подобные свидетельства Писания должны быть глубоко запечатлены в наших умах, чтобы каждый знал, что все люди одинаково дороги Богу; что все люди были созданы Им по Его образу и искуплены Иисусом Христом. Более того, Бог клялся Самим Собою, что Он не желает смерти грешника. Поэтому Бог помогает всем нам Своей предваряющей благодатью, не дожидаясь, пока мы станем достойны ее принять. Он приходит к нам прежде, чем мы приходим к Нему; Он знал нас прежде, чем мы узнали Его; Он любит нас прежде, чем мы полюбили Его; Он возлюбил нас, когда мы были еще Его врагами (Рим. 5:10). Следовательно, слеп и нечестив тот, кто осмеливается утверждать, что Бог не любит всех людей одинаково. Такой человек презирает Бога небесного, обвиняет Его в несправедливости и делает Его лицеприятным.

2. Но когда говорится, что Бог возлюбил Иакова, а Исава возненавидел (Рим. 9:13), такие слова не следует понимать как относящиеся к ним лично или как указывающие только на ненависть, но они относятся к исключению из наследия в земле обетованной — не к ненависти, которая отказывает в спасении, а к отказу во временных благословениях. И хотя все мы грешники, Бог больше благоволит к тем, кто любит Его, чем к тем, кто продолжает пребывать в своих грехах и слепоте, не признавая Бога своим Отцом и не принося плодов покаяния. Бог не находит удовольствия в нечестии этих людей; но скорее желает, чтобы все спаслись. А когда сказано, что «кого хочет, милует; а кого хочет, ожесточает» (Рим. 9:18), мы должны знать, что Он не ожесточает никого, кроме тех, кто своим неверием и нераскаянностью ожесточили самих себя. Таких Он, в конце концов, с неохотой оставляет на произвол судьбы; и, будучи таким образом оставлены, они естественным образом впадают в состояние полного ожесточения. А когда сказано, что «зависит не от желающего и не от подвизающегося, но от Бога милующего» (Рим. 9:16), ясно, что Бог избирает и предваряет нас Своей благодатью, а не мы сами, и что Он является Автором и Подателем всех наших благодатных даров; так что любое добро, которое мы совершаем, принадлежит Ему, а не нам самим.

3. Таково истинное толкование тех мест, которые некоторые извращенные умы истолковали так, будто Бог предопределил к погибели большую часть человечества (как поэты вымышляли о Сатурне, который ненавидел и пожирал своих собственных детей). Это учение, которое прямо ведет к подрыву нашей веры и к ввержению людей в отчаяние или в грубый, беззаконный и эпикурейский образ жизни, как показывает печальный опыт. От всех этих сетей и козней дьявола да избавит нас Господь! Аминь.

МОЛИТВА.

О Вечный и праведнейший Боже, Который не взираешь на лица людей, но столь справедлив в Своих действиях по отношению ко всем нам, что предваряешь нас Своей благодатью и милостью, не ожидая, пока мы станем достойны, но даруя Свою предваряющую благодать, чтобы сделать нас таковыми; научи меня Твоим Святым Духом с благодарностью признавать Твою безграничную милость к нам. Да воссияет свет Твой в моем сердце, чтобы я не отвергал, подобно нечестивому миру, ту благодать, которую Ты уже даровал мне, которая есть сокровище, скрытое на поле, залог наследия святых; но чтобы я мог усердно искать его, найти, вкусить и наслаждаться им. Аминь.

Раздел IX.




Показывающий, что одинаково грешно молиться Богу, полагаясь на собственные заслуги, и воздерживаться от молитвы из-за своего недостоинства.

1. Тот, кто молится, полагаясь на собственную святость и благочестие, не идет прямым и ровным путем детей Божьих; но сворачивает направо, обгоняет своего Спасителя и, подобно святотатственному грабителю, лишает Его чести, Ему подобающей (поскольку Он один есть наша праведность, наше освящение и наше искупление, 1 Кор. 1:30), и полностью полагается на свои бесполезные дела; не признавая заслуги одного Христа, но уповая на человеческую праведность и веря, что Бог слышит наши молитвы не ради Иисуса Христа, а ради добрых дел человека. Но это прямо противоречит Писанию. «Если Ты, Господи, будешь замечать беззакония, — Господи! кто устоит? Но у Тебя прощение... и обильное у Него искупление» (Пс. 129:3, 7). Человек может с таким же успехом сказать, что действие его глаз является причиной солнечного света, как и то, что его собственная праведность является причиной получения им благодати Божьей. Авраам, Исаак, Иаков, Илия и др. — все были спасены благодатью; все присоединялись к той просьбе: «Не входи в суд с рабом Твоим, Господи» (Пс. 142:2).


Father, I have sinned against heaven, and in thy
sight, and am no more worthy to be called thy
son.—Luke 15:21.


2. С другой стороны, тот, кто пренебрегает молитвой из-за осознания своих многочисленных преступлений, считая себя по этой причине недостойным говорить с Богом, сворачивает налево и погружается в свою собственную нищету и недостоинство, оскорбляя Сына Божьего и (без покаяния) впадая в отчаяние; в то время как он думает, что страдания и смерть Христа недостаточны для искупления грехов всего мира. Против этого искушения вспомним, что «где умножился грех, стала преизобиловать благодать» (Рим. 5:20). Ибо наша нищета взывает к милости Божьей, наша слабость — к Его силе, наше недостоинство — к Его величию, наша неправедность — к Его праведности.

«Верно и всякого принятия достойно, что Христос Иисус пришел в мир спасти грешников, из которых я первый». 1 Тим. 1:15.

«Живу Я, говорит Господь Бог: не хочу смерти грешника, но чтобы грешник обратился от пути своего и жив был». Иез. 33:11.

«Нет ныне никакого осуждения тем, которые во Христе Иисусе». Рим. 8:1.

«Из грехов его, какие он сделал, ни один не припомнится ему в день, когда он обратится от своего нечестия». Иез. 18:21; 33:12.

«За то помолится Тебе каждый праведник». Пс. 31:6.

«Не будь слишком строг, и не выставляй себя слишком мудрым». Еккл. 7:16.

«Если исповедуем грехи наши, то Он, будучи верен и праведен, простит нам грехи наши и очистит нас от всякой неправды». 1 Ин. 1:9.

«Правда приникнет с небес». Пс. 84:12.

3. Если я решу не молиться, пока не сочту себя достойным, я, конечно, никогда не сделаю этого вовсе. И если бы я не просил Бога даровать мне Свою благодать и милость, пока своими собственными силами не стану праведным и святым, я никогда бы ничего не получил. Увы, бедный человек, что ты можешь дать Тому, Кто не нуждается в твоих дарах? (Рим. 11:35). Или что ты можешь получить делами своей испорченной природы, которые, как бы благовидно они ни выглядели в твоих собственных глазах, не имеют никакой ценности в очах Божьих? (Рим. 3:24). Воистину, ничего. Прочь же со всеми теми, кто хвалится своей собственной праведностью и притворяется, что оправдывает себя; да, пусть все твари умолкнут пред Богом. Твое собственное достоинство здесь не принесет тебе никакой пользы, а твое недостоинство не причинит тебе никакого вреда; ибо Господь Иисус Христос, твой Спаситель, есть Тот, Кто «прощает беззаконие твое и покрывает все грехи твои» (Пс. 31:1). Но лучше заключи про себя, что как капля воды поглощается морем, так и все твои преступления поглощаются безграничными и непостижимыми милостями Иисуса Христа.

МОЛИТВА.

О Милосердный и сострадательный Отче! Который учишь меня в Твоем святом слове, как я должен, в Сыне Твоем Иисусе Христе, ходить узким путем, не уклоняясь ни направо, ни налево; чтобы я не пал из-за тщеславного самомнения о своем благочестии и не был ввергнут в отчаяние из-за мрачной перспективы своей вины, и так не умер в своих грехах; даруй, чтобы я серьезно размышлял о том, что ни мои добрые дела не могут заслужить, ни мои грехи не могут воспрепятствовать благодати Христа, моего Искупителя; чтобы я мог оставаться твердым и непоколебимым среди всех моих искушений; чтобы я не был введен в заблуждение злым духом самомнения и духовной гордыни, ходящим в полдень, и не боялся ангела-губителя отчаяния, ходящего во тьме; но чтобы, победив слабость своей природы, я мог оставаться твердым в вере, исполненный духовной радости и утешения. Пусть Твоя благодать, благословенный Господь Иисус, начнет, продолжит и совершит это доброе дело во мне. Аминь.

Раздел X.




Истинный поклонник не должен искать Бога в каком-либо определенном месте; ибо он находит Его везде в духе и истине.

1. Где мы найдем Бога? (Иер. 23:23). Должны ли мы искать Его в освященных храмах? Должны ли мы искать Его на краях земли? Должны ли мы искать Его среди звезд, или в Иерусалиме, или на вершине горы Фавор? Нет! Но «в духе и истине» (Ин. 4:23) ищите и найдете Его. Мы, правда, иногда вынуждены утомлять себя долгими путешествиями, чтобы принести свои жалобы и просить защиты у князей мира сего; но Бог везде; «Он наполняет небо и землю» (Иер. 23:24) и ближе ко всем тварям, чем они сами к себе. «Он над всеми, и через всех, и во всех нас» (Еф. 4:6). Предельные размеры пространства и даже безграничная протяженность вечности кажутся Ему лишь одной точкой (Пс. 138:7). Как человек, идущий в полдень по открытому полю, окружен светом, видит ли он его или слеп, так и все твари окружены присутствием Божьим. Это те воды, над которыми движется Дух Божий, проникая сквозь все существа и все духи, сколь бы чистыми и славными они ни были. Бог всегда близок к нам, хотя многие не близки к Нему, не имея большего восприятия сообщений Его присутствия, чем слепой имеет света, который он не видит, хотя и окружен им. Бог никогда не отворачивается от нас; но мы, отвернувшись от Него, впадаем в такую степень слепоты, что говорим, будто Бог удалился от нас и стал недобрым к нам; тогда как перемена происходит только в нас самих и в наших собственных сердцах, из-за чего мы искушаемся безумно обвинять Бога. Так грешник, отворачиваясь от Бога, становится своим собственным мучителем; в то время как Бог остается неизменно праведным и благим во всех Своих делах (Пс. 144:8); как бы часто человек, будучи ослепленным и отвернувшимся от Бога, ни представлял Его гневным, несправедливым и немилосердным существом.


The hour cometh, when ye shall neither in this
mountain, nor yet at Jerusalem, worship the
Father. The true worshippers shall worship the
Father in spirit and in truth.—John 4:21, 23.


2. Отсюда, следовательно, мы можем извлечь подлинный смысл тех мест Писания, которые говорят, что «Царствие Божие внутрь вас есть», а не вне вас (Лк. 17:21), и что нам нет дела до «внешних» (1 Кор. 5:12). Это, вне всякого спора, следует понимать не как какое-либо внешнее место, а как дух или внутреннего человека, согласно вере. Ограничивать Царствие Божие каким-либо определенным местом — антихристианство, точно так же, как наш благословенный Господь сказал нам, что люди будут говорить: «Вот, здесь Христос, или там» (Мф. 24:23). Но если бы какое-то место могло спасти или осудить человека, то сам Люцифер никогда не стал бы дьяволом на небесах; и Адам никогда не согрешил бы в раю. Так, если бы какое-то место осуждало человека, то никто из живущих не был бы спасен; поскольку весь этот мир лежит во тьме, и все его обитатели находятся под властью дьявола, который является его князем (Ин. 12:31). Тот, следовательно, кто имеет веру, даже если бы он был с Ионой в глубинах морских, все равно был бы в Царствии Божьем; а тот, кто не имеет ее, даже если бы он был в церкви, слушал проповеди и участвовал в актах причастия, все же в очах Божьих он «вне» и не имеет части в Царствии Божьем или права на него.

МОЛИТВА.

О Господь Иисус Христос, Который есть единственный путь, свет и врата небесные, я славлю Тебя от глубины сердца моего, что этим размышлением Ты учишь меня, как я во Мне, и Ты во мне, в каком бы месте я ни находился; как Ты, мой истинный и единственный Первосвященник, пребываешь со мной и избавляешь меня от моих грехов, когда бы я ни возносил свое сердце к Тебе. Хотя я пойду долиною смертной тени, не убоюсь зла, ибо Ты со мной. Научи меня, о Господь, всегда признавать это и не уподобляться этому неблагодарному миру, недооценивать или презирать это скрытое сокровище; но чтобы я мог в истинной вере искать, находить, вкушать и наслаждаться им. Аминь.

Раздел XI.




Поклонник не ограничен определенными временами молитвы, но может в любой час обращаться к Богу в молитве, при условии, что он не препятствует сам себе.

1. Из того, что уже было сказано о месте, и того, что мы теперь наблюдаем далее по этому вопросу, ясно, что истинно счастлив тот, кто находится в Царствии Божьем. Причина этого в том, что он имеет сокровище внутри себя, где бы он ни был; и что тот, кто через неверие не находится в Царствии Божьем, является истинно странником и пришельцем, как бы он ни слушал вместе с другими христианами проповеди и ни принимал Таинство. Место не спасет нас и не осудит; это может сделать ничто иное, как вера или неверие, существующие в сердце и духе человека. Истинный христианин, в каком бы месте он ни жил, поскольку он имеет Дух Христов внутри себя, имеет, как следствие, принцип благодати, прощения и отпущения грехов; ибо Христос в нем. Я говорю это не для того, чтобы обескуражить внешнее упражнение проповеди; но для утешения всех искренних душ, находящихся в нужде, болезни или в чужих землях; когда они уверены, что они истинно во Христе, что Христос в них, и что они не «вне», а «внутри». Это должно также встревожить грешника, который, хотя и живет среди христиан, все же в очах Божьих исключен. Ибо каждый неверующий отсекает себя от тела Христова и от самых ценных привилегий Его общения; так что нечестивый человек, находясь в агонии болезни, не получил бы никакой пользы от принятия Святого Таинства, даже если бы священник или даже сам папа стоял рядом с ним; или от того, что его принесли и положили посреди церкви. Но если человек имеет внутри себя истинную и живую веру, это не могло бы причинить ему никакого вреда, даже если бы он умер в языческой стране или на море, без утешения Святого Таинства или священника; потому что Иисус Христос, истинный Первосвященник, в нем, и даже Царствие Божие, как наш благословенный Господь обильно свидетельствует (Ин. 4:21; Лк. 17:21; Мф. 24:23). Как же слепы и несчастны те люди, которые ищут блаженства от человека, ограничивая его определенным местом, и смотрят на внешние вещи. Это, однако, случай многих тысяч, которые таким образом теряют внутреннее сокровище. Внешнее — лишь средства, которые, хотя их и не следует презирать, все же не должны цениться как сама цель, к которой они призваны вести. Христос — великое сокровище человека, Который может даровать Себя без использования средств, там, где их нельзя получить. Мы собираемся вместе в церкви, чтобы единодушно увещевать и наставлять друг друга в Божественном присутствии, призывать Бога отвратить общественные беды и бедствия и упражнять друг друга в Божественных делах, чтобы мы, которые иначе совершенно слепы в духовных вещах, будучи возбуждены этими средствами, могли наконец понять и увидеть, что Бог не содержится «в небесах небес» (3 Цар. 8:27) и не ограничен никаким местом; будучи, как свидетельствует Иов, «превыше небес, глубже преисподней, длиннее земли и шире моря» (Иов 11:8, 9).


In an acceptable time have I heard thee, and in a
day of salvation have I helped thee.—Seek ye the
Lord while he may be found, call ye upon him
while he is near.—Isa.
49:8; 55:6. Behold,
now is the accepted time, behold, now is the day
of salvation.—2 Cor. 6:2.


2. То, что мы заметили о месте, может быть также применено ко времени, которым вечный и неизменный Бог никоим образом не ограничен, чтобы не быть всегда свободным слышать наши молитвы. С великими людьми и князьями мира сего не всегда можно поговорить, и они часто отказывают в доступе своим просителям; будучи заняты либо нуждами, либо развлечениями жизни. Но наш Бог не может быть таким образом отделен от Своих творений; одним взглядом Он видит, слышит и рассматривает все вещи, которые делаются на земле, и «разумеет помышления наши издали» (Пс. 138:2). Он исчисляет «даже волосы на голове нашей» (Мф. 10:30); и «тысяча лет пред очами Твоими, как день один» (Пс. 89:4; 2 Пет. 3:8). Бог не способен к изменению или перемене; не ограничен никаким временем, не ограничен никаким местом, всегда готов слышать и помогать нам; да, Он постоянно «стоит у двери и стучит, чтобы мы открыли Ему» (Откр. 3:20). Так что Он всегда готов, но мы — нет. Тогда как если бы мы постоянно и непрестанно ожидали Его, мы никогда бы не преминули получить готовый ответ на все наши молитвы.

3. Но увы! Заботы этого низшего мира имеют такое большое влияние на наши умы, отвлекая наши мысли и удерживая нас от благочестивого уединения, что мы должны стремиться очистить наши умы от всех мыслей о твари, согласно благочестивому писателю, который советует нам «отложить все мысли об этой или той вещи, времени или месте и привести все силы наших душ в глубокий покой». И в этой субботе или покое души, в этом тихом прекращении забот и трудов испорченной природы, когда мы молимся, Бог нисходит со Своим живым словом, и душа человека воспринимает и вкушает истину и любовь Божью; о чем, до этой терпеливой подготовки, она была совершенно невежественна и бесчувственна. Так что душа не может удержаться от восклицания словами: «Господь, Господь, Бог человеколюбивый и милосердый, долготерпеливый и многомилостивый и истинный!» (Исх. 34:6). «Теперь я нахожу Твою предваряющую благодать, помогающую моим немощам и содействующую мне молиться, как должно». Тогда ты будешь поражен слепотой своего собственного сердца, которое дало тебе столь несовершенное представление о Боге, что ты поверил, будто Бога нужно убеждать внешними церемониями и шумными молитвами, и что Он нуждается в долгом изложении твоих нужд и потребностей; тогда как Он видит самое дно твоей души и «разумеет все помышления твои издали».

МОЛИТВА.

Всемогущий, вечный и милосерднейший Боже и Отче! Твоя благость и истина выше небес, глубже моря, шире земли; все места для Тебя одинаковы, и в Твоих очах все времена равны. Ты выше всех мест и всех времен, и все же проникаешь и наполняешь все вещи. Ты ближе ко мне, чем я сам к себе; Ты предваряешь меня Своей благодатью и объемлешь меня Своей милостью, которую, из-за моей слепоты и нищеты, я не мог ни знать, ни надеяться. Даруй, чтобы Твоим Святым Духом я мог серьезно принять это к сердцу и в будущем взирать на Тебя как на моего милосердного Отца, Который знает все вещи и присутствует во все времена и во всех местах, чтобы я больше не дерзал судить о Тебе по какой-либо природной слепоте и больше не убеждал себя, что Тебя нужно пробуждать или склонять к чему-либо моими криками; что Ты нуждаешься в каких-либо моих долгих речах или требуешь какого-либо определенного времени для молитвы. Но дай мне благодать размышлять о том, что истинный поклонник может иметь доступ к Тебе во все времена и во всех местах, и что Твоя благость всегда и везде присутствует с нами; но что никто не может наслаждаться ею или вкусить Твоей сладости, если он не будет сначала пробужден и ободрен Тобою к участию в благочестивой молитве. Чтобы я мог достойно и действенно совершать это, дай мне Твоего Святого Духа, Который может производить во мне и хотение, и действие по Твоему благоволению. Аминь.

Раздел XII.



[pg 284]

Рассмотренные выше соображения не только располагают сердце к истинной молитве, но и дают различные полезные уроки.

1. Первый урок, который мы извлекаем, заключается в том, что Бог не повелел нам молиться ради Себя, ибо Он знает все вещи; но чтобы мы, будучи возбуждены этими средствами, могли быть приведены к пониманию того, что Он действительно знает все вещи. Бог имеет столь нежную заботу о нас, что кажется, будто Он не знает ничего, пока мы не поразмыслим внутри себя, что Он действительно знает это. Отсюда происходит, что когда люди не усердно молятся, они, кажется, думают, что Бог не знает. И, напротив, когда мы упражняемся в молитве, мы вскоре узнаем, что Бог знает все наши нужды и исчислил даже волосы на наших головах еще до того, как мы родились. Это мысли, которые не могут войти в сердца тех, кто презирает долг молитвы.


It shall come to pass, that before they call, I will
answer; and while they are yet speaking, I will
hear.—Isa. 65:24.


2. Во-вторых. Нам не нужно обращаться к Богу, как мы делаем это друг к другу, с долгим отчетом о наших нуждах: все, что нам нужно делать, — это ежедневно упражняться в молитве, чтобы внутренний человек мог войти в Царствие Божие.

3. В-третьих. Бог (как говорит д-р Таулер) в тысячу раз более готов давать, чем мы — получать через молитву и надежду.

4. В-четвертых. Бог не нуждается ни в каких наших внешних церемониях, наших бдениях, постах или криках, чтобы пробудить Того, Кто «не дремлет и не спит» (Пс. 120:4). Он не только предвидит наши желания и молитвы, но даже наше существование (Иер. 1:5); однако, с другой стороны, тупость и глупость людей могут этими упражнениями быть возбуждены, ободрены и наставлены к тому, чтобы размышлять и понимать нежные милости Божьи ко всему человечеству.

5. В-пятых. Отсюда мы открываем благость, истину и любящую доброту Божью ко всем людям; и, с другой стороны, слепоту и неверие, тупость и невыразимую глупость человечества по отношению к Богу, которые имеют столь великое презрение к милостям Божьим и столь медлительны в своих молитвах и усилиях получить Его благодать.

6. В-шестых. Бог праведен во всех Своих делах; и Он настолько далек от того, чтобы быть виновником наших бед, слепоты и невежества, что мы сами являемся их причиной; в то время как, презирая Его заповеди, мы пренебрегаем молить о Его милостях и просить благословений, которые Он обещал даровать всем, кто просит Его. Этого достаточно, чтобы оправдать справедливость и беспристрастность Бога во всех Его действиях по отношению к нам и возложить вину за все наши грехи и наказания на нас самих, которые действительно являются авторами и того, и другого.

7. В-седьмых. Бог не ограничен никаким определенным временем и местом, но желает, чтобы Ему поклонялись во все времена и во всех местах, в духе и истине.

8. Эти наблюдения исправят многие ошибки и откроют человеку глаза, чтобы обнаружить вещи, о которых он иначе оставался бы в неведении. Но хотя для христианина постыдно быть невежественным в этих вопросах, гораздо более постыдно знать их и не применять на практике.

МОЛИТВА.

Пробуди нас, о Боже, чтобы мы бодрствовали; привлеки нас к Себе, и мы побежим истинным путем, который ведет в Царствие Божие; через Иисуса Христа, Господа нашего. Аминь.

Глава XXXV.
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Молитва есть знак истинного христианина, то есть того, кто помазан Господом.

Эти слова дают нам замечательный отчет об основаниях и причинах молитвы; что она оживляется скорбью и чувством нищеты и является знаком истинного христианина.


Bow down thine ear, O Lord, hear me: for
I am poor and needy.—Ps. 86:1.


2. I. Ибо, во-первых, каждый христианин помазан и крещен Святым Духом (1 Ин. 2:20), Который, когда Ему не противятся и не огорчают Его, но повинуются, непрестанно воздыхает (Рим. 8:26) в сердце человека, возвышая и превознося благочестивую душу от земли к небу. Ибо как спирт извлекает силу и достоинство трав и цветов, на которые он налит; так человек, который есть цветок Божий, посаженный самим Господом, «растение в доме Божьем» (Ис. 61:3; Пс. 91:14), должен получить приготовление Святого Духа, чтобы его благоухание и сладкий запах могли вместе с тем вознестись к Богу. Всякий, кто будет верно внимать действиям Святого Духа и не противиться Его операциям, вскоре убедится в истинности этих наблюдений; он почувствует благочестивый вздох, возникающий из его сердца и прорывающийся в эти или подобные слова: «Великий Боже, Святой Отче, помилуй меня!» Как мирра, ладан или другие сладкие благовония, будучи брошены на горящие угли, испускают дым и восхитительный аромат, чего они не сделали бы без помощи огня; так всякий раз, когда огонь Святого Духа касается наших сердец, и Он не встречает препятствий, немедленно возникает самое благоуханное благовоние вздохов и молитв. И это «золотые чаши, полные фимиама, которые суть молитвы святых» (Откр. 5:8). Откуда видно, что благочестивые вздохи и молитвы являются самым верным знаком или указанием Святого Духа в сердце человека.

3. II. Душа человека также называется храмом или обителью Святого Духа; и что более вероятно будет услышано там, чем молитвы Его Божественного Обитателя, Который выразительно называется «Духом благодати и умиления»? (Зах. 12:10). Отсюда молитва, когда она исходит из самой глубины сердца, является верным признаком обитания Святого Духа. Я здесь не имею в виду молитвы лицемеров, о которых Бог говорит устами Своего пророка, говоря: «Этот народ приближается ко Мне устами своими, но сердце их далеко отстоит от Меня» (Ис. 29:13); но истинная молитва, которая есть действие Святого Духа, возникает из глубины души; и подобна обильным источникам воды, которые, чем глубже вы копаете, тем выше можете поднять. Христос — чистый и прекрасный источник спасения. Пусть каждый, поэтому, кто жаждет, придет и пьет (Ис. 55:1). Его источник очень глубок, а именно — Его вечная Божественность. «Кто верует в Меня, у того из чрева потекут реки воды живой» (Ин. 7:38); то есть молитвы и дары Святого Духа.

4. III. Это подтверждается служением Святого Духа, которое состоит в том, «чтобы учить и утешать» (Ин. 16:7-13), чего Он не может делать, если не говорит; а этого Он не может делать, если не имеет церкви и храма, в котором говорить. Этот храм — сердце человека; и Его язык состоит из благочестивых стремлений душ, в которых Он действует; Он имеет тайный и небесный голос, который слышит наше сердце, ибо Он свидетельствует нашему духу, что мы — дети Божьи, — посредством чего мы взываем: Авва, Отче (Рим. 8:15, 16). Человек не может получить утешение, если его сердце, будучи сокрушенным и смиренным, не станет способным к утешению (Пс. 50:19). Это очень значимый образ, взятый из человеческих тел. Ибо когда рука или какая-либо другая часть сломана или ушиблена каким-либо несчастным случаем, какое удовольствие чувствует сломанная и ушибленная часть, когда ее смазывают какой-либо целебной мазью! Как это утоляет пульсирующие боли в конечности и, так сказать, убаюкивает ее в мягкий покой! Так, когда сердце ранено скорбью и печалью, сокрушено и ушиблено живым чувством своей нищеты, тогда Святой Дух показывает Себя истинным Утешителем, изливая масло небесного утешения в наши скорбящие груди. Ибо «Он исцеляет сокрушенных сердцем и врачует скорби их» (Пс. 146:3). «Исцели меня, Господи, и исцелен буду; спаси меня, и спасен буду; ибо Ты — хвала моя» (Иер. 17:14).
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5. IV. Отсюда мы можем извлечь пользу от скорбей и благо креста. Наш благословенный Господь сказал нам: «Не здоровые имеют нужду во враче, но больные» (Мф. 9:12). Приди же, о Божественный Врач душ; ибо мы все имеем нужду в Тебе! «Приклони, Господи, ухо Твое, услышь меня, ибо я беден и нищ» (Пс. 85:1), — беден праведностью и истинной святостью. Столь велика нищета человека, что если он не будет покрыт милостью Божьей и облечен в праведность Иисуса Христа (Ис. 61:10), он должен предстать со стыдом и наготой пред судом Божьим и всеми Его святыми ангелами; и в этом отношении человек по природе низведен столь низко, что нет более нуждающегося существа в мире. Мы можем здесь применить то, что было сказано церкви в Лаодикии: «Ты не знаешь, что ты несчастен, и жалок, и нищ, и слеп, и наг» (Откр. 3:17).

6. Более того, нищета, на которую жалуется Псалмопевец, есть следствие бедности. Тот, кто беден, может легко быть представлен как несчастный. Он, безусловно, таков, кто оставлен всеми, не имеет никого, кто помог бы ему, скитается, не имея ни дома, ни крова, ни места, где преклонить голову. И теперь, какое состояние мы можем представить более жалким, чем состояние человека по природе? У него нет места, где отдохнуть, и он не знает, куда бежать за убежищем! «И если мы в этой только жизни надеемся на Христа, то мы несчастнее всех человеков» (1 Кор. 15:19). Признаем же нашу бедность и духовную нищету в этой жизни; тогда мы получим наставления и утешения Святого Духа. Он научит нас в нашей бедности искренне вздыхать о богатствах Божественной благодати и милости; и в нашей духовной нищете и изгнании — возводить очи к Богу, Который живет на небесах. Ибо наш благословенный Господь заверил нас, что «в доме Отца Моего обителей много» (Ин. 14:2); а Псалмопевец — что «когда отец мой и мать моя оставят меня, то Господь примет меня» (Пс. 26:10). Придите же, вы, кто в нужде и изгнании, помышляйте о своем небесном отечестве. Вы, кто беден, наг и лишен всего, помните, что праведность Христа — ваша одежда и риза спасения (Ис. 61:10); поэтому позаботьтесь сохранить эту одежду, «чтобы не ходить вам нагими и чтобы не увидели срамоты вашей» (Откр. 16:15).

Глава XXXVI.







О пользе и силе молитвы, и о ее истинном основании или фундаменте.

«Услышь голос мой по милости Твоей, Господи» (Пс. 118:149), говорит Давид; указывая тем самым на основание нашей молитвы, а именно — на благодать Божью; и она передается нам через Господа нашего Иисуса Христа, Который «исполнен благодати и истины», и от полноты Которого мы все должны принять (Ин. 1:14, 16). По этой причине Он также называется Престолом Благодати (Евр. 4:16; Рим. 3:25), на который око веры в молитве должно постоянно быть устремлено, согласно примеру детей Израилевых, которые всегда возносили свои молитвы, обратившись лицами к престолу милости. Ибо во имя Его и только ради Него Бог обещал слышать наши молитвы (Ин. 16:23); и так молились даже святые пророки древности: «Боже наш, услышь молитву раба Твоего... ради Тебя, Господи» (Дан. 9:17).


Let us therefore come boldly unto
the throne of grace, that we may obtain mercy, and find grace
to help in time of need.—Heb. 4:16.


2. I. Во-первых, польза наших молитв хорошо выражена святым Давидом во второй части вышеупомянутого стиха (Пс. 118:149): «По судам Твоим оживи меня». Ибо жизнь исходит от благодати Божьей. Но что есть наша жизнь без Божественной благодати? Поэтому говорит святой Псалмопевец: «Ибо милость Твоя лучше, нежели жизнь» (Пс. 62:4). Эта оживляющая сила также передается нам через Христа Иисуса. Именно для этой цели Он принял нашу плоть и кровь, чтобы оживляющей силой Своего тела мы также могли быть оживлены. И это мы получаем только посредством молитвы, которая низводит оживляющую силу в наши души, чтобы исцелить все наши духовные немощи; подобно той, которая исходила из Его тела, пока Он был на земле, чтобы исцелить болезни и недуги всех тех, кто прикасался к Нему (Лк. 6:19). Так, когда мы скорбим и печалимся и можем ухватиться за Иисуса Христа молитвой веры, мы немедленно находим, так сказать, новую жизнь и бодрость, втекающую в наши души из этого неисчерпаемого источника Божественной благодати. Это может быть засвидетельствовано опытом многих изнывающих и скорбящих душ.

3. Откуда мы можем узнать: 1. Что скорбящая душа не может быть освежена или утешена без молитвы; что видно из примера Христа в истории Его страданий (Мф. 26:39), Который Сам по этой причине дал нам форму молитвы (Мф. 6:9 и сл.). И у нас, действительно, есть великая причина быть благодарными Богу, Который дал нам молитву как универсальное средство для всех скорбящих душ. 2. Там, где пророк говорит: «Услышь меня по милости Твоей» (Пс. 118:149), он показывает нам, что молитва есть надлежащее средство получения милости и даров Святого Духа, таких как возрастание веры, милосердия, терпения, познания Бога, благочестия, внутреннего мира и радости. Это такие дары, такие благодати, такие небесные сокровища, которые лучше неба и земли. Более того, отсюда мы получаем силу и победу над миром, дьяволом и всеми нашими врагами; эта духовная сила состоит только в молитве. Это была та сила, которой Давид и все святые побеждали своих врагов, как видно из примера Моисея, Илии, Иосафата и других, которые всегда побеждали верой и молитвой. 3. Каждый человек имеет нужду в молитве в отношении своего служения, состояния и занятий, в которых никто не может действовать ни благоразумно, ни успешно без молитвы. Мы, действительно, в этом несчастном мире, подобны людям, плывущим среди скал и зыбучих песков и подверженным бесчисленным опасностям; по этой причине мы должны тем более усердно молить о руководстве и защите Святого Духа.

4. II. Поэтому святой Давид добавляет: «Приблизились замышляющие лукавство, далеки они от закона Твоего» (Пс. 118:150). И это надлежащее время для молитвы. Ибо то, чего дьявол не может сделать сам, он оставляет на исполнение нечестивым людям, которые являются как бы исполнителями его злобы и которые делают своим постоянным занятием беспокоить и вредить добрым людям. От них никто не застрахован; но здесь самое действенное средство — молитва. Так: «Призову Господа достопоклоняемого и от врагов моих спасусь» (Пс. 17:4). «К Тебе, Господи, возношу душу мою. Боже мой! на Тебя уповаю, да не постыжусь, да не восторжествуют надо мною враги мои. Да не постыдятся и все надеющиеся на Тебя: да постыдятся беззаконнующие втуне» (Пс. 24:1-3).

5. Но следует тщательно заметить, что Давид говорит, что его враги далеки от закона Божьего. Это все те, кто преследует других, оставляя слово Божье и будучи далеки от страха Его; откуда следует, что так как они далеки от Бога, то Бог далек от них, и над их головами висит лишь погибель. С другой стороны, верная, благочестивая и преданная душа приближается к Богу через молитву.

6. Когда, следовательно, мы ежедневно возносим наши сердца к Богу и учимся беседовать с Ним, мы приближаемся постоянно все ближе и ближе к Нему и постепенно, забывая этот низший мир, из земных становимся небесными и духовными; подобно Моисею, чье лицо, когда он сорок дней и сорок ночей беседовал с Богом, сияло как солнце (Исх. 34:29). Ибо как мы легко усваиваем обычаи и манеры тех, с кем беседуем, и не бываем столь довольны никакой компанией, как той, к которой привыкли, так постоянной и ежедневной молитвой мы становимся с каждым днем все более знакомыми с манерами и языком нашего небесного отечества и все более воспламеняемся Божественной любовью. Более того, молитва — это предохранительное средство против грехов, искушений и всякого рода зол; согласно тому изречению Христа: «Бодрствуйте и молитесь, чтобы не впасть в искушение» (Мф. 26:41). Но если даже тогда что-либо случается с нами, мы знаем, что это по непосредственному попущению Божьему; и от этого, со всем должным смирением и покорностью Его воле, мы можем законно молиться об избавлении.

7. III. Давид продолжает: «Ты близко, Господи, и все заповеди Твои — истина» (Пс. 118:151). Здесь он заверяет нас, что второе и третье основания молитвы — это присутствие и истина Божии.

8. Какими бы великими ни были наши бедствия, ничто не приносит нам такого облегчения и утешения, как осознание присутствия Божия с нами, согласно Писанию: «Не бойся, ибо Я с тобою; не смущайся, ибо Я Бог твой» (Ис. 41:10). Помышляя о Его присутствии, мы можем с уверенностью призывать Его во всяком месте и во всякое время. Ибо, хотя наш Спаситель говорит нам: «Ты же, когда молишься, войди в комнату твою и, затворив дверь твою, помолись Отцу твоему, Который втайне; и Отец твой, видящий тайное, воздаст тебе явно» (Мф. 6:6), — нам следует помнить, что эти слова были сказаны против лицемеров того времени, которые ради тщеславия молились, стоя в синагогах и на углах улиц; однако они отнюдь не обязывают человека молиться только в каком-то одном определенном месте.

9. Мы читаем о патриархе Исааке (Быт. 24:63), что он вышел в поле поразмыслить перед наступлением вечера. И очевидно (Лк. 6:12), что наш благословенный Господь уединился «на гору помолиться и пробыл всю ночь в молитве к Богу». Следовательно, мы можем молиться Богу во всяком месте и в любое время, но особенно тогда, когда мы одни и не отвлечены общением с другими. Будем же постоянно побуждать себя к этой божественной беседе с Богом, помня слова псалмопевца: «Ты близко, Господи». Если это истинно, а это, несомненно, так, то мы не можем сделать ничего лучшего, чем часто беседовать с Ним, согласно Писанию: «Ищите Господа, когда можно найти Его; призывайте Его, когда Он близко» (Ис. 55:6). «Близок Господь ко всем призывающим Его» (Пс. 144:18).

10. IV. Так же и истинность Божия является для нас сильным побуждением к молитве, ибо мы знаем: 1. Что Он повелел это: «Призови Меня» (Пс. 49:15). 2. Что Он обещал услышать нас: «И когда они еще будут взывать, Я услышу» (Ис. 65:24). 3. Что Он не только обещал услышать, но и действительно слышал молитвы верных. Это очевидно из примеров Моисея, Давида, Самуила, Иисуса Навина и Корнилия в Деяниях, чьи «молитвы и милостыни пришли на память пред Богом» (Деян. 10:4).

11. В Священном Писании можно найти множество других примеров. И чтобы ты не подумал, будто тебя не услышат так же легко, как их, только потому, что ты не такой, как Моисей, Давид, Илия или Иисус Навин, тебе следует помнить, что все они были «подобные нам человеки» (Иак. 5:17).

12. Кем был Корнилий? (Деян. 10). Он был язычником. Кем был Манассия? (2 Пар. 33:12, 13). Величайшим грешником. И все же Бог обещал, что услышит страждущих. «Сей нищий воззвал, — и Господь услышал его» (Пс. 33:7). И «призрит на молитву беспомощных и не презрит моления их» (Пс. 101:18). «Надежда бедных не до конца погибнет» (Пс. 9:19). Упомянутые случаи иллюстрируют эти обетования.

13. V. Но, как добавляет псалмопевец: «Издавна узнал я об откровениях Твоих, что Ты утвердил их на веки» (Пс. 118:152), — это соображение чрезвычайно ободряет наши молитвы и укрепляет нашу веру, являясь еще одним непоколебимым основанием молитвы. Слово и обетование Божие построены на вечном основании, будучи ничем иным, как самим Богом и Его Сыном Иисусом Христом; в Нем Слово Божие и спасение человека были основаны «прежде создания мира» (Еф. 1:4). То, что построено на вечном основании, никакая временная вещь не может разрушить. Именно это имел в виду святой Павел, когда говорил нам, что ни высота, ни глубина, ни настоящее, ни будущее, ни ангелы, ни начальства не смогут отлучить нас от любви Божией (Рим. 8:38, 39).

14. И какого еще утешения мы можем желать? Или кто может удержаться от радости, когда помышляет, что наша вера и молитва основаны на том, что вечно? Поэтому сказано: «Вот, Я полагаю в основание на Сионе камень, камень испытанный, краеугольный, драгоценный, утвержденный: верующий в него не постыдится» (Ис. 28:16); или, как объясняет это святой Петр, «не постыдится» (1 Пет. 2:6); а святой Павел говорит: «Никто не может положить другого основания, кроме положенного, которое есть Иисус Христос» (1 Кор. 3:11); и еще: «Но твердое основание Божие стоит, имея печать сию: "познал Господь Своих"» (2 Тим. 2:19).

15. Против этого основания не устоят даже врата ада (Мф. 16:18). Это, вкратце, основание нашего спасения, нашей веры и блаженства, которое надежнее неба и земли.

16. Ибо молитва — это беседа с Богом, ключ к небу, свободный доступ к Богу, близость с Богом, открыватель Его тайн, духовная трапеза, небесное наслаждение, воспитатель добродетелей, победитель пороков, лекарство для души, средство против немощей, противоядие против греха, столп мира, семя благословения, возрастание веры, опора надежды, родительница любви, путь праведности, хранительница постоянства, украшение святости, огонь благочестия, свет познания, хранилище мудрости, сила души, средство против малодушия, основание мира, радость сердца, юбилей души, верный спутник в этом земном странствовании, щит христианского воина, правило смирения, предвестник чести, воспитательница терпения, страж послушания, источник спокойствия, победа над дьяволами, утешение скорбящих, торжество праведных, радость святых, помощник угнетенных, облегчение страждущих, покой утомленных, украшение совести, преуспеяние в благодати, угодная жертва, поощритель взаимной доброй воли, освежение этой несчастной жизни, услаждение смерти, предвкушение небесной жизни, искреннее желание вечного спасения.


Глава XXXVII.
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Причины, по которым Бог непременно слышит наши молитвы.

Так говорит пророк Иеремия: «По милости Господа мы не исчезли, ибо милосердие Его не истощилось. Оно обновляется каждое утро; велика верность Твоя! Господь — часть моя, говорит душа моя, поэтому буду надеяться на Него» (Плач. 3:22-24).


Thou, Lord, art good, and ready to
forgive; and plenteous in mercy unto all them that call upon
thee. Give ear, O Lord, unto my prayer; and attend
to the voice of my supplications. In the
day of my trouble I will call upon thee; for thou wilt answer
me.—Ps. 86:5-7.


2. В этих словах Святой Дух дает нам сильное утешение в наших скорбях, почерпнутое из благости и любви Божией, без которых мы немедленно были бы поглощены. Как в естественном мире свет и тьма по установлению Божию сменяют друг друга, так же происходит свет и тьма, радость и печаль в мире духовном. Поэтому есть необходимость, чтобы свет воссиял после тьмы, а радость — после печали в душах праведных (Пс. 96:11). Ибо и наша жизнь, и наше благополучие целиком зависят от любви Божией: «Ибо мы Им живем и движемся и существуем» (Деян. 17:28). Он — никогда не иссякающий источник и родник жизни и счастья. Его дела свидетельствуют об этом, ибо по следствиям мы судим о причине. Поскольку, следовательно, Бог есть Создатель и Творец всего, что имеет жизнь, из этого следует, что Он есть сама Жизнь; и так как Он есть первоисточник всего доброго, из этого следует, что Он Сам есть Высшее Благо и сама Любовь. По этой причине Он называется Богом Живым: «Ты — Христос, Сын Бога Живаго» (Мф. 16:16); не только по Своей сущности, как изначальное, необходимое Бытие, но также по следствиям, которые Он производит; ибо Он дает и сохраняет дыхание, и жизнь, и движение всему (Деян. 17:25; Пс. 103:27). «Ты (о Валтасар) славил богов серебряных и золотых, медных, железных, деревянных и каменных, которые ни видят, ни слышат, ни разумеют, а Бога, в руке Которого дыхание твое и у Которого все пути твои, ты не прославил» (Дан. 5:23). «Меня оставили, источник воды живой, и высекли себе водоемы разбитые, которые не могут держать воды» (Иер. 2:13). «Господь — жизнь твоя и долгота дней твоих» (Втор. 30:20). «Господь — крепость жизни моей» (Пс. 26:1). Отсюда следует, что Бог, по сути, есть жизнь каждого живого существа, и производит и сохраняет жизнь во всем, согласно словам святого Павла: «Ибо все из Него, Им и к Нему. Ему слава во веки, аминь» (Рим. 11:36). «Христос — все и во всем» (Кол. 3:11).

3. Хотя все творения получают свою жизнь от Бога, человек получил ее от своего Творца в более высокой степени; ибо, будучи наделен разумной душой, он наслаждается более благородной жизнью, чем остальные творения. Жизнь ангелов, в свою очередь, более благородна и славна, чем жизнь людей, потому что слава и величие Божие проявляются в них более блистательно. Поэтому ангелы описываются во 2-м послании к Фессалоникийцам (1:7) как «сильные», потому что они не подвержены суете и переменам, как человек. Но самая благородная жизнь — это жизнь Иисуса Христа, нашего Господа, потому что Он есть Бог и сама Жизнь; согласно святому Иоанну: «Сей есть истинный Бог и жизнь вечная» (1 Ин. 5:20); то есть Он есть Бог от Бога, Свет от Света, Бог истинный от Бога истинного (Никейский Символ веры).

4. И как Бог есть источник и начало жизни, так Он есть источник и всего доброго. Ибо Он есть высшее и вечное ДОБРО, и все, что несет на себе знаки и черты добра, происходит от этого первоисточника. Таким образом, каждое творение получило малую долю божественной благости, которой оно свидетельствует о своем Творце и некоторым образом призывает человека делать то же самое. Так виноградная лоза говорит нам: «Помысли, о человек, что сладость моего сока, которым я веселю твое сердце (Пс. 103:15), есть дар моего Творца». И так же хлеб: «Та сила, о человек, которой я утоляю твой голод, дарована мне моим и твоим Создателем». Таков смысл высказывания святого Августина: «Бог как бы пролил несколько капель Своей божественной благости на все творения, чтобы они тем самым могли содействовать счастью человека». И псалмопевец говорит: «Ты венчаешь лето благости Твоею, и стези Твои каплют туком» (Пс. 64:12).

5. То, что в природе мы называем благостью Божией, в Писании называется благодатью Божией; первое относится к душе, а второе — к телу. И как Бог тысячью путей открыл Свою благость в великой Книге природы, так Он бесчисленное множество раз открывал Свою благодать и милосердие в Книге Своего слова, и все это завершается во Христе, Который есть великий центр всех сокровищ божественной благости и любви, распределенных на небе и на земле.

6. Поскольку природа всякого доброго существа — быть общительным, иначе оно перестает быть добрым (ибо кто может сказать, что есть добро, если оно не проявляет себя таким образом?), то никто не мог бы знать, добр ли и милостив Бог, если бы Он не сообщил Свою благодать и благость другим. Кто мог бы узнать о неоценимых благах Христа как Спасителя, если бы Он не явил столь обильно Свою любовь к нам?

7. Но почему Богу было угодно явить Свою благость, благодать и милосердие человечеству? По той причине, чтобы мы могли верить в Него, любить Его превыше всего и призывать Его во всех наших скорбях; и Ему было угодно совершить это явление Себя, чтобы оно могло стать, так сказать, первым побуждением к возжиганию пламени благочестия в наших сердцах. Ибо как призывать Того, о Ком не слышали? (Рим. 10:14). Как Всемогущий Бог открылся Моисею, когда проходил мимо, и тот, ощутив Его благость, благодать и милосердие, немедленно начал молиться (Исх. 34:8, 9), так же Он открылся и нам, и провел всю Свою благость пред нами, чтобы и мы научились славить Его.

8. Но ты скажешь: как Бог явил Себя мне? Если бы Он показал Себя мне, как Моисею, почему бы мне не славить Его, как он? На что я отвечу: это совершено в Иисусе Христе, в Котором Он явил всю Свою благость видимым образом. «И мы видели славу Его, славу, как Единородного от Отца, исполненного благодати и истины» (Ин. 1:14). И если бы мы серьезно поразмыслили обо всем, что наш благословенный Спаситель сделал для нас, мы, несомненно, воскликнули бы: «Господь, Господь, Бог человеколюбивый и милосердый, долготерпеливый и многомилостивый и истинный».

10. И таким образом мы видим, в каком смысле прообраз, который можно усмотреть в этом повествовании о Моисее, исполнился через воплощение Христа. Ибо Бог, сошедший с небес в Нем, благоволил провести Свою славу пред нами.

11. Когда Павел и Варнава совершили великие чудеса в Афинах, язычники воскликнули: «Боги в образе человеческом сошли к нам» (Деян. 14:11). Таково было их суждение по этому делу; но мы можем в самом прямом смысле сказать, что вся благость и благодать Божия сошли к нам на землю через Христа, чтобы мы могли быть тем самым привлечены к Богу, и чтобы дух веры и молитвы был дарован нам. Ибо только через молитву мы получаем благодать и милость Божию.

12. Приведем теперь некоторые доводы, которые могут убедить нас в том, что Бог слышит наши молитвы.


13. И во-первых, такова сила молитвы и прошения, что они часто умиротворяют и склоняют на свою сторону не только сострадательных и добрых, но даже суровых и жестоких людей; примером чего служит случай с вдовой, которая своими постоянными молитвами склонила даже того неправедного судью, который Бога не боялся и людей не стыдился (Лк. 18:4, 5). Ибо молитва, поскольку она исходит от духа и является, так сказать, силой души, обладает удивительной властью и влиянием на умы других, будучи способной смягчить их и придать им любую форму благожелательности. Поскольку же Бог не есть суровое Существо, но милосердный в высшей степени, сама искренняя любовь, самое совершенное терпение, самое великодушное сострадание, сама пламенная любовь, и, одним словом, самое абсолютное совершенство, то Он не может не быть нежно тронут пламенными и благочестивыми молитвами Своих слуг. Если бы это было иначе, из этого следовало бы, что Бог не есть высшее благо, любящий и милосердный. Но так как верно, что Он есть все это, так же верно и то, что Он легко склоняется на молитву благочестивую и смиренную.

14. Таулер говорит: «Бог движим столь сильной любовью к нам, как если бы Его божественность зависела от нас, и Его единственной целью и замыслом было открыть нам бездну Своей божественности и полноту Своей сущности и природы; чтобы все могло принадлежать нам, так же как оно принадлежит Ему». И снова: «Мы были созданы, призваны и приглашены к вещам неизмеримо великим и вечным; поэтому Бог чрезвычайно недоволен нами, когда мы предпочитаем пустые и ничтожные суеты мира Ему, Который готов не только даровать все остальное, но даже Самого Себя нам». И снова: «Так велика любовь Божия к нам, что Он ни в чем не откажет нам: да, Он предваряет наши молитвы, встречает нас (как бы) на полпути и ищет нашей дружбы, будучи в тысячу раз более готовым давать, чем мы — получать».

15. Второй аргумент заключается в истине и обетовании Божием. «Призови Меня в день скорби; Я избавлю тебя» (Пс. 49:15). «Господи! Ты благ и милосерд и многомилостив ко всем, призывающим Тебя» (Пс. 85:5). Господь, как мы видим, благ; и если этого недостаточно, Он также готов прощать; и если это не удовлетворяет нас, Он также многомилостив. Но к кому? Ко всем тем, кто призывает Его. Поэтому сказано: «Близок Господь ко всем призывающим Его, ко всем призывающим Его в истине. Желание боящихся Его Он исполняет, вопль их слышит и спасает их» (Пс. 144:18, 19; Ис. 65:24; Ин. 16:23; Мф. 7:7, 8). Просите, но не останавливайтесь на этом; ищите также; и не думайте, что этого достаточно, но стучите. «Ибо всякий просящий получает, и ищущий находит, и стучащему отворят». «Все, чего ни будете просить в молитве, верьте, что получите, — и будет вам» (Мк. 11:24). Сравните это с Лк. 11:9. И то, что Бог исполнит Свое обетование, так же верно, как и то, что Он действительно есть то, чем Он объявил Себя в Своем святом слове. И чтобы Он мог услышать нас и излить на нас Свою обильную благость, Он повелел нам молиться часто, молиться усердно и непрестанно (Лк. 18:1; 1 Фес. 5:17).

16. Третий аргумент в пользу нашей молитвы — это отцовская нежность Божия, которая иллюстрируется так: «Какой из вас отец, когда сын попросит у него хлеба, подаст ему камень? ...Итак, если вы, будучи злы, умеете даяния благие давать детям вашим, тем более Отец Небесный даст Духа Святаго просящим у Него» (Лк. 11:11, 13). И не есть ли Бог тот Отец, «от Которого именуется всякое отечество на небесах и на земле» (Еф. 3:15), Которого святой Павел называет «Отцом милосердия и Богом всякого утешения» (2 Кор. 1:3)? Неужели человек будет милосердным, а Бог, создавший это милосердное сердце, будет немилосердным? Неужели Тот, Кто дал родителям такую нежную привязанность, Сам будет лишен сострадания? Зачем Богу называть Себя Отцом, если Он не обладает отцовским расположением? Так что, вкратце, мы должны заключить: либо Бог несправедливо называется нашим Отцом, либо Он услышит молитвы Своих детей, которые призывают Его. Поэтому сказано: «Ты, Господи, Отец наш» (Ис. 63:16). И: «Я стал отцом для Израиля, и Ефрем — первенец Мой» (Иер. 31:9). Но если чувства матери так велики, что она не может не иметь «сострадания к сыну чрева своего» (Ис. 49:15), почему мы должны считать Бога лишенным милосердия? Почему мы должны сомневаться в сострадании Божием к нам, если мы приближаемся к Нему с покаянными и сокрушенными сердцами? Как утроба матери сжимается от жалости к ее любимому сыну, когда она видит его страдающим от какой-либо опасной болезни? Так и Всемогущий Бог говорит о Себе: «За то внутренность Моя возмущается за него; помилую, помилую его, говорит Господь» (Иер. 31:20).

17. Четвертый аргумент — это ходатайство Христа. С какой пламенной молитвой Он, во время Своего уничижения на земле, вверял Свою Церковь Отцу и ходатайствовал за всех верующих!

18. Так: «Отче Святый! соблюди их во имя Твое, тех, которых Ты Мне дал, чтобы они были едино, как и Мы. Освяти их истиною Твоею; слово Твое есть истина. Не молю, чтобы Ты взял их из мира, но чтобы сохранил их от зла. Не о них же только молю, но и о верующих в Меня по слову их. Отче! которых Ты дал Мне, хочу, чтобы там, где Я, и они были со Мною... да любовь, которою Ты возлюбил Меня, в них будет, и Я в них» (Ин. 17:11, 17, 15, 20, 24, 26). И не только на земле Он так молился за нас; ибо даже сейчас Он продолжает Свое ходатайство за нас одесную Бога. «Итак, имея Первосвященника великого, прошедшего небеса, Иисуса Сына Божия... да приступаем с дерзновением к престолу благодати, чтобы получить милость и обрести благодать для благовременной помощи» (Евр. 4:14, 16; 7:26; 9:11; Рим. 8:34).

19. Пятый аргумент — это свидетельство Святого Духа, Который «Сей Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии» (Рим. 8:16), и это свидетельство в наших сердцах не может обмануть нас. Ибо если это свидетельство истинно пребывает в нас, мы будем иметь доказательство того, что мы — дети Божии и что Он слышит нас во Христе, когда мы молимся Ему.

20. В-шестых, поскольку Бог и Христос с нами и живут в нас верою, как мы можем предполагать, что Бог не услышит наших воздыханий и стонов? «Ты разумеешь помышления мои издали. Еще нет слова на языке моем, — Ты, Господи, уже знаешь его совершенно» (Пс. 138:2, 4). Не думай поэтому, что Бог отделен от тебя каким-либо расстоянием места, которое может помешать твоим молитвам дойти до Него, «ибо Он в тебе, и ты в Нем» (Деян. 17:28; Ин. 17:23). Поскольку, следовательно, Он живет и действует в тебе, почему бы Ему не услышать твои молитвы? «Господи! пред Тобою все желания мои, и воздыхание мое не сокрыто от Тебя» (Пс. 37:10). «Да будут слова уст моих и помышление сердца моего благоугодны пред Тобою» (Пс. 18:15).

21. В-седьмых, потому что Святой Дух, Который есть истинный Бог, есть также Дух молитвы, и Сам ходатайствует за нас воздыханиями неизреченными (Зах. 12:10; Рим. 8:26). Почему же ты должен воображать, что Бог не увидит, не услышит и не примет во внимание то, что Он Сам совершает в тебе? Поэтому невозможно, чтобы даже самое слабое воздыхание, исходящее от Святого Духа в нас и направленное к Богу, могло пропасть или сойти на нет. Ибо как оно исходит от Бога, так и возвращается к Нему; и все, что в Нем, не может погибнуть. Дела совершаются в Боге и будут явлены (Ин. 3:21).

22. В-восьмых, Бог не забывчив, как люди, ибо «пред лицом Его пишется памятная книга о боящихся Господа и чтущих имя Его» (Мал. 3:16): так что Он не может забыть наших молитв. Бог не может забыть то, что есть добро, и не будет вспоминать грехи кающихся. Так могущественна и так обильна благодать Божия, что Он изглаживает наши грехи и не поминает наших преступлений. Но добро, которое Он Сам совершил в нас, Он никогда не может забыть; ибо тогда Он должен был бы забыть Самого Себя и Свои собственные дела. Поэтому невозможно, чтобы Бог пренебрег теми молитвами, которые Его собственный Святой Дух совершает в нас; не более, чем Он может забыть Свое слово или быть небрежным к Своему обетованию. «С тех пор, как Я говорю о нем, Я постоянно вспоминаю о нем», — говорит Бог через пророка (Иер. 31:20). И снова: «Ты уследил мои скитания; положи слезы мои в сосуд у Тебя» (Пс. 55:9). Так Он заверяет нас, что «Он вечно помнит завет Свой» (Пс. 110:5). И что это за завет? Ничто иное, как прощение наших грехов, подтвержденное нам смертью Христа и запечатленное Его Святым Духом (Еф. 1:13).

23. И теперь, возможно, ты скажешь: если это так, как же получается, что Бог не слышит и не исполняет мои прошения? Я часто молился, и взывал, и воздыхал, и все безрезультатно.

24. Столько, действительно, должно быть признано, что многие люди молятся долгое время о том, чего не получают; и отсюда мы судим, что их молитвы не услышаны. Что же тогда становится с этими нашими доводами в пользу веры в то, что молитва непременно будет услышана? Это очень великое испытание, и оно доставило много беспокойства многим искренним и благорасположенным душам.

25. Но здесь мы должны заметить, что уверенность в том, что Бог слышит наши молитвы, неоспоримо доказана уже приведенными аргументами, которые построены на непоколебимом основании; откуда следует, что Бог так же верно слышит наши молитвы, как Он есть: 1. Милосердный и любящий человечество. 2. Как Он истинен во всех Своих обетованиях, да, сама вечная истина. 3. Как Он имеет отцовскую нежность к нам. 4. Как Иисус Христос есть наш посредник. 5. Как Бог и Христос живут в нас; что является истинами столь верными и очевидными, что ни одно верующее сердце не должно сомневаться в них.

26. Но мы жалуемся, что Бог не дает нам немедленно того, о чем мы просим, и, следовательно, что наши молитвы не услышаны. Для этого можно привести две причины: 1. Что Бог слышит наши молитвы, заботясь больше о нашем счастье, чем о наших желаниях. 2. Что Он оставляет за Собой свободу даровать блага, о которых мы просим, либо нашим телам, либо нашим душам, как Он сочтет наиболее правильным. Так, возможно, мы просим у Бога каких-то временных благ, а Он, видя, что они нам не подходят, дает нам духовные; благодаря чему мы не только получаем то, о чем молились, но и гораздо больше, поскольку благо души следует предпочесть благу тела. Ибо, так как душа гораздо благороднее тела, а духовные блага превосходнее земных, то для нас гораздо лучше, чтобы Бог дал нам Свои вечные и духовные блага, а не те преходящие и увядающие наслаждения, в которых мы обычно находим наибольшее удовольствие. Он слышит наши молитвы не всегда в отношении наших тел, но наших душ; что имеет гораздо большее значение. Если Богу будет угодно посетить вас какой-либо телесной болезнью, а вы молитесь о здоровье, не сомневайтесь; ваши молитвы будут услышаны, и вы непременно насладитесь, если не здоровьем вашего тела, то здоровьем вашей души, что гораздо предпочтительнее. Каждый человек в здравом уме должен так думать. Какая польза была бы иметь здоровое тело, но грешную, больную душу, подверженную вечной смерти? Когда душе хорошо, человек может сказать с Давидом: «Кто мне на небе? и с Тобою ничего не хочу на земле. Изнемогает плоть моя и сердце мое: Бог — твердыня сердца моего и часть моя вовек» (Пс. 72:25, 26). И со страдающим Иовом: «А я знаю, Искупитель мой жив» (Иов 19:25). И от Него душа может почерпнуть жизнь. Поэтому Давид, сравнивая духовные блага с земными, говорит нам: «Закон уст Твоих для меня лучше тысяч золота и серебра» (Пс. 118:72).

27. Но, возможно, вы скажете, что молитесь и о том, и о другом; о здоровье вашей души, равно как и тела; и о духовных благах, равно как и о временных. На это Сам Господь отвечает тебе: «Довольно для тебя благодати Моей» (2 Кор. 12:9); что было ответом, данным святому Павлу, хотя он желал получить ответ по-своему. И таким образом оказывается, что Бог всегда слышит наши молитвы, если не в отношении наших тел, то, безусловно, наших душ.

28. Кроме того, Бог оставил за Собой свободу исполнять наши желания либо в этом мире, либо в следующем, как Он сочтет наиболее правильным. Поэтому, если ты не получаешь благ, о которых молишься, помни, что тебе не полезно наслаждаться ими здесь, но что ответ на твои молитвы отложен для другой жизни, которая более благородна и долговечна и более способна к чистым наслаждениям, чем эта. Там Господь дарует тебе в тысячу раз больше за все то, в чем Он, казалось, отказывал тебе здесь. Как Он не может забыть наших молитв, так Он не может не ответить на них милостиво; если не в этой жизни, то, безусловно, в той, которая придет. Сколько молитв ты возносишь здесь, столько благ ты получишь там; ибо тогда «пожнем, если не ослабеем» (Гал. 6:9). Тогда Господь скажет верующей душе: «Вот твоя молитва, которую ты возносила ко Мне. Смотри, вот то, о чем ты молилась, и в тысячу раз больше, чем ты желала». И этого времени воздаяния мы должны терпеливо ждать.

29. Очень глупым был бы тот земледелец, который ожидал бы жатвы, как только посеял; и который, сделав это, восклицал бы со слезами, что посеял много семян, но не видит признаков урожая. Глупец! подожди, пока придет время жатвы, и тогда ты получишь плоды своего труда с благословенным приумножением. Таковы жалобы, которые делают многие люди: «Я молился, — говорит один, — так часто; я так часто воздыхал из глубины своей души; но я не вижу перспективы быть услышанным, так что все мои молитвы, воздыхания и слезы тщетны». О, нетерпеливая душа! Ты едва посеяла, а уже говоришь о жатве? Жди драгоценной жатвы вечной жизни, и ты пожнешь обильный урожай славы! «Что посеет человек, то и пожнет» (Гал. 6:7). Там ты соберешь с радостью плод многочисленных молитв, которые, как драгоценные семена, ты сеяла со слезами (Пс. 125:5). Это слово и обетование Божие, которое непременно исполнится, либо здесь, либо в другом мире. Так, когда ты прощаешься в последний раз с умирающим ребенком, мужем, женой или другом, ты должен помнить, что это время, когда тела твоих друзей, и твое собственное тоже, должны быть, так сказать, посеяны и преданы земле; но что жатва воскресения близка, когда «ангелы, жнецы, соберут снопы и положат их в житницы» (Мф. 13:30, 39). Там мы обнаружим, что наши молитвы, воздыхания и слезы не пропали, а были лишь посланы вперед, чтобы быть полученными обратно с лихвой, обретая в Боге все, что наши души могли когда-либо помыслить или пожелать. Так обетования Божии и аргументы, приведенные для их поддержки, будут стоять твердо и непоколебимо во Христе Иисусе, чтобы вечно исполняться для всех верующих душ, к их вечной радости и спасению, за что мы будем возносить вечную благодарность и хвалу Богу.

Глава XXXVIII.
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Семь пособий или вспоможений для наших немощей в молитве.

Поскольку наши молитвы, увы! очень слабы и несовершенны, давайте посмотрим, какую помощь Бог дал нам в Своем святом слове, чтобы помочь нам в этом долге.


Likewise the Spirit also helpeth our
infirmities: for we know not what we should pray for as we
ought: but the Spirit itself maketh intercession for
us with groanings which cannot be uttered.
And he that searcheth the hearts knoweth what is the mind of the Spirit, because he maketh
intercession for the saints according to the will
of God.—Rom. 8:26, 27.


2. Первое вспоможение — это наш единственный Посредник и Ходатай, Иисус Христос, Сын Божий (1 Ин. 2:2). Он — наш ходатай, и Он защищает наше дело пред Богом, когда мы едва способны выразить, в чем нуждаемся. Поэтому Он называется Логосом, или вечным Словом Отца, потому что Бог через Него открыл нам Свою волю; как Он также называется Посредником, потому что Он защищает наше дело пред Богом. Прообраз Его мы имеем в Моисее, посреднике Ветхого Завета; которому народ, убегая от лица Божия на горе Синай, сказал: «Говори ты с нами» (Исх. 20:19). И когда Моисей жаловался, что он косноязычен и косноязычен, когда ему было повелено предстать пред фараоном, Бог говорит ему: «Аарон, брат твой, может говорить хорошо... он будет тебе вместо уст» (Исх. 4:10, 14, 16). Так и мы, когда должны молиться, тупы и косноязычны, и поэтому мы должны прибегать ко Христу, нашему небесному Аарону, который есть для нас вместо уст. То же самое выражено для нас престолом милосердия (Исх. 25:17, 21). Поэтому Христос повелевает нам молиться во имя Его (Ин. 16:23), Который есть наш вечный Первосвященник, имеющий непреходящее священство (Евр. 7:16), ходатайствующий за нас (Рим. 8:34), «в Котором мы имеем дерзновение и доступ с уверенностью чрез веру в Него» (Еф. 3:12).

3. Второе вспоможение — это Бог Дух Святый. «А на дом Давида и на жителей Иерусалима изолью дух благодати и умиления» (Зах. 12:10). Этот Дух дан нам как свидетельство божественной благодати и нашего усыновления. Поэтому святой Иоанн говорит: «Что мы пребываем в Нем и Он в нас, узнаем из того, что Он дал нам от Духа Своего» (1 Ин. 4:13). А святой Павел: «Потому что вы не приняли духа рабства, чтобы опять жить в страхе, но приняли Духа усыновления, Которым взываем: "Авва, Отче!" Сей самый Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии» (Рим. 8:15, 16). Он также был прообразован помазанием священников по закону (Исх. 28:41; 29:7). Таким образом, Бог помазал нас Духом Христа (1 Ин. 2:20), чтобы мы ежедневно приносили Ему плод уст наших (Пс. 68:31; Евр. 13:15). Этот Дух Божий есть автор всех тех благочестивых стремлений, которые мы встречаем, таких как: «Господи! услышь; Господи! прости; Господи! внемли и соверши» (Дан. 9:19).

4. Третье вспоможение, чтобы укрепить нас в молитве, находится в обетованиях Божиих. «Призови Меня в день скорби, и Я избавлю тебя» (Пс. 49:15). «Воззовет ко Мне, и услышу его» (Пс. 90:15). См. также Пс. 144:19; Лк. 11:11, 13 и 18. «И когда они еще будут взывать, Я услышу» (Ис. 65:24). «Очи Господни обращены на праведников, и уши Его — к воплю их» (Пс. 33:16). «Всякий, кто призовет имя Господне, спасется» (Иоил. 2:32). «Просите, ищите, стучите» (Мф. 7:7). «Богат Господь (милостью, Еф. 2:4) для всех, призывающих Его» (Рим. 10:12). См. также Лк. 11:11-13; 18:6, 7.

5. Четвертое вспоможение в молитве — это память о святых, чьи молитвы Бог услышал. Посмотрите на примеры древних и укрепитесь. И, действительно, мы должны быть таковыми, когда своевременно вспоминаем примеры провидения Божия и божественной помощи. На этом основании все пророки древности строили свои молитвы. Так, когда Бог прогневался на Израиль за грех золотого тельца и сказал Моисею: «Оставь Меня, да воспламенится гнев Мой на них, и истреблю их» (Исх. 32:10), «тогда Моисей, избранный Его, стал пред Ним в проломе», как выражается псалмопевец (Пс. 105:23), напоминая Богу о Его прежних милостях, говоря: «Да не воспламеняется, Господи, гнев Твой на народ Твой, который Ты вывел из земли Египетской силою великою и рукою крепкою? Чтобы Египтяне не сказали: на погибель Он вывел их, чтобы убить их в горах и истребить их с лица земли? Отврати пламенный гнев Твой и отмени погубление народа Твоего... И отменил Господь зло, о котором сказал, что наведет его на народ Свой» (Исх. 32:11-14).

6. Давид прибегал к тому же средству почти во всех своих Псалмах; напоминая Богу, так сказать, о Его прежних милостях, благости и верности. Так Пс. 24:6: «Вспомни щедроты Твои». Пс. 76:6 и далее: «Вспоминаю дни древние, лета веков минувших» и т. д. Пс. 84:2-6: «Господи! Ты помиловал землю Твою, возвратил плен Иакова. Ты простил беззаконие народа Твоего, покрыл все грехи его. Ты отложил всю ярость Твою, отвратил гнев ярости Твоей. Возврати нас, Боже спасения нашего, и прекрати негодование Твое на нас. Неужели вовек будешь гневаться на нас? прострешь гнев Твой от рода в род? Неужели Ты снова не оживишь нас, чтобы народ Твой возрадовался о Тебе?»

7. Как удивительно пророк Исаия использует ту же форму прошения (гл. 63:10-16), напоминая Богу о Его прежних милостях и открывая, так сказать, этим ключом необъятные сокровища Его сострадания. «Где Тот, Который вывел их из моря с пастырем овец Своих? где Тот, Который вложил в сердце его Святаго Духа Своего? Который вел правую руку Моисея, величественною мышцею Своею, разделил воды пред ними, чтобы сделать Себе вечное имя? Который провел их через бездны, как коня в степи, и они не преткнулись? Как стадо сходит в долину, Дух Господень вел их к покою. Так Ты вел народ Твой, чтобы сделать Себе славное имя. Призри с небес и посмотри от жилища святыни Твоей и славы Твоей: где ревность Твоя и могущество Твое? содрогание внутренности Твоей и милосердие Твое ко мне удержаны ли? Только Ты — Отец наш; ибо Авраам не знает нас, и Израиль не признает нас своими. Ты, Господи, Отец наш, от века имя Твое — Искупитель наш».

8. Эта молитва пророка основана на следующих аргументах: 1. Поскольку любовь Божия вечна, поэтому она не будет удержана от меня. 2. Я признаю себя грешником, но, в то же время, я помню, что Твоя благодать была простерта к грешникам, которые покаялись. «Грехов юности моей не вспоминай» (Пс. 24:7). 3. Мои грехи были очень велики, но пусть и Твое милосердие будет великим. 4. Помни, что я — дело Твоих собственных рук. «Вспомни, что Ты, как глину, обделал меня, и в прах возвратишь меня? ...Жизнь и милость даровал Ты мне, и попечение Твое хранит дух мой» (Иов 10:9, 12).

9. Пятое утешение в молитве — это нежная любовь Божия к человечеству и Его обетования помочь страждущим. «Призри на страдание мое и на болезнь мою и прости все грехи мои» (Пс. 24:18). Снова: «Сей нищий воззвал, — и Господь услышал его» (Пс. 33:7). Таким образом, мы уверены, что Бог не презирает бедствий страждущих, хотя гордые люди могут это делать. Ибо Бог судит не так, как судит развращенный человек; у Него нет очей плотских, и Он не видит, как видит человек (Иов 10:4). И как обычно бывает среди нас, что чем больше человек нуждается в друзьях, тем меньше он их находит; так, с другой стороны, Бог имеет более нежное и особое внимание к тому, кто беспомощен и страждет. «Близок Господь к сокрушенным сердцем и смиренных духом спасет» (Пс. 33:19). «Ты видишь, ибо Ты взираешь на обиды и притеснения, чтобы воздать Твоею рукою. Тебе предает себя бедный; сироте Ты помощник» (Пс. 9:35). И, действительно, таковы надлежащие объекты божественного милосердия. Чтобы усилить утешение и уверенность в этих обетованиях, псалмопевец упоминает различные классы страждущих; так что никто из находящихся в бедствии не должен отчаиваться: «Господь совершает суд для обиженных, дает хлеб алчущим. Господь разрешает узников, Господь отверзает очи слепым, Господь выпрямляет согбенных, Господь любит праведных, Господь хранит пришельцев, поддерживает сироту и вдову» (Пс. 145:7-9). К этому можно отнести то, что говорит пророк Исаия: «А вот на кого Я призрю: на смиренного и сокрушенного духом и на трепещущего пред словом Моим» (Ис. 66:2). И «Надежда бедных не до конца погибнет» (Пс. 9:19). И «Призрит на молитву беспомощных и не презрит моления их» (Пс. 101:18).

10. Шестое вспомогательное средство — это размышление о неизреченном милосердии Божьем. Он истолковывает наши молитвы лучше, чем мы сами предполагали, и понимает наши нужды гораздо совершеннее, чем мы можем их выразить. Он милостиво снисходит к нашим немощам в молитве, согласно словам Авраама: «Да не прогневается Владыка, что я скажу» (Быт. 18:30). Поэтому святой апостол Павел говорит: «Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа, Отец милосердия и Бог всякого утешения, утешающий нас во всякой скорби нашей» (2 Кор. 1:3). Сравните это с Пс. 102:8. В силу этого Божьего милосердия ни одна из наших молитв не бывает напрасной. Бог ведет точный учет всех наших воздыханий и слез (Пс. 55:9) ради тех слез, которые пролил Христос, наш благословенный Спаситель, Который во дни плоти Своей с сильным воплем и со слезами принес молитвы и моления (Евр. 5:7).

11. Седьмое вспомогательное средство в молитве — это памятование о завете благодати, который Бог заключил с нами. «Вот завет...» и т. д. (Иер. 31:33). И: «Завет мира Моего не пошатнется, говорит милующий тебя Господь» (Ис. 54:10). «Жаждущие! идите все... Я заключу с вами вечный завет» (Ис. 55:1, 3). В этом завете благодати содержится уверенность в том, что наши молитвы будут услышаны. «Ищите Господа, когда можно найти Его; призывайте Его, когда Он близко» (Ис. 55:6).

12. То, что мы сказали по этому пункту, наилучшим образом проиллюстрировано в молитве Даниила. «О, Господи Боже великий и дивный, хранящий завет и милость любящим Тебя и соблюдающим повеления Твои! — И ныне, Господи Боже наш, выведший народ Твой из земли Египетской рукою крепкою и стяжавший Себе славу, как в сей день» (здесь напоминание Богу о Его прежних милостях). «Услышь, Боже наш, молитву раба Твоего и моление его, и воззри светлым лицем Твоим на опустошенное святилище Твое, ради Тебя, Господи» (это взывание к имени и заслугам Иисуса Мессии). «Господи, услышь! Господи, прости! Господи, внемли и соверши» (это воздыхания Святого Духа). «Приклони, Боже мой, ухо Твое и услышь, открой очи Твои и воззри на опустошения наши» (в отношении Его обетования); «ибо мы по грехам нашим и по беззакониям отцов наших стали посмешищем для всех, окружающих нас» (здесь исповедание греха и признание бедствия). «Ибо мы повергаем моления наши пред Тобою, уповая не на нашу праведность, но на Твое великое милосердие» (это признание человеческого недостоинства и Божьего милосердия, за которым следует памятование о завете); «ибо Твой город и Твой народ именуются Твоим именем» (Дан. 9:4, 15, 17, 18, 19, 16).

Глава XXXIX.







Беседа верующей души с Богом.

Эти слова содержат доверительную беседу благочестивой и верной души с Богом. Кто осмелился бы так свободно разговаривать с разгневанным государем? Но Бог столь снисходителен к верующей душе, что дает ей свободу свободно и без стеснения приходить в Его присутствие. Как только верующий входит, Бог спрашивает: «Чего ты желаешь? подойди ближе и не бойся». Это представлено нам на примере Вирсавии (3 Цар. 1:16), входящей в покои царя Давида и излагающей свою просьбу. После чего царь поклялся ей клятвой. Так же было и с Есфирью, к которой, как только она вошла в его присутствие, царь прикоснулся своим золотым скипетром (Есф. 5:1).


Wilt thou be angry with us forever? Wilt
thou draw out thine anger to all generations? Wilt
thou not revive us again: that thy people may rejoice in thee? Shew us thy mercy, O Lord,
and grant us thy salvation.—Ps. 85:5-7.


2. Считается актом особой милости и благоволения, если царь удостаивает своих подданных доверительной беседы. Именно по этой причине римский император Тит был назван «отрадой человеческого рода», ибо его милостивое обращение со всеми, кто был рядом с ним, наполняло их радостью. Но насколько большее благоволение и счастье заключается в том, что Бог, Господь господствующих и Царь царей (Которого псалмопевец называет «Всевышний и страшный, великий Царь над всею землею» (Пс. 46:3)), не только беседует с жалкими людьми, которые, как говорит Авраам, «прах и пепел» (Быт. 18:27), но даже милостиво общается с мятежными грешниками, которые враждуют с Ним из-за греха (Ис. 59:2). Так что, когда христианин рассматривает, с одной стороны, величие и величество Божье, а с другой — нечистоту, развращенность, нищету и низость человеческой природы, он не может не воскликнуть вместе с Давидом: «Что есть человек, что Ты помнишь его, и сын человеческий, что Ты посещаешь его?» (Пс. 8:5). Самый праведный человек на земле должен признать себя недостойным беседовать с Богом. Таково было чувство благочестивого Авраама, который поэтому извиняется за свою дерзость ходатайствовать перед Богом за содомлян, говоря: «Да не прогневается Владыка, что я скажу» (Быт. 18:30, 32); и все же каждый раз, когда Авраам говорит, Бог удостаивает его ответом. И поскольку он является отцом «тех, кто по вере» (Гал. 3:7), он дает нам замечательный пример беседы благочестивой души с Богом.

3. Поэтому совершенно несомненная и бесспорная истина заключается в том, что всякий раз, когда верная душа призывает Бога в молитве, Он никогда не оставляет ее без ответа через божественные утешения Своего Духа. Пример этого мы имеем там, где псалмопевец взывает к Богу такими словами: «Господи! Ты помиловал землю Твою, возвратил пленных Иакова; простил беззаконие народа Твоего, покрыл все грехи его; отложил всю ярость Твою, отвратил гнев ярости Твоей. Восстанови нас, Боже спасения нашего... Покажи нам, Господи, милость Твою, и спасение Твое даруй нам. Послушаю, что скажет Господь Бог» (Пс. 84:1-9). Ответ он получил в своем сердце; поэтому он говорит: «Истинно близко спасение Его к боящимся Его» (ст. 10). И как он здесь молится, чтобы услышать, что скажет Господь Бог о нем, так Бог отвечает ему: «Слушай, народ Мой, Я буду свидетельствовать тебе» (Пс. 49:7). Скорбящая душа молится: «Господи! не в ярости Твоей обличай меня» (Пс. 6:2). На что Бог отвечает: «Щедр и милостив Господь, долготерпелив и многомилостив» (Пс. 102:8). Душа говорит: «Куда уйду от Духа Твоего?» (Пс. 138:7). На что Господь отвечает: «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас» (Мф. 11:28). Душа говорит: «Знаю, Господи, что не в воле человека путь его, что не во власти идущего давать направление стопам своим» (Иер. 10:23). На что дается ответ: «Вразумлю тебя, наставлю тебя на путь, по которому тебе идти; утвержу очи Мои на тебе» (Пс. 31:8). Верующая душа молится: «Наставь меня, Господи, на путь Твой, и буду ходить в истине Твоей» (Пс. 85:11). На что Господь отвечает: «Я есмь путь и истина и жизнь» (Ин. 14:6); путь, если ты не хочешь заблудиться; истина, если ты не хочешь быть обманутым; жизнь, если ты хочешь избежать вечной смерти. Верующая душа жалуется: «Нет целого места в плоти моей от гнева Твоего; нет покоя в костях моих от греха моего. Смердят, гноятся раны мои от безумия моего» (Пс. 37:4, 6). На что дается ответ: «Наказание мира нашего было на Нем, и ранами Его мы исцелились» (Ис. 53:5). Благочестивая душа говорит: «Исцели меня, Господи, и исцелен буду; спаси меня, и спасен буду» (Иер. 17:14). Ей отвечают: «Он прощает все беззакония твои, исцеляет все недуги твои» (Пс. 102:3). Душа жалуется и восклицает: Я согрешила больше, чем песка морского. На что Бог отвечает через пророка Исаию: «Изглажу беззакония твои, как туман, и грехи твои, как облако» (Ис. 43:25; 44:22). Душа восклицает: Увы! Я тяжкий грешник. И Иисус Христос отвечает: «Я пришел призвать не праведников, но грешников к покаянию» (Мф. 9:13). Душа молится: «Грехов юности моей и преступлений моих не вспоминай» (Пс. 24:7). На что Бог отвечает: «Если беззаконник обратится от всех грехов своих, какие делал, и будет соблюдать все уставы Мои и поступать законно и справедливо, он жив будет, не умрет. Все преступления его, какие делал он, не припомнятся ему» (Иез. 18:21, 22). Душа восклицает: «Омой меня совершенно от беззакония моего, и от греха моего очисти меня» (Пс. 50:4). На что Бог отвечает: «Если будут грехи ваши как багряные, — как снег убелю» (Ис. 1:18). «Не входи в суд с рабом Твоим, потому что не оправдается пред Тобою никто из живущих» (Пс. 142:2). На что дается ответ: «Бог не послал Сына Своего в мир, чтобы судить мир, но чтобы мир спасен был чрез Него. Верующий в Него не судится» (Ин. 3:17, 18). Душа молится: «Сердце чистое сотвори во мне, Боже, и дух правый обнови внутри меня» (Пс. 50:12). На что дается ответ: «И дам вам сердце новое, и дух новый дам вам... и сделаю то, что вы будете ходить в заповедях Моих» (Иез. 36:26, 27). Душа говорит: «Я согбен и совсем поник; весь день сетуя хожу» (Пс. 37:7). На что дается ответ: «Господь послал Меня... утешить всех сетующих» (Ис. 61:2). Сказано: «Посмотри на страдание мое и на изнеможение мое» (Пс. 24:18). И дается ответ: «А вот на кого Я призрю: на смиренного и сокрушенного духом» (Ис. 66:2). «Ты исчислил мои скитания» (Пс. 55:9). На что Господь отвечает: «А у вас и волосы на голове все сочтены» (Мф. 10:30). Душа восклицает: «Когда приду и явлюсь пред лице Божие?» (Пс. 41:3). На что дается ответ: «Где Я, там и слуга Мой будет» (Ин. 12:26). Душа жалуется: «Доколе, Господи, будешь забывать меня вконец? доколе будешь скрывать лице Твое от меня? Доколе мне слагать советы в душе моей, скорбеть в сердце моем день и ночь? Доколе врагу моему возвышаться надо мною?» (Пс. 12:1-3). На что дается ответ: «На малое время Я оставил тебя, но с великою милостью восприиму тебя» (Ис. 54:7, 8). Сравни свое нынешнее страдание с вечной благодатью Божьей. Ожидай обетования, которое, хотя и медлит, но непременно исполнится в конце (Авв. 2:3). Душа говорит: «Ты Бог мой; не удаляйся от меня, ибо скорбь близка, а помощника нет» (Пс. 21:11, 12). На что дается ответ: «Я с ним в скорби; избавлю его и прославлю его» (Пс. 90:15). Душа молится: «Просвети очи мои, да не усну я сном смертным» (Пс. 12:4). На что дается ответ: «От власти ада Я искуплю их, от смерти избавлю их» (Ос. 13:14). Душа говорит: «Имею желание разрешиться и быть со Христом» (Флп. 1:23). На что Христос отвечает: «Истинно говорю тебе, ныне же будешь со Мною в раю» (Лк. 23:43).

4. Одним словом, Священное Писание есть не что иное, как беседа благочестивой души с Богом. Всякий раз, когда душа возвышается к Богу и изливает пред Ним свои страдания и жалобы, Бог отвечает ей неким внутренним утешением или словами и обетованиями Священного Писания.

Глава XL.







Беседа между верой и милосердием Божьим.

Благость Божья выходит нам навстречу и дает милостивые ответы на молитвы веры; «ибо уповающего на Господа окружает милость» (Пс. 31:10). Она взывает к нам: «Возвратись, отступница, говорит Господь. Я не излию на вас гнева Моего: ибо Я милостив, говорит Господь, — не буду вечно негодовать. Признай только вину твою: ибо ты отступила от Господа Бога твоего» (Иер. 3:12, 13). На что вера отвечает: «Помилуй меня, Боже, по великой милости Твоей, и по множеству щедрот Твоих изгладь беззакония мои» (Пс. 50:3). Милосердие взывает: «Приходящего ко Мне не изгоню вон» (Ин. 6:37). Вера отвечает: «Влеки меня, мы побежим за Тобою» (Песн. 1:4). Милосердие говорит: «Господь послал Меня исцелять сокрушенных сердцем, утешить всех сетующих» (Ис. 61:1, 2). Вера отвечает словами Псалма 50:14: «Возврати мне радость спасения Твоего и Духом владычественным утверди меня». Милосердие говорит словами Исаии 43:25 и 44:22: «Я изглажу беззакония твои, как туман, и грехи твои, как облако». Вера отвечает словами Псалма 24:18: «Посмотри на страдание мое и на изнеможение мое и прости все грехи мои». Милосердие утешает нас и говорит словами Псалма 102:13: «Как отец милует сынов, так милует Господь боящихся Его». На что вера отвечает словами Исаии 64:8: «Но ныне, Господи, Ты — Отец наш». Милосердие говорит: «Придите ко Мне» (Мф. 11:28). Вера отвечает: «К Тебе, Господи, возношу душу мою» (Пс. 24:1). Милосердие говорит: «Ты блудодействовала со многими любовниками, но возвратись ко Мне, говорит Господь» (Иер. 3:1). Вера отвечает: «Встану, пойду к отцу моему и скажу ему: отче! я согрешил против неба и пред тобою и уже недостоин называться сыном твоим; прими меня в число наемников твоих» (Лк. 15:18, 19). Милосердие говорит: «Сын мой был мертв и ожил, пропадал и нашелся» (Лк. 15:24). На что вера отвечает: «Я уповаю на Твою милость; сердце мое возрадуется о спасении Твоем» (Пс. 12:6). Милосердие провозглашает словами Исаии 55:1: «Жаждущие! идите все к водам». На что вера отвечает: «Как лань желает к потокам воды, так желает душа моя к Тебе, Боже! Жаждет душа моя к Богу крепкому, живому: когда приду и явлюсь пред лице Божие!» (Пс. 41:2, 3). Милосердие говорит: «Он прощает все беззакония твои, исцеляет все недуги твои» (Пс. 102:3). Вера восклицает: «Не входи в суд с рабом Твоим» (Пс. 142:2). Милосердие говорит: «Я есмь путь и истина и жизнь» (Ин. 14:6). Вера отвечает: «Укажи мне, Господи, пути Твои и научи меня стезям Твоим. Наставь меня на истину Твою и научи меня» (Пс. 24:4, 5). Милосердие обещает: «От власти ада Я искуплю их, от смерти избавлю их. Смерть! где твое жало? ад! где твоя победа?» (Ос. 13:14). Вера отвечает: «Бог наш — Бог во спасение; во власти Господа Вседержителя отвращение смерти» (Пс. 67:21). Милосердие говорит: «Я есмь воскресение и жизнь; верующий в Меня, если и умрет, оживет» (Ин. 11:25). На что вера отвечает: «А я знаю, Искупитель мой жив, и Он в последний день восставит из праха распадающуюся кожу мою сию, и я во плоти моей узрю Бога» (Иов 19:25, 26). Милосердие говорит: «Не бойся... вот, Я начертал тебя на дланях Моих» (Ис. 41:10; 49:16). «Ты Мой; и никто не похитит их из руки Моей» (Ин. 10:28). На что вера отвечает: «В Твою руку предаю дух мой; Ты избавлял меня, Господи, Боже истины» (Пс. 30:6).


Mercy and truth are met together; righteousness
and peace have kissed each other.—Ps. 85:10.


Глава XLI.







Великие блага и великая действенность хвалы, возносимой Богу.

Этот отрывок является превосходным правилом жизни, учащим каждого человека, как вести себя под крестом. Как слово Божье является правилом нашей жизни в благоденствии, согласно псалмопевцу: «Вразумлю тебя, наставлю тебя на путь, по которому тебе идти; утвержу очи Мои на тебе» (Пс. 31:8); и «Ты руководишь меня советом Твоим, а потом примешь меня в славу» (Пс. 72:24): да, более того, как слово Божье должно быть правилом нашей веры, как говорит нам псалмопевец: «Слово Твое — светильник ноге моей и свет стезе моей» (Пс. 118:105): и «Утверди шаги мои на путях Твоих, да не колеблются стопы мои» (Пс. 16:5), — так оно должно быть нашим правилом и руководством в несении креста, как учит нас Давид, говоря: «В день скорби моей ищу Господа»; то есть я буду взирать на Бога, Который возложил на меня этот крест, и просить у Него утешения и помощи в день моей скорби.


In the day of my trouble I sought
the Lord. I call to remembrance my song in the night;
I commune with mine own heart.—Ps. 77:2.


2. Отсюда каждый христианин может научиться, когда он находится в скорби, не слишком сосредоточивать свои мысли на непосредственных причинах или орудиях своих страданий, но возносить свое сердце к Богу; применять к себе божественные обетования; молиться и воспевать хвалу своему Богу: и это истинные и верные утешения для скорбящей души. Давид говорит: «В день скорби моей ищу Господа». Как ум, подавленный горем, облегчает себя, сообщая о своих бедах верному другу, так и наш скорбящий дух освежается и утешается, когда мы возносим молитву и благодарение Богу. Так Давид «вспоминал песни свои в ночи, беседовал с сердцем своим» (Пс. 76:7); то есть, когда наступала ночь, он горячо жаждал утра, чтобы встать и утешить свою усталую душу молитвами и благодарением Богу, своему Утешителю: в то же время он беседовал с собственным сердцем и изливал свою душу в тайне; и Бог, Который видел и слышал в тайне, Который понимал даже самые сокровенные воздыхания и дыхания его подавленного духа, утешал, укреплял и освежал его.

3. Среди прочего, что можно извлечь из этого прекрасного отрывка псалмопевца, есть и то, что пение святых гимнов и хвалений Богу, исходящее от истинно благочестивой души, сопровождается великими преимуществами и духовными благословениями.

4. Истинность этого видна: 1. Из самой природы. 2. Из действенности молитвы. 3. Из примеров, найденных в Ветхом Завете. 4. Из примеров в Новом Завете. 5. Из примеров святых мужей в обоих Заветах, которые этим средством исполнялись Святого Духа. 6. Из природы и свойств Псалмов. 7. Из частого использования благословенных Псалмов среди древних, когда они находились в каком-либо бедствии. Все эти соображения доказывают, что в псалмах и гимнах хвалы есть великая сила или действенность. Под этим я не подразумеваю ничего, кроме простых слов и пустых звуков, лишенных веры и благочестия; но скорее такую живую веру, такое пламенное благочестие, которые могут прорываться в святые гимны и духовные песни, воспевая и воспевая в сердце своем Господу. Давайте кратко опишем этот предмет.

5. Что касается первого, а именно книги мира, или природы, то ясно, что хвала Богу есть великая цель всего творения. Что это главное занятие ангельских хоров, видно из многих отрывков в Откровении святого Иоанна, а также из Исаии 6:3 и 148-го Псалма; который, призывая все творения славить Бога, ради славы Которого они были созданы, начинается с ангелов (ст. 2): «Хвалите Его, все Ангелы Его, хвалите Его, все воинства Его». От ангельского мира он переходит к звездному, говоря: «Хвалите Его, солнце и луна, хвалите Его, все звезды света». К этому можно отнести слова Иова (гл. 38:7): «При общем ликовании утренних звезд». Оттуда он спускается к морю, призывая воды и всех многочисленных обитателей вод славить Бога, Который их создал. Оттуда, взирая на области воздуха, он взывает к «огню и граду, снегу и туманному ветру, бурный ветер, исполняющий слово Его». Оттуда он переходит к земле: «горы и все холмы, дерева плодоносные и все кедры». Оттуда к живым существам: «звери и всякий скот, пресмыкающиеся и птицы крылатые». Оттуда к людям, начиная с правителей мира: «цари земные и все народы, князья и все судьи земные, юноши и девицы, старцы и отроки да хвалят имя Господа». И, наконец, к церкви Божьей: «святых Его, народ, близкий к Нему — хвалите Господа».

6. Вторым доводом была действенность молитвы веры. Это засвидетельствовано словом Божьим, примерами святых мужей и повседневным опытом. Ибо мы уверены всеми обетованиями Божьими, что ни одна благочестивая молитва, ни одно воздыхание или слеза не исходят от нас напрасно. «Положи слезы мои в сосуд у Тебя» (Пс. 55:9). «Сеявшие со слезами будут пожинать с радостью» (Пс. 125:5). «Близок Господь ко всем призывающим Его, ко всем призывающим Его в истине» (Пс. 144:18). Ничто, в самом деле, в этом мире не может быть успешным без молитвы; поскольку всякое даяние доброе и всякий дар совершенный нисходит от Бога и должен быть испрошен у Него. Без постоянной молитвы человек не может ни жить, ни умереть в мире. Теперь, поскольку вознесение хвалы Богу есть не что иное, как молитва благочестивой души, переполненной божественной радостью, в которой святые мужи Божьи прославляли и передавали потомству милости и чудеса Бога, своего Творца; ясно, что пение хвалы Богу есть акт благочестия, полный духовного утешения и пользы.

7. В-третьих, это подтверждается многими примерами, найденными в Ветхом Завете. Исх. 15; Втор. 32; 1 Цар. 2; Ис. 12; 26; 38; 64; Иона 2; Авв. 3; и вся Книга Псалмов.

8. В-четвертых, это подтверждается примерами Нового Завета; особенно теми двумя божественными гимнами Марии и Захарии (Лк. 1:46, 68), из которых христианская Церковь назначила один петь утром, а другой вечером, как утреннюю и вечернюю жертву Богу; тем самым наставляя нас, что пение псалмов и хвалений Богу должно начинать и заканчивать день. Таково же и увещевание псалмопевца: «Благо есть славить Господа и петь имени Твоему, Всевышний, возвещать утром милость Твою и истину Твою в ночи» (Пс. 91:2, 3). Но почему такая милость «утром»? Потому что «обновляется она каждое утро» (Плач. 3:23). И почему такая «истина в ночи»? Потому что «Господь, не дремлющий и не спящий», является нашим хранителем ночью (Пс. 120:3, 4). К этому мы можем добавить то, что сказано нам святым Матфеем (гл. 26:30), что Иисус Христос Сам на Своей последней Вечере пел гимн с учениками. И святой Павел говорит Ефесянам (гл. 5:18, 19): «Исполняйтесь Духом, назидая самих себя псалмами и славословиями и песнопениями духовными, поя и воспевая в сердцах ваших Господу; благодаря всегда...» И снова: «Слово Христово да вселяется в вас обильно, со всякою премудростью; научайте и вразумляйте друг друга псалмами, славословием и духовными песнями, во благодати воспевая в сердцах ваших Господу» (Кол. 3:16, 17). И святой Иаков говорит: «Злостраждет ли кто из вас, пусть молится. Весел ли кто, пусть поет псалмы» (Иак. 5:13).

9. В-пятых, хвалами, возносимыми Богу святыми мужами Ветхого и Нового Завета, которые были исполнены Святого Духа. Об этом у нас есть два примера. Первый, когда Самуил помазал Саула на царство, он дал ему знамение, говоря: «Встретишь сонм пророков, сходящих с высоты, и пред ними псалтирь и тимпан, и свирель и гусли, и они пророчествуют; и найдет на тебя Дух Господень, и ты будешь пророчествовать с ними и станешь иным человеком» (1 Цар. 10:5, 6). Второй — когда Саул послал вестников взять Давида, они встретили несколько сонмов пророков, и как они, так и сам Саул начали пророчествовать (1 Цар. 19:19-24). Подобно этому то, что мы читаем об Елисее (4 Цар. 3:15), что когда начал играть гусляр, тот святой муж пророчествовал.

10. В Ветхом Завете было несколько видов божественной музыки; некоторые из труб, некоторые из псалтирей и гуслей, некоторые из кимвалов и других видов музыкальных инструментов. Из этого некоторые полагают, что «Песни восхождения», как называются некоторые из Псалмов, получили свои названия. Ибо они не пели все Псалмы под один и тот же инструмент, но приспосабливали свои инструменты к своему предмету, был ли он радостным или скорбным. Все эти различные виды музыки, с которыми под Ветхим Заветом они воспевали хвалу Богу, будучи частью внешнего обрядового служения, теперь прекратились; и наш дух, душа, ум и уста стали трубой, псалтирью, гуслями и кимвалом Божьим. На что намекает святой Павел, когда говорит: «Во благодати воспевая в сердцах ваших Господу» (Кол. 3:16). Этим выражением нам ни в коем случае не запрещается ни публично, ни частно славить Бога голосами или музыкальными инструментами; но оно требует, чтобы все это делалось с истинным благочестием, в духе и от сердца, чтобы не подумали, что религия состоит из пустых звуков и внешней пышности богослужения. О Новом Завете см., например, Деян. 4:24-31.

11. В-шестых, природа и свойства Псалмов доказывают то же самое. Некоторые из них просительные, другие утешительные; некоторые покаянные, другие вероучительные; и, наконец, другие пророческие: из этого разнообразия стиля и намерения благочестивая душа может извлечь соответствующее разнообразие утешений и благ.


12. В-седьмых, мы наставлены примерами Моисея и Давида, что песни хвалы использовались по разным поводам. Как (1) Против врагов. Их можно назвать молитвами о защите. Таков Псалом 67, который муж Божий пел, когда выступал против своих врагов: «Да восстанет Бог, и расточатся враги Его». Некоторые думают, что Псалом 90 был составлен Давидом во время той великой моровой язвы, которая за три дня унесла 70 000 человек (2 Цар. 24:15). И я не сомневаюсь, что многие люди были защищены в национальных бедствиях правильным использованием этого Псалма. (2) Во время победы над врагами. Их мы можем назвать Псалмами победы. Так Давид, когда одержал шесть побед, составил 18-й Псалом, как можно заключить из 2 Цар. 22:1. Так Иосафат выступил против моавитян с певцами, идущими впереди него, которые должны были благословлять и славить Господа громким голосом; и он победил (2 Пар. 20:21 и сл.). (3) В великих бедствиях. Так мы читаем (1 Цар. 21:13), что Давид, когда изменил свое поведение пред Анхусом, составил 34-й Псалом, как видно из надписания. Так он пел Псалом 3, когда бежал от Авессалома. Так, когда апостолы в великих трудностях молились словами 2-го Псалма, «потряслось место, где они были собраны» (Деян. 4:31). И это Псалмы плача или сетования. (4) Есть также евхаристические Псалмы. Так Давид пел 104-й Псалом пред ковчегом завета (1 Пар. 16:7). (5) Есть жалобные Псалмы, как 101-й, судя по надписанию; также некоторые против клеветников, как 4-й, 7-й, 51-й; также против болезней, как 29-й.

13. Столько о действенности и удивительных благах божественных гимнов и благодарений. Откуда видно, что долг христианина — славить Бога, так же как и молиться Ему каждый день. Ибо (1), поскольку постоянное занятие святых ангелов — благословлять и славить Бога, когда Церковь на земле делает то же самое, возникает отсюда божественное и небесное общение между Церковью на земле и Церковью на небесах; исполняя в некоторой мере то прошение молитвы Господней: «Да будет воля Твоя и на земле, как на небе» (Мф. 6:10). Придите же, благочестивые души, и когда вы уединяетесь в свои комнаты, чтобы излить свои души пред Богом в тайне, не забывайте также славить Его Псалмом благодарения. (2) Более того, было бы вполне уместно и подобающе христианину приучать детей с младенчества петь псалмы и хвалы Богу, согласно псалмопевцу: «Из уст младенцев и грудных детей Ты устроил хвалу, ради врагов Твоих» (Пс. 8:3): преимущество чего выражено в следующих словах — «дабы сделать безмолвным врага и мстителя». (3) Мы поощряемся к этому долгу милостивым принятием его Богом и Его удовольствием от него; по какой причине псалмопевец взывает к Нему, говоря: «Но Ты, Святый, живешь среди славословий Израиля» (Пс. 21:4). (4) Сам опыт учит нас, что божественными гимнами мы возжигаем пламя благочестия в наших душах и получаем богатые возвраты духовной радости, живого утешения, твердого мира и покоя в Боге.

Глава XLII.







Причины, по которым мы должны ежедневно возносить хвалу Богу.

Так говорит благочестивый Давид: «Семикратно в день прославляю Тебя за суды правды Твоей» (Пс. 118:164); то есть много раз в день я пою хвалы в честь Твоего святого имени. Этим он учит нас, что человек не может провести время лучше, чем уединившись хотя бы раз в день в своей комнате и славя Бога в тайне. Да, хотя его руки заняты трудом и делами, он может в тихом безмолвии своего сердца возносить свои хвалы Богу, где бы он ни был. Ибо молитва истинного христианина не ограничена никаким определенным временем или местом, поскольку он поклоняется «в духе и истине» (Ин. 4:23); и Дух не ограничен никакими пределами времени или места. К этому также относится увещевание святого Павла, когда он повелевает нам «во благодати воспевать в сердцах наших Господу» (Кол. 3:16); это, действительно, самое подходящее место, где Бог может быть прославлен.


Praise ye the Lord, O give thanks unto
the Lord; for he is good: for his mercy endureth forever.
Ps. 106:1; 107:1; 118:1.


2. Но так как мы по природе ленивы и неактивны в исполнении этого долга, поэтому Бог дал нам в Своем Слове определенные вспомогательные средства, чтобы побудить нас.

3. Первое из них — Его собственное повеление. Он создал нас, Своих слуг и творений, для Своей собственной славы, как мы сами назначаем слуг вести дела для нас. Тот, следовательно, кто ежедневно не славит Бога, был создан Им напрасно и не может быть Его слугой. Поэтому нам повелевается снова и снова в Священном Писании превыше всего славить Бога. Так: «Хвалите, рабы Господни, хвалите имя Господне» (Пс. 112:1). «Славьте Господа» (Пс. 117:1). «Прославляй Меня» (Пс. 49:15). Это довод для нас, что главная часть нашего религиозного поклонения, наше главное служение в этом мире и наше счастье в следующем состоят в упражнении хвалы и благодарения; по какой причине мы должны считать это нашим величайшим счастьем и самым почетным занятием. Так святой псалмопевец говорит: «Как туком и елеем насыщается душа моя, и радостным гласом восхваляют Тебя уста мои» (Пс. 62:6). И снова: «Утешайся Господом, и Он исполнит желания сердца твоего» (Пс. 36:4). О, как поистине счастлив тогда и блажен тот, кто пришел к такому совершенству божественного поклонения, чтобы утешаться Господом и постоянно возносить хвалы и благодарения! «Насытимся благами дома Твоего, святого храма Твоего» (Пс. 64:5). Если мы считаем почетным делом быть занятыми на службе у какого-либо земного государя, насколько больше человек должен радоваться, когда он размышляет, что он может быть допущен к службе Господа господствующих и Царя царей, будучи по своей природе не лучше праха и пепла и жалким грешником! Одно это соображение должно быть достаточно весомым, чтобы побудить его ежедневно славить Бога.

4. Во-вторых, преимущества, которые человек извлекает из этого упражнения, — это другой довод. Ибо поскольку Бог не нуждается в наших хвалах и не становится ни лучше, ни хуже от нашего послушания или небрежения; и поскольку самая приемлемая хвала, которую мы можем предложить Ему, есть в лучшем случае лишь плод «нечистых уст» (Ис. 6:5), как говорит пророк Исаия, из этого следует, что преимущество достается только нам самим, как средство привлечения на нас благоволения и благословений небес: благодарное сердце есть надлежащее вместилище божественной благодати. Это, короче говоря, то, что низводит Бога в наши души и делает нас поистине живыми храмами Святого Духа; и где Бог, там полнота божественного благословения. Более того, ежедневным упражнением благодарения мы поддерживаем общение с благословенными хорами торжествующих святых и ангелов на небесах. Они непрестанно поют хвалы Богу наверху; в то время как мы внизу, тем же упражнением, постепенно побеждаем врагов нашего спасения (Пс. 17:30), пока, наконец, постоянной практикой этого божественного долга мы не наполнимся непоколебимой уверенностью, что мы соединены с Богом и что мы будем вечно счастливы с Ним на небесах, согласно обетованию нашего благословенного Господа: «Где Я, там и слуга Мой будет» (Ин. 12:26). И теперь, дай Бог, чтобы несчастный человек так принял эти соображения к сердцу и так искренне стремился практиковать их, чтобы каждая душа могла стать, по истине, домом молитвы!

5. В-третьих, мы поощряемся к ежедневной практике благодарения из соображения сострадания, милосердия и вечной благости Божьей. Это довод, постоянно внушаемый в Книге Псалмов, чтобы научить нас, что главная и основная причина, по которой мы должны постоянно благословлять и славить Бога, заключается в том, что Он благ и милостив, и «вовек милость Его». Никакое сердце человеческое не может постичь, ни язык выразить высоту и глубину той любви, которая располагает великого и могущественного Бога являть Себя таким любящим и милосердным к жалкому человечеству, которое есть прах и пепел, обремененное беззакониями и неблагодарное Богу; и что Он не только продолжает Свои привычные милости к ним, несмотря на их повторяющиеся провокации; но также постоянно изливает свежие дожди благословений на весь мятежный род. И это то, что каждый человек должен непременно испытать в себе. Загляни в свою собственную душу, кто бы ты ни был; что ты можешь найти там, кроме нищеты и греха? Тем не менее Бог продолжает быть милосердным и долготерпеливым, медленным на гнев и не желающим наказывать тебя так, как заслужили твои грехи. Это степень милосердия, которую, как твое собственное сердце должно признать, ни один живущий человек не проявляет и не может проявлять по отношению к своим братьям. Мы не можем так долго воздерживаться от наказания тех, кто оскорбил нас; и когда мы наказываем, милосердие редко ходатайствует за преступника, пока мы не насытимся местью; тогда как жезл Божий часто поднят, но Его милосердие отвращает грозящий удар и спасает грешника от наказания. Так что каждый человек должен признать, что наказания небес не только меньше, чем мы заслуживаем, но всегда смягчены двойной порцией милосердия. Откуда следует, что Бог есть по существу и истинно любовь, что каждый человек ежедневно испытывает в себе.

6. Читай Священное Писание и увидишь, как нежно, да, как ласково Бог удостаивает обращаться с человечеством, так что никакой отец или мать на земле не могут быть более снисходительными к своему любимому ребенку. Так: «Не дорогой ли у Меня сын Ефрем? не любимое ли дитя? ибо, как только Я сказал о нем, всегда с любовью вспоминаю о нем; внутренность Моя возмущается за него; помилую, помилую его, говорит Господь» (Иер. 31:20).

7. Бог не только обильно изливает Свои милости как на наши души, так и на тела, но также делает это с такой нежностью и доброй волей, что, как Он Сам говорит: «Буду радоваться о них, благотворя им» (Иер. 32:41); как если бы Он был рад найти людей, желающих быть счастливыми в благословенных проявлениях Его любви; что есть, действительно, самое верное доказательство того, что она искренна. Если бы Бог не был таким милосердным, наше самое существование вскоре подошло бы к концу, которое ничто, кроме Его бесконечного милосердия, не может поддерживать; да, «милость Твоя лучше, нежели жизнь» (Пс. 62:4), которая «окружает» нас (Пс. 31:10), как нежные матери обнимают своих беспомощных младенцев.

8. Та же благость Божья обнаруживает себя во всех Его творениях; в которых, как в зеркале, мы можем созерцать удивительные богатства божественного милосердия: «Земля полна произведений Твоих» (Пс. 103:24). Ради кого было создано все, что есть доброго, как на небе, так и на земле? Конечно, не для Него, Который Сам есть вседостаточный и не нуждается ни в каком творении. Солнце, луна и звезды служат не для того, чтобы просвещать Его; огонь, воздух, земля и вода не служат Ему, но нам. И когда Он «наполняет сердца наши пищею и веселием» (Деян. 14:17), это Его благость мы вкушаем, это Его щедрость питает и насыщает нас. Он — Тот, Кто дает нам здоровые и крепкие тела, которые более ценны для нас, чем империя. Если бы Богу было угодно превратить воду в кровь, как Он сделал это в Египте (Исх. 7:20), мы не могли бы со всеми нашими хвалеными сокровищами купить ни одной капли, чтобы облегчить наши величайшие нужды. Или если бы Он, как сделал это однажды (Исх. 10:22), покрыл землю густой тьмой, никакой князь на земле не мог бы со всеми своими богатствами купить ни одного луча света. Или что значил бы весь мир для того, кто был бы лишен хотя бы на одно мгновение пользы воздуха? Все это очень великие благословения Божьи, но поскольку они обычны, немногие настолько чувствительны к ним, чтобы быть благодарными за них. Размышляй, более того, о милостях искупления и освящения, в которых благость и благодать Божья так превосходно проявляются, что самой вечности было бы слишком мало, чтобы славить и возвеличивать эти благословения, как мы должны. Искупить погибший мир гораздо славнее, чем создать его вначале; и возродить человека духовным новым рождением более удивительно, чем вначале произвести его естественным рождением. Наконец, всякий, кто будет тщательно размышлять о делах и провидении Божьем, может прочитать ясные знаки Его милосердия и любви в каждой части творения.

9. Тупые, неблагодарные создания, которыми мы являемся, как мы склонны забывать нашего благодетеля и презирать руку, которая благословляет нас! Бог таким образом ведом чистым милосердием использовать жезл дисциплины и отнимать у нас наши мирские утешения, чтобы тем самым привести нас к трезвому осознанию самих себя и нашей зависимости от Него, Которому причитается вся наша благодарность. Так Бог говорит через пророка Осию: «А она не знала, что Я, Я давал ей хлеб и вино и елей и умножил у нее серебро и золото... За то Я возьму назад...» (Ос. 2:8, 9). Так что крест есть, как бы, свет, которым мы видим и обнаруживаем истинную ценность божественных благословений и то, Кто их дарует. Ибо неблагодарность есть величайшая степень слепоты и высочайшее оскорбление Бога. И поскольку весь мир полон славы Божьей, тем более сердце человека должно быть полно ею.

10. Поистине, превосходство Божественной любви обнаруживается прежде всего в том, что Он изливает Свои милости даже на мятежников и врагов. «Ибо Он повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных и неправедных» (Мф. 5:45).

11. Благость и милосердие Божие здесь предстают еще более блистательными: хотя мы продолжаем быть неблагодарными, и сердца наши «источают зло, как источник источает воду» (Иер. 6:7), Он все же стремится победить нашу неблагодарность Своей благостью и не отнимает от нас милости Своей, как говорит Псалмопевец: «Ибо вовек милость Его» (Пс. 135:1). И подобно тому, как сердце человека есть, так сказать, бездна беззакония (Иер. 17:9), так и Бог есть бездна милосердия, вечно текущий источник благости, настолько превосходящий по роду и степени благость любого сотворенного существа, что Он не делает ничего, кроме добра, и не получает взамен ничего, кроме зла; что мог бы совершить или претерпеть только несотворенное и бесконечное Благо. И когда, раздраженный нашим нечестием, Он порой кажется отлагающим милость Свою и «в гневе затворяет щедроты Свои» (Пс. 76:10), даже это есть не что иное, как отеческое негодование, не направленное к погибели, но столь растворенное состраданием, что милость торжествует над судом. Так: «Если сыновья его оставят закон Мой... посещу жезлом беззаконие их... но милости Моей не отниму от него» (Пс. 88:31-34). И: «Во гневе поминай милость» (Авв. 3:2). Также мы читаем: «Он не по изволению сердца Своего огорчает сынов человеческих» (Плач 3:33). Ибо наказание, так сказать, противно Его природе и сущностной благости. Ибо, хотя Писание часто говорит о гневе Божием, такие выражения используются по человеческому обыкновению, лишь в снисхождение к немощи человеческого разумения. Да, Бог никогда не гневается на Своих верных рабов, но только на нечестивых и упорных грешников; и когда Он исправляет первых в милости, Он наказывает последних во гневе Своем, ибо «гнев Божий пребывает на них» (Ин. 3:36). Отсюда Давид молится: «Господи! не в ярости Твоей обличай меня» (Пс. 6:2). Как если бы он сказал: «Господи, накажи меня с милостью, как нежный отец исправляет свое любимое дитя». Посему столь же невозможно, чтобы милость и благость Божия оскудели или прекратились по отношению к роду человеческому (хотя Он иногда и поражает нас), как невозможно, чтобы солнце было фактически погашено облаком или бескрайний океан поглощен губкой. «Ибо вовек милость Его» (Пс. 135:1). И это есть причина примирения и прощения Божия, не единожды или дважды, но всякий раз, когда грешник начинает каяться и взывать о милости. Эта милость длится не несколько часов или дней, но вовек; так что вся природа и сущность Бога, бесконечная, какова она есть, есть не что иное, как любовь. Как только грешник искренне молит о прощении, милосердный Бог дарует его безвозмездно, да, Он более желает и готов простить, нежели мы — просить об этом.

12. Если же Бог изливает на нас Свои благословения столь обильно в этой жизни, что мы вкушаем и наслаждаемся ими всеми нашими чувствами, то насколько полнее мы будем убеждены в ином мире, через блаженнейший опыт, что милость Его пребывает вовек? Если мы получаем столько милостей от Него ныне, в этой юдоли греха и скорби, так что «мы Им живем и движемся и существуем» (Деян. 17:28), то насколько славнее явится Его милость там, когда мы будем очищены от всякого греха и сделаны способными к чистейшим наслаждениям?

13. В-четвертых, хвала Богу была особым занятием всех святых мужей. Большинство пророков Ветхого Завета сочиняли священные гимны во славу и честь Божию. Так поступали Моисей (Исх. 15; Втор. 32), Анна (1 Цар. 2), Иосафат (2 Пар. 20), Езекия (Ис. 38) и Иеремия (Плач 3). Давид, однако, был самым выдающимся, будучи столь пламенным в хвале Богу, что говорил: «Хвала Ему непрестанно в устах моих» (Пс. 33:2). В Новом Завете — Дева Мария (Лк. 1:46-55) и Захария (Лк. 1:68-79); также святые апостолы Павел и Петр во многих местах своих Посланий. Эти примеры достаточно показывают, что они считали акты благодарения и хвалы благороднейшим служением, которое мы только можем совершить в этой юдоли скорби. И потому, если мы желаем быть сопричастниками святых во славе, необходимо, чтобы мы подражали их примерам в восхвалении и возвеличении Бога.

14. В-пятых, все твари призывают нас славить Бога. Так Давид обращается ко всем им: «Благословите Господа, все дела Его, во всех местах владычества Его» (Пс. 102:22). И, поистине, каждая тварь по-своему воздает славу своему Творцу; ибо Он запечатлел на них всех столь блистательные знаки Своей славы и благости, что они не могут скрыть их. «Небеса проповедуют славу Божию, и о делах рук Его вещает твердь» (Пс. 18:2). И Иов говорит: «Где был ты, когда... восклицали все сыны Божии?» (Иов 38:4, 7). Ибо даже солнце, луна и все воинство небесное, когда они светят, свидетельствуют в то же время о величии и благости Того, Кто их сотворил. Земля славит Бога, когда она плодоносна и цветуща. Травы и цветы своим благоуханием, красотой и разнообразием красок являют могущество и премудрость своего Создателя. Птицы своими песнями, деревья своими плодами, море со своими обитателями (Пс. 103:25); короче говоря, все твари на своих местах славят Бога, Который их создал, исполняя Его волю и достигая цели, ради которой они были созданы (Пс. 148:1 и сл.). И не только это, но они призывают род человеческий, добродетелями и силами, которые Бог вложил в них как в свидетелей Своей премудрости и благости, славить и прославлять Бога. Куда бы мы ни обратили взор, мы видим столько знаков Божественной благости, что можно подумать, будто природа — это не что иное, как одна великая история славы своего Создателя. Но поскольку Бог был более милостив и щедр к человеку, нежели к любой другой из Своих тварей, род человеческий, безусловно, обязан приносить более великие и частые плоды благодарности, нежели они.

15. В-шестых, мы должны знать, что когда мы сделали все, что могли, чтобы изъяснить величие и славу Божию, лучшие и благочестивейшие из людей все равно не достигнут достоинства предмета, который никакой язык, ни человеческий, ни ангельский, не может достойно выразить. Ибо «Кто изречет могущество Господа, возвестит все хваление Его?» (Пс. 105:2). Высочайшие хвалы святых мужей суть скорее акты восхищения и изумления, нежели попытки выразить в полноте бесконечную любовь и величие Божие. У них есть желание, но нет способности славить Бога адекватными словами. Так святой Давид во многих Псалмах побуждает свою душу и все силы ее славить своего Бога с благодарением. Так Моисей: «Господь крепость моя и песнь моя, Он был мне во спасение. Он Бог мой, и прославлю Его; Бог отца моего, и превознесу Его» (Исх. 15:2). Заметьте, он называет Бога своей крепостью; и если бы эта крепость не была с нами, в нас и над нами, мы быстро превратились бы в прах и исчезли, как тень. Поэтому сказано: «Человек — всякий, живущий, есть суета» (Пс. 38:6). Моисей также называет Бога своим спасением; ибо Он есть наша праведность против греха, наша сила против немощей, наше прибежище в гонениях, наша радость в печали и, наконец, наша жизнь в смерти.

16. И теперь, что есть на небе или на земле, что можно сравнить с нашим Богом, у Которого столь обильное спасение; Который Своей силой поддерживает небо и землю и все, что в них (Ис. 40:12); Который столь свят, что все ангелы поклоняются Ему (Ис. 6:3), столь «страшный в славе» (Исх. 15:11), что небо, земля и все, что под землей, склоняются и трепещут? Он столь достоин хвалы, что все дела Его должны быть в чести, и каждая тварь должна славить своего Создателя: столь премудр, столь могуществен, что творит все из ничего; изводит свет из тьмы, праведность из греха и жизнь из смерти. Если мы теперь перейдем к великому делу нашего искупления, кто может выразить его? Он позволяет Своему единственному Сыну стать человеком, чтобы мы могли стать чадами Божиими. Он претерпевает всякую боль как человек, чтобы мы могли наслаждаться вечным блаженством; Он принял образ раба, чтобы мы могли быть сопричастниками Его небесного Царства; наконец, Он претерпел смерть за нас, чтобы мы через Него могли иметь жизнь вечную. Такие дела, такую любовь кто может достойно воспеть? Где тот, кто может объяснить, как бесконечный Бог, «Которого небо небес не вмещает» (3 Цар. 8:27), может все же обитать в нас, а мы — в Нем? Или как Он сотворил наши бессмертные души и примет их к Себе после их отделения от тела? Или как Он воскресит наши мертвые тела из праха земного к вечной жизни? Поистине удивительно и странно, что «тленному сему надлежит облечься в нетление» (1 Кор. 15:53). Посему, славь, душа моя, Господа.
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17. Если кто-либо желает достичь цели своего творения и не считаться единственным неблагодарным среди всех дел Божиих; если он желает ходить достойно своего христианского звания и после смерти быть сопричастником святых во свете и вечной славе, пусть душа его славит Господа, и пусть он молит Бога, чтобы Он никогда не попустил душе его быть забывчивой или нерадивой в этом долге. И то, что мы не можем достаточно восхвалить в этом мире, будет достойно воспето в будущем, когда «то, что отчасти, прекратится. Ибо теперь мы видим как бы сквозь тусклое стекло, гадательно, тогда же лицем к лицу» (1 Кор. 13:10, 12). Да дарует сие Бог ради Иисуса Христа.

Глава XLIII.
















Славить Бога — высочайшее и почетнейшее занятие людей.

Существует шесть Псалмов, которые были выделены под названием Золотых Песней, а именно: 16, 56, 57, 58, 59, 60, чтобы показать нам, что хвала Богу и молитва суть духовное и небесное сокровище верующего сердца. И что это величайшая честь, на которую способен человек, видно из следующего: (1) Что радостное упование на Бога есть то, что дарует душе величайшую свободу доступа к Нему. Отсюда сказано: «Слава и величие пред лицем Его, сила и великолепие во святилище Его» (Пс. 95:6). И что эта свобода доступа есть высочайшая честь человека, признают сами ангелы, которые хвалятся этой возвышенной привилегией: «Я Гавриил, предстоящий пред Богом» (Лк. 1:19).


It is a good thing to give
thanks unto the Lord—upon an instrument of ten strings, and upon the
psaltery; upon the harp with a solemn sound. For thou, Lord, hast made me glad through
thy work; I will triumph in the works of thy hands. O Lord, how great are thy works!
and thy thoughts are very deep. A brutish man knoweth not; neither doth a fool understand
this. Ps. 92:1-6.


2. Воздаяние хвалы Богу есть великая честь и сокровище человека, потому что (2) тем самым мы становимся подобными ангелам на небесах. Поэтому наш благословенный Спаситель, указывая на будущую славу людей, говорит: «Они будут как Ангелы Божии» (Мф. 22:30; Лк. 20:36). Это, хотя в конечном счете должно пониматься о чистоте и других совершенствах их прославленных тел в иной жизни, в каковом отношении мы будем не только подобны ангелам, но также сообразованы прославленному телу нашего Господа Иисуса Христа (согласно Флп. 3:21 и 1 Ин. 3:2: «Еще не открылось, что будем. Знаем только, что, когда откроется, будем подобны Ему, потому что увидим Его, как Он есть») — все же, как никто не может быть подобен Ему в ином мире, кто не был сообразован Ему в этом; то есть, кто не уверовал в Него, не подражал Его святой жизни, не следовал за Ним в Его кротости и смирении и, одним словом, не облекся совершенно в образ терпеливого, смиренного, страждущего и распятого Иисуса, чтобы быть подобным Ему в Его славном, возвышенном и совершенном состоянии в ином мире; так и никто не будет подобен ангелам на небесах, кто не стремился сообразоваться их примерам на земле. Нет, следовательно, примера, в котором мы могли бы лучше подражать им здесь, нежели вознося благоговейные и непрестанные молитвы и хвалы Богу; ибо это есть занятие святых ангелов (Ис. 6:3; Пс. 102:20). Всякий, кто делает это, подражает тем блаженным духам и поддерживает общение с ними. Отсюда следует, что непрестанно воспевать хвалу Богу — высочайшее и почетнейшее занятие, на которое способен человек. И это может быть совершено в любое время и в любом месте благочестивой душой, славящей из глубины сердца. Именно оттуда исходят истинные хвалы Богу, согласно выражению: «с благодарением воспевая в сердцах ваших Господу» (Кол. 3:16).

3. Что воспевание хвалы Богу есть величайшая слава и высочайшая честь, которую может получить человек, видно (3) из того, что через это человек становится, так сказать, арфой или инструментом, на котором Дух Святой непрестанно воспевает хвалу Богу. Об этом мы имеем прекрасное изображение, где Евангелист видел великое множество, облеченное в белые одежды и следующее за Агнцем Божиим; и «услышал голос как бы гуслистов, играющих на гуслях своих» (Откр. 14:2). Это также было указано в Ветхом Завете тем удивительным разнообразием музыкальных инструментов, упомянутых Давидом в Пс. 150. Все эти инструменты выражают не что иное, как различные дары Святого Духа, которыми имя, хвала, честь, премудрость, милости и чудные дела Божии должны были быть возвещены миру; каковые инструменты ныне отложены, чтобы уступить место Божественной гармонии духовной музыки, а именно — хвале и благодарению Богу. Ибо чем музыкальный инструмент является для человека, тем душа человека является для Духа Божия, будучи настроенной и приведенной в гармонию рукой, которая держит ее. Так сказано: «Из уст младенцев и грудных детей Ты устроил хвалу» (Пс. 8:3). Но какой большей славы может желать и наслаждаться сердце, уста или душа человека, нежели быть как бы органами или музыкальными инструментами Духа Божия? Это то, что имеет в виду Давид: «Дух Господень говорит во мне, и слово Его на языке у меня» (2 Цар. 23:2); и апостол: «Исполняйтесь Духом, назидая самих себя псалмами и славословиями и песнопениями духовными, поя и воспевая в сердцах ваших Господу» (Еф. 5:18-19).

4. Что славление Бога есть величайшая привилегия человека и самое ценное сокровище, видно (4) из того, что в этом упражнении содержится величайшая духовная радость. Отсюда сказано: «Ибо Ты возвеселил меня, Господи, творением Твоим: я восхищаюсь делами рук Твоих» (Пс. 91:5). И как в этой Божественной радости заключается большая часть счастья вечной жизни и Царства Божия внутри нас, которое, как нам сказано, «есть праведность и мир и радость во Святом Духе» (Рим. 14:17), так всякий, кто желает предвкушения счастья того блаженного состояния, может получить его ежедневным упражнением хвалы и благодарения. Это, когда исходит из искреннего сердца, дает жизнь и Божественную радость как душе, так и телу, как нам сказано в Пс. 62 и Пс. 83. Что есть сам Рай, как не чистая радость и неразбавленные удовольствия, где «мы вкушаем и видим, как благ Господь» (Пс. 33:9)? И что есть вечная жизнь, как не полнота этой радости «и блаженство в деснице Твоей вовек» (Пс. 15:11)?

5. Величие и превосходство этого долга видно (5) из того, что через него мы ведомы к созерцанию всех чудных дел Божиих, откуда такие лучи Божественного света и премудрости пронзают душу, что рассеивают и разгоняют облака заблуждения и тьмы, в которых люди естественно пребывают. Так говорит Псалмопевец: «Как велики дела Твои, Господи! Дивно глубоки помышления Твои! Человек несмысленный не знает, и невежда не разумеет того» (Пс. 91:6-7). И святой Павел: «А нам Бог открыл это Духом Своим; ибо Дух все проницает, и глубины Божии» (1 Кор. 2:10). Поэтому, чем больше человек знает о Боге, тем больше он славит Его; и чем больше он славит Его, тем больше возрастает в познании Его. Ибо чем выше кто-либо восходит в хвале Богу, тем глубже он нисходит в созерцание Его природы и провидения. Я не имею в виду самонадеянные расспросы некоторых любопытных исследователей запретных тайн, но те богатства Божественной премудрости, которые Бог часто открывает душе, любящей и славящей Его, и которые поражают ее немотой от избытка славы и возвышенных проявлений Себя. Если царица Савская была столь изумлена богатством и великолепием двора Соломона, что воскликнула: «Мудрость и богатство твое превосходит молву, какую я слышала. Блаженны люди твои и блаженны сии слуги твои, которые всегда предстоят пред тобою и слышат мудрость твою!» (3 Цар. 10:7-8), то насколько более благочестивая душа должна быть поглощена восторгом и изумлением при тех откровениях Божественного света и славы, которые Бог часто дарует тем, кто любит и славит Его, побуждая их взывать вместе с Давидом: «О, Господи, как велики дела Твои! и дивно глубоки помышления Твои!» (Пс. 91:6). И снова: «Тайна Господня — боящимся Его, и завет Свой Он открывает им» (Пс. 24:14). И снова: «Ты научил меня мудрости сокровенной» (Пс. 50:8). Поэтому, как говорит царица Савская: «Блаженны люди твои и блаженны сии слуги твои, которые всегда предстоят пред тобою и слышат мудрость твою», так те, кто непрестанно славит Бога, суть слуги Божии, предстоящие непрестанно у Его трапезы, верующие духом в Божественную премудрость и внимающие слову Божию. Это есть никогда не иссякающий источник истинной премудрости, о котором рассуждает один из древних отцов, называя его «глубоким океаном Божественной премудрости». Но сколь бы возвышенным и славным он ни был, «человек несмысленный не знает, и невежда не разумеет того». Одним словом, чем ближе человек приближается к Богу через хвалу и благодарение, тем яснее он имеет проявления богатств и сокровищ Божественной премудрости; которые в то же время сокрыты и как бы заперты от тех, кто не имеет разумения в путях Божиих.

6. Мы можем заключить, что славление Бога есть высочайшая честь, возвышеннейшая привилегия и величайшее благо для человека; потому что (6) через это человек обретает победу над всеми своими врагами, как сатаной, так и людьми. См. Пс. 8:3; 17:4 и сл.; 117:5-15. Мы имеем ясный пример этого в случае с Иосафатом, который одним Божественным гимном разгромил огромное войско своих врагов без пролития крови, как мы находим во 2 Пар. 20:21-22. Такие песни победы часто встречаются в Псалмах: например, Псалмы 17, 45, 46, 75 и др.

Глава XLIV.







О терпении, которое триумфально переносит крест и ожидает обещанной славы.

Истинное христианское терпение есть та добродетель, посредством которой во всех скорбях, которых невозможно избежать обычными средствами, мы предаем себя Божественной воле и подчиняемся ей всецело; предпочитая претерпеть величайшие бедствия, нежели роптать на Бога или оставить свое упование на Него.


Ye have need of patience, that, after
ye have done the will of God, ye might receive the
promise.—Heb. 10:36.


2. Первая причина или основание этой добродетели есть совет и благодатная воля Божия, по которой мы предназначены к страданиям и скорбям; согласно Рим. 8:29: «Ибо кого Он предузнал, тем и предопределил быть подобными образу Сына Своего». Как, следовательно, Бог предназначил Своего собственного возлюбленного Сына к страданиям креста, чтобы тем самым привести Его к славе, так Он предназначил всех истинных членов Христовых нести крест, без которого они не могут быть Его телом (Еф. 5:30). Каждому из них Он отметил, отмерил и, так сказать, взвесил его точную долю скорби, которой нельзя избежать, а тем более сбросить нетерпением; но которая может быть облегчена послушанием и смиренным подчинением и преодолена силой Иисуса Христа.

3. Вторая причина, почему мы должны быть терпеливы, есть приближающаяся кончина всего сущего; в какое время, как сказал нам наш благословенный Господь, «по причине умножения беззакония, во многих охладеет любовь» (Мф. 24:12). Следствием этого должно быть то, что искренние христиане будут подвержены различным скорбям, крестам, обидам и разного рода смерти; ибо «все, желающие жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы» (2 Тим. 3:12). Христос заверяет нас, что праведники должны ожидать скорбей и гонений за свидетельство доброй совести (Ин. 15:20; 16:1). И все Откровение святого Иоанна свидетельствует, что антихрист будет преследовать Церковь Божию до последнего пришествия Господня; тогда конфликт наконец закончится, и дракон и лжепророки будут брошены в озеро огненное и серное. Не обманывай, поэтому, себя золотыми снами о блаженстве, но стяжай душу твою в терпении и укрепляй себя против приближающихся бедствий.

4. В-третьих, надежда на восстановление всего сущего и ожидание вечного счастья есть еще один довод для поддержки нашего терпения. Ибо как «земледелец ждет драгоценного плода от земли и для него терпит долго, пока получит дождь ранний и поздний» (Иак. 5:7), утешая себя среди всех своих трудов надеждами на обильный урожай, так и христиане должны учиться «терпением своим спасать души свои» (Лк. 21:19) и убеждать себя, что великий и всеобщий урожай долгожданного дня Господня возместит все наши потери и даст каждому из нас плод наших трудов. Ибо как земледелец отнюдь не считает свое семя потерянным, хотя оно на время погребено в земле, но лишь сеет его там в надежде на урожай, так, когда Провидению угодно забрать у нас наши жизни, наших друзей, наше имущество или честь, мы не должны смотреть на них как на потерянные, но быть уверенными, что они посеяны в надежде на великий день жатвы, когда мы пожнем обильно, «если не ослабеем» (Гал. 6:9). Так и скорби сравниваются с временем сева: «Сеющие со слезами будут пожинать с радостью. С плачем несущий семена возвратится с радостью, неся снопы свои» (Пс. 125:5-6).

5. В-четвертых, еще одна опора терпения есть пришествие Иисуса Христа; когда все наши печали будут устранены, да, обращены в радость (Ин. 16:20), и праведный суд Божий падет на наших врагов; и тогда «каждому воздается похвала от Бога» (1 Кор. 4:5). И этот день близок: «пришествие Господне приближается» (Иак. 5:8). «Мне отмщение, Я воздам, говорит Господь» (Рим. 12:19). Время креста коротко, но слава, которая следует за ним, будет вечной. И этот день избавления не может быть далек.

6. Пятая опора терпения есть истина и верность Божия; при размышлении о которой «мы должны укрепить сердца наши», как говорит святой Иаков, чтобы они не колебались (Иак. 5:8). Ибо как мы привязываем нежное дерево к столбу, чтобы оно не было сломлено ветрами; и как мы бросаем якорь в шторм, чтобы удержать корабль, чтобы он не был гоним бурей; так должны мы приложить наши слабые и немощные сердца к твердому столпу слова Божия и удержать корабль наших душ якорем надежды, чтобы он не потонул (Евр. 6:19). Ибо сколько и каких великих обетований Божественной помощи имеем мы в Святом Писании! Сколько примеров чудных избавлений имеем мы ежедневно перед нашими глазами! И какое разнообразие методов имеет Бог, чтобы избавить нас! Скольких Он сохранил в моровую язву и голод (4 Цар. 6:25; 7:16) и избавил от опасности меча! (2 Пар. 20:22; 14:12). Ибо Бог может обратить сердца врагов к единству и миру или расстроить замыслы противника, как видно в истории благословенного Иисуса: «ибо умерли искавшие души Младенца» (Мф. 2:20). Бог может также обратить противника, как Он сделал это со святым Павлом (Деян. 9:3 и сл.). Как часто Он расстраивает кровавые намерения нечестивых людей! Саул имел замысел на жизнь Давида и думал, что он так загнан в угол, что не может спастись; но Бог отзывает его вестью о новом вторжении филистимлян в его страну (1 Цар. 23:27). И первосвященники, послав своих служителей схватить благословенного Иисуса, последние были столь тронуты речами нашего Господа, что не могли найти в своих сердцах коснуться Его (Ин. 7:44). Иногда Бог поражает врагов Своих рабов слепотой, как в случаях с Елисеем (4 Цар. 6:18) и с Лотом (Быт. 19:11). Подумай также о бесчисленных легионах ангелов, которые охраняли христиан древних времен и чудесно сохраняли их от неминуемых опасностей, как в случае со святым Петром (Деян. 5:19; 12:7-11). И как часто святой Павел был чудесно сохранен, и замыслы, направленные против его жизни, были раскрыты! (Деян. 23:16). Наконец, временной смертью Бог кладет конец страданиям Своих рабов.

7. В-шестых, сколь славным будет воздаяние за прошлые скорби для верных в ином мире, на которое они не променяли бы все удовольствия и славу этого мира! (Рим. 8:18). «Блаженны плачущие, ибо они утешатся» (Мф. 5:4). И в Откр. 21:4 и Ис. 25:8 сказано, что «Бог отрет всякую слезу с очей» святых Его. Но как отрет Он слезы тех, кто никогда искренне не плакал?

8. В-седьмых, мы должны поставить перед своими глазами примеры святых мужей, как Авель, Ной, Лот, Авраам, Исаак, Иаков, Иосиф, Давид, Иов и особенно муж Божий Моисей; который, как свидетельствует Святое Писание, был «кротчайший из всех людей на земле» (Чис. 12:3). Народ иногда роптал на него, иногда упрекал его, а иногда угрожал побить его камнями; но он сокрушал их упорные сердца своей кротостью и терпением, умиротворяя их нежными словами, молясь Богу за них и умоляя скорее изгладить его из книги жизни, нежели они должны были быть истреблены в Его негодовании (Исх. 32:32). Так также Илия, будучи жесточайшим образом преследуем, все же испросил дождь у Бога для своей неблагодарной страны (3 Цар. 18:45). Михей, перед царями Ахавом и Иосафатом, был ударен лжепророками и брошен в темницу только за то, что поступил искренне с царем и дал ему спасительное предостережение (3 Цар. 22:24; 2 Пар. 18:23). Зачем мне упоминать Исаию, перепиленного пилой в награду за его верное служение, или Иеремию, горько преследуемого своими соотечественниками (Иер. 15:10), или Даниила, брошенного в львиный ров (Дан. 6:6), или Иоанна Крестителя, обезглавленного (Мф. 14:10), или святого Павла и все скорби, которые он претерпел (2 Кор. 11:23 и сл.), или страдания и испытания остальных Апостолов и всех святых мучеников? См. Евр. 11:35 и сл. Если бы вы спросили всех их, каким путем они вошли на небо, они все в один голос ответят: путем креста и скорби (Деян. 14:22). И Христос Сам не вошел иным путем. Так говорит святой Петр: «Христос пострадал за нас, оставив нам пример, дабы мы шли по следам Его: Он не сделал греха, и не было лести в устах Его. Будучи злословим, Он не злословил взаимно; страдая, не угрожал, но предавал то Судии Праведному» (1 Пет. 2:21, 23). Столь велико было терпение нашего благословенного Искупителя, что хотя солнце скрыло свой лик во время Его страстей, не желая быть свидетелем столь великих поруганий; хотя земля тряслась и камни рассекались (Лк. 23:44; Мф. 27:51); все же Он, вися на кресте, не роптал на Своих врагов и ни словом, ни жестом не обнаружил малейшего нетерпения; но, с другой стороны, молился за Своих врагов, чтобы они могли быть спасены той кровью, которую они столь несправедливо пролили. Теперь, если таков удел чад Божиих, что Он наказывает каждого, кого любит и принимает, то следует, что мы должны либо страдать, либо отказаться от нашего права быть сынами Божиими (Евр. 12:6-8). Если наш небесный Отец не пощадил Своего собственного Сына, хотя Он был без греха, но наказал Его жезлом скорби, можешь ли ты, будучи усыновленным сыном и оскверненным бесчисленными грехами, ожидать избежать этого? Более того, если Бог столь терпеливо сносит наши провокации, насколько более терпеливыми должны быть мы, когда мы наказываемы для нашего блага, с целью нашего исправления! «Радуйтесь», как увещевает нас святой Петр (1 Послание 4:13), «поскольку вы участвуете в Христовых страданиях, да и в явление славы Его возрадуетесь и восторжествуете».

9. В-восьмых, мы будем переносить наши скорби терпеливо, когда будем помнить, что Христос Иисус освятил и благословил наши кресты Своим собственным, и отнял жало скорби, и сделал ее для нас инструментом благословения, жизни и славы. Ибо как страдания Христовы закончились славой, так и страдания каждого христианина будут обращены в вечную радость.

10. В-девятых, взирай на славную награду тех, кто нес свой крест с терпением. Хотя многие из святых мучеников были варварски истязаемы, бесчеловечно наказываемы и жестоко преданы смерти, некоторые брошены диким зверям, некоторые сварены в масле, другие в расплавленном свинце; все же нет человека столь нечестивого или глупого, чтобы сказать, что он не предпочел бы быть в их состоянии ныне, нежели в состоянии их убийц. Кто не предпочел бы ныне состояние бедного Лазаря состоянию богача? (Лк. 16:25). Но если ты желаешь получить славу святых, ты должен также нести те же кресты и нести их с тем же терпением. К этому мы должны отнести те слова нашего благословенного Спасителя: «Блаженны вы, когда будут поносить вас и гнать и всячески неправедно злословить за Меня. Радуйтесь и веселитесь, ибо велика ваша награда на небесах» (Мф. 5:11-12). Как также те в Рим. 8:17-18: «Если с Ним страдаем, чтобы с Ним и прославиться. Ибо думаю, что нынешние временные страдания ничего не стоят в сравнении с тою славою, которая откроется в нас».

11. В-десятых, пусть глубокое сострадание Божие будет опорой нашему терпению, Который может не более забыть нас, нежели мать может забыть свое дитя (Ис. 49:15). Он говорит, что «внутренность Его волнуется за Ефрема, и Он помилует его» (Иер. 31:20). Отсюда также сказано, что Он «верен, Который не попустит вам быть искушаемыми сверх сил» (1 Кор. 10:13); не наказывая нас нам во вред, но чтобы мы могли получить вечную жизнь, «чтобы не быть осужденными с миром» (1 Кор. 11:32). Ибо если крест есть не что иное, как знак Божественного благоволения, предпочел бы ты выбрать удовольствия и лакомства богача здесь и иметь его наказание там, нежели войти в вечную жизнь путем креста и носить венец славы?

12. Все, что было сказано по этому пункту, превосходно объяснено в Послании к Евреям (Евр. 12:1-11) следующим образом: «С терпением будем проходить предлежащее нам поприще, взирая на начальника и совершителя веры Иисуса, Который, вместо предлежавшей Ему радости, претерпел крест, пренебрегши посрамление, и воссел одесную престола Божия. Помыслите о Претерпевшем такое над Собою поругание от грешников, чтобы вам не изнемочь и не ослабеть душами вашими. Вы еще не до крови сражались, подвизаясь против греха. И забыли утешение, которое предлагается вам, как сынам: сын мой! не пренебрегай наказания Господня, и не унывай, когда Он обличает тебя. Ибо Господь, кого любит, того наказывает; бьет же всякого сына, которого принимает. Если вы терпите наказание, то Бог поступает с вами, как с сынами. Ибо есть ли какой сын, которого бы не наказывал отец? Если же остаетесь без наказания, которое всем обще, то вы — незаконные дети, а не сыновья. Притом, если мы, будучи наказываемы плотскими родителями нашими, боялись их, то не гораздо ли более должны покориться Отцу духов, чтобы жить? Те наказывали нас по своему произволу для немногих дней; а Сей — для пользы, чтобы нам иметь участие в святости Его. Всякое наказание в настоящее время кажется не радостью, а печалью; но после наученным через него доставляет мирный плод праведности».

Глава XLV.







Божественное утешение порождает терпение в скорбях.

Даже как Бог предусмотрел исцеляющие средства для тела во внешней природе, так Он предусмотрел их и для души в Своем святом Слове. И как в этой юдоли скорби и слез никто не может быть совершенно свободен от крестов, скорбей и бед, так ничто не может быть более своевременным, нежели собрать определенные положения из слова Божия, посредством надлежащего применения которых мы можем найти помощь и утешение в час искушения.


Blessed is the man that
endureth temptation: for when he is tried, he shall receive the crown of
life, which the Lord has promised to them
that love him.—James 1:12.


2. Первое утешение есть размышление о Божественном провидении, которое возлагает бремя на нас. «Господь умерщвляет и оживляет, низводит в преисподнюю и возводит» (1 Цар. 2:6). «Господь дал, Господь и взял» (Иов 1:21). «Не две ли малые птицы продаются за ассарий? И ни одна из них не упадет на землю без воли Отца вашего» (Мф. 10:29). «Я образую свет и творю тьму, делаю мир и произвожу бедствия» (Ис. 45:6-7). «Блажен человек, которого вразумляет Бог, и потому наказания Вседержителева не отвергай: ибо Он причиняет раны и Сам обвязывает их, Он поражает, и Его же руки врачуют» (Иов 5:17-18). Поэтому глупо гневаться на тех, кого Бог делает орудиями нашего исправления. «Зачем сетует человек живущий? всякий жалуйся на грехи свои. Испытаем и исследуем пути свои, и обратимся к Господу» (Плач 3:39-40). Таков замысел Божий, чтобы мы покаялись и обратились от своих грехов, а не роптали на Того, Кто поражает нас.

3. Второй пункт утешения — рассмотреть цель и замысел нашего креста, а именно: что Бог посылает его не из гнева, но из чистой любви к нашим душам. Насколько опасно для души человека быть всегда благополучным и в покое, мы можем узнать не только из случая с «богачом» (Лк. 16:25), но также из примера наших прародителей, чье счастье в раю было большим, нежели они могли вынести, и они, по искушениям сатаны, были совращены от своего послушания и зависимости от Бога (Быт. 3). И каждый день доставляет нам новые примеры опасности такого состояния. Теперь, хотя Бог, по строгой справедливости, мог бы осудить человека на вечное наказание, Он предпочел пожалеть его и измыслил средства для восстановления его утраченного счастья; и одно из них есть крест, или скорбь. По этой причине Он изгнал его из рая, чтобы «в поте лица своего он ел хлеб» (Быт. 3:19), с тем намерением, чтобы через страдания он мог быть приведен к покаянию; и это есть Его постоянный метод даже по сей день. Хотя мы оскорбляем Его бесчисленными грехами, все же в Своем обильном милосердии Он не оставляет ничего не сделанным, никаких средств неиспытанными, которые могут привести к нашему обращению и исправлению. И это есть причина, почему Провидение назначает каждому человеку его крест, чтобы мы все могли быть сохранены в истинном покаянии и страхе Божием до вечной жизни. Отсюда говорится, что Бог наказывает тех, кого любит, чтобы они не были осуждены с миром (Прит. 3:11-12; 13:24; Евр. 12:6; 1 Кор. 11:32).

4. Третий довод есть сам грех, через размышление о том, не заслужил ли ты свои наказания. Если заслужил (чего ты не можешь отрицать), то согласно Божественной справедливости, чтобы ты страдал. Теперь, временное страдание, сопровождаемое Божественной милостью и утешением, безусловно, более желательно, нежели вечное, без надежд на утешение или ожидания искупления. Вспомни богача, тщетно взывающего: «Отче Аврааме! умилосердись надо мною» (Лк. 16:24), и будь уверен, что будет немалым утешением помыслить, что Бог заменил вечное наказание, угрожавшее нашим грехам, на временное исправление, которое можно перенести.

5. В-четвертых, когда ты скорбишь, помысли, сколько Христос претерпел ради тебя! Подумай о Его нищете, «Который не имел, где приклонить голову» (Мф. 8:20). Вспомни поругания, которые Он претерпел, такие, каких никто никогда не терпел и не будет терпеть: будучи «презираем и умален пред людьми» (Ис. 53:3); да, «червь, а не человек» (Пс. 21:7). Более того, как Он принял на Себя скорби, боли и болезни всего мира, отсюда было то, что Он претерпел столь горькие страдания, столь ужасные мучения, что даже солнце и луна померкли при виде этого, земля тряслась и камни рассекались; все это, хотя ради Своих жесточайших врагов, Он перенес с любовью столь невыразимо чистой, с кротостью и терпением столь искренними, что «как агнец, Он не открывал уст Своих». Более того, хотя мы провоцируем Его каждый день бесчисленными преступлениями, Он продолжает и будет продолжать быть верным и готовым принять нас в Свою милость при нашем покаянии (Иер. 3:9); да, и если бы выкуп, который Он уже заплатил, был недостаточен, Он положил бы жизнь Свою снова ради нас. Поэтому Он терпеливо сносит нас и ждет день и ночь, чтобы быть милостивым. Ибо столь сильна, столь пламенна Его любовь к нам, что она не может быть угашена никакими грехами, никакой нашей неблагодарностью, если мы только искренне покаемся в них. Его любовь выше небес, глубже моря и превосходит даже наши самые возвышенные мысли и выражения. Но есть одна вещь, необходимая с нашей стороны, и это — покаяние. Поэтому Он призывает всех без различия: «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас» (Мф. 11:28). И: «Иерусалим, Иерусалим, сколько раз хотел Я собрать детей твоих!» (Мф. 23:37). «Кто жаждет, иди ко Мне и пей» (Ин. 7:37). Этими словами Святого Писания Он непрестанно приглашает каждого, кто нуждается в милости, прийти к Нему. Как же ты можешь вообразить, что Он оставит тебя во время скорби, Тот, Кто претерпел столь многие и великие бедствия ради тебя! Это для того, чтобы Бог называл Себя нашим Отцом. Теперь мы знаем, что отец более сострадателен и нежен, нежели господин: так что Он не хотел бы, чтобы мы страшились Его, но любили Его, как послушное дитя любит снисходительного отца. Когда, поэтому, какая-либо скорбь постигает тебя, прими ее радостно и помни, что твой Отец посылает ее тебе во благо, и поцелуй жезл и руку, которая держит его. Подумай о сострадании Божием как о своей величайшей безопасности, твердом основании всех твоих надежд; твердо веря, что твой небесный Отец не возложит на тебя больше, чем Он знает как абсолютно необходимое для спасения твоей души.

6. В-пятых, мы должны вспомнить утешительное обетование нашего благословенного Спасителя: «Истинно, истинно говорю вам, что вы восплачете и возрыдаете, а мир возрадуется; вы печальны будете, но печаль ваша в радость будет» (Иоан. 16:20). Как из одного малого семени вырастает множество зерен, так и одно страдание принесет великое умножение духовной радости и славы. «Сеющие со слезами будут пожинать с радостью. С плачем несущий семена возвратится с радостью, неся снопы свои» (Пс. 125:5, 6). Если бы Бог пообещал превратить каждый камешек вокруг твоего дома в драгоценный камень, ты бы быстро собрал большую коллекцию и высоко ценил бы их. То же самое происходит и с крестами и скорбями. Научись любить их, более того, ищи их, зная, что Бог непременно превратит их в сокровища благословений и духовных радостей, согласно словам: «Ибо думаю, что нынешние временные страдания ничего не стоят в сравнении с тою славою, которая откроется в нас» (Рим. 8:18).

7. Шестое основание для утешения находится в примерах святых, никто из которых не был без своего креста. Спроси их одного за другим, и они ответят тебе: «Многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие» (Деян. 14:22). Спроси старцев в Откровении: «Кто сии?», и они скажут тебе: «Это те, которые пришли от великой скорби» (Откр. 7:14). Спроси Авраама, Исаака, Иакова, Иосифа, Моисея, Аарона, Давида, Даниила, Илию, Иова и всех пророков и апостолов; они скажут тебе, что испили до дна горькую чашу страдания, которая стала для них «чашей спасения» (Пс. 115:4). Если мы рассмотрим только святых мучеников, чьи пытки и страдания были ужасны и устрашающи, мы обнаружим, что ничто не могло отвратить их от Христа. И какое сравнение может быть между их крестами и нашими легкими скорбями, которые «еще не до крови сражались» (Евр. 12:4)! Мы не можем вынести пустяковой обиды или оскорбительного слова ради Христа, за Которого благословенные мученики претерпели самые позорные смерти. Одного обезглавили, другого зажарили живьем, третьего распяли; некоторых утопили, некоторых побили камнями, других повесили, иных пронзили дротиками, других заставили ходить босиком по раскаленным железным листам; любовь ко Христу настолько поглощала всякое чувство боли, что они восклицали, что «идут по розам».

8. Седьмой источник утешения — это присутствие Божие с нами под крестом. Бог нигде не объявлял, что Он обитает с веселящимися, но скорее с обремененными и скорбящими. «Я живу в высоте небес и во святилище, и также с сокрушенными и смиренными духом, чтобы оживлять дух смиренных и оживлять сердца сокрушенных» (Ис. 57:15). «Не бойся, ибо Я с тобою; не смущайся, ибо Я Бог твой; Я укреплю тебя, и помогу тебе, и поддержу тебя десницею правды Моей. — Будешь ли переходить через воды, Я с тобою, — через реки ли, они не потопят тебя; пойдешь ли через огонь, не обжжешься, и пламя не опалит тебя» (Ис. 41:10; 43:2). «За то, что он возлюбил Меня, избавлю его; защищу его, потому что он познал имя Мое» (Пс. 90:14). «Близок Господь к сокрушенным сердцем и смиренных духом спасет» (Пс. 33:19). Именно утешительное присутствие Божие давало святым мученикам силы так мужественно переносить возложенные на них мучения и не обращать внимания на своих мучителей, как это делали, в частности, святой Лаврентий и святой Викентий; последний, идя по горящим углям, говорил им, что «идет по благоухающим розам». Мученик Вавила желал, чтобы цепь, которой он был скован, была погребена вместе с ним, чтобы он не лишился столь великого украшения. Игнатий желал быть пшеничным зерном и быть смолотым зубами диких зверей, чтобы стать чистым хлебом для своего Спасителя. Это такие примеры мужества и радости, которые совершенно превосходят силы природы и обязаны своим существованием лишь влиянию того небесного Утешителя, Который поддерживал святого Стефана и сделал лицо его сияющим перед советом, как лицо ангела (Деян. 6:15). И в этом смысле подтверждается сказанное псалмопевцем: «Утешения Твои услаждают душу мою» (Пс. 93:19).

Глава XLVI.







Побуждения к терпению; и блага креста.

Терпение — это та добродетель, посредством которой мы ведем себя тихо перед Богом под любым крестом или скорбью, вверяя себя и все свои дела, будь то временные или вечные, без всяких оговорок, управлению и распоряжению премудрого провидения Божия, полностью предавая все Его воле; к практике чего нас настоятельно убеждают следующие доводы.


Be patient, brethren, unto the
coming of the Lord. Behold, the husbandman waiteth for the
precious fruit of the earth, and hath long
patience for it, until he receive the early and latter
rain.—James 5:7.


2. Во-первых, потому что всякий крест и жизненная беда, как меч, голод, мор и другие наказания, исходят от Бога. Ничто в этом мире не происходит случайно или по воле случая, хотя, по попущению Провидения, многие бедствия причиняются нам дьяволом и его орудиями. Ибо так говорит Господь: «Я образую свет и творю тьму, делаю мир и произвожу бедствия; Я, Господь, делаю все это» (Ис. 45:7). И: «Господь умерщвляет и оживляет, низводит в преисподнюю и возводит» (1 Цар. 2:6). Что ты можешь ответить на все это? Будешь ли ты нетерпелив и станешь ли бороться против Бога?

3. Во-вторых, мы должны помнить, что наши наказания меньше, чем мы заслуживаем. Наши грехи всегда больше наших наказаний, а наши страдания меньше наших проступков. Ты не можешь не признать, что милости, которыми ты наслаждался от юности своей до сего дня, больше и значительнее, чем наказания, которые ты претерпел. Почему же тогда тебе не принять с глубокой покорностью и радостью те исправления, которые Он налагает ради твоего блага, чтобы спасти тебя от погибели?

4. В-третьих, если мы многократно прогневляли Бога и заслужили наказание, мы должны признать вместе с пророком Даниилом, что Он праведен во всем, что постигло нас (Дан. 9:7). Неразумно ли, что Бог должен наказывать твои грехи либо в этом мире, либо в грядущем? И если это допустимо, почему ты не подчиняешься божественным наказаниям без ропота и недовольства? Ибо лучше быть наказанным сейчас, чем потом, как говорит нам святой Павел: «Будучи же судимы, наказываемся от Господа, чтобы не быть осужденными с миром» (1 Кор. 11:32). Всякий, следовательно, кто нетерпелив и ропщет на Бога, обвиняет Его в несправедливости и ставит под сомнение Его праведность; и все же «праведен Господь во всех путях Своих и благ во всех делах Своих» (Пс. 144:17). «Праведен Ты, Господи, и справедливы суды Твои» (Пс. 118:137).

5. В-четвертых, разве не обнаруживает упрямый и неуступчивый нрав тот, кто идет против Бога, Который так долго терпел и продолжает терпеть тебя с долготерпением, как говорит святой Павел, рассуждая о благости, терпении и долготерпении Божием, посредством которых Он стремится привести нас к покаянию? См. Рим. 2:4; 9:23; 11:33.

6. В-пятых, поставь перед своими глазами терпение твоего Спасителя. Тот, Кто был самой безупречной невинностью и чистотой, хотя мог уничтожить Своих врагов в одно мгновение, все же переносил их величайшие жестокости с терпением и молился за Своих врагов. Насколько же больше оснований быть терпеливыми у нас, заслуживших величайшее наказание, даже вечное наказание. Как Иаков служил семь лет за Рахиль (Быт. 29:18), так и Христос ради нас претерпевал величайшие жизненные невзгоды в течение тридцати трех лет. И должны ли мы отказываться претерпеть короткое страдание ради Него? Подумай о терпении всех святых, таких как Иосиф и Моисей, который предлагал отдать свою жизнь за свой народ (Исх. 32:32). Так Давид говорит: «Если я обрету милость в очах Господа, Он возвратит меня и даст мне видеть его (ковчег) и жилище его; а если Он скажет: «нет Моего благоволения к тебе», то вот я, пусть делает со мною, что Ему угодно» (2 Цар. 15:25, 26). Рассмотри также случаи Иова и святых апостолов и мучеников.

7. В-шестых, память о великих милостях Божиих должна побуждать нас к терпению. Ибо, во-первых, ты уверен, что через Христа ты примирен с Богом, и что поэтому никто не может лишить тебя этой превосходящей всякое разумение милости, даже если бы весь мир объединился против тебя: «милость же Господня от века и до века к боящимся Его» (Пс. 102:17). Что же тогда может отлучить нас от любви Божией? (Рим. 8:38, 39). Более того, ты искуплен Христом для вечной жизни; привилегия, которую никакое творение не может отнять у тебя. Теперь, если дело обстоит так, что любовь Божия и твое вечное спасение твердо обеспечены для тебя, тебе, несомненно, будет легко презирать угрозы и нападки внешних врагов и гонителей и, подобно благословенным мученикам древности, совершенно не обращать внимания на то, что может сделать тебе человек.

8. Седьмая опора терпения находится в истине и обетовании Божием. «И потому Господь медлит, чтобы помиловать вас, и потому возвышается, чтобы пощадить вас; ибо Господь есть Бог правды: блаженны все уповающие на Него» (Ис. 30:18). См. также Пс. 24:3; Плач. 3:25. «Блажен человек, который переносит искушение, потому что, быв испытан, он получит венец жизни» (Иак. 1:12).

9. В-восьмых, мы должны подчиниться всему ради славы Божией. Так три мужа в печи огненной (Дан. 3:16 и сл.); Даниил во рву львином; Иосиф в темнице; Давид в изгнании — все воздали славу Богу своим терпеливым страданием.

10. В-девятых, ради нашей собственной выгоды. Ибо, во-первых, мы извлекаем много великих и полезных уроков под дисциплиной креста. «Терпение производит опытность» (Рим. 5:4), — говорит святой Павел. Во-вторых, терпение смягчает силу наших страданий; по какой причине наш благословенный Господь обещает покой тем, кто несет Его иго (Матф. 11:29). С другой стороны, нетерпение тревожит душу, добавляет скорбь к нашей беде и жало к нашим ранам, а иногда ввергает нас в погибель как тела, так и души; пример чего мы имеем в израильтянах, которые, будучи нетерпеливыми и ропща на Бога, были истреблены огненными змеями в пустыне (Чис. 21:6).

11. В-десятых, велика награда за терпение. Так Иов, будучи лишенным всего своего имущества, был вознагражден двойной долей (Иов 42:10). Ибо «блаженны кроткие, ибо они наследуют землю» (Матф. 5:5). И, как следствие, прокляты нетерпеливые, ибо они будут лишены наследства.

12. В-одиннадцатых, терпение — это добродетель, приносящая неописуемую пользу всем сословиям людей. В Церкви это добродетель, которая позволяет людям переносить противодействие, презрение и преследование, которым они могут подвергнуться при добросовестном исполнении своего долга. В государстве это полезная добродетель, позволяющая людям с терпением переносить ненависть и поношение, которые обычно сопутствуют государственным должностям. Ибо история учит нас, что нетерпение и желание мести были гибелью многих процветающих государств и королевств. Что касается дел частных семей, то насколько необходимо там терпение, можно узнать из опыта каждого, особенно тех, кто вступил в супружескую жизнь; в этом отношении применимы слова Соломона: «Медленный на гнев лучше храброго» (Прит. 16:32).

13. В-двенадцатых, подумай о том, что Христос вынул жало из наших скорбей, так что они не могут повредить нам в отношении нашего вечного счастья; ибо Своим крестом и страданиями Он совершил искупление наших грехов и взял на Себя те наказания, которые причитались за них. Если тогда наш крест освящен крестом Христовым и является для нас лекарством против всех наших духовных болезней, то следует, что сам крест является помощью ко спасению; что заставило апостола сказать: «Притом знаем, что любящим Бога, призванным по Его изволению, все содействует ко благу» (Рим. 8:28).

14. Наконец, подумай о том, как легки твои скорби по сравнению с «той славою, которая откроется в нас» (Рим. 8:18). По этой причине любовь Божия еще более прославляется в том, что Он благоволит посылать нам скорби в этом мире. Ибо продолжительность временного страдания, если сравнить его с вечностью, — лишь на мгновение; с другой стороны, радость, которую оно производит, длится вечно. Поэтому мы должны желать и молиться о скорбях в этом мире, чтобы мы могли иметь покой в другом. Поэтому святой Петр говорит: «О сем радуйтесь, поскорбев теперь немного, если нужно, от различных искушений, — радуетесь радостью неизреченною и преславною» (1 Пет. 1:6, 8).

БЛАГА КРЕСТА.

15. Крест — это прямой и узкий путь, ведущий к жизни, — жезл божественного исправления, чтобы пробудить нас от сна греха и смерти, — утренняя звезда, предваряющая солнце утешения, — знак божественного благоволения, подобный радуге. Он приводит нас к сообразованию со Христом, — снимает с нас броню тьмы и облекает нас в броню света. Это растение жизни, — чаша спасения, — испытание веры, — назидание ближнего, — родитель любви, — спутник надежды, — предвестник благодати, — лекарство души, — предохранительное средство против греха, — разрушитель плотской жизни, — питатель духовной жизни, — перемена земного ума, — оставление мира, — умножение небесных даров, — победитель гордыни, — воспитатель смирения, — учитель терпения, — обновитель духа, — укрепитель добродетели, — дисциплина тела, — оживитель ума, — родитель мудрости, — учитель кротости, — поощритель молитвы, — наставница терпения, — страж целомудрия, — мир совести, — источник внутренних радостей, — сверкающая драгоценность верных, — венец мучеников, — слава избранных.
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Изречения и примеры терпения и утешения.

Поскольку жизнь христианина состоит из крестов и скорбей, через которые он должен войти в Царствие Божие, он должен вооружиться терпением и усердно просить о нем у Бога. Мы не должны думать, что рождены для времяпрепровождения и развлечений, но для многих скорбей и испытаний терпения. И здесь мы рассмотрим три различных довода. Первый будет содержать некоторые избранные изречения и свидетельства Писания. Второй — примеры. И третий — ободрения.


We must through much tribulation enter into
the kingdom of God.—Acts 14:22.


I. Некоторые изречения и свидетельства Писания.


2. Терпение подчиняется с кротостью, спокойствием и смирением кресту; принимая всякого рода скорби, бедствия и гонения, будь то телесные или духовные, как крест и иго Христово. Этим мы следуем за нашим благословенным Спасителем, не ропща на Бога, но признавая с верой, что Бог примирился с нами через Христа, и утешая себя в самых суровых испытаниях надеждами на избавление. Это также называется кротостью по отношению к тем, кто причиняет нам вред и преследует нас, оставляя отмщение за нашу обиду Богу; не на принципе разума или мирской политики, но исходя из благодати Божией, как плод и действие истинной веры.

3. Части этого описания таковы: 1. Послушание. 2. Подражание. 3. Не роптать. 4. Считать Бога примирившимся с нами через Христа. 5. Уменьшать наши скорби надеждой. 6. Вести себя с кротостью по отношению к нашим гонителям. 7. Не мстить. И так оно содержит в себе веру, надежду, любовь, смирение, кротость и послушание.


4. Эти добродетели должны практиковаться и упражняться всеми учениками Христа, которые искуплены для небес и вечной жизни: ибо против них постоянно сражаются дьявол, тот великий дракон и древний змий (Откр. 12:7-9), да и весь мир. Поэтому сказано: «И рассвирепел дракон на жену, и пошел, чтобы вступить в брань с прочими от семени ее, сохраняющими заповеди Божии и имеющими свидетельство Иисуса Христа» (Откр. 12:17). К этому также можно отнести следующее: «Если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною. Ибо кто хочет душу свою сберечь, тот потеряет ее, а кто потеряет душу свою ради Меня, тот обретет ее» (Матф. 16:24, 25): то есть, всякий, кто откажется нести крест ради Христа и убежит от него, потеряет свою душу.

5. «И будете ненавидимы всеми за имя Мое» (Марк 13:13). Это действительно тяжелый крест — быть ненавидимым всеми; но так как это ради Христа, это дает великое утешение.

6. Относительно религиозных преследований наш благословенный Спаситель пророчествует: «Наложат на вас руки свои и будут гнать вас, предавая в синагоги и в темницы, и поведут пред царей и правителей за имя Мое. — Терпением вашим спасайте души ваши» (Лук. 21:12, 19).

7. «Если мир вас ненавидит, знайте, что Меня прежде вас возненавидел. Если бы вы были от мира, то мир любил бы свое; а как вы не от мира, но Я избрал вас от мира, потому ненавидит вас мир» (Иоан. 15:18, 19).

8. «Изгонят вас из синагог; даже наступает время, когда всякий, убивающий вас, будет думать, что он тем служит Богу» (Иоан. 16:2).

9. Когда святого Павла побили камнями в Листре, но он был ободрен беседами учеников, «он утвердил души учеников, увещевая пребывать в вере и поучая, что многими скорбями надлежит нам войти в Царствие Божие» (Деян. 14:22).

10. «Мы отовсюду притесняемы, но не стеснены; мы в отчаянных обстоятельствах, но не отчаиваемся; мы гонимы, но не оставлены; низлагаемы, но не погибаем. Всегда носим в теле мертвость Господа Иисуса, чтобы и жизнь Иисусова открылась в теле нашем» (2 Кор. 4:8-10).

11. «Итак переноси страдания, как добрый воин Иисуса Христа. Если же кто и подвизается, не увенчивается, если незаконно не подвизается. Если терпим, то с Ним и царствовать будем» (2 Тим. 2:3, 5, 12). «Да и все, желающие жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы» (2 Тим. 3:12).

12. «Терпение нужно вам, чтобы, исполнив волю Божию, получить обещанное» (Евр. 10:36).

13. «С терпением будем проходить предлежащее нам поприще, взирая на начальника и совершителя веры Иисуса, Который, вместо предлежавшей Ему радости, претерпел крест, пренебрегши посрамление, и воссел одесную престола Божия. Помыслите о Претерпевшем такое над Собою поругание от грешников, чтобы вам не изнемочь и не ослабеть душами вашими» (Евр. 12:1-3).

14. «О сем радуйтесь, поскорбев теперь немного, если нужно, от различных искушений, дабы испытанная вера ваша оказалась драгоценнее гибнущего, хотя и огнем испытываемого золота» (1 Пет. 1:6, 7).

15. «И как ты сохранил слово терпения Моего, то и Я сохраню тебя от годины искушения, которая придет на всю вселенную, чтоб испытать живущих на земле» (Откр. 3:10). «Будь верен до смерти, и дам тебе венец жизни» (Откр. 2:10).

II. Примеры терпения.
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16. Авраам претерпел многое от халдеев, хананеев и египтян. «Тогда он вышел из земли Халдейской и поселился в Харране. Но не дал ему на ней наследства ни на стопу ноги. Бог сказал, что семя его будет пришельцем в чужой земле и будут порабощать их и притеснять их четыреста лет» (Деян. 7:4-6). «Верою Авраам повиновался призванию идти в страну, которую имел получить в наследие, и пошел, не зная, куда идет. Верою обитал он на земле обетованной, как на чужой, и жил в шатрах. Ибо он ожидал города, имеющего основание, которого художник и строитель — Бог» (Евр. 11:8-10). «Спас праведного Лота, утомленного обращением между людьми неистово развратными. Знает Господь, как избавлять благочестивых от искушения, а беззаконников соблюдать ко дню суда, для наказания» (2 Пет. 2:7, 9). Исаак не отказался быть принесенным в жертву всесожжения (Быт. 22:9). Иаков также имел великую долю страданий. Он бежал от брата своего Исава, перейдя Иордан с посохом (Быт. 32:10). «Он боролся с Богом; он боролся с Ангелом, и превозмог; плакал и умолял Его» (Ос. 12:3, 4). Он говорит фараону: «дней жизни моей сто тридцать лет; мало и несчастно» (Быт. 47:9). «Вы слышали о терпении Иова и видели конец оный от Господа» (Иак. 5:11). Моисей был кроток и страдал более всех людей, бывших на лице земли (Чис. 12:3). Он «лучше захотел страдать с народом Божиим, нежели иметь временное греховное наслаждение» (Евр. 11:25). Сколько скорбей претерпел Давид, который был прообразом Христа! «Господи, Боже мой! на Тебя я уповаю; спаси меня от всех гонителей моих и избавь меня» (Пс. 7:2). «Господи! Ты слышишь желания смиренных» (Пс. 9:38). Девизом Соломона было: «Страх Господень научает мудрости, и пред славою (то есть будущего мира) идет смирение» (Прит. 15:33). Какое терпение проявили три мужа в печи огненной (Дан. 3:21), а также святые апостолы и мученики! Терпение Христа превосходит все эти примеры. 1. Потому что Он был наиболее послушен на кресте. 2. Потому что Он не роптал на Бога. 3. Потому что Он твердо держался Своего упования на Бога и называл Его Своим Богом, хотя был оставлен Им (Матф. 27:46). 4. Потому что Он сердечно молился за Своих врагов и не мстил, когда это было в Его власти.

III. Утешения.




17. «Блаженны плачущие, ибо они утешатся» (Матф. 5:4). «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас; возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим; ибо иго Мое благо, и бремя Мое легко» (Матф. 11:28-30). В этих словах содержится пятикратное утешение. 1. Что обремененный может прийти ко Христу. 2. Может получить подкрепление. 3. Может взять Его иго. 4. Может найти покой своим душам. 5. Что Его иго благо. Ибо когда оно несемо ради Христа, оно не обременительно, но освежающе. Поэтому святой Павел говорит: «Хвалимся и скорбями, зная, что от скорби происходит терпение, от терпения опытность, от опытности надежда, а надежда не постыжает, потому что любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым» (Рим. 5:3-5). «Блажен человек, который переносит искушение, потому что, быв испытан, он получит венец жизни, который обещал Господь любящим Его» (Иак. 1:12). «Кто отлучит нас от любви Божией?» — «Притом знаем, что любящим Бога все содействует ко благу» (Рим. 8:35, 28). «В мире будете иметь скорбь; но мужайтесь: Я победил мир» (Иоан. 16:33). «Подвигом добрым я подвизался» (2 Тим. 4:7).

Глава XLVIII.









Нет такой скорби, для которой Бог не предусмотрел бы соответствующего утешения. Утешение, которое Он дает, всегда больше нашей беды; это соображение должно поддерживать и укреплять наше терпение.

Святой апостол Павел, размышляя о нежной милости и сострадании нашего Небесного Отца ко всем скорбящим и сокрушенным грешникам, восклицает словами, полными хвалы Богу: «Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа, Отец милосердия и Бог всякого утешения, утешающий нас во всякой скорби нашей, чтобы и мы могли утешать утешающих во всякой скорби тем утешением, которым Бог утешает нас самих! Ибо по мере, как умножаются в нас страдания Христовы, умножается Христом и утешение наше, — зная, что вы участвуете как в страданиях, так и в утешении» (2 Кор. 1:3-7).

2. В этих словах, столь полных благодати, святой апостол воздает благодарение Богу за небесное утешение; которое, поистине, является единственным лекарством против всех бед и напастей, угнетающих нас в этой жизни; уча в то же время, что никакая напасть, какой бы великой она ни была, не постигает нас без того, чтобы Бог не поддерживал нас в ней Своим божественным утешением, которое обильнее наших страданий. Это он подтверждает семью вескими доводами, которые повторяет в строгом порядке.

3. Первый довод заключается в том, что Бог есть Отец милосердия, что является самым ободряющим наименованием, какое только можно вообразить: ибо Он являет Себя Отцом не только по имени, но в искренности и истине всем скорбящим душам. Подумай, каковы свойства отца; ибо все они принадлежат Богу, нашему Небесному Отцу. Долг отца: 1. Любить своих детей. 2. Заботиться о них. 3. Кормить их. 4. Защищать их. 5. Исправлять и наставлять их. 6. Жалеть их немощи. 7. Быть нежным к ним. 8. Дать им наследство. Если человек только тщательно обдумает эти детали, он должен признать, что само имя отца несет в себе такое сокровище утешения, которое с избытком перевешивает все невзгоды человеческой жизни. И чтобы проиллюстрировать это еще более совершенно, святой Павел, посредством самого значимого эпитета, называет Его Отцом милосердия; то есть вечным источником всей той нежности и привязанности, которая разлита в сердцах столь многих тысяч отцов. Отсюда следует, что никакой крест не может постичь детей Божиих, который был бы больше, чем утешение, исходящее от Отца милосердия.

4. Второй довод содержится в этом выражении: Бог всякого утешения; то есть Он переполнен вечными и бесконечными утешениями. Ибо так как Бог есть вечное, бесконечное и высшее Благо; а с другой стороны, наши кресты конечны и временны; что может исходить от этого вечного и высшего Блага, кроме вечного утешения, не только равного, но и превосходящего наше величайшее страдание? Ибо так как наши беды конечны, а утешения Божии бесконечны, ясно следует, что последние должны быть выше первых.

5. Третий довод — это пример святого Павла и всех святых. «Бог», — говорит он, — «утешает нас во всякой скорби нашей». Если мы только прочитаем истории святых мужей прежних времен и сравним их испытания и скорби с божественными утешениями, которыми они поддерживались в них, мы легко поймем, что наши скорби — лишь легкие по сравнению с их мучениями; и что никакой крест не может постичь нас настолько, чтобы превзойти те божественные утешения и поддержку, которыми наслаждались святые мученики. Кто осмелится сравнить свои кресты с крестами Иова? Кто может сказать, что он был скорбен, как Иеремия (Иер. 20:7 и сл.)? или испытан, как Давид (Пс. 87)? И что есть наш крест по сравнению с крестом Христа? Или наши страдания по сравнению с мучениями святых мучеников? Их примеры, как детей Божиих, наш Небесный Отец поставил перед нашими глазами, чтобы научить нас: 1. Что крест — это святилище истинного христианина. 2. Его небесная и духовная слава. 3. Его победа над миром и дьяволом. 4. Его приготовление к Царствию Небесному. 5. Что без креста никто не может войти в Царствие Божие. 6. Что крест — это образ Христа. 7. Что это возвышенная и глубокая тайна, в которой сокрыта высшая мудрость Божия. Но плоть и кровь не могут постичь этого, равно как и вкусить небесную манну, сокрытую в Слове Божием, кроме как через крест. Следовательно, божественные утешения больше любых человеческих страданий.

6. Четвертый довод выражен в этих словах: «чтобы и мы могли утешать утешающих во всякой скорби тем утешением, которым Бог утешает нас самих». Теперь, как Бог утешал апостолов? И как они утешают нас снова? Конечно, через благодатные обетования в Его святом Слове. Поэтому сказано: «А все, что писано было прежде, написано нам в наставление, чтобы мы терпением и утешением из Писаний сохраняли надежду» (Рим. 15:4). Теперь, всякий, кто читает Слово Божие так, как должно, не может не заметить, как милостиво Бог благоволит обращаться с нами, какое обилие благодати, какие духовные и вечные благословения Он обещает даровать нам; так что мы должны признать, что такое утешение перевешивает все страдания человеческой жизни. Ибо хотя об этом беспокойном мире сказано, «что все сыны Адама, со дня своего рождения, находят его полным скорби и беспокойства, страха, гнева и раздора»; однако, если этому состоянию скорби и беды мы противопоставим славу вечного Царства (2 Кор. 4:17), станет ясно, что радости следующей жизни, обещанные в Слове Божием, значительно превосходят невзгоды этой. Действительно, грех — это очень великое и страшное зло, ежедневно окружающее нас и вовлекающее в бесчисленные беды. Однако, если мы только вспомним, что Христос есть наша праведность, то из этого последует, что бремя греха, которое лежит на нас, гораздо меньше, чем наше духовное утешение, которое во Христе Иисусе. Ибо больше праведность, которая во Христе, чем грех, который в нас. Короче говоря, Слово Божие настолько изобилует и переполняется небесными утешениями, что сердце человека слишком узко, чтобы вместить их. Оно подобно сосуду с маслом бедной вдовы (4 Цар. 4:6), который, по благословению Елисея, произвел больше масла, чем было сосудов, чтобы принять его. Да, часто случается, что слово Священного Писания может утешить человека больше, чем весь мир, да, больше, чем дьявол может причинить ему страданий. «Река Божия полна воды», — говорит Давид (Пс. 64:10), настолько полна, что никто не может исчерпать ее. Поэтому Бог называет Себя «источником воды живой» (Иер. 2:13). И так в Пс. 35:10: «Ибо у Тебя источник жизни; во свете Твоем мы видим свет». Кто же тогда может думать, что источник греха и смерти более изобилует скорбью, чем источник жизни — утешениями?

7. Пятое основание утешения заключается в том, что апостол называет крест верных «страданиями Христовыми». И это 1. Потому что все верные являются духовными членами Господа Иисуса Христа. Теперь, как глава чувствует все боли каждого члена тела, посредством определенного сочувствия, возникающего из его союза с ними; так и Христос, Который есть наша Глава, чувствует все кресты и страдания каждого члена. 2. Потому что Христос обитает в Своих верных слугах и жизненно соединен с ними; поэтому Он также страдает в Своих членах, разделяя все их страдания, изгнания и преследования, как Он засвидетельствовал голосом с небес: «Савл, Савл! что ты гонишь Меня?» (Деян. 9:4). 3. Потому что мы рождены заново от Христа, и Он есть наш «Отец вечности» (Ис. 9:6). Теперь мы знаем, что сердце отца имеет очень нежное чувство к страданиям своего ребенка. Поэтому страдания всех верующих суть страдания Господа Иисуса Христа. И если это так, можешь ли ты думать, что какая-либо скорбь настолько велика, что ее нельзя сделать легкой и терпимой этим соображением, что Христос — твоя Глава, а ты — Его член; что Он соединен с тобой, обитает в тебе и страдает в тебе, рассматривая все твои страдания как Свои собственные; что Он — твой Отец и чувствует в Себе все кресты, боли и скорби, которые возложены на тебя?

8. Шестое основание утешения апостол выводит из Иисуса Христа, источника и основания всякого утешения, в этих словах: «умножается Христом и утешение наше». Как грех есть источник всякой беды; так и Иисус Христос, Сын Божий, есть источник и родник всякой радости и утешения. Теперь, как сила Христа больше силы греха; так и утешение, исходящее от Него, больше и могущественнее любой беды, которая может возникнуть от греха; согласно словам святого Павла: «А когда умножился грех, стала преизобиловать благодать» (Рим. 5:20). «Ибо благоугодно было Отцу, чтобы в Нем обитала всякая полнота» (Кол. 1:19). Его, поэтому, пророк Исаия (Ис. 61:1) описывает как посланного от Бога утешить всех плачущих. Откуда следует, что утешения, исходящие от Христа, больше любых крестов и скорбей, которые мы претерпеваем.

9. Седьмое утешение, которое упоминает апостол, — это слава Христа: поэтому он говорит: «зная, что вы участвуете как в страданиях, так и в утешении». Мы знаем, что эта слава настолько велика, что Он славен не только в отношении Своей собственной Личности, образом, не сообщаемым Его телу, которое есть Церковь; но также и то, что Он, как Глава Церкви, был вознесен к славе именно для той цели, чтобы все члены Его тела могли быть участниками вместе с Ним. Поэтому святой Павел называет Его «Главою Церкви, которая есть Тело Его, полнота Наполняющего все во всем» (Еф. 1:22, 23). И теперь, какая беда, какой крест, какая скорбь могут быть настолько горькими, чтобы не быть подслащенными утешением, возникающим от такой будущей славы? Поэтому святой Павел не «считает, что нынешние временные страдания ничего не стоят в сравнении с тою славою, которая откроется в нас» (Рим. 8:18).

10. Теперь остается сказать о пяти средствах, посредством которых мы можем быть участниками этих утешений.


11. Первое — это истинное покаяние и познание греха. Без этого душа не способна к утешению; согласно тому изречению Христа: «не здоровые имеют нужду во враче, но больные» (Матф. 9:12). С другой стороны, душа, имеющая истинное чувство греха, понимает, что грех вверг ее в столь многие беды и напасти, и поэтому не ропщет на Бога, но гнушается собой и своими собственными беззакониями (Плач. 3:39); и исповедует, что Бог праведен во всем, что Он навел на нее. Ибо как грех, подобно всеобщей заразе, поразил всю массу человечества; так и приговор о беде и скорби в этом нравственном состоянии перешел на всех, потому что все согрешили. И всякий, кто, подобно пророку Даниилу (Дан. 9:7, 16), исповедует свой грех, обретет утешение, нисходящее на него с небес, подобно ангелу, как в случае с Даниилом (гл. 9:21).

12. Второе средство — это вера, которая виснет на Иисусе Христе, как младенец на материнской груди. Она покоится целиком на отеческой любви Бога всякого утешения. Она крепко держится за Иисуса Христа, как Иаков за ангела, говоря: «не отпущу Тебя, пока не благословишь меня» (Быт. 32:26). Именно вера во Христе Иисусе побеждает грех, смерть, мир, дьявола и всякую беду. Ибо «все возможно верующему» (Марк 9:23). И верующий увидит славу Божию (Иоан. 11:40).

13. Третье средство — это молитва, которая есть беседа с Богом. Как облегчением и подкреплением для скорбящей души является сообщение своих печалей и бед верному другу: так и наши сердца подкрепляются и утешаются, беседуя с Богом в молитве. «В день, когда я воззвал, Ты услышал меня, ободрил меня силой в душе моей» (Пс. 137:3). Молитва, вознесенная во имя Иисуса Христа, подобна лестнице Иакова (Быт. 28:12), по которой душа восходит от земли к небу; как только молитва восходит, ангел, то есть божественное утешение, нисходит на нее. Так было в агонии нашего благословенного Господа; ибо когда Он молился усерднее, вот! ангел с небес явился, чтобы укрепить Его (Лук. 22:43). И мы можем быть уверены, что всякий раз, когда мы молимся по Его воле, мы будем укреплены согласно Его обетованию.

14. Четвертое средство получения божественного утешения — это славословие Бога, которое всегда сопровождается утешением и духовной радостью. Тот, кто ежедневно занят восхвалением Бога, живет жизнью ангела; ибо они, мы знаем, постоянно «видят лицо Отца Моего Небесного» (Матф. 18:10) и поют Ему хвалу. Это их высшая радость, это хлеб ангельский. Откуда следует, что восхваление и прославление Бога должно доставлять самую возвышенную радость и утешение благочестивой душе. Поэтому Давид говорит: «Благословлю Господа во всякое время; хвала Ему непрестанно в устах моих. Господом будет хвалиться душа моя; услышат кроткие и возвеселятся» (Пс. 33:2, 3). В этом месте Давид соединяет славословие Бога и духовную радость вместе; уча нас тем самым, что одно является плодом другого, потому что они наиболее тесно связаны.

15. Последнее верное и несомненное средство получения божественного утешения — это прилежное чтение, слушание и размышление над Словом Божиим. «А все, что писано было прежде, написано нам в наставление, чтобы мы терпением и утешением из Писаний сохраняли надежду» (Рим. 15:4).

16. Из Слова Божия, как истинного источника утешения, должны быть извлечены все вышеупомянутые доводы и основания для утешения; а именно, радость и покой ума при всех видах крестов и скорбей. Отсюда также мы должны научиться, как эти утешения могут быть получены, а именно: через истинное покаяние, живую веру, усердную молитву и постоянное славословие Бога.

Глава XLIX.







Истина Божия и неложность Его обетований должны располагать нас к терпению.

Мы читаем у пророка Иеремии (гл. 9:4 и сл.), что перед вавилонским пленением и разрушением храма, помимо идолопоклонства, которое навлекло на них это опустошение, в высшей степени преобладали вероломство, ложь, обман, ненависть и зависть, а любовь была совершенно холодна и мертва среди них. Ибо везде, где господствуют эти мерзости, там, очевидно, нет Бога; и Он оставил не только город или царство, но и сердца тех, кто там обитает; а когда Бог оставляет нас, разрушение быстро находит нас. Так говорит пророк (Иер. 9:4-8): «Каждый берегись своего друга, и не доверяйте ни одному из своих братьев; ибо всякий брат ставит преткновение другому, и всякий друг распускает клевету. Они утруждают себя, чтобы творить беззаконие. Язык их — убийственная стрела, говорит коварно; устами своими говорят с ближним своим дружелюбно, а в сердце своем строят ему ковы».


I will look unto the Lord; I
will wait for the God of my salvation; my God will hear me. Rejoice
not against me, O mine enemy: when I fall, I shall arise; when I sit in darkness, the Lord
shall be a light unto me. I will bear the
indignation of the Lord, because I have sinned against
him, until he plead my cause, and execute judgment
for me: he will bring me forth to the light,
and I shall behold his righteousness. Then she that is mine enemy shall see it, and shame
shall cover her which said unto me, Where is the
Lord thy God?—Micah 7:7-10.


2. Здесь мы можем видеть бедственное состояние Иерусалима и то, какие вопиющие беззакония ускорили его гибель. Вероломство и нечестие настолько изобиловали, что среди народа не осталось ни истины, ни честности. Их единственной целью было обманывать и обкрадывать друг друга; и поскольку их сердца были так устремлены к беззаконию, они навлекли на себя разорение и погибель.

3. Нечто подобное представляет собой жалоба пророка Михея: «Горе мне! ибо со мною теперь — как по сборе летних плодов, как по уборке винограда: ни кисти для еды, ни спелого плода, которого желает душа моя. Не стало милосердных на земле, и нет правдивых между людьми; все строят ковы, чтобы проливать кровь; каждый охотится за братом своим с сетью. Руки их обращены к тому, чтобы уметь делать зло; начальник требует подарков, и судья судит за взятки... Не верьте другу» (Мих. 7:1-3, 5). Когда народ или нация доходят до такого состояния, они усердно роют яму, в которую намереваются броситься смело и с открытыми глазами. Дай Бог, чтобы это не было так в наши времена! Мы также глубоко разделяем их вину и должны ожидать, что разделим их наказания. Ибо наша погибель — от нас самих. О, если бы мы могли наконец пробудиться, отречься от наших прошлых заблуждений, совлечься нашего плотского мудрования, которое есть вражда против Бога, и возлюбить истину и мир. Если мы не сделаем этого, мы уже осуждены и не можем получить помощи.

4. Но чтобы праведные и добрые люди не слишком падали духом в этом печальном и опасном положении, мы должны рассмотреть, какими средствами святые мужи древности поддерживали себя в таком состоянии всеобщего разложения. Пророк Михей (Мих. 7:7 и сл.), указывая, так сказать, перстом на источник истинного утешения, говорит: «А я буду взирать на Господа, буду уповать на Бога спасения моего!» Это его первое утешение. Второе: «Бог мой услышит меня». Третье: «Не радуйся обо мне, неприятельница моя! Хотя я упаду, но встану». Четвертое: «Когда я сижу во тьме, Господь — свет для меня». Пятое: «Гнев Господень я буду нести, потому что согрешил пред Ним, доколе Он не решит дела моего и не совершит суда надо мною». Шестое: «Он выведет меня к свету, и я увижу правду Его». Седьмое: «И увидит это неприятельница моя, и покроется стыдом».

5. Во-первых, он говорит: «А я буду взирать на Господа, буду уповать на Бога спасения моего». В этих словах содержится учение о вере и надежде, которые являются, так сказать, двумя бодрствующими, никогда не спящими очами души, которыми она постоянно взирает на Бога в величайших опасностях и нуждах; чем больше бедствие, тем сильнее должна быть наша вера, тем бодрее — наша надежда. Тогда-то нам и следует вспомнить слова, которые мы повторяем в начале Апостольского Символа веры: «Верую в Бога Отца Всемогущего, Творца неба и земли»; то есть я верю, что нет такой скорби или бедствия, из которых Бог не мог бы и не хотел бы меня избавить. Научимся же отвращать наши очи от временных страданий, не взирая на них, но на Бога, «Который творит спасение посреди земли» (Пс. 73:12) и Который один может и хочет избавить нас, согласно Псалму 122: «К Тебе возвожу очи мои, Живущий на небесах! Вот, как очи рабов обращены на руку господ их, как очи рабы — на руку госпожи ее, так очи наши — к Господу, Богу нашему, доколе Он не умилосердится над нами. Помилуй нас, Господи, помилуй нас, ибо довольно мы насыщены презрением; довольно насыщена душа наша глумлением надменных и презрением гордых».

6. Более того, поскольку у Бога есть путь помогать нам не в назначенное нами время, а в Свое надлежащее время, то нам недостаточно сказать: «Я буду взирать на Господа»; но мы должны добавить: «и уповать на Бога спасения моего». Ибо вера, надежда и терпение имеют полную связь и взаимную зависимость друг от друга; как мы можем видеть в Псалме 26, в начале которого Давид, взирая на Бога, говорит: «Господь — свет мой и спасение мое: кого мне бояться? Господь крепость жизни моей: кого мне страшиться?» Он завершает свою молитву такими словами: «Я верую, что увижу благость Господа на земле живых. Надейся на Господа, мужайся, и да укрепляется сердце твое, и надейся на Господа» (Пс. 26:1, 14). Так же Псалом 129:5, 6: «Надеюсь на Господа, надеется душа моя; на слово Его уповаю. Душа моя ожидает Господа более, нежели стражи — утра». «Ибо видение относится еще к определенному времени и говорит о конце и не обманет; хотя бы и замедлило, жди его, ибо непременно сбудется, не отменится» (Авв. 2:3). Но если скорбящая душа скажет: «Увы, я ждала уже долго!», пусть знает, что необходимо, чтобы так было, дабы ее вера, надежда и терпение были испытаны и одобрены пред очами Божиими. Мы никогда не угождаем Богу больше, чем когда с терпением и смирением ожидаем исполнения Его обетований и принимаем с покорностью все Его определения относительно нас. У всего есть определенное начало; так же у всего есть назначенный конец; и всякий, кто не ждет его, трудится напрасно. Как зерно подвергается всем превратностям ветра и погоды, прежде чем созреет, и, когда оно созревает, становится от этого слаще и лучше: так и с крестом. Тот, кто несет его с терпением и ждет его конца, пожнет «мирный плод праведности» (Евр. 12:11). Ибо святой Павел утверждает, «что надежда не постыжает» (Рим. 5:5); ибо когда она основана на божественной благодати, как на твердом камне, она остается непоколебимой в невзгодах. Отсюда сказано: «Да не постыдятся все надеющиеся на Тебя» (Пс. 24:3). «Взглянули на Него и просветились, и лица их не постыдятся» (Пс. 33:6). «На Тебя, Господи, уповаю, да не постыжусь вовек» (Пс. 30:2). «Ожидание нищих не погибнет до века» (Пс. 9:19).

7. Второе утешение заключается в том, что Бог непременно услышит наши молитвы: «Услышал Господь плач мой. Услышал Господь моление мое; Господь примет молитву мою» (Пс. 6:9, 10). «В тесноте моей я призвал Господа и к Богу моему воззвал. Он услышал из чертога Своего голос мой, и вопль мой дошел пред лицо Его, в слух Его» (Пс. 17:7). «Сей нищий воззвал, — и Господь услышал и спас его от всех бед его. Очи Господни обращены на праведников, и уши Его — к воплю их» (Пс. 33:7, 16). «За то, что он возлюбил Меня, избавлю его; защищу его, потому что он познал имя Мое. Воззовет ко Мне, и услышу его; с ним Я в скорби; избавлю его и прославлю его» (Пс. 90:14, 15). «О, Ты, слышащий молитву! к Тебе придет всякая плоть. Грозно в правде ответишь нам, Боже, Спаситель наш, упование всех концов земли и находящихся в море далеко» (Пс. 64:3, 6). Но если ты скажешь в сердце своем: «Все они были людьми, выдающимися своей святостью, верой и упованием на Бога; но что касается меня, я не достоин сравниться с ними», я отвечу словами из Рим. 3:23: «Все согрешили и лишены славы Божией»; но они услышаны и приняты по благодати, через покаяние и веру. «Близок Господь ко всем призывающим Его, ко всем призывающим Его в истине. Желание боящихся Его Он исполняет, вопль их слышит и спасает их» (Пс. 144:18, 19). «Призрит на молитву беспомощных и не презрит моления их. Напишется о сем для рода последующего» (Пс. 101:18, 19).

8. Третье утешение содержится в этих словах: «Не радуйся обо мне, неприятельница моя! когда я упаду, но встану». Хотя мир, согласно извращенному духу, который правит им, радуется страданиям добрых людей (Иоан. 16:20), все же они в конце концов будут посрамлены, а праведники утешены. Поэтому нам сказано: «Ибо не вечно оставляет Господь. Но послал горе и помилует по великой благости Своей. Ибо Он не по Своей воле огорчает и печалит сынов человеческих» (Плач. 3:31-33). «Бог верен, который не попустит вам быть искушаемыми сверх сил, но при искушении даст и облегчение, так чтобы вы могли перенести» (1 Кор. 10:13). Тот же Бог, Который возложил на вас бремя, в свое время снимет его, утешит вас и избавит от смерти. «Ты обратил сетование мое в ликование, снял с меня вретище и препоясал меня веселием» (Пс. 29:12). «Господь поддерживает всех падающих и восставляет всех низверженных» (Пс. 144:14). «На малое время Я оставил тебя, но с великою милостью восприиму тебя. В жару гнева Я скрыл от тебя лицо Мое на время, но вечною милостью помилую тебя, говорит Искупитель твой, Господь» (Ис. 54:7, 8). «По милости Господа мы не исчезли, ибо милосердие Его не истощилось. Оно обновляется каждое утро» (Плач. 3:22, 23).

9. Четвертое утешение содержится в этих словах: «Когда я сижу во тьме, Господь — свет для меня». Под тьмой он подразумевает состояние скорби; которое действительно является тьмой, в которой человек не может ни видеть, ни быть увиденным своими друзьями с хоть каким-то проблеском мирского утешения. Страдалец сидит в самой области стыда и печали, в долине смертной тени, подвергаясь насилию и нападкам злых духов и нечестивых людей. Но как бы темно и мрачно ни было, Сам Господь просветит это; свет лица Которого сияет больше всего во мраке мирской скорби. Там Он является, чтобы утешить безутешных и ободрить сиянием Своего присутствия опустошенную и унывающую душу. Так сказано: «Свет сеется для праведника, и веселье для правых сердцем» (Пс. 96:11). «Во тьме восходит свет правым; благ и милосерд и праведен Он» (Пс. 111:4).

10. Пятое утешение таково: «Гнев Господень я буду нести, потому что согрешил пред Ним, доколе Он не решит дела моего и не совершит суда надо мною». Пусть страждущий человек подумает об этом и вспомнит, что хотя от тех, кто причиняет ему страдания, он, возможно, заслуживал лучшего обращения, но от руки Божией он заслужил гораздо худшего. Все, что с нами случается, происходит по попущению Божию. По этой причине беды, которые мы претерпеваем от нечестивых людей, называются в этом стихе «гневом Господним». Блажен тот, кто несет это страдание с терпением и принимает его не иначе, как исходящее от Самого Бога. «Блажен человек, которого вразумляешь Ты, Господи, и наставляешь законом Твоим, чтобы дать ему покой в бедственные дни, доколе нечестивому выроется яма!» (Пс. 93:12, 13). «Благо человеку, когда он несет иго в юности своей. Сидит уединенно и молчит, ибо Он наложил его на него. Полагает уста свои в прах, в надежде, подставляет щеку свою бьющему его, пресыщается поношением» (Плач. 3:27-30). Это было поистине состоянием Давида, который мог справедливо сказать: «Я буду нести гнев Господень, потому что согрешил пред Ним». Ибо так он говорит, когда повелел Садоку вернуть ковчег Божий: «Если я обрету милость пред очами Господа, то Он возвратит меня и даст мне видеть Его и жилище Его. А если Он скажет: «нет Моего благоволения к тебе», то вот я; пусть делает со мною, что Ему угодно» (2 Цар. 15:25, 26). И когда Семей проклинал его, он смиренно признает назначение и попущение Божие, говоря: «Оставьте его, пусть злословит, ибо Господь повелел ему» (2 Цар. 16:11). «Не ревнуй (поэтому) злодеям. Уповай на Господа» (Пс. 36:1, 5).

11. Шестое утешение: «Он выведет меня к свету, и я увижу правду Его». Это фигура речи, взятая из положения человека, который долго лежал во тьме и был как мертвый, забытый в сердце; или того, кого вывели из темной и глубокой тюрьмы на свет и открытый воздух. Ибо как они, долгое время заключенные во тьме и нищете, чрезвычайно освежаются радостным светом солнца и великолепием небес; так после терпеливого несения креста свет лица Божия прорывается, и лучи божественного утешения мощно поражают душу, наполняя ее славой и радостью неизреченной (Пс. 49:2). Разве не прорвался Иосиф таким образом сквозь тени тьмы и нищеты, подобно яркому солнцу из-за облака? (Быт. 41:38). И разве не вывел Бог царя Давида из области нищеты в состояние радости и счастья? Так и при воскресении мертвых наши тела будут выведены из их темных темниц, и мы будем радоваться в вечном свете и славе Божией.

12. Седьмое утешение: «И увидит это неприятельница моя, и покроется стыдом». Это надлежащее наказание нечестивых людей, которые радуются страданиям других, что они покроются смятением. Время непременно придет, когда насмешники будут поражены неизбежным стыдом и будут убеждены собственной совестью в том зле, которое они причинили другим. Это был случай Семея, который не мог не покраснеть и не прийти в смятение в присутствии Давида и Соломона (2 Цар. 19:19; 3 Цар. 2:44). «Ибо праведно пред Богом — оскорбляющим вас воздать скорбью, а вам, оскорбляемым, отрадою» (2 Фес. 1:6, 7). «Не радовался ли я о погибели врага моего и не торжествовал ли, когда несчастье постигало его? Не позволял я устам моим грешить проклятием душе его» (Иов 31:29, 30). «Любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас и молитесь за обижающих вас и гонящих вас, да будете сынами Отца вашего Небесного, ибо Он повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных и неправедных» (Мф. 5:44, 45).

Глава L.







Показывающая, как надежда испытывается во времена невзгод; она не постыжает.

Как вера есть не что иное, как твердая и непоколебимая уверенность, посредством которой благочестивый христианин совершенно и всецело полагается на благоволение и милость Божию, обещанную во Христе Иисусе (Евр. 11:1), так надежда есть продолжительное и терпеливое ожидание исполнения того обетования, которое является предметом веры, и есть не что иное, как терпеливая, постоянная и упорная вера.


Thou shalt know that I am the Lord; for
they shall not be ashamed that wait for me.—Isa.
49:23.


2. Об этой надежде святой Павел говорит, что она «не постыжает» (Рим. 5:5): будучи, как и сама вера, основанной на твердом, непоколебимом и вечном основании. И это есть Сам Бог, Который никогда не подводит тех, кто ждет Его; и по той же причине мир, радость, покой, слава и уверенность, даруемые надеждой, вечны. На этом основании тот, кто надеется, стоит твердо и безопасно среди всех крестов и бедствий жизни; и хотя дожди проливаются, потоки приходят, и бурные ветры дуют на него, он бесстрашен и непоколебим, зная, что «дом его построен на камне» (Мф. 7:25).

3. И поскольку надежда построена на непоколебимом основании, а вещи этого мира преходящи и ненадежны; поэтому ее покой, ее радость, ее полная зависимость — только в Боге, презирая богатства, удовольствия, почести и славу мира. «Надеющиеся на Господа, как гора Сион, не подвигнутся, пребывают вовек. Как горы окрест Иерусалима, так Господь окрест народа Своего» (Пс. 124:1, 2).

4. С другой стороны, те, чьи надежды основаны на преходящих богатствах, почестях и удовольствиях этого мира, постоянно подвержены всем страхам, заботам и бедствиям жизни; находятся во власти каждого дуновения непостоянной судьбы, которой они бросаемы из стороны в сторону; и зависят от переменчивой воли мира в каждом спокойном моменте, которым они наслаждаются.

5. Этого нельзя научиться иначе, как под дисциплиной креста. Ибо такова природа скорби, что она исследует и обнаруживает самые сокровенные уголки души; и показывает нам, истинна или ложна надежда, которая в нас. Этим пробным камнем мы часто обнаруживаем, что наши надежды были устремлены не столько на Самого Бога, сколько на милости и благословения, которые Он дарует; что мы строили на песке и боготворили тварь, вместо того чтобы поклоняться Творцу. Ибо так велика слепота нашей природы, что мы часто успокаиваемся на тварях, вместо того чтобы возвышать от них наши умы к Творцу, как Он и замыслил. Ибо с этим намерением Бог дарует человеку так много великих благословений, чтобы через дары он мог быть привлечен к Дающему; и научился познавать, любить, бояться, почитать и надеяться только на Бога. Но так велика испорченность нашей природы, что мы не расположены служить Богу даром; и мы поклоняемся Ему не ради Него Самого, а ради того, что Он дарует.

6. По этой причине необходимо, чтобы Бог иногда посещал нас крестами и скорбями и лишал нас Своих благ, которыми мы злоупотребляли; чтобы мы могли научиться хвалить, прославлять и полагаться только на Него. Более того, мы иногда заходим так далеко, что полагаемся на самих себя и всецело зависим от собственной силы и способностей; тогда-то Бог по чистой милости вмешивается; и, чтобы мы не стали слишком гордыми, разбивает нас на куски, смиряет и посрамляет нас, и так опустошает нас от нас самих, чтобы мы могли наполниться всей полнотой Божией. Этого мы не можем достичь, не будучи сначала опустошены от всей той надменности, гордости и самонадеянности, которые находятся в полном противоречии с благодатью Божией.

7. Отсюда надежда есть воинствующая добродетель, сражающаяся против всей той уверенности в себе, всего того самовозвеличивания за счет наших собственных даров, заслуг, праведности, процветания, почестей и богатств, в которых естественный человек полагает всю свою уверенность. Дело надежды — противостоять и победить все эти заблуждения дьявола и искать покоя и мира только в Боге.

8. Отсюда следует, что надежда, подобно вере и любви, имеет своим объектом только Бога. Всякий, кто целится в любую другую цель или возлагает свою надежду на любое другое существо, лишен всякой обоснованной надежды. Поскольку все сотворенные существа, когда они вне Бога, суть ничто; отсюда следует, что и надежда, возлагаемая на них, также есть ничто. Итак, эти три добродетели, вера, надежда и любовь, являются в высшем смысле духовными, не допускающими никакой земной примеси, но всецело устремленными на Бога, Который является их вечным и невидимым основанием. К этому относится то место святого Павла: «Надежда, когда видит, не есть надежда; ибо если кто видит, то чего ему и надеяться?» (Рим. 8:24). Всякий, следовательно, кто возлагает свою надежду на что-либо видимое, не имеет невидимого Бога своей опорой, но покоится на тени; и когда видимый мир, который является его основанием, погрузится в ничто, по логике вещей его надежда, которая была построена на нем, должна погрузиться и погибнуть вместе с ним.

9. Подумай об этом, о человек, и, тщательно сравнивая время с вечностью, убеди себя питать истинную и спасительную надежду и быть приведенным в состояние твердого и прочного мира. Вечность неизменна, всегда постоянна, всегда одна и та же; но время есть не что иное, как изменение и революция. Самый яркий день клонится к закату и заканчивается тьмой, недели поглощаются месяцами, а месяцы — годами; открывающаяся весна и плодоносное лето погружаются, постепенно, в пустынную зиму; и не только это, но и все элементарные тела находятся в состоянии изменения, всегда переходя из одного вида в другой; не говоря уже о постоянных движениях небес. Так что этот мир не может быть областью покоя. Ибо все, что подвластно времени, постоянно проходит и исчезает; одним словом, «все суета» (Еккл. 1:2), и мы никогда не найдем покоя, кроме как в вечности. И хотя все люди, как добрые, так и злые, жаждут мира и спокойствия; все же они, и только они, найдут его, кто научился терять и предавать себя во Христе, вечном покое души. И это не столько дело труда и изучения, сколько тишины и надежды (Ис. 30:15).

10. Более того, надежда христианина должна быть испытана не только потерей временных вещей, но также и удержанием сообщений божественной благодати и благоволения (как это обычно случается при великих искушениях); чтобы, видя себя лишенными даже тех самых превосходных и духовных благословений, на которые мы полагаемся, наша надежда могла достичь высочайшей степени чистоты и искренности и покоиться только на Боге. В таком случае «мы должны надеяться, сверх надежды» (Рим. 4:18), как мы читаем, что делал Авраам. Здесь человек должен, вместе со своим благословенным Искупителем, быть оставленным и покинутым не только человеком, но и Самим Богом. И это есть собственно «быть сообразным образу Сына Божия» (Рим. 8:29). Это есть истиннейшее испытание или проба надежды христианина.

11. Ибо, тогда как в других скорбях упражняются преимущественно наше терпение, смирение, благочестие и любовь; в этих духовных испытаниях совести наша надежда выдающимся образом доказывается и испытывается, искренна она или нет. В этом испытании, хотя человек будет совершенно лишен всей своей благодати, все же он в конце концов восторжествует в той «надежде, которая не постыжает». И хотя душа, которая так испытана, иногда готова впасть в нетерпение, ропот, богохульство или тому подобное; все же остается, так сказать, некоторое нежное дыхание надежды, исходящее из глубины сердца, силой божественного Духа, которое противоречит и противостоит этим нечестивым внушениям. Когда эта борьба окончена, все его прегрешения прощены, и его грехи покрыты, и он сам подобен «головне, исторгнутой из огня» (Зах. 3:2); «или как кусок уха, взятый из пасти льва» (Амос 3:12). Теперь это нетерпение, будучи непроизвольным и будучи противопоставленным со вздохами и стонами неизреченными, ни в коем случае не должно называться отчаянием; учитывая притом, что это острейший конфликт, суровейшее испытание надежды христианина; и это те «неизреченные воздыхания», о которых упоминает святой Павел (Рим. 8:26).

12. Те, кто претерпевает эти испытания, являются величайшими святыми и ближе к Богу, чем те, кто возлагает всю свою надежду и уверенность на самих себя. Гордость таких людей, тщетно приписывающих себе какие-либо совершенства, делает их в высшей степени богохульниками против Бога; тогда как ученики креста — Его дражайшие дети, как мы можем видеть на примерах Иова и Давида: ибо, будучи таким образом обнажены от самих себя, они очищаются, как золото в горниле плавильщика; и, будучи таким образом очищены от всей своей примеси гордости и тщеславия, они сияют в славе божественного образа, подобно прекрасному драгоценному камню, оправленному в чистейшее золото; так что не остается ничего, чем мог бы хвалиться гордый человек.

13. Такими испытаниями, как эти, человек научается полагать свое упование ни на что иное, как только на Бога. Ибо когда скорбь отняла у нас все остальное, один только Бог не может быть отнят у нас. Да, скорбь настолько далека от того, чтобы отделять нас от Бога, что она скорее приводит нас к Богу, возвращая нас к Богу, а Бога — к нам. Поэтому именно надежда сохраняет нас в бедствиях, так что мы не исчезаем, и поэтому она «не постыжает нас» (Рим. 5:5). Но как душа вышла от Бога, так должна она вернуться туда снова, лишенная всякой любви к тварям; и когда человек выходит из себя и всех тварей, куда может он пойти или где может он покоиться, как не в руках своего Бога, Который объемлет и поддерживает мир и все, что в нем? (Ис. 40:12). Всякий, следовательно, кто прощается с миром и лишен всякой любви к себе и тварям, не имея своего сердца привязанным ни к какой земной вещи, но будучи совершенно свободным и в свободе, предавая себя и все свои заботы в руки Божии и будучи довольным при всяком устроении провидения — о нем можно истинно сказать, что он покоится в Боге. Но те, кто запутался в любви к себе и тварям, будучи рабами своих собственных воль, покоясь в них, а не подчиняясь воле Божией, должны в конце концов погибнуть.

Глава LI.
















Утешение для тех, кто слаб в вере.

В этом стихе святой пророк утешает тех, кто слаб в вере, двумя прекрасными подобиями, превосходно приспособленными к цели. Ибо как надломленную трость (на которую он прежде намекает) нужно держать очень осторожно, чтобы она не была совсем сломана на куски; и как курящийся лен, когда он однажды загорелся, должен постоянно поощряться нежным дыханием, из страха задуть его; так наш благословенный Искупитель, Который знает наши немощи, обращается с нами с великой нежностью, время от времени возрождая искру веры внутри нас, мягким и нежным дыханием Своего Духа, чтобы мы не падали духом из-за наших многообразных немощей, но были оживлены и укреплены под ними (Ис. 57:15). И поскольку эта слабость веры есть весьма тяжкое искушение, которому подвержены все христиане в большей или меньшей степени; поэтому Святой Дух, в Слове Божием, снабдил нас весьма сильными утешениями против него, которые должны быть глубоко укоренены в нашем уме, чтобы мы имели их наготове и применяли их с успехом в печальный час искушения.


A bruised reed shall he not break, and the smoking
flax shall he not quench.—Isaiah 42:3.


2. (1) Мы должны тщательно помнить, что вера не от нас самих, но есть дар и дело Божие; «Вот дело Божие, чтобы вы веровали в Того, Кого Он послал». «Никто не может прийти ко Мне, если не привлечет его Отец, пославший Меня» (Иоан. 6:29, 44). «Верующие по действию державной силы Его» (Еф. 1:19). «Благодатью вы спасены через веру, и сие не от вас, Божий дар: не от дел, чтобы никто не хвалился» (Еф. 2:8, 9). «С терпением будем проходить предлежащее нам поприще, взирая на начальника и совершителя веры Иисуса» (Евр. 12:1, 2). «Любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым, данным нам» (Рим. 5:5). «Мы имеем начатки Духа, который помогает нам в немощах наших» (Рим. 8:23, 26). Теперь, поскольку вера есть дело Божие, а не наше собственное, отсюда следует, что не в нашей власти иметь ее в таких мерах и пропорциях, как мы хотим. И поскольку Он обещал спасти нас верой, отсюда следует, что Он знает, насколько сильной должна быть наша вера для достижения этой великой цели, и укрепит ее соответственно. Поэтому таков был ответ Бога святому Павлу: «Довольно для тебя благодати Моей» (2 Кор. 12:9). «Не может человек ничего принимать на себя, если не будет дано ему с неба» (Иоан. 3:27).

3. (2) Пока мы в этой жизни, мы не должны ожидать достижения высочайшей степени совершенства. Это Бог допускает с намерением исцелить ту естественную гордость и суетность духа, которым подвержены лучшие из нас, через ежедневное чувство наших великих и многообразных немощей. К этому мы можем отнести слова, обращенные святым Павлом к Филиппийцам: «Говорю так не потому, чтобы я уже достиг, или усовершился; но стремлюсь, не достигну ли я, как достиг меня Христос Иисус» (Фил. 3:12). Как если бы он сказал: «Хотя я еще не настолько силен в вере, чтобы быть способным объять Его, как должно, все же я объят Им; то есть я во Христе Иисусе верой». Давайте, размышляя об этих вещах, терпеливо нести немощи нашей природы, пока не сможем достичь совершенства.

4. (3) Бог не презирает и не отвергает нашу слабую веру, но лелеет, укрепляет и улучшает ее, и в конце концов венчает ее благословенным завершением. В этом смысле мы должны понимать и применять те золотые места, которые следуют: «Трости надломленной не переломит, и льна курящегося не угасит» (Ис. 42:3). «Ты был убежищем для бедного, убежищем для нищего в тесное для него время, защитою от бури, тенью от зноя» (Ис. 25:4). «Укрепите ослабевшие руки и утвердите колени дрожащие; скажите робким душою: будьте тверды, не бойтесь; вот, Бог ваш придет и спасет вас» (Ис. 35:3, 4). «Он дает утомленному силу, и изнемогшему дарует крепость» (Ис. 40:29). «Господь Бог дал Мне язык мудрых, чтобы Я мог словом подкреплять изнемогающего» (Ис. 50:4). «Я оживляю дух смиренных и сердце сокрушенных» (Ис. 57:15). «Господь послал Меня благовествовать нищим, исцелять сокрушенных сердцем», и утешать всех плачущих (Ис. 61:1). В этом смысле мы можем понимать то место в Исх. 23:19: «Не вари козленка в молоке матери его»; то есть ты не должен огорчать нежную, слабую веру младенца во Христе. Сильная и энергичная вера может вынести все, может пройти сквозь пламя огня и потоки воды; но молодая, нежная вера должна быть мягко и нежно лелеема, подобно надломленной трости, которая находится в постоянной опасности быть сломанной на куски. «Ибо Я напою душу утомленную и всякую душу скорбящую наполню» (Иер. 31:25). Те, кто страдает от слабости веры, суть нищие духом, которым обещано благословение: «Блаженны нищие духом» (Мф. 5:3). Те, кто чувствует слабость своей веры, больны духом: и к ним должно быть применено для их утешения то место в святом Матфее: «Не здоровые имеют нужду во враче, но больные» (Мф. 9:12). «Немощного в вере принимайте со снисхождением к его мнению, без споров о мнениях» (Рим. 14:1). «Для немощных был как немощный, чтобы приобрести немощных» (1 Кор. 9:22). «Потерявшуюся отыщу и угнанную возвращу, и пораненную перевяжу, и больную укреплю» (Иез. 34:16). «Приходящего ко Мне не изгоню вон» (Иоан. 6:37). На эти обетования, полные божественного утешения, пусть все, кто слаб в вере, всецело полагаются и удовлетворяются тем, что Бог верен и истинен (Пс. 32:4) и не подведет в Своих обетованиях. К этому же разделу мы относим примеры тех, кто был слаб в вере. Таков был человек (Мк. 9:23, 24), который, когда наш Господь сказал: «Если сколько-нибудь можешь веровать, все возможно верующему», ответил со слезами: «Верую, Господи! помоги моему неверию». Царедворец (Иоан. 4:47). Ученики в лодке (Мф. 8:24). Святой Петр, тонущий в море, когда наш Господь простер руку и поддержал его (Мф. 14:31). Поэтому, говорит святой Павел: «Утешайте малодушных, поддерживайте слабых, будьте долготерпеливы ко всем» (1 Фес. 5:14).

5. (4) Бог, действительно, имеет величайшую заботу о тех, кто слаб в вере. Наш Господь Сам говорит нам: «Не здоровые (сильные и) имеют нужду во враче, но больные (и слабые)» (Мф. 9:12). Пастырь оставляет своих девяносто девять овец в пустыне и идет искать ту, которая потерялась, пока не найдет ее (Лк. 15:4); и как нежные матери проявляют наибольшее внимание к своим слабым и болезненным детям; так и наш Небесный Отец к тем, кто слаб в вере.

6. (5) Но если ты скажешь в сердце своем, что едва ощущаешь в себе крупицу веры, тогда я спросил бы: искренне ли ты желаешь иметь веру? Если ты желаешь, все хорошо; не бойся. Ибо поскольку именно Бог производит в нас «хотение», отсюда следует, что всякий, кто находит в себе это доброе желание, находит в себе дело Божие. Поэтому пусть он будет ободрен и уверен, что Тот, Кто дал нам хотение, даст нам и силу действовать (Фил. 1:6; 2:13).

7. (6) Бог настолько сострадателен к благочестивым молитвам и желаниям, что Он никогда не разочаровывает надежд тех, кто уповает на Него. «Господи! Ты слышишь желания смиренных; укрепи сердце их; открой ухо Твое» (Пс. 9:38; 10:17). Посему твоя вера так же велика, как твое желание получить ее. «Ибо Бог испытывает сердца и утробы» (Пс. 7:10). «За то, что он возлюбил Меня, избавлю его» (Пс. 90:14).

8. (7) Поэтому лучше хвалиться слабостью, чем силой нашей веры. Ибо такова воля Божия относительно нас, чтобы мы не впали в духовную гордость. «Сила Моя совершается в немощи. Посему я гораздо охотнее буду хвалиться своими немощами, чтобы обитала во мне сила Христова» (2 Кор. 12:9). Пусть это будет твоим утешением, когда ты страдаешь от слабости веры.

9. (8) Вера, хотя бы она была сколь угодно слабой, все же остается верой. Ибо наше спасение зависит не от достоинства нашей веры, сильна она или слаба, но от Иисуса Христа, за Которого она держится. Как, следовательно, драгоценный камень может быть удержан руками маленького младенца так же, как и сильного человека, так и слабая вера может так же хорошо держаться за заслуги Христа Иисуса (единственную надежду и сокровище истинного христианина), как и та, которая гораздо сильнее, и, как следствие, обе способны к одной и той же праведности и блаженству. И как зеница ока, маленькая и нежная, как она есть, может воспринимать не только свет и великолепие полуденного солнца, но и само солнце, хотя оно во столько раз больше земли, так и око веры, хотя слабое и немощное, воспринимает и чувствует Солнце правды (Мал. 4:2), Господа Иисуса Христа, со всеми яркими лучами Его духовных даров и благодатей.

10. (9) Такова природа веры, что она иногда сильнее, а иногда слабее; и иногда свет ее кажется тьмой. Это было засвидетельствовано примерами почти всех святых, в частности Давида и Авраама, который называется «отцом верующих» (Рим. 4:11; Гал. 3:7); и все же (Быт. 12:11) он боялся, что египтяне предадут его смерти из-за Сары, его жены, и это, более того, после того, как он получил обетование. Моисей также, у вод Меривы, обнаружил недостаток веры (Чис. 20:10-13; Исх. 17:7). Вера Давида была иногда настолько сильной, что возносила его, так сказать, до небес; а затем снова настолько слабой, что оставляла его погружаться, так сказать, в ад, и заставляла его жаловаться Богу, что «он был отрезан от очей Его» (Пс. 30:23). Откуда следует, что мы не должны делать вывод, что если вера человека слаба, то ее у него совсем нет; или что те, кто борется со слабостью веры, поэтому оставлены Богом. Мы знаем, что огонь часто скрыт под пеплом, хотя ни света, ни тепла не видно; мы знаем, что деревья живы, хотя зимой они лишены своих листьев: так мы можем подобным образом заключить, что те люди могут иметь веру в Бога, в которых мы не всегда различаем признаки или знаки ее. Ибо Дух Господень подобен ветру, который дует, когда и куда хочет (Иоан. 3:8).

11. (10) Тот, кто жалуется на слабость своей веры, ясно показывает, что вера борется и сражается внутри него, а борющаяся вера есть истинная вера; ибо в каждом человеке идет постоянная борьба между верой и неверием. Он постоянно подвергается нападкам искушений к неверию, так что его жизнь есть одна непрерывная борьба; и он обязан быть таким же бдительным, как если бы он был посреди обнаженных мечей и ожидал каждую минуту быть изрубленным на куски. Здесь испытание веры христианина; здесь упражнение его терпения, чтобы соединить его земное сердце со Христом; чтобы сделать бесплодную почву его души пригодной для принятия небесного семени; чтобы сделать тьму испорченной природы способной к божественному свету. Плоть постоянно склоняется к широкому пути мира и пытается тиранствовать над духом; тьма, как только рассеивается, пытается вернуть свои позиции и снова распространиться по лицу души. Это то, что все святые исповедовали и оплакивали, и это самый верный признак присутствия истинной веры. С другой стороны, где нет веры вовсе, там не находится причины для борьбы. Здесь пусть изнемогающая душа вспомнит то утешительное заверение, данное нам, что «Бог верен, который не попустит вам быть искушаемыми сверх сил, но при искушении даст и облегчение, так чтобы вы могли перенести» (1 Кор. 10:13). «Он дает утомленному силу, и изнемогшему дарует крепость» (Ис. 40:29).

12. (11) Будем уверены, что всякий раз, когда в наших величайших немощах мы можем только помыслить об Иисусе Христе, Он будет с нами и будет обитать в нас верой. Так сказано: «На всяком месте, где Я положу память имени Моего, Я приду к тебе и благословлю тебя» (Исх. 20:24). Ибо мы не можем даже помыслить о Боге без Его особого присутствия и помощи. Более того, будучи привитыми ко Христу, как ветви к живой лозе (Иоан. 15:1 и сл.), мы истинно живем в Нем и черпаем жизнь и питание от Него. «Наша жизнь» и сила нашей веры «сокрыты со Христом в Боге» (Кол. 3:3); и Святой Дух свидетельствует о том же в наших сердцах радостью, миром и утешением, которые Он производит там (Рим. 8:16). Как в Ветхом Завете не было Пророка, который не слышал бы Бога, говорящего в нем; так под Евангелием нет христианина, который не слышал бы Христа, говорящего в нем, и время от времени не вкушал бы помазания Святого Духа. И настолько силен этот союз нашей веры со Христом, что вся сила смерти и ада не может расторгнуть его; потому что Христос, Который есть жизнь и корень нашей веры, бессмертен. Хотя ты не всегда имеешь столь живое восприятие этого в своем сердце, все же «Тот, Кто в вас, больше того, кто в мире» (1 Иоан. 4:4).

13. (12) Когда мы слабы в вере, будем взирать на Христа Иисуса, нашего Искупителя и милосердного Первосвященника, Который принес Себя в жертву за нас на кресте и молится о том, чтобы вера наша укрепилась; как Он сделал это для святого Петра: «Я молился о тебе, чтобы не оскудела вера твоя» (Луки 22:32); к Которому он также простер свою всемогущую и спасительную руку, когда подумал, что тонет в море (Матф. 14:31). И Он говорит: «Отче Святый! соблюди их во имя Твое... Не о них же только молю, (Апостолах), но и о верующих в Меня по слову их» (Иоанна 17:11, 20). Также нам сказано: «Ибо мы имеем не такого первосвященника, который не может сострадать нам в немощах наших, но Который, подобно нам, искушен во всем, кроме греха. Который одесную Бога, Он и ходатайствует за нас» (Евр. 2:17; 4:15; Рим. 8:34). Это ходатайство должно быть нашим утешением, когда наша вера слаба и изнемогает; отсюда мы должны, живой и твердой верой, ожидать благословения.

14. (13) Наша следующая опора — божественная милость, которая неизреченно велика, бесконечна, как и Сам Бог. Пусть никто не отчаивается в ней. Эта Его милость предваряет нас, ждет нас, поддерживает нас и пребывает вовек. И Он никогда не отказывает в ней никому. Придите же, вы, жалующиеся на слабость своей веры, бросьтесь в защищающие объятия божественной любви, которая никогда не оставит вас и не покинет вас.

15. (14) Бог, Который совершил начало веры в нас, милостиво обещал, что Он «совершит сие до дня Иисуса Христа» (Фил. 1:6); что Он «утвердит, укрепит, сделает непоколебимыми» нас (1 Пет. 5:10); и что мы будем «силою Божиею через веру соблюдаемы ко спасению, достигая наконец верою вашею спасения душ» (1 Пет. 1:5, 9). Это та цель, которую Бог поставил для нашей веры, когда впервые даровал нам ее начало. Поэтому вера, будучи действием и делом Божьим, должна быть усовершена ее божественным Автором. По этой причине Послание к Евреям (Евр. 12:2) называет благословенного Иисуса не только Автором, но и Совершителем нашей веры. И Сам Христос говорит нам: «Никто не похитит овец Моих из руки Моей» (Иоанна 10:28).

16. (15) Для этой цели Он дал нам различные средства, с помощью которых наша вера может быть укреплена и сохранена, а именно: Слово, Таинства и молитву. «Умножь в нас веру» (Луки 17:5), — сказали ученики. «Верую, Господи! помоги моему неверию» (Марка 9:24). Более того, Бог обещал «Духа Святого просящим у Него» (Луки 11:13). «Дух подкрепляет нас в немощах наших» (Рим. 5:5; 8:26). Одним словом, в этом заключается цель и замысел христианства, чтобы мы возрастали и совершенствовались в вере.

17. (16) Наконец. Наша вера основана на вечной любви Бога к нам: «Кого Он предопределил, тех и оправдал» (Рим. 8:30). Но мы оправдываемся только верой во Христа Иисуса (Рим. 3:28). «Бог от начала, через освящение Духа и веру истине, избрал вас ко спасению» (2 Фес. 2:13). Приди же, утешь себя этими обетованиями; не падай духом из-за слабости своей веры! Когда твоя вера кажется находящейся на самом низком уровне, тогда твой Спаситель ближе к тебе, чем ты думаешь. Так было с учениками: когда они считали себя погибшими в буре, Христос был рядом, чтобы спасти их (Матф. 8:24-26). Будем же и мы убеждены, что наш Искупитель и Спаситель никогда не бывает так близок к нам, как тогда, когда мы считаем себя в наибольшей опасности.

Глава LII.







Утешительные наставления для тех, кто пребывает в великих духовных искушениях.

Несомненная истина заключается в том, что всякая духовная скорбь исходит от Бога. Ибо «Господь умерщвляет и оживляет, низводит в преисподнюю и возводит» (1 Цар. 2:6, 7). Под «преисподней» (могилой) здесь подразумевается такое состояние духовных страданий, которое, подобно могиле, лишено всякого света и утешения. Душа, низвергнутая в эту темницу, считает себя умирающей и чахнущей; ненавидимой, презираемой и гонимой каждым творением Божьим. В этом безутешном состоянии бедный человек восклицает вместе со святым Давидом: «Душа моя отказывалась от утешения» (Пс. 76:3). И это неудивительно, когда и Писание, и Сам Бог были сокрыты от него. Это та «могила», в которую Бог приводит душу. Здесь она не находит утешения, кроме как в молчании и покорности, в тех неизреченных воздыханиях и стонах, которые исходят из глубины сердца; ибо столь велико ее бедствие, что она не может даже помыслить о Боге или обетованиях, содержащихся в Его святом Слове. Вера слабеет, надежда изнемогает, и весь человек становится немощным, иссохшим, как трава (Пс. 37:9, 10; 101:4), и готовым погибнуть, если бы он не был внутренне поддерживаем тайным Словом и силой Божьей.


I have chosen thee in the
furnace of affliction.—Isa. 48:10.


2. В этой могиле или тени смертной мы находим нашего Господа Иисуса Христа, когда «душа Его скорбела смертельно; и в борении пот Его был, как капли крови, падающие на землю» (Матф. 26:38; Луки 22:44). В этом состоянии человек переносит большие страдания, чем в самой смерти. Да, здесь человек желает смерти и жаждет найти могилу, где он мог бы отдохнуть от своих невыразимых трудов и страданий (Иов 7:15). Так мы видим, как Иов неоднократно желал смерти. И наш благословенный Господь Сам, под муками смерти, воскликнул: «Боже Мой, Боже Мой! для чего Ты Меня оставил?» (Матф. 27:46). Он жалуется, что был оставлен Богом, хотя Он постоянно пребывал с Ним и сохранял Его во всех Его скорбях. Но что может быть удивительнее того, что Сам Христос жаловался на недостаток утешения, учитывая Его теснейшее единение с Богом? Ибо Он был и Богом, и человеком. Однако Бог настолько удалил от Него Свои утешения, что Его человеческая природа была оставлена в запустении и без утешения. Теперь, если благословенный Иисус, Который был соединен с вечным Божеством и помазан небесным елеем радости, перенес столь горькую борьбу, то, конечно, грешному человеку нет причин удивляться, когда он попадает в такое же огненное испытание, как если бы с ним случилось что-то странное (1 Пет. 4:12).

3. Мы не страдаем ничем, кроме того, что претерпел наш благословенный Учитель прежде нас; и, безусловно, нет ничего более разумного, чем то, чтобы члены страдали вместе с Главой.

4. Это, следовательно, своего рода испытание того, являешься ли ты истинно членом Христа и причастником Его страданий (Откр. 1:9). По-видимому, так было в случае с Езекией, когда он жаловался: «Как журавль, как ласточка издавал я звуки, тосковал как голубь» (Ис. 38:14). И у Иова: «Я взываю к Тебе, и Ты не внимаешь мне; стою, и Ты не смотришь на меня» (Иов 7:3; 30:20). И снова: «Если бы я воззвал, и Он ответил мне, я не поверил бы, что Он услышал голос мой» (Иов 9:16). Таковы были жалобы святого Давида (Пс. 6; 13; 38; 88). В этих Писаниях мы можем видеть, как удивительно все святые и рабы Божьи были очищены в этой печи скорби. Это было основанием той теплоты чувств, которую мы встречаем в словах Иова и святого Псалмопевца. Иногда они настолько лишены надежды, что не могут поверить в то, что Бог когда-либо окажет им милость; в другое время они полны надежды и уверенности и верят, что «Искупитель их жив» (Иов 19:25), как выражается Иов. Однако плотской человек не имеет понимания таких страданий или жалоб, возникающих из них. Это мы находим на примере друзей Иова, которые, не понимая, каково было истинное состояние его скорбящей и страждущей души, упрекали его как человека, потерявшего терпение и неразумно обвиняющего Бога. Когда человек приходит в это состояние, он впадает в такую степень неверия, что не осознает ни малейшего следа веры, остающегося в его душе. Все силы веры, будучи как бы собранными в центре души, кажутся человеку потерянными; хотя они все еще действуют втайне и дышат в неизреченных вздохах и стонах. Это отсутствие веры является своего рода пыткой для души. Поэтому человек не может поверить, что Бог будет милостив к нему, но восклицает: «О, как охотно я поверил бы, если бы только Богу было угодно дать мне силу!» И в разгар этой борьбы сами Писания не приносят ему утешения. Это тот кризис души, когда Бог, смиряя нас, показывает нам, насколько мы недостойны и ничтожны сами по себе; да, что сами по себе мы — ничто, но что вся наша достаточность — от Бога; чтобы отсюда мы могли научиться не полагаться на самих себя. Тем не менее, бедная душа время от времени замечает некоторые отдаленные проблески света, пробивающиеся сквозь густую тьму, которые доставляют утешение и поддержку и предохраняют ее от отчаяния.

5. Теперь, хотя может случиться так, что человек в горечи своей души становится нетерпеливым и искушается роптать на Бога, пусть он помнит, что Бог милосерден. Он знает, из чего мы созданы; Он видит борьбу наших душ под огненным испытанием, когда Он простирает Свою руку, чтобы очистить нас от наших нечистот. Одним словом, самые святые и возлюбленные дети Божьи — это те, кто прошел через эту печь скорби; как мы можем видеть на примерах Иова (Иов 42:2 и сл.), Давида и Иеремии (Иер. 20:12 и сл.). Они научились вере в школе и под дисциплиной креста; в то время как изнеженный христианин, который бежит от креста и ожидает научиться ей среди наслаждений мира, в конце концов окажется горько обманутым. Но далее,

6. (2) Вспомним то благородное изречение Иеремии: «Ибо не вечно оставляет Господь. Но послал горе, и помилует по великой благости Своей. Ибо Он не по Своей воле огорчает и сокрушает сынов человеческих» (Плач 3:31-33). Отсюда ты можешь научиться, что, хотя Господь допускает тебе страдать некоторое время, Он не оставит тебя навсегда. Возможно, однако, ты скажешь, что злые мысли, которыми ты обеспокоен, исходят не от Бога, а от сатаны. Теперь, хотя нельзя отрицать, что они внушаются нам сатаной, также верно и то, что сатана не может делать ничего без Божьего попущения. В этом случае взирай на Иисуса, Которого наш небесный Отец допустил искушать тем же противником. Огненные стрелы (Еф. 6:16), которые лукавый метал в нашего благословенного Спасителя, исходили действительно от него, а не от Бога; но именно Бог дал ему разрешение нападать так, как он это делал. И хотя наш благословенный Господь перенес все это, Он все же продолжал оставаться возлюбленным Сыном Божьим, и искуситель со всем своим искусством и силой не мог причинить Ему ни малейшего вреда (Матф. 4:1 и сл.). Услышь это, о скорбящая душа, и верь, что ты также будешь в безопасности и невредима среди всех огненных стрел лукавого. Вспомни случай с Иовом, когда по Божьему попущению дьявол так мучил его внутренне и внешне, что он проклял день своего рождения; однако Бог все еще был с ним, и мы находим, что он так выражает себя перед Богом: «Сие Ты хранил в сердце Твоем, — знаю, что это было у Тебя» (Иов 10:13).

7. Обнаружив таким образом происхождение этого духовного страдания, давайте теперь исследуем причины, по которым Бог посылает его на нас.

8. Во-первых, несомненно, что истинный внутренний вкус к Слову Божьему сопровождается неизреченной радостью, миром и утешением, значительно превосходящими любые наслаждения этой жизни. Это истинная радость наших душ, предвкушение вечной жизни, исходящее из истинного и живого познания Христа Иисуса; посредством которого мы открываем сердце Бога, полное нежнейшего сострадания, а также пламенной и вечной любви к погибшему человечеству. Теперь, столь испорчена и извращена человеческая природа, что она слишком склонна превозноситься сверх меры обилием этих божественных проявлений и делать их поводами для духовной гордости; и человек, который таким образом посещен и утешен свыше, будет склонен высоко думать о себе, переоценивать свою святость и пренебрежительно относиться к остальному миру, который чужд этим утешениям; и таким образом, оставляя источник живой воды, откуда текут все потоки благословения и к которому со всем смирением они должны быть приписаны, человек становится тщеславным и высокомерным и ставит себя на место Бога. Эта извращенность души, будучи прямо противоположной истинному покаянию и установленному пути спасения, весьма ненавистна Богу. Это заставляет Его удалять от нас Свои утешения и скрываться в густой тьме; так что, хотя мы взываем, кричим и ищем со всем усердием, мы не сможем найти Его. Это прискорбное состояние, когда мы висим, как бы, между небом и адом, угнетенные и скорбящие со всех сторон, не зная, куда бежать за помощью или утешением; не имея твердого доказательства, верим ли мы или нет, надеемся ли мы или нет, гневается ли Бог на нас или нет, находимся ли мы в состоянии жизни или смерти. Это та тьма и запустение, которые мы находим описанными в Псалме 87; о чем Псалмопевец говорит также в Псалме 30:23: «В смятении моем я говорил: «отвержен я от очей Твоих». Но Ты услышал голос молитвы моей, когда я воззвал к Тебе».

9. Теперь, хотя нет ничего более горького для нас, чем быть столь долго лишенными утешений божественного присутствия, все же даже это лишение само по себе более полезно для души, чем все наслаждения и слава мира. Этим, как огненным испытанием, мы учимся смирению, покаянию, презрению к миру и истинной ценности всех его милостей и наслаждений; тому, что они опасны, преходящи и тленны и не могут дать никакого твердого утешения скорбящей душе. И хотя душа в этом состоянии окружена недоумениями и страхами, так что она едва может вознестись к Богу, все же остается своего рода глубокая и тайная скорбь, изливающаяся в святых вздохах и благочестивых стремлениях к Богу, и жажда Его милости. Отсюда мы можем научиться, каким великим благом является Бог для души и что никакой истинный, твердый или постоянный мир не может быть найден, кроме как в Нем. Этому нельзя научиться нигде, кроме как в этой школе искушения; в которой одной только можно приобрести истиннейшее знание. И всякий, кто не знаком с этим, не знает Бога и Христа так, как они должны быть познаны.

10. И дай Бог, чтобы ради Его славы и нашего собственного неизреченного преимущества мы охотно подчинились этому посещению, которое предназначено для испытания нашей веры, подобно тому как золото испытывается в горниле! Тогда мы быстро пожнем удивительные плоды такого очищения. Ибо верная душа, которая может выстоять и не изнемочь под ним, выходит славной, как золото из огня, очищенная от всей своей примеси; так что ни огонь, ни вода, ни крест, ни смерть, ни сатана не могут повредить ей. Такой человек научится, как вести себя всегда впоследствии с терпением и смирением, как в процветании, так и в невзгодах; не падать под крестом; не быть самонадеянным в процветании; не полагаться на себя или быть надутым своими собственными воображаемыми совершенствами; но взирать твердо на Бога, вечный источник и даятель всякого блага; и принимать каждое проявление Провидения, будь оно сладким или горьким, как свое единственное счастье; и в любом состоянии или условии души или тела радоваться только в Боге.

11. Во-вторых, когда бы ни было угодно Богу бросить кого-либо из нас, Его творений, в эту испытательную печь, будет гораздо более последовательно и полезно для нас молиться о терпении под ней, чем об избавлении от нее. Ибо когда огонь искушения очистит примесь наших беззаконий, нашу гордость, роскошь, алчность и зависть, нам будет гораздо легче переносить впоследствии другие огненные испытания, имея свою собственную волю поглощенной волей и благоволением Божьим. Но когда из-за чрезмерного потакания немощам нашей испорченной природы мы пытаемся избежать этого огненного испытания, часто случается, что прежде, чем мы успеем получить какую-либо пользу от него, мы уже замышляем побег. Так что, если бы Бог часто не удерживал нас под испытанием против нашей воли, мы бежали бы от него, не задумываясь, достаточно ли мы очищены в соответствии с волей Божьей и потребностями нашей испорченной природы: подобно детям, которые, если бы их родители или врачи не препятствовали, выбросили бы ту горькую чашу, которая одна может вылечить их недуги. Но Бог знает наш случай и то, что для нас полезно, лучше, чем мы сами; и поэтому Он назначил определенные меры скорби, которыми Он ограничивает душу, пока не увидит, что пришло время освободить ее. Так что мы должны молиться не столько об избавлении от искушений, сколько о терпении под ними.

12. В-третьих, наше избавление настолько несомненно, что у нас нет ни малейшего повода сомневаться в нем; ибо «не вечно оставляет Господь. Но послал горе, и помилует по великой благости Своей» (Плач 3:32). Это обетование Бога, Который есть сама истина, и поэтому оно должно быть тщательно взвешено и обдумано нами. Гораздо лучше знать и усвоить несколько утешительных отрывков из Писания, или даже только один такого рода, чем обременять свою память множеством без истинного духовного вкуса. Ибо когда человек живой верой усвоил один, он легко поймет и усвоит все остальные; и тот, кто может извлечь утешение из одного текста, тем самым научится делать то же самое со всеми остальными. Будет очень полезно часто повторять с живым чувством 88-й Псалом, где ты увидишь состояние своей души описанным. Там ты найдешь, что были и другие люди в мире до тебя, которые были испытаны и скорбели, как ты, и все же были впоследствии избавлены и утешены Богом, как мы находим в Псалме 88, где святой муж, радуясь божественному утешению, начинает, как в восторге: «Милости Твои, Господи, буду петь вечно». Будь же уверен, поэтому, и верь, что Бог также в свое время утешит тебя тем же утешением. Ибо злой дух, который всегда любит мучить души людей, с начала мира сделал своим делом жалить и ранить их своими огненными стрелами. Как в бурном море одна волна постоянно катится на другую, так и различные искушения сатаны преследуют скорбящую душу; иногда угнетая ее страшными и меланхоличными мыслями; в другое время — нетерпением, неверием, богохульными и злыми мыслями. Ужасы и страдания такой души иногда настолько велики, что никакое творение не может дать ей утешения; да, те самые вещи, которые доставляют радость и восторг другим, для такого человека не только безрадостны, но и обременительны. Весь мир для него — лишь один горький крест; да, даже Сам Бог кажется ему страшным. Так Иов горько жалуется (гл. 7:13 и сл.); и агония усиливается жалом его собственной совести, которая ужасает его этим страшным приговором: «Нет ему спасения в Боге» (Пс. 3:2).

13. Против этих козней дьявола нет лучшего средства, чем стремиться укрепить себя по примерам Иова, Давида и других святых мужей. (1) Перенося свою скорбь столько, сколько будет угодно Богу; и ожидая терпеливо, пока облака тьмы не будут развеяны (Ис. 54:11). «Гнев Господень буду нести, потому что согрешил я пред Ним, доколе Он не решит дела моего и не совершит суда надо мною; тогда Он выведет меня на свет, и я увижу правду Его» (Мих. 7:9). Где Бог поражает, ни в чьей власти утешить. «Господь умерщвляет и оживляет, низводит в преисподнюю и возводит» (1 Цар. 2:6).

14. (2) Мы должны в этом случае закрыть уши от мнений мира и, вместе с Иовом, не обращать внимания на обвинения наших друзей, ужасы дьявола, который является врагом всякого мира и утешения, размышления наших собственных сердец, жала нашей собственной совести и все возражения плоти и крови. Ибо «если сердце наше осуждает нас, то Бог больше сердца нашего» (1 Иоанна 3:20), да, больше всего мира или самого дьявола. Лучше вспомни, что Сам Бог обещал таким скорбящим душам: «А вот на кого Я призрю: на смиренного и сокрушенного духом» (Ис. 66:2). «Я избрал тебя в горниле страдания» (Ис. 48:10).

15. (3) Рассмотри также примеры святых мужей. Разве они не страдали так, как ты, и не были ли они в конце концов избавлены? Разве Давид не жалуется: «Доколе, Господи, будешь забывать меня вконец?» (Пс. 12:1). И оставил ли его Бог в его скорбях? Нет; ибо он добавляет: «Я же уповаю на Твою милость; сердце мое возрадуется о спасении Твоем!» (ст. 6). Он жалуется: «Забыл ли Бог миловать?» (Пс. 76:10). Но оставил ли его Бог в этой крайности? Нет, конечно, ибо после своего избавления он добавляет: «Вспомню дела Господни; вспомню чудеса Твои» (ст. 12). Так, когда Бог открылся в ужасах Иеремии, он молится: «Не будь для меня страхом» (Иер. 17:17), но немедленно добавляет: «Ты — надежда моя в день бедствия». Разве Сам Иисус Христос не воскликнул: «Боже Мой, Боже Мой! для чего Ты Меня оставил?» (Пс. 21:2). Но был ли Он оставлен Богом? Нет; ибо Он добавляет: «Возвещу имя Твое братьям Моим» (Пс. 21:23): и «Не умру, но буду жить и возвещать дела Господни» (Пс. 117:17).

16. Ты также, по этому примеру своего Спасителя, должен быть доволен пить вино, смешанное с желчью и смирной (Матф. 27:34), чтобы ты мог впоследствии сесть с Ним на Его царской вечере в Царстве Небесном (Ис. 65:13). Научись, поэтому, нести Его поношение (Евр. 13:13); и ты будешь причастником Его славы. Научись быть сообразным Христу распятому, чтобы ты мог быть сообразным Христу прославленному (Рим. 8:29; Фил. 3:21).

Глава LIII.







Утешения для тех, кто пребывает в великих духовных искушениях.

В этих словах Святой Дух утешает всех тех, кто сокрушен сердцем, несчастен, искушаем и жаждет Бога; кем они считают себя оставленными и отвергнутыми, так что они восклицают: «Ибо душа моя насытилась бедствиями, и жизнь моя приблизилась к преисподней» (Пс. 87:4). Ради таких, как они, я коснусь нескольких пунктов в качестве утешения и совета во время этих духовных искушений.


When the poor and needy seek water, and
there is none, and their tongue faileth for thirst, I the
Lord will hear them; I the God of Israel will not
forsake them.—Isa. 41:17.


2. (1) Мы должны помнить, что никакие виды духовных искушений, меланхолических мыслей, душевных ужасов и угрызений совести не могут случиться с нами без особого попущения и милостивой воли Бога, нашего небесного Отца, несмотря на всю злобу и ярость злого духа. Ибо Бог прямо сказал нам в Своем Слове, что дьявол не имеет ни малейшей власти ни над каким творением; и не может повредить даже волосу на наших головах (Матф. 10:30). Все творения находятся в руке Божьей, а не во власти дьявола (Евр. 1:3). Тем более он не имеет никакой власти над человеком, кроме как по попущению Божьему, на определенное время, как в случае с Гергесенами (Матф. 8:32) и Иовом (Иов 1:12).


3. Теперь, если он не имеет власти сам по себе ни над волосом на наших головах, ни над малейшей частью наших тел; тем более он не может сам по себе мучить, беспокоить или терзать наши души. Поэтому Давид говорит: «Ангел Господень ополчается вокруг боящихся Его и избавляет их» (Пс. 33:8). И Захария: «Я буду для него, говорит Господь, огненною стеною вокруг» (Зах. 2:5). Так Давид молится: «Храни меня, как зеницу ока» (Пс. 16:8). И он признает Бога автором всех тяжелых испытаний своего духа: «Ты положил меня в ров преисподний, во мрак, в бездну. Тяготеет над мною гнев Твой, и всеми волнами Твоими Ты отяготил меня» (Пс. 87:7, 8). Так же: «Ты, Который посылал на меня многие и лютые беды, оживишь меня и из бездн земли опять выведешь меня» (Пс. 70:20). Согласуется с этим песнь Анны: «Господь умерщвляет и оживляет, низводит в преисподнюю и возводит» (1 Цар. 2:6). Ибо как Сам Сын Божий сошел сначала в ад, прежде чем вознесся на небо; так же должны испытать то же самое истинные члены Его тела, следующим образом. Когда совесть человека пробуждена и просвещена Господом настолько, что чувствует в себе силу греха, жало смерти, проклятие закона и огненные стрелы дьявола; тогда его несчастная душа настолько подавлена горем и ужасом, что вместе с Давидом (Пс. 76:3) отказывается от утешения и считает себя отвергнутой и преследуемой каждым творением Божьим. Человек, находящийся в этом состоянии, не наслаждается ни малейшим проблеском утешения, полагая, что не заслуживает его; он борется с отчаянием, он спорит с адом и уже имеет вкус его агонии. Это жало ада, да, сам ад, полный ужаса и изумления, тьмы и отчаяния. Тот, кто страдает этим, не телесно, конечно, но духовно и в своей душе низведен в ад; так что вместе со своим благословенным Спасителем на горе Елеонской он находится в борении, очень скорбит и тоскует смертельно (Луки 22:44).

4. Но вы скажете: разве не странно, что Бог допускает Своим верующим детям, которые были крещены во Христа, которые через Него получили прощение своих грехов, будучи оправданы верой и искуплены для вечной жизни, быть так жалко искушаемыми и мучимыми дьяволом, подавляемыми страшными мыслями и претерпевать это духовное мученичество? В ответ на это мы должны учитывать, что наше дело — не исследовать тайные причины Божьих путей, но оставаться удовлетворенными тем, что Он сказал нам, а именно, что все эти виды страданий исходят от Него. Теперь мы можем быть уверены, что все, что исходит от Него, способствует нашему духовному благополучию, согласно тому, что нам сказано, что «любящим Бога... все содействует ко благу» (Рим. 8:28). Есть, однако, некоторые открытые причины, почему Бог допускает Своим возлюбленным детям впадать в столь горькие искушения.

5. Первая может заключаться в том, чтобы привести нас к истинному ощущению силы греха, которая есть жало смерти (1 Кор. 15:56); проклятия закона; гнева и правосудия Божьего; и жестокой тирании сатаны. Они висят вместе, как бы, в цепи, как жалуется Езекия (Ис. 38:14), когда он издавал звуки, как журавль или ласточка, и тосковал, как голубь.

6. Во-вторых, чтобы мы могли иметь достойные представления о ценности и величии страданий нашего благословенного Спасителя и обо всех заслугах нашего искупления; и отсюда научиться, что агонией Своей собственной души Он избавил нас от наказаний ада (Пс. 21:2).

7. В-третьих, чтобы мы могли быть сообразны образу Христа (Рим. 8:29).

8. В-четвертых, чтобы мы могли научиться вкушать действенность святого Слова Божьего и утешения, которые текут из него. Так нам сказано: «только через страдание (или искушение) мы поймем весть» (или слово) (Ис. 28:19).

9. В-пятых, чтобы мы могли научиться упражнять веру, надежду, любовь, смирение и терпение, чтобы «испытание веры вашей было драгоценнее гибнущего, хотя и огнем испытываемого, золота» (1 Пет. 1:7).

10. В-шестых, чтобы мы могли впоследствии иметь более живое восприятие божественных утешений, даже как говорит святой Павел: «Ибо, по мере, как умножаются в нас страдания Христовы, умножается Христом и утешение наше» (2 Кор. 1:5).

11. В-седьмых, чтобы мы могли получить большие степени славы в будущей жизни, согласно Рим. 8:17: «Если же дети, то и наследники... если только с Ним страдаем, чтобы с Ним и прославиться».

12. Хотя мы даже не знали, что Бог намеревался достичь этих конкретных преимуществ через наши страдания; все же мы должны быть удовлетворены этим одним соображением, что наши страдания упорядочены волей Божьей. Ибо если «даже волосы на голове вашей все сочтены» (Матф. 10:30), то насколько больше заботы, можем мы предположить, Бог проявит о наших душах, чтобы дьявол не низверг нас в отчаяние? Отсюда мы можем далее научиться не ожидать избавления ни от кого, кроме как от Самого Бога, через нашего Господа Иисуса Христа, Который победил мир и дьявола (Иоанна 12:31; 16:11). Тот, поэтому, кто трудится под искушением, должен бежать к Иисусу Христу; и от Него одного ожидать той помощи, утешения и мира, которые ничто в этом мире не может дать ему.

13. (2) Эти испытания не следует рассматривать как признаки Божьего гнева, а скорее как признаки Его бесконечной милости, поскольку Он тем самым готовит нас быть причастниками с теми, кто через многие искушения вошел в славу. Таким был Давид, который жалуется: «Объяли меня муки смертные» (Пс. 17:5). И весь 88-й Псалом полон плача о болях и агонии, которые он претерпел в своей душе. Это также был случай пророка Иеремии, когда он желал, чтобы чрево его матери было его могилой (Иер. 20:17); чтобы он никогда не видел света, чтобы он мог избежать своих многих горьких страданий. Так было с Иовом, когда он воскликнул: «О, если бы верно взвешены были сетования мои и вместе с ними положили на весы бедствие мое! Оно верно, было бы тяжелее морского песка» (Иов 6:2, 3). И «Душа моя желает лучше прекращения дыхания, лучше смерти, нежели жизни моей» (Иов 7:15). Так святой Павел был удручаем «ангелом сатаны» (2 Кор. 12:7). И, наконец, Сын Божий Сам не избежал суровых испытаний, когда Его святое тело дрожало, и Его душа была скорбела смертельно (Матф. 26:38), и когда Он воскликнул: «Боже Мой, Боже Мой! для чего Ты Меня оставил?» (Матф. 27:46).

14. Из этих примеров мы можем научиться, что мы не единственные люди, которые были так сурово искушаемы; но что святые и рабы Божьи до нас были посещаемы таким же образом. И как Бог не оставил их в их крайней агонии, так мы можем заверить себя, что Он в Свое время избавит нас, так же как и их. Это аргумент, полный утешения. Как телесные болезни и преследования являются знаками божественного благоволения, поскольку через них Бог стремится сделать нас сообразными Своему Сыну (и по этой причине мы должны переносить их с терпением), так это гораздо больший знак божественного благоволения и славы, которая последует за ним, когда Он посылает страдание на наши души, так же как и на наши тела, и через множество крестов приводит нас к полному соответствию, как телом, так и душой, Христу, нашему Главе. Ибо как тело благословенного Иисуса во время Его страстей было переполнено всякого рода болями и страданиями, а Его душа была полна тоски, бедствия и скорби: так и Его духовное тело, во всех своих истинных и живых членах, должно быть сделано причастником тех же страданий, будь то внутренние или внешние, так что все духовное тело, так же как и Глава, может способствовать, каждый член в своей пропорции, восполнить меру страданий. Это то, что святой Павел имеет в виду: «Восполняю недостаток в плоти моей скорбей Христовых» (Кол. 1:24): так что каждый живой член Христа должен ожидать, что понесет свою долю креста Христова, чтобы усовершить то, что еще недостает в таких страданиях. Это, поэтому, должно заставлять нас радоваться в скорби, когда мы рассматриваем, что «нынешние временные страдания ничего не стоят в сравнении с тою славою, которая откроется в нас» (Рим. 8:18). Мы должны, когда эти духовные бури дуют сильно на нас, переносить с терпением отеческое наказание Божье (Мих. 7:9), ожидать Его помощи, не изнемогать в молитве, но думать так с самими собой: Это время страданий; но когда гнев пройдет, это закончится радостью неизреченной и преславной (Ис. 54:7, 8).

15. (3) Мы должны поддерживать себя во время этого внутреннего конфликта утешительными обетованиями Иисуса Христа, что в свое время мы победим, если выстоим и не изнеможем (Гал. 6:9). Так Он говорит нам: «Идет князь мира сего, и во Мне не имеет ничего» (Иоанна 14:30). И: «Мужайтесь: Я победил мир» (Иоанна 16:33). Ибо как все воинство Израиля торжествовало в лице Давида, когда он поразил Голиафа и разбил филистимлян (1 Цар. 17:51); так победа нашего Господа есть победа всех истинно верующих. Поэтому нам сказано: «Ныне настало спасение и сила и царство Бога нашего и власть Христа Его, потому что низвержен клеветник братий наших, клеветавший на них пред Богом нашим день и ночь. Они победили его кровию Агнца и словом свидетельства своего» (Откр. 12:10, 11). Когда бы, поэтому, ты ни обнаружил себя атакованным огненными стрелами лукавого, и твоя душа скорбит такими внушениями, как эти: «Ты проклят; — ты погублен; — Бог оставил тебя; — ты мой; — бесполезно для тебя надеяться, верить или молиться дольше», тогда наберись мужества и ответь смело: «О ты, враг человечества, ты не имеешь власти осудить меня. Бог не назначил тебя быть моим судьей; но святые будут судить мир, и тебя, в последний великий день» (1 Кор. 6:3), да, князь мира сего, ты уже осужден Сыном Божьим (Иоанна 16:11).

16. (4) Поскольку природа этого духа богохульства такова, что христианин вынужден переносить его против своей воли и делает все, что в его силах, чтобы сопротивляться и противостоять ему; поэтому пусть он утешает себя, когда он искушаем мыслью, что Бог никогда не вменит это ему в вину; поскольку это не он действует, а дьявол; ибо душа пассивна и может, поэтому, быть уверена, что такие мысли никогда не будут вменены как грех. Как люди в осажденном городе не могут помешать врагу бросать огонь в город, хотя они могут делать все, что могут, чтобы потушить его и предотвратить его распространение; и как Езекия (Ис. 36:11) не мог помешать богохульству Рабсака; так мы не можем помешать дьяволу стрелять в нас своими отравленными стрелами. Все, что нам нужно делать, — это переносить это с покаянной скорбью и проявлять всю возможную заботу, чтобы не позволить нашим мыслям изливаться в богохульных словах; но, с другой стороны, поставив стражу на наши уста, мы должны стремиться так подавлять эти ропоты, чтобы они не вырвались в пламя, как мы читаем об Иеремии (Плач 3:28). Более того, поскольку ты атакован против своей воли, ясно, что у тебя все еще есть живая и борющаяся вера.

17. (5) Мы должны быть утешены, если найдем хотя бы одно единственное стремление наших сердец к Богу или любое благочестивое чувство, возникающее в наших душах при чтении любого текста Святого Писания. Ибо это та искра веры и божественной благодати, которую, подобно курящемуся льну, Бог не угасит, но сохранит в ее слабейшем состоянии, когда она кажется почти мертвой (Ис. 42:3). Одно благочестивое стремление, подобное этому, является верным признаком того, что Святой Дух все еще присутствует с нами, хотя и образом, почти неразличимым в самой глубине и центре души. Ибо как тело не считается мертвым, пока остается хотя бы малейшее дыхание или пульс; так мы должны верить, что Дух Божий и вера еще не полностью ушли, если остаются только слабая молитва и слово Божье; ибо тогда душа сохраняет духовную и внутреннюю жизнь и не является полностью мертвой. И душа должна быть довольна малейшей искрой этого внутреннего света и жизни, пока Дух радости и свободы не вернется к нему и не утешит его всеми утешениями Божьими. Давайте предположим человека в таком случае, что он не может ни молиться, ни даже подумать добрую мысль; и что эта неспособность является предметом величайшего горя для него; мучение такой души, потому что она не может молиться, само по себе является истинной и действенной молитвой. Это те неизреченные вздохи и стоны, о которых упоминает святой Павел (Рим. 8:26). И к этому относится то, что говорит пророк: «Бедные и нищие ищут воды, и нет ее, и язык их сохнет от жажды: Я, Господь, услышу их, Я, Бог Израилев, не оставлю их» (Ис. 41:17).
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18. (6) Будь искушения и скорби сердца сколь угодно велики, все же Писание уверяет нас, что оно является жилищем Бога, а не дьявола. Что сатана не имеет владения над ним, видно из яростных нападений, которые он совершает на скорбящую душу, которыми он стремится покорить ее; но «Тот, Кто в вас, больше того, кто в мире» (1 Иоанна 4:4). «Не бойся, ибо Я с тобою» (Ис. 41:10). Поэтому, хотя это испытание души является величайшим страданием, которое только может постичь ее в этой жизни, все же, поскольку мы уверены, что Бог призрит на тех, кто сокрушен сердцем, и будет обитать с ними (Ис. 57:15), что Он послал благословенного Иисуса с небес, чтобы утешить скорбящих и проповедовать благую весть бедствующим (Ис. 61:2); и что Он Сам приглашает утомленные души прийти к Нему (Матф. 11:28), поэтому пусть никто не отчаивается, когда обнаруживает себя погруженным в эту печь скорби. Это те, кого Бог повелел Своему пророку утешить: «Укрепите ослабевшие руки и утвердите колени дрожащие. Скажите робким душою: будьте тверды, не бойтесь» (Ис. 35:3, 4). И Бог говорит нам, что «сила Моя совершается в немощи»; что побудило святого Павла сказать: «Ибо, когда я немощен, тогда силен» (2 Кор. 12:10). Да, благодать Божья настолько далека от того, чтобы оставить человека, даже когда он удручаем (2 Кор. 12:7) сатаной, что именно в то время, в частности, Бог сказал Павлу: «Довольно для тебя благодати Моей» (2 Кор. 12:7-9).

19. (7) Нельзя привести ни одного примера того, чтобы кто-либо был оставлен Богом во время этого духовного конфликта; но, напротив, Он всегда восстанавливал Своих рабов, «которых Он избрал в горниле страдания» (Ис. 48:10), до тех же и до более высоких степеней благодати, чем те, с которых, как они думали, они упали. Это должно быть предметом великого утешения для нас и убедить нас, что когда час испытания закончится, время радости и искупления быстро последует. «Блажен человек, которого вразумляет Бог: поэтому не отвергай наказания Всемогущего. Ибо Он причиняет раны и Сам обвязывает их; Он поражает, и Его же руки врачуют. В шести бедах спасет тебя, и в седьмой не коснется тебя зло» (Иов 5:17-19; Мих. 7:9). Пусть никто, поэтому, не изнемогает под скорбью, но несет «гнев Господень» некоторое время (Пс. 111:4; 96:11), пока Солнце правды (Мал. 4:2) не взойдет над ним снова с исцелением и утешением в Своих крыльях, ибо «свет сияет для праведника, и веселие для правых сердцем!»

20. (8) Таулер причисляет эти духовные скорби и испытания к особым дарам и милостям Божьим, говоря о них так: «В этих великих искушениях Бог лишает человека всего, что Он ему дал, принуждая его сойти в самого себя и увидеть свою собственную нищету и немощь; и также испытывает его, чтобы обнаружить, как он поведет себя в этом опустошенном состоянии. И это происходит, когда человек оставлен; так что он не знает ничего о Боге, Его благодати, Его утешениях или дарах, которые Он некогда даровал ему; но которые теперь отняты и сокрыты от его глаз, так что он не знает, куда бежать или к чему обратиться. Когда человек однажды приведен в это состояние, нет для него ничего лучше, чем радостно и охотно подчиниться порядку и определению Божьему. Поистине, великим делом было для святых мучеников положить свои жизни за Бога; но они были столь обильно укреплены утешениями Его Святого Духа, что самые изощренные мучения были для них лишь пустяковыми и презренными, и сама смерть утратила свои ужасы. Но то, что Бог скрывает Свое лицо и лишает нас Своей благодати и утешения, есть мученичество гораздо большее, чем их. Это происходит, когда все грехи, все немощи и искушения, которые человек давно победил, нападают на него вновь, с большей силой, чем когда он был рабом греха. В этом случае лучший путь — терпеливо страдать и быть полностью преданным премудрому провидению Божьему». Таких страдальцев Таулер называет «духовными мучениками» из-за горьких испытаний, которые они претерпевают, будучи лишенными света Божьего лица и утешительных влияний Его Духа, которые столь суровы, что они не знают, куда обратиться за облегчением; и когда они видят и размышляют о дарах и благодати, дарованных другим, они впадают в горькое уныние духа, полагая, что это их собственная вина, что они столь бесплодны и лишены духовной радости. И хотя они прилагают сколь угодно много усилий, они все же кажутся трудящимися напрасно; ибо они обнаруживают, что их сухость и ожесточение сердца все возрастают в них; так что, наконец, будучи совершенно лишенными утешения и потеряв всякое терпение, они впадают в тайное недоверие к Божьему милосердию и верят, что Он оскорблен всем, что они делают. Наконец они покоряются в терпении, пока Бог не совершит перемену; ибо они сами совершенно беспомощны. Это то, что приводит их к сообразованию не только со святыми, но и со Христом, вся жизнь Которого была не чем иным, как скорбью. Эти духовные мученики, хотя в глазах мира они являются самыми несчастными из всех людей и кажутся оставленными и отвергнутыми Богом, все же являются, по правде, самыми богатыми перед Богом. По их собственному мнению, они, действительно, в то же время являются самыми неверными Ему; хотя в действительности они имеют самую твердую веру и самое пламенное рвение к Его чести и служению, и по этой причине претерпевают эти тяжкие страдания. От этой веры и любви к Богу (о которых они сами не знают) происходит то, что они мучимы различными искушениями, на которые они не соглашаются, так что даже сама смерть не была бы для них столь горькой, как та мука, которую они чувствуют по этой причине. Они трудятся изо всех сил, чтобы исправить свою жизнь, и практикуют всякую христианскую добродетель; и когда они обнаруживают, что их труд напрасен, они впадают в прежнее чувство своих немощей, сопровождаемое самой изощренной душевной болью. Все это они претерпевают из принципа любви к Богу; считая себя худшими из всех людей, хотя они драгоценны в очах Божьих.

21. Никакого более мудрого совета нельзя дать им, кроме того, чтобы со смиренным терпением и покорностью они несли скорби, которым не могут помочь и которые лишь усугубляются нетерпением. После этой темной ночи невыразимой скорби взойдет Солнце правды, освежая и наполняя их сердца невыразимым светом и славой.

Глава LIV.
















Утешения при тайных и духовных искушениях дьявола.

О том, как велика и непримирима вражда дьявола ко всему человечеству, мы обильно осведомлены не только Писанием (как 1 Пет. 5:8: «Трезвитесь, бодрствуйте, потому что противник ваш диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить»; Еф. 6:12 и Откр. 12:12: «Горе живущим на земле и на море! потому что к вам сошел диавол в сильной ярости, зная, что немного ему осталось времени»; и из истории Иова), но также, более конкретно, ежедневным опытом и многими тяжкими и опасными искушениями, которыми он нападает на души добрых людей в их духовной брани. В одно время он нападает на нашу веру, в другое — на наше христианское призвание, а затем прерывает и беспокоит нас в совершении наших молитв; все это ясно выражено в истории искушения нашего Господа (Мф. 4:3 и сл.). Отсюда мы можем научиться, что никто не находится в безопасности от его искушений. Ибо если он не пощадил Христа, нашего Главу, как могут грешные люди ожидать избежать его? По каковой причине наш Господь Сам советует нам: «Бодрствуйте и молитесь, чтобы не впасть в искушение» (Мф. 26:41).


Behold, Satan hath desired to have
you, that he may sift you as wheat: but I have prayed for thee,
that thy faith fail not; and when thou art
converted, strengthen thy brethren.—Luke 22:31,
32.


2. Среди различных искушений, которыми дьявол мучает душу, есть одно, а именно: терзание человека богохульными, нечестивыми, нечистыми и беспокойными помыслами, так что он погружается глубоко в меланхолию и несчастье. И эти отвратительные внушения столь коварны, внезапны и насильственны, что не дают человеку ни минуты покоя. По этой причине св. Павел называет их «раскаленными стрелами лукавого» (Еф. 6:16). Как общественный враг постоянно бросает огонь в осажденный город, так дьявол постоянно мучает такие души своими адскими внушениями. И как раны от отравленной стрелы являются чрезвычайно болезненными, так раны, причиненные раскаленными стрелами сатаны, гораздо острее и невыносимее, чем самые суровые телесные страдания. Посему мы представим здесь некоторые избранные положения утешения против этих тайных и внутренних искушений, все почерпнутые из Слова Божьего. Во-первых, что касается слов, предваряющих эту главу, ясно, что они были произнесены нашим благословенным Спасителем с величайшей нежностью и самым пламенным состраданием. Откуда мы можем заключить, что быть пораженным этими искушениями не является признаком Божьего неудовольствия, тем более того, что Он замышляет погубить нас ими и предать в руки врага. Напротив, такое искушение есть не что иное, как карающий жезл, посредством которого Бог намеревается смирить человека и привлечь его к Себе. Это видно из примера св. Петра, чья самоуверенность и самомнение открыли дверь для самого тяжкого искушения и последовавшего за ним греха. И св. Павел говорит о себе: «Чтобы я не превозносился (говорит он) чрезвычайностью откровений, дано мне жало в плоть, ангел сатаны, удручать меня. Трижды молил я Господа о том, чтобы удалил его от меня. Но Господь сказал мне: «довольно для тебя благодати Моей»» (2 Кор. 12:7-9). Из этих слов мы можем извлечь три вещи: 1. Что св. Павел и все другие, кто упражняется в этих испытаниях, смиряются ими. 2. Что все эти страдания приходят на нас по совету Божьему. 3. Что величайшая ярость дьявола против человека, который так искушаем, не может исключить его из Божьей милости, что выражено в словах: «довольно для тебя благодати Моей».

3. Второе основание утешения содержится в словах: «Сатана просил вас». Из этих слов мы можем научиться, что, хотя дьявол всегда желает и готов метать в нас свои раскаленные стрелы, он не имеет власти без особого позволения и разрешения Божьего; Который никогда не дает ему больше, чем ограниченное разрешение, за пределы которого он не может выйти. К этому относится то место св. Павла: «Верен Бог, Который не попустит вам быть искушаемыми сверх сил» (1 Кор. 10:13). К чему мы можем добавить пример Иова, против которого дьявол не смел ничего предпринять, пока не получил сначала позволения от Бога; и даже то с ограничением. См. гл. 1:12.

4. Третье утешение исходит из слов нашего Господа: «Я молился о тебе, чтобы не оскудела вера твоя». Каким образом и с какой любовью благословенный Иисус молился за нас Своему Небесному Отцу, нам сказано в Евангелии от Иоанна (глава 17), а именно: чтобы Он благоволил сохранить Своих верных слуг от зла мира; чтобы Он пребывал в них, а они в Нем; и чтобы из тех, кого Он принял от Своего Отца, Он не потерял никого. Эта молитва, если бы она была лишь от всего сердца приложена к страждущей душе, поддержала бы ее божественным мужеством, чтобы пребывать во Христе верою, не сомневаясь, что Христос в ней, той же верою, победит и восторжествует над всеми ее врагами.

5. Четвертое утешение можно почерпнуть из Ин. 17:21, где наш благословенный Господь молится за нас и просит Своего небесного Отца, чтобы мы могли пребывать во Христе, а Христос в нас. И св. Иоанн говорит нам, что «Тот, Кто в вас, больше того, кто в мире» (1 Ин. 4:4). Христос пребывает в каждой верующей душе верою; и все нападки дьявола не могут выселить этого славного Гостя. И так как Сам Христос, в Котором Бог Сам, то есть вся «полнота Божества обитала телесно» и лично (Кол. 2:9), был искушаем сатаной, ты не должен поэтому думать, что Христа нет в тебе, потому что ты сам также искушаем. И если Христос в тебе по истине, тебе не нужно бояться того, что дьявол может сделать с тобой: ибо Христос непременно защитит место Своего собственного пребывания против всех противников. Более того, ты имеешь внутри себя Святого Духа, Который «подкрепляет нас в немощах наших; ибо мы не знаем, о чем молиться, как должно, но Сам Дух ходатайствует за нас воздыханиями неизреченными» (Рим. 8:26). Всякий раз, когда ты находишь это внутри себя, ты можешь быть уверен, что Святой Дух пребывает в тебе, и Он не оставит тебя, как уверяет нас наш благословенный Господь: «Отец даст вам другого Утешителя, да пребудет с вами вовек» (Ин. 14:16). Наконец, Бог обещал, что Он будет обитать в смиренном и сокрушенном сердце: «Я живу в месте высоком и святом и с сокрушенными и смиренными духом» (Ис. 57:15; 66:2). И таковы, несомненно, все те, кто мучим этими искушениями сатаны.

6. Пятое основание утешения содержится в обетовании нашего Спасителя: «Я молился о тебе, чтобы не оскудела вера твоя». О божественное утешение! Как если бы наш Господь сказал: «Ваши немощи никогда не будут столь велики, чтобы не осталось некоторых искр веры. Да, хотя вы не чувствуете в себе никакого утешения и по этой причине склонны думать, что ваша вера совершенно угасла, Я никогда не допущу, чтобы курящийся лен был полностью угашен» (Ис. 42:3). Но теперь, если вы спросите, как мне узнать это? Я отвечаю: 1. По искреннему стремлению вашей души к вере. Ибо желать и молиться о вере превыше всех других вещей происходит от живой искры оставшейся веры. 2. По вашему сопротивлению искушению, которое является верным признаком присутствия веры; и это сопротивление и противостояние ясно проявляются в том, что все эти злые и богохульные мысли возникают в вашей душе вопреки вашей воле, и что вы переносите их с большей болью, чем любое внешнее насилие, причиненное вашему телу. Теперь, все, что человек страдает такого рода против своей воли, сопротивляется верою и никогда не будет вменено ему в грех; ибо ничто, кроме добровольного нарушения божественного закона, не делает человека грешным в очах Божьих. Если бы Адам не поддался внушениям сатаны, он не имел бы греха; но как только он подчинил свою волю воле искусителя, он впал в преступление. Откуда следует, что не может быть грехом то, что не сопровождается согласием воли. Осажденный город не может помешать врагу бросать в него огонь, но жители должны стараться предотвратить его распространение и сожжение города дотла. Так мы не можем избежать раскаленных стрел дьявола, которыми он любит мучить сердце; но так как мы не соглашаемся с ними, а скорее сопротивляемся, они должны в конце концов погаснуть и не могут причинить нам вреда. По таким признакам, как эти, мы можем обнаружить, что наша вера, как бы слаба она ни была, не угасла.

7. Будучи однажды уверенными в этом, мы можем также с уверенностью полагаться на победу; и это открывает нам шестой источник утешения. К этому, следовательно, относится то утешительное изречение нашего Спасителя: «Идет князь мира сего, и во Мне не имеет ничего» (Ин. 14:30). «Мужайтесь: Я победил мир» (Ин. 16:33). Все, что Христос совершил, Он совершил ради нас; чтобы Он Сам, со всеми Своими благами и заслугами, мог быть полностью нашим. Поскольку, следовательно, Он победил сатану, отсюда следует, что Он победил его не только для Себя, но и для нас также: Его победа есть наша. Все это было прообразовано в состязании между Давидом и Голиафом (1 Цар. 17:8, 9, 50-53). Условия были таковы, что если Голиаф победит Давида, народ Израиля должен быть слугами Филистимлян; но если Давид победит Голиафа, Филистимляне должны служить Израилю. Теперь, точно так же, как победа Давида была засчитана как победа всего Израиля, так и победа Христа имеет силу как победа всех верующих. Отсюда св. Павел говорит: «Укрепляйтесь Господом и могуществом силы Его» (Еф. 6:10). И: «Благодарение Богу, даровавшему нам победу Господом нашим Иисусом Христом» (1 Кор. 15:57).

8. В-седьмых, мы должны утешаться примерами святых, которые также были жестоко искушаемы. О них говорит наш благословенный Спаситель, говоря: «И ты некогда, обратившись, утверди братьев твоих». Этими словами наш Спаситель ясно посылает нас учиться на примерах наших братьев, которые были искушаемы и преследуемы дьяволом подобно нам. Отсюда св. Петр говорит: «Зная, что такие же страдания случаются и с братьями вашими в мире» (1 Пет. 5:9).

9. Наконец, мы должны утешаться примером Самого Иисуса Христа (Мф. 4:1 и сл.). Над Ним, хотя Он был возлюбленным Сыном Божьим, дьявол имел столько власти, что гнал Его с места на место и обращался с Ним с такой дерзостью, что удивительно, как Сын Божий мог терпеть это от того мятежного, отступившего духа. Но таково было состояние смиренного Иисуса, Который истощил Себя от всей Своей славы и величия, чтобы Он мог быть искушаем как человек и стать подобным Своим братьям.

Глава LV.
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Причины, по которым Бог иногда откладывает Свое утешение и помощь.

В этих словах Святой Дух утешает нас при отсрочках Божественной помощи: ибо так мы склонны называть (1) те самые методы, которыми Бог спешит помочь нам и спасти нас. Он, в Своей неисследимой мудрости, назначил каждому человеку его крест в весе и мере. Он выдает его ему в надлежащих пропорциях, посылая одну скорбь за другой, пока мера его страданий не будет исполнена; чтобы так, путем постепенной победы, он мог наконец одержать полную победу. Это обращение Бога с нами мы склонны называть Его промедлением в помощи нам; не принимая во внимание, что это самый быстрый метод исполнения меры наших страданий и завершения нашей победы. То, что нам кажется промедлением, в очах Божьих есть спешка помочь нам.


For the vision is yet for an
appointed time, but at the end it shall speak, and not lie; though it
tarry, wait for it; because it will surely come, it
will not tarry. Behold, his soul which is
lifted up, is not upright in him: but the just
shall live by his faith.—Hab. 2:3, 4.


2. Теперь тот, кто строптив и нетерпелив под крестом, не имеет мира в своей душе. Ибо как терпение делает душу легкой и спокойной, так нетерпение делает ее беспокойной и неспокойной. Так наш Господь говорит нам: «Научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим» (Мф. 11:29). И, тогда как пророк добавляет, что «праведный верою жив будет», это относится к обетованиям божественной благодати и помощи, за которые мы держимся верою. И из этого утешения душа черпает жизнь и радость; как говорит Езекия: «Господи! так живут, и во всем этом жизнь моего духа» (Ис. 38:16). С другой стороны, неверие порождает нетерпение; нетерпение — беспокойство; беспокойство — отчаяние; а отчаяние — вечную смерть. Так что мы можем поистине сказать, что «праведный верою жив будет»; то есть, благодатью Божьей, которую он терпеливо ожидает и на которую надеется.

3. (2) Соломон говорит нам: «Всему свое время, и время всякой вещи под небом» (Еккл. 3:1). Откуда мы можем научиться, что кресты и скорби приходят не случайно; но что каждое время скорби назначено нам Богом. Посему, в наших бедах давайте поднимем наши глаза к Тому, в Чьей руке наше счастье и несчастье, наше богатство и бедность, наша жизнь и смерть; да, и каждое мгновение наших скорбей. Это проиллюстрировано в случае с Иосифом, которого Бог в течение тринадцати лет посещал примечательными скорбями (Быт. 37:36; 41:1): «доколе исполнилось слово Его: слово Господне испытало его», как говорит нам Псалмопевец (Пс. 104:19). На его примере мы можем научиться, как полезно и необходимо для нас, чтобы Бог иногда откладывал Свою помощь. Ибо когда он был продан, ему было семнадцать лет; а когда, рукой Божьей, он был выведен из темницы, ему было тридцать; и несение своего креста все это время было тем самым, что подготовило его к славному возвышению, которое последовало. На этом почетном посту он оставался восемьдесят лет; откуда мы можем заметить, что его тринадцать лет страданий были вознаграждены многими годами славы и чести: ибо он жил сто десять лет. Поэтому пусть благочестивый христианин, который претерпевает заключение или любое гонение за свидетельство доброй совести, или стыд, или болезнь, вспомнит чудесное провидение Божье к Иосифу и убедит себя, что премудрый Бог, Который назначил его время скорби, также определил установленное время его избавления. Ибо как искусный строитель хорошо знает, к какому времени его рабочие закончат свою задачу, так Бог отмерил вес и продолжительность креста каждого человека и назначил время его избавления. Как только оно наступит, свет божественной благодати немедленно прорвется и утешит страждущую душу.

4. (3) Как Бог определил число наших крестов, так Он благоволил скрыть от нас время нашего избавления, удовлетворяя нас тем заявлением нашего благословенного Господа: «Не ваше дело знать времена или сроки, которые Отец положил в Своей власти» (Деян. 1:7). Сообразно с этим слова Бога, Который, пригрозив детям Израилевым вавилонским пленением, добавляет: «Не сокрыто ли это у Меня, запечатано ли в хранилищах Моих?» (Втор. 32:34). Оттуда мы можем научиться, с какой великой и неисследимой мудростью Бог управляет и исправляет сынов человеческих. К этому также может быть отнесено то изречение св. Павла: «От одной крови Он произвел весь род человеческий для обитания по всему лицу земли, назначив предопределенные времена и пределы их обитанию» (Деян. 17:26). В этих словах мы наставлены, что не только период жизни каждого человека, но даже место и образ ее назначены Богом. И это общее определение времени и места включает в себя кресты и скорби, назначенные каждому человеку.

5. (4) И как Бог назначил период, время и место страданий Своих слуг, так Он назначил и время гонений и притеснений нечестивых. Когда они некоторое время дышали притеснениями и убийствами, тогда тот Бог, Которому принадлежит отмщение, пробуждается и восстает на суд; согласно Втор. 32:35: «У Меня отмщение и воздаяние, когда поколеблется нога их: ибо близок день погибели их, скоро наступит уготованное для них». Это обильно подтверждается примерами еретиков и тиранов, которые наиболее тяжко преследовали церковь Божью; и когда дьявол бушевал достаточно долго и его время истекло, тогда божественное отмщение так посрамило его и всех его сообщников, что весь мир был поражен и изумлен праведными судами Божьими. «Долготерпите и вы, укрепите сердца ваши, потому что пришествие Господне приближается. Не сетуйте, братия, друг на друга, чтобы не быть осужденными: вот, Судия стоит у дверей» (Иак. 5:8, 9).

Глава LVI.
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Показывающая, что во времена испытаний размышление о возвышенном терпении Христа и о будущей и вечной славе облегчит бремя креста.

Вечный Сын Божий, Своим святейшим воплощением, взял на Себя все несчастья и бедствия человечества: и это не по принуждению и необходимости, но по чистой любви, чтобы Своим примером Он мог научить нас терпению и дать нам возможность нести крест и преодолевать бедствия этой смертной жизни. Так как Он должен был стать человеком, Он добровольно подчинил Себя всем тем несчастьям, которым подвержен человек; и как Он сошел с небес ради всех, так Он взял на Себя немощи всех; так что с момента Своего рождения до часа Своей смерти Он был, как пророк истинно выражает это, «презираем и умален пред людьми, муж скорбей и изведавший болезни» (Ис. 53:3). Не было бедствия, свойственного человеческой природе, которого Он не претерпел, и, в частности, крайней нищеты. Он говорит о Себе: «Лисицы имеют норы и птицы небесные — гнезда, а Сын Человеческий не имеет, где приклонить голову» (Мф. 8:20). При исполнении Своего служения Он претерпел самые горькие гонения, будучи подвержен ненависти, клевете и поношениям. В Свои последние дни Он подчинился самым позорным страданиям, так что, как выражается пророк: «Мы думали, что Он поражаем, наказуем и уничижен Богом» (Ис. 53:4). Его превосходящая любовь встретила величайшую неблагодарность, Его славные чудеса были вознаграждены поношениями, а Его небесные учения — клеветой и ложью. И поскольку наш благословенный Господь претерпел все это, почему мы должны ожидать, что будем освобождены от страданий и обид?


Ought not Christ to have suffered these
things, and to enter into his glory?—Luke 24:26.


2. Таким образом, благословенный Иисус Своим примером показал нам истинный и единственный путь на небо (1 Пет. 2:21). Давайте поэтому пойдем по Его стопам и научимся подражать Ему во всех различных сценах Его святейшей и исполненной скорбей жизни. Он пошел впереди, чтобы мы могли в святом терпении следовать за Ним. Откуда мы можем научиться, как далеки от истинного и правильного пути те, кто никогда не обращает внимания на этот благословенный образец, но отказывается следовать ему. Если люди все еще будут ходить во тьме и закрывать свои глаза на этот свет, как велика должна быть их тьма! Благословенный Иисус Сам взывает к ним, говоря: «Я свет миру; кто последует за Мною, тот не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни» (Ин. 8:12).

3. Все страдания истинных христиан в этой жизни не достойны сравнения с вечной славой, уготованной для них в мире грядущем; ибо их временные скорби лишь на мгновение, но их славная награда пребудет вовек (2 Кор. 4:17, 18). Вечное обладание стоит того, чтобы за него бороться. Если бы ты мог хоть на мгновение увидеть, какой вечной славой наслаждаются те, кто в этой жизни был подвержен всем мучениям и страданиям, ты бы радостно подчинился им всем и взял свой крест с радостью; считая все вещи лишь сором, чтобы ты мог приобрести Христа и стать причастником Его славы.

4. Подними, следовательно, очи твоего ума к небу и созерцай, вместе со св. Иоанном, то огромное множество, облеченное в белые одежды и следующее за Агнцем, о которых дано это свидетельство вопрошающему Евангелисту: «Это те, которые пришли от великой скорби; они омыли одежды свои и убелили одежды свои Кровию Агнца. За это они пребывают пред престолом Бога и служат Ему день и ночь в храме Его» (Откр. 7:14, 15). Таковы подобающие размышления для благочестивых душ. Так мы читаем о Моисее: «Верою Моисей, придя в возраст, отказался называться сыном дочери фараоновой, и лучше захотел страдать с народом Божиим, нежели иметь временное греховное наслаждение, и поношение Христово почел большим для себя богатством, нежели Египетские сокровища; ибо он взирал на воздаяние» (Евр. 11:24-26).

5. Отсюда мы узнаем, что святые во все века почитали поношение креста Христова своим величайшим сокровищем. И мы можем быть уверены, что никто не может быть допущен к радостям следующего мира, кто не сражался мужественно под знаменем креста в этом мире. Как мы можем вообразить, что те благословенные духи признают нас за свою компанию на небесах, если мы не принесем с собой знамение креста? Они не узнали бы нас, и мы были бы чужими среди них. «Побеждающий, — говорит Господь, — облечется в белые одежды; и не изглажу имени его из книги жизни» (Откр. 3:5). И что говорит св. Павел? «Подвигом добрым я подвизался, течение совершил, веру сохранил; а теперь готовится мне венец правды, который даст мне Господь, праведный Судия, в день оный; и не только мне, но и всем, возлюбившим явление Его» (2 Тим. 4:7, 8).

Глава LVII.







Утешения против страхов смерти.

Это изречение полно божественного утешения против страхов временной смерти. Ибо если «Христос уничтожил смерть», почему мы должны бояться ее? И если «жизнь и нетление явились через благовестие», почему мы не должны радоваться пройти через врата смерти, чтобы овладеть ими? Но поскольку нет человека столь святого, чтобы в то или иное время он не боялся смерти, я приложу здесь главные положения утешения, которые я разделю на две части. Первая содержит те утешения, которые проистекают из страданий и смерти Христа и их плодов. Вторая — те, которые проистекают из размышления о суетности мира. Каждая из этих частей будет включать семь аргументов утешения.


Christ hath abolished death, and hath
brought life and immortality to light through the
gospel.—2 Tim. 1:10.


2. I. Первое и самое мощное средство против страха смерти — это святейшая и невинная смерть Иисуса Христа, которой Он разрушил власть смерти. Власть смерти состоит в постоянном страхе, тревоге, ужасе и трепете, которые возникают от мысли о суровом суде, который должен последовать. Этим душа часто бывает столь поражена, что она, так сказать, постоянно умирает, но не может умереть. Это власть смерти, да, это даже вторая и вечная смерть: и это ужасное состояние дьявол делает еще более страшным своими внушениями. По этой причине сказано, что он «имеет державу смерти» (Евр. 2:14); то есть, устрашать и мучить совесть адскими страхами и ужасами. Это был случай Давида, как он жалуется: «Сердце мое трепещет во мне, и страхи смертные напали на меня» (Пс. 54:5). Так снова: «Объяли меня муки смертные, и потоки беззакония устрашили меня» (Пс. 17:5, 6). Теперь благословенный Иисус отнял эту власть смерти, превратив ее в спокойный сон, благословенный покой души и тела. Когда душа в покое, тело спит мирно, так что мир души дает мир также и телу. Отсюда можно правильно сказать, что каждый истинный и верный христианин не вкушает смерти; согласно тому обетованию нашего благословенного Господа: «Истинно, истинно говорю вам: кто соблюдет слово Мое, тот не увидит смерти вовек» (Ин. 8:51).
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3. Второе основание утешения — это воскресение наших тел. Ибо Христос настолько разрушил власть смерти, что она не только не может мучить наши души, но даже не может удерживать наши тела вечно. Как сила смерти Христовой в нас защищает нас от вкушения ее горечи; так, силою Его воскресения, наши смертные тела будут также воскрешены вновь к славному бессмертию.


4. Ибо (1), основание нашего воскресения есть воскресение Иисуса Христа, как Он Сам говорит: «Потому что Я живу, и вы будете жить» (Ин. 14:19). «Я есмь воскресение и жизнь; верующий в Меня, если и умрет, оживет» (Ин. 11:25). «А я знаю, Искупитель мой жив, и Он в последний день восставит из праха распадающуюся кожу мою сию, и я во плоти моей узрю Бога» (Иов 19:25, 26). «Ибо, как смерть через человека, так через человека и воскресение мертвых. Как в Адаме все умирают, так во Христе все оживут» (1 Кор. 15:21, 22).

5. (2) Это также основано на истинности Божьей. «Оживут мертвецы Твои» (Ис. 26:19). «Так говорит Господь Бог костям сим: вот, Я введу дух в вас, и оживете. Открою гробы ваши и выведу вас, народ Мой, из гробов ваших» (Иез. 37:5, 12). «И многие из спящих в прахе земном пробудятся, одни для жизни вечной, другие на вечное поругание и посрамление» (Дан. 12:2). «Истинно, истинно говорю вам: наступает время, и настало уже, когда мертвые услышат глас Сына Божия и, услышав, оживут. Наступает время, в которое все, находящиеся в гробах, услышат глас Сына Божия; и изыдут творившие добро в воскресение жизни, а делавшие зло — в воскресение осуждения» (Ин. 5:25, 28, 29). «И увидел я мертвых, малых и великих, стоящих пред Богом» (Откр. 20:12).

6. (3) Это также основано на всемогуществе и славе Иисуса Христа. Как в воскресении Лазаря Он был прославлен, когда воззвал: «Лазарь! иди вон» (Ин. 11:43); так Он также, в последний великий день, явит Свою силу и славу, показав Себя Господом мертвых и живых (Рим. 14:9). «От власти ада Я искуплю их, от смерти избавлю их. Смерть! где твое жало? ад! где твоя победа?» (Ос. 13:14).

7. (4) Божественная справедливость также вовлечена в подтверждение этой истины. Как она получила исполнение в том приговоре: «Ибо в день, в который ты вкусишь от него, смертью умрешь» (Быт. 2:17); так также она должна быть исполнена в нашем воскресении после полного удовлетворения за грех. Ибо когда сам грех положит конец, возмездие за грех должно также иметь конец. Это строго согласуется со справедливостью Божьей.

8. (5) Это также далее подтверждается нам примерами тех, кто уже был воскрешен из смерти к жизни. Таков был случай сына вдовы (3 Цар. 17:22); сына Сонамитянки (4 Цар. 4:35-37); мертвого тела, которое было воскрешено при прикосновении к костям Елисея (4 Цар. 13:21); дочери Иаира (Мф. 9:25); сына вдовы в Наине (Лк. 7:15); Лазаря (Ин. 11:43); и Тавифы (Деян. 9:41).


9. (6) Христос искупил и душу, и тело к вечной жизни.

10. (7) Прекрасные притчи, заимствованные из природы, как зерно пшеницы в Ин. 12:24, требуют внимания. Апостол говорит: «Безрассудный! то, что ты сеешь, не оживет, если не умрет» и т. д. (1 Кор. 15:36 и сл.). По этой причине места погребения на немецком языке называются Божьими нивами (Gottesacker).

11. Третье утешение против страхов смерти — это плод воскресения Христова; то есть, то вечное, нетленное и бессмертное состояние, приобретенное для нас Иисусом Христом. Ибо как через преступление первого Адама все его потомство было сделано подвластным смерти; так через послушание второго все восстановлены к жизни и бессмертию. По каковой причине сказано: «Се, творю все новое» (Откр. 21:5). Это обновление состоит в полном освобождении от греха, несчастья и смерти и является состоянием праведности, радости и вечной жизни. По этой причине оно также называется Раем: «Полнота радостей пред лицем Твоим, блаженство в деснице Твоей вовек» (Пс. 15:11). Если это Рай, отсюда следует, что никакая скорбь, боль, печаль или воздыхание; никакой голод, жажда, холод, жара или любое другое зло не могут войти туда. Все они принадлежат этой преходящей жизни, но та вечная жизнь есть «наследство нетленное, чистое, неувядаемое», как говорит нам св. Петр (1 Пет. 1:4). Это, поистине, славный плод воскресения Христова: ибо через Христа все обновляется и восстанавливается; тление меняется на нетление; то, что было преходящим, — на то, что вечно; наша скверна — на безупречную чистоту; наша скорбь — на радость; наши печали — на триумфы; наши грехи — на праведность; божественный гнев — на милосердие; проклятие — на благословения; наша бедность — на богатство; наши болезни — на здоровье; наше презрение — на честь; наше поношение — на славу; наше беспокойство — на вечный покой; наши несчастья — на удовольствия; наша смерть — на жизнь. Теперь смерть есть вход в это благословенное состояние: так что временная смерть есть врата к вечной жизни и всем этим радостям.

12. Четвертое утешение против страха смерти — это молитва. Так мы читаем о Сыне Божьем, что «находясь в борении, прилежнее молился» (Лк. 22:44). И «Он, во дни плоти Своей, с сильным воплем и со слезами принес молитвы и моления Могущему спасти Его от смерти, и услышан был за Свое благоговение» (Евр. 5:7). Действительно, молитвы умирающих людей сильны и искренни; они исходят из глубины сердца, восходят сквозь облака и достигают ушей Всемогущего. «Близок Господь к сокрушенным сердцем и смиренных духом спасет» (Пс. 33:19). «Я с ним в скорби; избавлю его и прославлю его» (Пс. 90:15). «Не бойся, ибо Я с тобою; не смущайся, ибо Я Бог твой; Я укреплю тебя, и помогу тебе, и поддержу тебя десницею правды Моей» (Ис. 41:10).

13. Пятое утешение — это прославление наших тел. «Наше же жительство — на небесах, откуда мы ожидаем и Спасителя, Господа нашего Иисуса Христа, Который уничиженное тело наше преобразит так, что оно будет сообразно славному телу Его, силою, которою Он действует и покоряет Себе все» (Флп. 3:20, 21). Какую большую славу мы можем вообразить, чем то, что наши тела будут подобны прославленному телу Иисуса Христа? Он показал нам Свое прославленное тело на горе Фавор (Мф. 17:2; Мк. 9:2, 3), чтобы Он мог воспламенить нас желанием той же славы. О! каким славным храмом Божьим будет тогда наше тело! Этому царские и священнические одежды по закону были лишь слабым прообразом и подобием.

14. Шестое — это присутствие святых ангелов, которые несут наши отходящие души на лоно Авраамово. Наша душа входит в области вечной славы и присоединяется к обществу благословенных духов. Это то, что имеется в виду под «лоном Авраамовым» (Лк. 16:22). Тот покой души состоит полностью в свободе от страхов и ужасов смерти. Так «Возвратись, душа моя, в покой твой, ибо Господь облагодетельствовал тебя. Ты избавил душу мою от смерти, очи мои — от слез и ноги мои — от преткновения. Буду ходить пред лицем Господним на земле живых» (Пс. 114:7-9). Ибо тогда душа, будучи избавленной от ига плоти, будет радоваться, как узник, спасенный из долгого плена.

15. Седьмое утешение — это вечная продолжительность нашей будущей славы. «Они не будут уже ни алкать, ни жаждать, и не будет палить их солнце и никакой зной: ибо Агнец, Который среди престола, будет пасти их и водить их на живые источники вод; и отрет Бог всякую слезу с очей их» (Откр. 7:16, 17). «Тогда народ мой будет жить в обители мира и в селениях безопасных, и в покоищах блаженных» (Ис. 32:18). И «Я направлю к нему мир как реку. Как утешает кого-либо мать его, так утешу Я вас» (Ис. 66:12, 13). «Рабы Мои будут есть, и пить, и веселиться» (Ис. 65:13). Такое едение и питие следует понимать как их возвышенное удовольствие, возникающее от их видения Бога. «Теперь мы видим как бы сквозь тусклое стекло, гадательно, тогда же лицем к лицу» (1 Кор. 13:12). «Мы увидим Его, как Он есть» (1 Ин. 3:2). «А я в правде буду взирать на лице Твое; пробудившись, буду насыщаться образом Твоим» (Пс. 16:15). О счастливый день, когда мы увидим Бога лицом к лицу! Как пламенно жаждал этого святой Давид, говоря: «Когда приду и явлюсь пред лице Божие?» (Пс. 41:3).

16. Короче говоря, радость вечной жизни будет состоять: 1. В блаженном видении лица Божьего. 2. В присутствии Христа, нашего Искупителя, во всей Его славе и величии: «Отче! тех, которых Ты дал Мне, хочу, чтобы там, где Я, и они были со Мною, да видят славу Мою, которую Ты дал Мне» (Ин. 17:24). 3. В самых возвышенных наслаждениях всеми дарами, благодатью и удовольствиями Святого Духа, «источника жизни» (Пс. 35:10). 4. В обществе всех Избранных, Патриархов, Пророков, Апостолов и Мучеников. «И возвратятся избавленные Господом, придут на Сион с радостным восклицанием; и радость вечная над головою их; они найдут радость и веселье, а печаль и воздыхание удалятся» (Ис. 35:10).

17. II. Столько об этих утешениях, которые проистекают из природы, служений и обетований благословенного Иисуса. Я перехожу теперь к рассмотрению тех, которые могут быть почерпнуты из размышления о суетности мира. Из них также есть семь.


18. Во-первых, эта жизнь, сколь великой и славной она ни казалась бы некоторым, состоит из несчастья и скорби (1 Кор. 15:31). Каждый день крадет часть нашей жизни, и по мере того, как наши годы увеличиваются, наша жизнь уменьшается; так что каждое мгновение нашего времени разделено между жизнью и смертью. Как много и разнообразны болезни, которые, подобно медленным ядам, истощают и поглощают наши тела! Как мы мучимы скорбью, сломлены трудами и отвлечены заботой! Так что мудрец истинно провозгласил, что «день смерти лучше дня рождения» (Еккл. 7:1). «Не определено ли человеку время на земле, и дни его не то же ли, что дни наемника? Как раб жаждет тени, и как наемник дожидается награды за работу свою, так и я получил в удел месяцы суетные, и ночи мучительные отсчитаны мне» (Иов 7:1-3). «Человек, рожденный женою, краткодневен и пресыщен печалями» (Иов 14:1). Но святая и счастливая смерть кладет конец всем этим несчастьям.

19. Во-вторых, мы подвержены многим и весьма тяжким грехам, от которых ничто не может нас избавить, кроме блаженной кончины. Так святой Павел сетует: «Но в членах моих вижу иной закон, противоборствующий закону ума моего и делающий меня пленником закона греховного, находящегося в членах моих. Бедный я человек! кто избавит меня от сего тела смерти?» (Рим. 7:23, 24). Что есть жизнь, как не непрерывное течение греха? Поэтому один из древних молился: «Господи, дай мне умереть, чтобы я перестал грешить». И если вся тварь совокупно стенает и мучится доныне, ожидая избавления от рабства тлению в свободу славы детей Божиих (Рим. 8:21, 22), то насколько же сильнее должны мы воздыхать об этом? Как полон мир соблазнов и преткновений, которые мы вынуждены видеть и терпеть, хотим мы того или нет! И эти соблазны в последние дни умножатся настолько, что души праведников будут мучиться, подобно праведному Лоту в Содоме (2 Пет. 2:8). «И обратился я и увидел всякие угнетения, какие делаются под солнцем: и вот слезы угнетенных, а утешителя у них нет; и в руке угнетателей их — сила, а утешителя у них нет. И ублажил я мертвых, которые давно умерли, более живых, которые живут доселе» (Еккл. 4:1, 2). Сколько пагубных заблуждений в вопросах веры, сколько ересей, суеверий, лжепророков и лжехристов существует, так что, если возможно, прельстились бы и избранные! (Мф. 24:24). По этой причине Бог забирает Свой верный народ из всех этих опасностей и бедствий. Сколько ужасных несчастий и скорбных событий, сколько войн, убийств, чумы и голода происходит! Таковы они и столь велики, что поистине ни один христианин не пожелал бы их видеть или претерпевать.

20. В-третьих, все должны умереть без исключения. «Смерть перешла во всех человеков, потому что в нем все согрешили» (Рим. 5:12). Поскольку столь многие святые и превосходные мужи, столь многие патриархи, пророки и другие праведники умерли, кто не пожелал бы последовать за ними? «Возьми душу мою, ибо я не лучше отцов моих» (3 Цар. 19:4), — сказал пророк Илия. «Человекам положено однажды умереть, а потом суд» (Евр. 9:27). «Всякая плоть — трава, и вся красота ее — как цвет полевой. Трава засыхает, цвет увядает, когда дунет на него дуновение Господне» (Ис. 40:6, 7). «Я странник у Тебя и пришлец, как и все отцы мои» (Пс. 38:13).

21. В-четвертых, никто не умирает случайно; но Бог есть Господь жизни, и Он назначил пределы ее продолжительности. «Дни его определены, и число месяцев его у Тебя» (Иов 14:5). «Ты обращаешь человека в тление и говоришь: возвратитесь, сыны человеческие!» (Пс. 89:3). «В Твоей книге записаны все члены мои» (Пс. 138:16). «А у вас и волосы на голове все сочтены» (Мф. 10:30). «Бог есть жизнь твоя и долгота дней твоих» (Втор. 30:20).

22. В-пятых, «для меня жизнь — Христос, и смерть — приобретение» (Флп. 1:21). Умирая, мы приобретаем больше, чем теряем: праведность вместо греха, славу вместо страданий, небесные богатства вместо земных; вместо недолговечных дружеских связей и отношений этого мира мы обретаем вечное общение и единение со святыми на небесах; вместо этого смертного, больного и немощного тела мы обретаем небесное и прославленное; мы меняем изгнание на свое отечество, страдания на мир, а этот мир — на небеса. Короче говоря, что есть в этом мире такого, чего мы не могли бы получить бесконечно лучше в ином? Если ты ищешь богатства, почестей или славы, друзей, удовольствий, мира или наслаждений — всем этим ты будешь наслаждаться в гораздо большей степени в ином мире.

23. В-шестых, человек был бы самым жалким существом в мире, если бы был обязан пребывать в нем вечно. «И если мы в этой только жизни надеемся на Христа, то мы несчастнее всех человеков», — говорит святой Павел (1 Кор. 15:19). Отсюда следует, что мы предназначены для лучшего мира. И поистине, это трогательный пример Божественного милосердия — забрать нас из этой юдоли плача и переселить в лучшее место. «Праведник восхищается от зла. Он отходит к миру; ходящие прямым путем будут покоиться на ложах своих» (Ис. 57:1, 2). «Блаженны мертвые, умирающие в Господе; ей, говорит Дух, они успокоятся от трудов своих» (Откр. 14:13).

24. В-седьмых, поскольку мы не можем этими телесными и греховными очами созерцать славу Божию, ни войти с этими смертными телами на «новое небо и новую землю, на которых обитает правда» (2 Пет. 3:13), давайте же с радостью совлечемся этой земной хижины, чтобы облечься в небесное и духовное тело (1 Кор. 15:44). «Плоть и кровь не могут наследовать Царствия Божия, и тление не наследует нетления» (1 Кор. 15:50). Велика поэтому милость Божия, Который меняет эти грязные лохмотья на сияющее одеяние, в котором мы можем праздновать вечный брак; прекрасное, праздничное одеяние, достойное того, чтобы носить его в вечном покое; священническое облачение, в котором мы можем войти во Святое Святых.

Заключение ко второй книге.














В конце этой книги я желаю представить на рассмотрение христианского читателя один или два момента.

При написании этих книг я не имел иной цели, кроме той, чтобы в связи с нашей чистой религией и исповеданием веры, как они изложены в Церкви Аугсбургского исповедания и повторены в Книге Согласия (которую я публично и искренне принимаю и в соответствии с которой желаю, чтобы эти мои писания были поняты), содействовать чистоте и святости жизни. Ибо чистота учения не приносит пользы, когда она не украшена святой жизнью. Мы должны охранять чистоту учения бдительными очами, но поддерживать святость жизни с еще большим усердием. Какая польза от великого мастерства и учености без благочестия? В очах Божиих гораздо лучше воспитать благочестивого человека, чем сделать из него ученого. Есть много тех, кто с великим рвением учит учению Христа, но мало тех, кто на практике сообразуется с Его жизнью. По этому вопросу христианского читателя отсылаю к Предисловию Первой книги и к Заключению Четвертой книги.

2. Если кто-либо станет утверждать, что я слишком пространно изложил учение о христианской вере, я прошу принять следующий ответ: наша злая жизнь также весьма обширна — беды, под которыми мы изнываем, весьма серьезны — наше искупление есть великое дело — и наши кресты многообразны. Но пусть всякий, кто желает большей краткости, прочтет отдельные главы в Первой, Второй и Третьей книгах, которые повествуют о покаянии, вере, любви, смирении, кротости, терпении и кресте, и он найдет всю христианскую жизнь описанной без многословия. Тем не менее, если ты прочтешь весь труд целиком, ты будешь с избытком вознагражден за время и труд, которые ты на это потратил.

Книга III.
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Предисловие к Третьей книге.




Как существуют различные степени возраста и зрелости в естественной жизни, так же они существуют и в духовной. Эта жизнь имеет свое первое основание в искреннем покаянии, посредством которого человек от всего сердца стремится исправить свою жизнь. За этим следует возрастание света, когда через созерцание, молитву и несение креста человек ежедневно совершенствуется в благодати и возрастает до совершенства. Последнее и самое совершенное состояние — это то, которое состоит в твердом единении, основанном на чистой любви и скрепленном ею. Это то состояние, которое святой Павел называет «мужем совершенным» и «мерою полного возраста Христова» (Еф. 4:13).

2. Объяснить эти три различных состояния — вот замысел этих трех книг; поэтому я полагаю, что (вместе с моей Книгой молитв) в них содержится и объясняется все тело христианства, насколько это существенно необходимо; хотя, быть может, не так совершенно, как хотелось бы. Что касается Четвертой книги, я счел уместным добавить ее к остальным, чтобы показать, как гармонично согласуются между собой Священное Писание, Иисус Христос, человеческая природа и все творение; и как все вещи сосредоточены в одном Вечном, Который есть Бог!

3. Чтобы читатель не истолковал превратно замысел этой Третьей книги, я замечу, что она предлагает наставить его, как искать и находить Царствие Небесное внутри себя (Лк. 17:21); и что для этого он должен посвятить и освятить Богу все свое сердце и душу; то есть не только свой разум, но также свою волю и чувства. Слишком распространено в наши дни мнение, что люди — весьма хорошие христиане, если чтением или беседами они достигли некоего интеллектуального познания Иисуса Христа. Это то, что обычно проходит под именем богословия, которое большинство принимает не за что иное, как за науку или набор доктрин или мнений, изучаемых только в теории, не обращая внимания на другие благороднейшие силы души, а именно на волю и чувства. Но все они должны быть посвящены Богу во Христе; и когда ты сделаешь это, ты можешь быть уверен, что ты полностью предан Ему. Ибо существует большая разница между разумом, посредством которого мы познаем, и волей или чувствами, посредством которых мы любим Господа Иисуса. Наша любовь может быть совершенной, даже если наше знание таковым не является. Познавать Христа разумом и при этом не любить Его — ничего не стоит; с другой стороны, бесконечно лучше любить Его, чем просто быть способным спорить и рассуждать о Нем (Еф. 3:19). Давайте же научимся искать Христа разумом так, чтобы мы могли также любить Его всей силой нашей воли. Этим мы можем быть уверены, что познаем Его истинно, если наше знание порождает любовь. В противном случае можно сказать, что мы действительно находим Его и познаем, но это будет нам в осуждение. Так говорит нам наш благословенный Господь: «Не всякий, говорящий Мне: "Господи! Господи!", войдет в Царство Небесное» (Мф. 7:21). Более того, есть два пути обретения мудрости и знания. Один состоит в чтении и дискуссиях; другой — в молитве и милосердии. Первый делает нас учеными, второй — святыми. И между ними большая разница. Если люди учены, но не любят Бога, они дышат лишь гордостью и высокомерием; но если они святы, они смиренны и невысокого мнения о себе. Если ты выберешь первый метод, ты никогда не найдешь свое внутреннее сокровище; если ты выберешь последний, ты не можешь быть разочарован. Таков аргумент Третьей книги.

4. И теперь, сколь славная, сколь благородная и счастливая вещь, что наше главное и самое ценное сокровище, то есть Царствие Божие, следует искать не вовне, а находить внутри нас, что мы постоянно носим его с собой, скрытым от мира, и что ни мир, ни дьявол не могут лишить нас его; и что это достигается не глубокой ученостью, знанием языков или множеством книг, а благочестивым и смиренным духом. Здесь же проявим величайшую заботу и усердие и обратим наши мысли внутрь, к тому скрытому, небесному и вечному благу, к тому Божественному, несравненному сокровищу. Почему мы тратим наше время и силы в погоне за внешними утешениями, в то время как столь великое сокровище, как Царствие Божие, со всеми его благословениями, лежит внутри нас? Ибо в нашем сердце и душе — истинная школа Святого Духа, истинное жилище Святой Троицы, сам храм Божий (1 Кор. 6:19), истинный дом молитвы, в котором Он желает, чтобы Ему поклонялись «в духе и истине» (Ин. 4:23, 24). Ибо хотя Бог Своим всеобщим присутствием пребывает во всем, хотя и не включен в них (Ис. 66:1), но непостижимым образом наполняет небо и землю; однако в особом и собственном смысле Он обитает в душе просвещенного христианина, занимая там Свой престол и жилище, как бы в Своем собственном образе и подобии. Здесь Он действует образом, свойственным Ему, отвечая на каждый стон и вздох благочестивой души и помогая ей. Ибо как возможно, чтобы Он отказал в чем-либо тому, с кем и в ком Он живет? Одним словом, нет ничего более приятного и угодного Божественной любви, чем сообщать Себя всем, кто искренне ищет ее.

5. Для этого, однако, душа должна пребывать в покое, чего она никогда не сможет достичь, пока не освободится от мира. Это осознавали даже некоторые язычники, и один из них говорит нам, «что душа неспособна к мудрости, пока она не успокоится и не придет в покой». У святого Киприана есть прекрасный отрывок на этот счет. «Это, — говорит он, — истинный покой и безопасность души, когда человек, избавленный от бурь и штормов мира, возносит свое сердце и очи к Богу и стремится уподобиться Ему. Благодаря этому он начинает понимать, что все, что мир называет прекрасным и ценным, истинно сокрыто в его собственной душе, так что он не ожидает и не желает ничего извне. О небесное сокровище — быть избавленным от цепей и оков этого мира! О главное и безграничное благо, которое нельзя получить никаким нашим трудом, ни нашими связями с великими мира сего; короче говоря, не обрести его нашим усердием и изучением; но исключительно и полностью благодатью и милостью Божией. Ибо как свет солнца исходит от самого солнца, день занимается сам собой, источник течет сам собой, дождь падает сам собой и орошает землю; так и Святой Дух свободно нисходит в ту душу, которая возвысила себя от мира к Богу».

6. Эти слова святого Киприана выражают великую истину и являются своего рода кратким изложением этой книги. Одним словом, этот поворот души внутрь очень часто дает нам возможность увидеть внутреннее сокровище наших душ, пусть даже на мгновение. И одно такое мгновение лучше неба и земли и всех тварей. Поэтому святой Бернард верно заметил, «что тот, кто однажды научился нисходить в самого себя, чтобы искать лица Божия и вкушать сладость Его присутствия в сокровенных тайниках сердца, сочтет более терпимым претерпеть даже муки ада на время, чем, вкусив сладость этого Божественного упражнения, вернуться снова к удовольствиям, или, вернее, к похотям и утомительным утехам мира и плоти, возникающим из ненасытных желаний низших стремлений». Короче говоря, такая душа не только ощущает высшее счастье, находя в себе присутствие Божие, но также глубочайшее несчастье, будучи лишенной его. Этим истинный христианин полностью наставляется в том, что, умирая для мира, он живет в Боге как в источнике жизни; и, с другой стороны, что чем больше он живет для мира, тем больше он умирает для Бога: что душа, которая мертва для мира, истинно живет для Бога и является Его радостью, или, как выражается Песнь Песней, лучше вкуса вина или аромата всех благовоний (Песн. 4:10); в то время как, с другой стороны, сердца мирских людей — лишь кислый виноград, как виноград Содомский, который подобен желчи, и гроздья их горьки (Втор. 32:32). Душу, которая мертва для мира, можно распознать по этим признакам. Она предает свою собственную волю воле Божией во всем; она подавляет себялюбие; она умерщвляет желания плоти; она избегает мирских удовольствий; она считает себя ничтожнейшей из всех и не склонна судить или порицать ближнего. Такой человек относит все свои обиды и несправедливости к Богу праведному, Которому принадлежит отмщение; он не превозносится похвалами людей и не огорчается их поношениями; одним словом, он переносит все с терпением и без ропота. Благородный пример такого покорного нрава мы имеем в царе Давиде (2 Цар. 23:15-17), когда он вылил перед Господом воду из колодца Вифлеемского, которой он так страстно желал и которую три храбрых мужа из его войска принесли ему, рискуя своей жизнью. Это был поступок великого самоотречения; ибо он не хотел удовлетворять свои желания, вкушая то, ради чего три человека рисковали своими жизнями.

7. В этом состоит истинное совершенство христианской жизни. Ибо совершенство — это не, как некоторые полагают, возвышенный, духовный род вкуса к небесным наслаждениям; но это отрицание собственной воли, презрение к удовольствиям и выгодам этой жизни, признание собственной низости, постоянная покорность воле Божией, неустанная любовь и искреннее сострадание к ближнему. Одним словом, это та степень любви, которая, делая скидку на человеческие немощи, не думает ни о чем, не ищет ничего, не желает ничего, кроме Бога. Это та истинная христианская добродетель, истинная свобода и истинный мир, которые состоят в преодолении плоти и плотских желаний, как это будет видно в этой Третьей книге и как ты узнаешь из собственного опыта, если применишь истину. Ради этой великой цели я молюсь, чтобы Божественная благодать снизошла как на читателя, так и на писателя, чтобы Богу было угодно начать, укрепить и совершить Свое доброе дело в нас, к хвале и славе Его. Аминь.

Глава I.







О великом внутреннем сокровище просвещенного верующего.

То, что сердца верующих являются жилищем Святой Троицы, широко засвидетельствовано в Писании, как в Лев. 26:11; Ис. 44:3; 57:15; Иоил. 2:27; Ин. 14:23; 17:23; Рим. 8:9-11; 1 Кор. 2:11, 12; 3:16; 6:19; 2 Кор. 6:16; Гал. 2:20; Еф. 3:17; 4:24; Кол. 3:10; 1 Ин. 4:13. Но кто из христиан понимает, ценит или ищет это огромное и скрытое сокровище? Поэтому я счел желательным подробно объяснить духовное и небесное достоинство истинного христианина и показать каждому, как искать и находить это возвышенное сокровище в самом себе. Основание этого учения уже было заложено в Книге I, доказывающей, как Слово Божие через веру проявляет свою силу в сердце человека. А в Книге II было показано, как Бог открывает Себя благочестивой душе как высшая любовь, благость, красота, святость и мудрость.


Know ye not that your body is
the temple of the Holy Ghost which is in you, which ye have of God?
1 Cor. 6:19.



2. Но поскольку это высокое сокровище не может быть достойно воспринято или понято иначе, как в тихом и спокойном субботствовании души, в котором Святой Дух учит нас внутренне через размышление над Словом, в котором Он просвещает нас и «испытывает все, и даже глубины Божии» (1 Кор. 2:10), по этой причине мы должны прежде всего научиться, как привести душу к этому тихому состоянию внутреннего покоя. Нечто было сказано в качестве основания по этому вопросу в главах, посвященных молитве, включенных в Книгу II; что теперь более полно и совершенно будет рассмотрено в этой Третьей книге: а именно, как это скрытое сокровище, эта жемчужина на поле наших сердец (Мф. 13:44, 45), должно быть искомо через вхождение в самих себя, или, вернее, в Бога. И это есть внутреннее субботствование сердца, очищенного и омытого верой (Деян. 15:9) и просвещенного Святым Духом. Из этого сокровища Духа и Царствия Божия, скрытого в верующей душе, проистекала мудрость всех просвещенных патриархов, пророков, апостолов и других мужей Божиих, которые когда-либо существовали. Эта жемчужина, значит, стоит того, чтобы ее искать, это поле стоит того, чтобы его возделывать, и этот дар Духа и Божественной благодати должен быть возгреваем в нас; подобно искре огня, которая при постоянном дуновении раздувается в яркое пламя (2 Тим. 1:6).

3. Но чтобы ты мог более полно и отчетливо уразуметь в начале этой Третьей книги, которая полностью относится к внутреннему человеку, как дети Божии должны быть влечены от внешнего к внутреннему человеку, или к основанию сердца; чтобы они могли исследовать, познать, очистить и изменить его и держать свои духовные очи устремленными на Бога и Его Царство в сокровенных тайниках души; чтобы читатель, говорю я, мог более полно понять это, я сначала в этой главе более общо, а затем более подробно коснусь и объясню различные положения этого учения, время от времени ссылаясь на богословие доктора Иоганна Таулера и цитируя его как можно чаще его собственными словами. И здесь я могу заметить, что, как Священное Писание, великое и священное, как оно есть, касается сердца человека; так точно и все богословие Таулера направлено на внутреннего человека, основание сердца и глубочайшие тайники души. Отсюда и происходит то, что он снова и снова внушает, «что Бог и Царствие Божие должны быть чисто наслаждаемы, искомы и находимы в основании сердца»: то есть все, что Священное Писание и его истинное толкование открывают внешне, все это должно быть реально, духовно и истинно прочувствовано и пережито в основании души. Это невозможно без частого вхождения в центр сердца; так что чем глубже человек удаляется от мира, тем теснее он соединяется с Богом; и чем чаще благочестивый христианин практикует это упражнение, тем яснее Царствие Божие и это скрытое сокровище будут проявляться в его душе. Тот, кто не ощущает в себе этих плодов Духа или нового человека, никогда не станет ни на йоту более приемлемым в очах Божиих за все свое великое знание и науку; но будет причислен к тем, о ком Христос говорит, что они скажут в последний день: «Господи! Господи! не от Твоего ли имени мы пророчествовали?» (Мф. 7:21). Ибо не внешнее проявление, а внутренняя реальность будет иметь значение в очах Божиих; не то, что состоит в букве, но то, что исходит от Духа и состоит в Духе. Это истинное основание различия, упомянутого в Предисловии, между тем, кто научен миром, и тем, кто научен Богом; то есть между ученым человеком и святым человеком. Ученый человек наставляется внешне буквой; но святой человек — Богом, внутренне Святым Духом, «помазанием», которое учит всему (1 Ин. 2:27). Мудрость ученого состоит в словах; мудрость святого человека — в силе. Ибо «Царствие Божие не в слове, а в силе» (1 Кор. 4:20).

4. Но поскольку общего описания этого будет недостаточно для простых и неученых, чтобы привести их к этому фундаментальному познанию самих себя, я поэтому перейду к более подробному разъяснению, прося их в то же время обратить внимание на «Пять частей» их Катехизиса и понять, как они не должны оставаться вне их, но должны быть внутри них. Во-первых, поэтому ты веришь, что Бог дал Свой закон на горе Синай, написанный на двух каменных скрижалях; и что этот закон есть воля Божия, которой ты обязан повиноваться. Вы хорошо делаете, что верите в это. Но эта вера не приносит пользы, если Бог Сам не напишет Свой закон в вашем сердце (Иер. 31:33) и не совершит Свою волю в вас. Теперь это никогда не может быть достигнуто, если, став христианином, вы не посвятите все свое сердце Богу и не предложите свою волю Ему, чтобы Его воля могла исполниться в вас. Царственный пророк Давид, который хорошо знал достоинство и необходимость этого Божественного действия, использует особенно весь 119-й Псалом в усердных молитвах к Богу, чтобы Он удостоил направлять и управлять им согласно Своему закону и свидетельствам, чтобы это небесное дело никоим образом не было воспрепятствовано в нем. Далее, вы верите, что Христос есть ваша праведность, ваша жизнь и спасение (1 Кор. 1:30). Вы хорошо делаете, что верите в это, «ибо никто не может положить другого основания, кроме положенного, которое есть Иисус Христос» (1 Кор. 3:11): «Ибо нет другого имени под небом, данного человекам, которым надлежало бы нам спастись» (Деян. 4:12). Однако помните, что вы должны иметь Христа внутри себя; то есть вы должны ухватиться за Него внутренне верой и сделать Его, как в отношении Его Личности, так и служения, своим собственным. Ибо если Христос твой, то из этого следует, что все, что Божие, есть также и твое; и что если бы у Него было десять тысяч миров и царств, полных праведности и блаженства, то верой все они — твои. Ибо праведность Христа больше всех их. Так же точно, хотя бы вина десяти тысяч миров лежала на тебе, она не смогла бы повредить тебе. Это и есть то сокровище, которое ты должен иметь внутри себя, как говорит нам наш Господь: «Царствие Божие внутрь вас есть» (Лк. 17:21): то есть «праведность и мир и радость во Святом Духе» (Рим. 14:17). Ты веришь, что Христос есть вечное Слово Отца; что Он есть истинная жизнь и свет человека (Ин. 1:4). Ты веришь правильно. Но тогда ты должен позаботиться о том, чтобы это Слово говорило в тебе, чтобы этот свет светил в тебе, чтобы эта жизнь жила в тебе. Ибо если ты не имеешь этого внутреннего сокровища в своей душе и не соединен со Христом живой верой, все остальное не принесет тебе никакой пользы. Опять же, ты считаешь себя обязанным по долгу и интересу молиться Богу, воздавать Ему благодарность и славить Его имя (Пс. 91:2, 3), и в этом ты судишь правильно. Но позаботься о том, чтобы Христос Сам молился внутри тебя, и Святой Дух воздыхал внутри тебя (Рим. 8:26); ибо как Он есть «Дух благодати и умиления» (Зах. 12:10), так, чтобы сделать твои молитвы действенными, необходимо, чтобы Он также молился в твоем сердце, храме духа и истины (Ин. 4:23). Если это не сделано, твои молитвы мало чего стоят. Ты веришь, что в Крещении ты получаешь отпущение грехов, новое рождение и усыновление как дитя Божие. Ты веришь правильно. Но если ты не находишь в себе плода крещения, нового рождения, помазания Духа и Божественного просвещения, твое крещение не принесет тебе никакой пользы. Ты веришь, согласно словам святого Матфея (Мф. 26:26), что во внешнем Таинстве Вечери Господней ты принимаешь истинное, сущностное тело и кровь Христа. Ты веришь правильно. Но если ты не вкушаешь его также внутренне и духовно, ты не только потеряешь все блага этого установления, но и ешь и пьешь осуждение себе (1 Кор. 11:29). Ты веришь, что Христос был истинным Агнцем Божиим, принесенным за нас в жертву на кресте (Ин. 1:29). Однако подумай: какая польза от этого тебе, если тот же Агнец Божий не станет ежедневной пищей и питанием твоего внутреннего человека? (1 Кор. 5:7). Оказывается, следовательно, что твое сокровище должно быть внутри тебя, и что если ты не ищешь его там, ты никогда не найдешь его.

Глава II.






Истинная вера и общение с душой — единственные средства достижения этого внутреннего сокровища.

Истинный путь достижения этого Божественного внутреннего сокровища — через истинную и живую веру. Хотя мы уже в Книгах I и II подробно рассматривали веру, со всеми ее силами и свойствами, как она прилепляется ко Христу, покоится и зависит от Него; однако мы должны здесь вернуться к ней и показать, какую пользу и преимущество она имеет в рассматриваемом нами деле. Свойство истинной и живой веры — прилепляться к Богу всем сердцем; возлагать все свое упование на Него; зависеть от Него; посвящать и предавать себя полностью Его милосердию и благости; соединяться с Богом; и наслаждаться Им во внутреннем покое души. Истинная вера не предпочитает ничего Богу; она делает Его истинным объектом всех своих желаний посредством искреннего отрешения от всех земных утешений. Одним словом, она полагает свое главное, вечное, бесконечное и совершенное благо в Нем Одном, Который есть истинный источник всякого блага, будь то на небе или на земле, во времени или в вечности, и все это через Иисуса Христа, Который есть «начальник и совершитель веры» (Евр. 12:2). Это та вера, которая ведет нас к нашему внутреннему сокровищу, которое есть наше главное благо. Псалмопевец был примером этого: он был полон этой веры: «Кто мне на небе? и с Тобою ничего не хочу на земле» (Пс. 72:25). Такова была вера Марии, сестры Лазаря, когда она сидела у ног Иисуса и с жадностью слушала Его слово (Лк. 10:39). Ибо вера, как было замечено, вводит душу в истинное субботствование сердца, в состояние Божественной тишины и небесного покоя, в котором Бог любит являть Себя. Поэтому Господь сказал Марфе: «Марфа! Марфа! ты заботишься и суетишься о многом, а одно только нужно; Мария же избрала благую часть, которая не отнимется у нее» (Лк. 10:41, 42). Что есть «та благая часть», как не Бог в Иисусе Христе? Ибо этой верой, которая открывает сердце, чтобы принять одного Бога, избирается та лучшая часть. Благодаря этой вере всеблаженная Троица входит в сердце и овладевает им (Еф. 3:17; Ин. 14:23). Это «та благая часть», которую мы все должны избрать; а именно, вечную жизнь и блаженство.


Bring it again to mind, O ye
transgressors.—Isa. 46:8


2. В этой одной статье содержится вся сумма христианской религии; это источник милосердия и всех добродетелей. Ибо вера порождает любовь; любовь порождает надежду; надежда — терпение; терпение производит кротость; кротость — смирение; смирение порождает страх Божий; а страх Божий учит нас молиться Ему, «распинать плоть» (Гал. 5:24), отрекаться от себя, ненавидеть свою жизнь и презирать мир (Мф. 16:24). По этой причине святой Иоанн называет веру «победой, победившею мир» (1 Ин. 5:4). Это было то одно, на что наш Господь направил внимание богатого юноши в Евангелии (Лк. 18:18), когда он спросил Его, говоря: «Учитель благий! что мне делать, чтобы наследовать жизнь вечную?». Когда Он повелел ему соблюдать заповеди Божии, тот ответил: «Все это сохранил я от юности моей». Иисус, услышав это, сказал: «Еще одного недостает: все, что имеешь, продай и раздай нищим, и будешь иметь сокровище на небесах, и приходи, следуй за Мною». В этих словах Господь направляет его избрать то одно, ту лучшую часть, верой; и, оставив себя и свои мирские владения, обратиться к Богу, истинному источнику и центру своего бытия и счастья. Из этого одного происходит вся христианская жизнь и все заповеди, как поток из своего источника, не по принуждению или закону, а от любви и свободы духа. «Потому что Бог производит в вас и хотение и действие по Своему благоволению» (Флп. 2:13); и Он не признает ничего в нас Своим, чего Он Сам не совершил. Здесь, следовательно, нет нужды в законах, нет нужды в повелениях или запретах. Ибо вера, своим свободным движением и духом, делает в нас все, что необходимо сделать: то есть она предает себя свободно и полностью Богу и действиям Его благодати. И это то, что пророк Исаия имеет в виду, когда приглашает нас прийти к Богу, чтобы «покупать вино и молоко без серебра и без платы» (Ис. 55:1).

3. Вера, следовательно, есть средство достижения этого внутреннего сокровища, пока она хранит субботу покоя Богу в каждой душе, которая собрана в самой себе. Ибо как движение небес является поэтому самым совершенным, потому что оно заканчивается в самом себе и возвращается к своему началу; так и жизнь человека может считаться наиболее превосходной и совершенной, когда она возвращается к своему первоисточнику, который есть Бог. И это человек делает, когда он глубоко входит в самого себя, собрав все силы своего разума, воли и памяти и очистив их от мира и всех похотей плоти; предлагая свою душу, со всеми ее чувствами, Богу, через Святого Духа, и празднуя вечную субботу в Его присутствии. Тогда Бог начинает действовать в нем. Он ждет такого устроения духа и радуется совершить Свою работу внутри нас. Ибо так велика любовь Божия к нам, так пламенна Его привязанность, что как будто Его Божество само не могло бы существовать без нас; как будто Он Сам должен был бы перестать быть, если бы не мог открыть бездну Своего Божества в нас и перелить избыточную полноту Своей сущности в нас. Так что самое приемлемое служение, которое человек может оказать Богу, — это хранить свое сердце настолько тихим и спокойным, чтобы Бог мог покоиться и являть Себя в нем. Все, что требует Бог, чтобы совершить эту работу в нас, — это смиренный и тихий дух. Всякий раз, когда Он находит такое жилище, Он обитает там с высоким проявлением Своей мудрости и силы. Вечная мудрость Божия не может соединиться с мудростью человека; но когда человеческая душа полностью подчинена Богу, тогда Бог полностью покоится в ней. Но если ты будешь занимать свою волю, свой разум, память и чувства служением своего собственного ума, то они больше не будут подходящими инструментами для работы Божией. Ибо в каждом соединении двух существ как одного, одно из них по необходимости должно быть активным, а другое пассивным. Но Бог есть бесконечная и вечно активная сила, сущностное чистое движение; постоянно действующее в тебе, если не воспрепятствовано тобой. Это может быть проиллюстрировано следующим подобием: как глаз не может сфокусироваться на каком-либо объекте и не может получить от него никаких впечатлений, если он не свободен от всех других образов (ибо иначе один будет мешать другому); так и душа, со всеми ее силами, разумом, волей и памятью, не может получить никаких впечатлений или влияний от Бога, если она не пуста от мира и не освобождена от него. Ухо не может воспринимать или наслаждаться самой сладкой музыкой, пока оно занято и наполнено другими звуками: так и душа не может получить Божественную сладость, пока она прислушивается к голосу мира. Чем больше, следовательно, душа удаляется от мира, тем ближе она приближается к Богу. Чем больше она отрекается от удовольствий плоти, тем ближе она подходит к причастию «Божеского естества» (2 Пет. 1:4).

4. Природа не терпит пустоты. Поэтому, если человек опустошит себя от любви к миру и к самому себе, со всеми своими страстями и привязанностями к мирским вещам, Бог безошибочно наполнит его душу Божественной благодатью, любовью, мудростью и знанием. Но если ты полон мирских вещей, ты не можешь в то же время быть полон небесных вещей. Когда Авраам, по повелению Божию, вышел из своей страны и от своего родства, тогда он был просвещен свыше (Быт. 12:1; 13:1). Наши плотские привязанности, себялюбие, своеволие и самомнение, со всеми нашими склонностями к выгодам и удовольствиям мира, являются для нас как бы близкими друзьями и родственниками; и плоти и крови трудно расстаться с ними. Но как бы трудно это ни было, это первый шаг, который ведет к этому скрытому сокровищу, этой жемчужине драгоценной; о которой наш Господь говорит, что купец, «найдя одну драгоценную жемчужину, пошел и продал все, что имел, и купил ее» (Мф. 13:46). Это то, что говорит Господь: «Истинно говорю вам: нет никого, кто оставил бы дом, или братьев, или сестер, или отца, или мать, или жену, или детей, или земли, ради Меня и Евангелия, но получит во сто крат... и в веке грядущем жизнь вечную» (Мк. 10:29, 30). Кто наши братья и сестры, как не наши плотские похоти и развращенные склонности, от которых мы должны быть очищены, если ожидаем быть наполненными полнотой Божией. Как Дева Мария была чистой, непорочной девой (оставаясь таковой вечно), когда она зачала нашего Господа Иисуса Христа (Лк. 1:27); так и каждая душа должна быть как чистая, непорочная дева; то есть быть незапятнанной, свободной от всех осквернений мира, для этого духовного зачатия Его. Душа, таким образом чистая и незапятнанная, есть «дщерь царя... вся славна внутри» (Пс. 44:14); обогащенная скрытым сокровищем. Но как может душа быть обручена Богу, если она обручена миру? «Огонь пришел Я низвести на землю», — говорит наш благословенный Господь (Лк. 12:49). О, если бы такой огонь Божественной любви так горел в нас, чтобы поглотить всю нашу шлаковую примесь мирских привязанностей, чтобы ничто не жило и не двигалось в нас, кроме чистой и святой любви Божией! Он добавляет: «Думаете ли вы, что Я пришел дать мир земле? Нет, говорю вам, но разделение» (Лк. 12:51; Мф. 10:34). И дай Бог, чтобы Святой Дух так умертвил и уничтожил все наши плотские вожделения, чтобы один Бог мог двигаться и действовать в нас! Но если ты скажешь, что ты настолько занят делами мира, что не можешь быть так собран, как должен, то выдели какой-нибудь уголок своего дома и какую-нибудь небольшую часть своего времени, днем или ночью, чтобы уединиться в самом себе и излить свою душу Богу словами святого Августина: «Господи, Боже мой, благоволи войти в завет со мной, чтобы я мог полностью умереть для себя, и чтобы Ты мог жить во мне; дай мне хранить молчание в самом себе, а Ты говори внутри меня; дай мне отдохнуть от всего, чтобы Ты мог действовать во мне».

Глава III.







Все сокровище внутреннего человека зависит от веры, а именно: Бог, Христос, Святой Дух и Царствие Божие.

Христианин должен прилагать величайшую заботу и усердие в изучении истинной природы и практики веры. Именно вера соединяет нас со Христом и допускает нас ко всему блаженству Царствия Божия. По этой причине она называется «осуществлением ожидаемого» (Евр. 11:1). Ибо вся наша христианская жизнь состоит в живой и действенной вере, не в простом знании, не в тени или предлоге, а в живой, активной силе. Одним словом, только вера может избавить нас от рабства тлению и несчастья и привести нас в славную свободу детей Божиих. Откуда, при нашем первом допущении в христианскую Церковь через святое Крещение, через которое, как через врата, мы входим в овчарню Христову, вера стоит во главе. «Кто будет веровать и креститься, спасен будет» (Мк. 16:16). И святой Павел говорит: «Это слово веры, которое проповедуем, что если устами твоими будешь исповедовать Иисуса Господом и сердцем твоим веровать... то спасешься» (Рим. 10:8-10). Но поскольку природа веры может быть лучше познана по ее свойствам, я кратко расскажу о восьми из них в этой главе.


God grant you, according to the
riches of his glory, to be strengthened with might by his Spirit in
the inner man; that Christ may dwell in your hearts by faith; that ye, being rooted and
grounded in love, etc.—Eph. 3:16, 17.


2. Первое из них — это духовная свобода или освобождение от греха и смерти, от дьявола, от ада, от проклятия закона, от типических церемоний Моисея и от всех заповедей и преданий человеческих. Ибо как ничто не может причинить душе больших мук, чем быть вынужденной нести огненные стрелы сатаны и тиранию антихриста, которыми совесть скована и запутана традиционными предписаниями людей, как веревками и цепями: так ничто не может дать ей большего покоя, мира и утешения, чем быть избавленной от этого рабства греха, сатаны и человеческих преданий в истинную свободу и вольность совести; каковая свобода есть не что иное, как истинная и спасительная вера. Ибо этой верой мы постигаем Иисуса Христа и все сокровища Его благодати, в частности примирение с Богом, отпущение грехов, Святого Духа и вечную жизнь. Тот, кто имеет эту веру, не может быть поврежден грехом, смертью, дьяволом или миром; ибо он имеет Христа, обитающего в нем, Который есть его праведность против греха; его жизнь против смерти; его сила против дьявола; его небо против ада; его победа над миром; его благословение против проклятия всего мира; его блаженство против всех несчастий этого мира; его свобода от всех суетных преданий человеческих. Это наш благословенный Господь кратко подытожил в одном предложении: «Итак, если Сын освободит вас, то истинно свободны будете» (Ин. 8:36). Откуда Христос есть все во всем для веры, и сумма и завершение всех наших надежд и всего нашего блаженства. Так что вера дает покой душе; мир и изобилие совести; освобождая ее от всех страхов и ужасов и заставляя сердце радостно и спокойно покоиться в Боге.

3. Во-вторых, верою душа соединяется со Христом, как невеста с женихом: «И обручу тебя Мне навек, и обручу тебя Мне в правде» (Ос. 2:19). Следствием этого обручения является общение во всех благах, да, и в самом кресте, так что все, что имеет Христос, принадлежит душе, а все, что имеет душа, принадлежит Христу. Поскольку Христос обладает всеми небесными и вечными дарами, такими как премудрость, праведность, освящение, искупление, блаженство и жизнь вечная (1 Кор. 1:30), — более того, Он Сам есть все это, — душа принимает все это. И, с другой стороны, поскольку наша душа не имеет ничего, кроме греха, нечистоты, бедствия, нищеты, греха и смерти, Христос взял на Себя все это, даруя нам Свои блага и принимая наши грехи и бедствия на Себя. Но так как блага Христовы вечны и всемогущи, они искореняют, поглощают и уничтожают всякий грех, смерть и бедствие, пребывающие в нас. Ибо вечная и непобедимая праведность Христова настолько превосходит силу греха в нас, что совершенно уничтожает его; и таким образом душа избавляется от собственных грехов и облекается в праведность Иисуса Христа (Ис. 61:10). И поистине, это благословенный обмен, когда человек меняет грех на праведность, смерть на жизнь, проклятие на благословение, а вечное бедствие на вечное блаженство. «Итак нет ныне никакого осуждения тем, которые во Христе Иисусе» (Рим. 8:1); ибо их грехи поглощены Его праведностью. Ибо если, как говорит святой Павел, «поглощена смерть победою» (1 Кор. 15:54), то следует, что и грех должен быть поглощен.

4. Отсюда, в-третьих, следует, что верою наши души получают уверенность в вечном счастье. «Я уверен, — говорит святой Павел, — что ничто не может отлучить нас от любви Божией» (Рим. 8:38). «Вот, Я полагаю в основание на Сионе камень испытанный... верующий в него не постыдится» (Ис. 28:16). И «заключу с вами завет вечный» (Ис. 55:3). «Милость Моя не отступит от тебя, и завет мира Моего не поколеблется, говорит милующий тебя Господь» (Ис. 54:10).

5. Отсюда, в-четвертых, возникает победа веры над грехом, смертью, адом и миром. «Рожденный от Бога побеждает мир; и сия есть победа, победившая мир, вера наша. Кто побеждает мир, как не тот, кто верует, что Иисус есть Сын Божий?» (1 Ин. 5:4-5). В этих словах открывается источник веры: она происходит не от сил человеческих, но есть дело и дар Божий (Ин. 6:29); и что возрождение есть дело божественное и сверхъестественное. И поскольку это новое рождение во всех отношениях выше естества, оно не может быть повреждено никакими нападками мира; ибо хотя христианин может быть презираем и притесняем миром, все же во Христе он является славным и торжествующим победителем. «Но все сие преодолеваем силою Возлюбившего нас» (Рим. 8:37).

6. Отсюда также возникает, в-пятых, слава веры, которая двояка: одна — духовная и сокровенная, другая — будущая, видимая и славная в грядущем мире. Вера делает нас причастниками обоих видов славы Христовой. Итак, подобно тому как величие Христа состоит в Его Царстве и первосвященстве, так и Он делает нас царями и священниками Богу; честь, о которой святой Петр едва находит слова, чтобы выразить ее: «Но вы — род избранный, царственное священство, народ святый, люди, взятые в удел» (1 Пет. 2:9). Более того, слава Царства Христова состоит в том, что оно вечно, и все его благословения и дары вечны: вечная благодать, вечная праведность, неувядаемое утешение, бесконечная жизнь, радость, мир и блаженство. Какого добра можно ожидать от земного князя? Весь мир и вся его слава тлеют и погибают; и нет надежды на князей и на сына человеческого. Но Христос — наш Вечный Царь; и все Его милости и благословения пребывают во веки. Духовное царство христианина состоит в том, что верою он духовно возвышен над всем; что ничто не может повредить ему или воспрепятствовать в великом деле его спасения. Да, все подчинено ему и содействует ему ко благу, как сказано нам (Рим. 8:28): даже жизнь и смерть, мир, ад и сам дьявол. Отсюда видно, сколь славно и сколь обширно это духовное владычество христианина, ибо все вещи, добрые или злые, вынуждены содействовать его духовному благу, как только он овладевает Христом, а Христос — им. Ибо все сокровище и вся надежда христианина — это Христос, постигнутый верою; Христос есть вседостаточность. О, драгоценная свобода христианина! О, могучая сила внутреннего человека! Поскольку свобода, праведность и блаженство христианина, равно как и его рабство, грех и нищета, не являются внешними вещами, то следует, что ничто внешнее, ничто, кроме одной лишь благодати и повеления Божия, не может оправдать, освятить или прославить человека. Что толку, если тело наслаждается свободой, здоровьем и силой, хорошо ест и пьет, станет ли душе от этого лучше? Если тело заключено в темницу, больно, слабо, голодно и жаждет, станет ли душе от этого хуже? Вовсе нет. Эти вещи не могут сделать душу ни счастливой, ни несчастной, пока она хранит свое внутреннее сокровище и верна своей духовной свободе. Так же и в отношении своего духовного священства душа находится вне опасности от всего, что может произойти извне. Ее жертвы, молитвы и благочестивые упражнения совершаются духовно верою, без какой-либо необходимости зависеть от внешних вещей: времени, места, пищи, одежды или храмов. Опять же, душе нисколько не лучше от каких-либо внешних обстоятельств, таких как изображения, облачения святых, церкви, внешние посты, устные молитвы и другие внешние дела. Они недостаточно действенны, чтобы привести душу на пути праведности и свободы. Все это может делать лицемер, не принося никакой пользы своей душе. Ибо нет ничего ни на небе, ни на земле, в чем душа могла бы жить, нет ничего, что могло бы даровать ей праведность и свободу, нет ничего, в чем она могла бы покоиться с утешением и радостью, кроме одного Христа, на Которого она верою с утешением и радостью уповает. Это то, о чем Сам Господь говорит нам: «Я есмь путь и истина и жизнь» (Ин. 14:6). И: «Придите ко Мне, и Я успокою души ваши» (Мф. 11:28). Душа, соединенная верою со Христом, ни в чем не нуждается (Ин. 10:11); ибо во Христе она обладает всем: пищей, радостью, миром, светом, знанием, праведностью, истиной, мудростью, свободой, утешением, блаженством, жизнью, ответами на молитвы и всем прочим. Так что «все и во всем — Христос» (Кол. 3:11), как говорит нам Апостол. И каким бы внешним обрядам мы ни следовали ради мира, порядка и единообразия, мы можем быть уверены, что «для чистых все чисто» (Тит. 1:15). «Вы уже очищены через слово, которое Я проповедал вам» (Ин. 15:3). Так что ничто не может осквернить душу, кроме неверия и его плодов.

7. Шестое свойство веры состоит в том, что она обновляет всего человека. Она возжигает в нем огонь божественной любви и наделяет его всеми христианскими добродетелями и делами милосердия; не потому, будто он заслуживает этим что-либо от Бога, но лишь потому, что это делает душу благодарной Ему. «Принеси в жертву Богу хвалу и воздай Всевышнему обеты твои» (Пс. 49:14). Таким образом, вера немедленно начинает новую жизнь в человеке и оживотворяет его через Слово Божие: ибо все Священное Писание содержится в вере. Посему, как Слово Божие свято, истинно, праведно, живо, духовно, свободно и исполнено всякого блага, так и оно делает всех, кто принимает его с верой, святыми, праведными, истинными, чадами Божиими, «ко всякому доброму делу приготовленными» (2 Тим. 3:17).

8. В-седьмых, хотя истинная и спасительная вера торжествует над миром и дьяволом, она такова по своей природе, что в чистой любви делает себя слугой всех. Тот, кто обладает ею, серьезно размышляет о том, что Иисус Христос и все небесные дары дарованы ему Богом безвозмездно, так что он не нуждается ни в чем мирском в деле спасения; и притом, что «ничто не может отлучить его от любви Божией» (Рим. 8:38) и что ничто в этом мире не может повредить ему. Когда человек, наделенный живой верой, размышляет обо всем этом, он не может не признать, что из одной лишь благодарности к Богу он обязан поступать по отношению к ближнему так, как Христос поступил по отношению к нему. Он скажет: «Все мои дары и благодати, моя мудрость, мое разумение, мои богатства, мое утешение — все это принадлежит моему ближнему, так же безвозмездно, как Иисус Христос по Своему бесконечному милосердию даровал их мне».

9. Восьмое свойство веры состоит в том, что она побеждает и торжествует над всяким крестом, да, хвалится крестом. Ибо мы находим во Христе верою больше утешений, чем оставляем, покидая мир ради Него; больше чести, чем объединенная злоба мира может отнять у нас. В Нем мы встречаем столько любви, что не будем обращать внимания на ненависть и вражду людей; такие благословения, что все проклятия мира не могут их умалить; столько радости, что весь мир не может сделать нас печальными. Если бы было возможно убить и умертвить нас десять тысяч раз, все же Христос остается и будет вечно продолжать быть нашим Господом и нашей вечной Жизнью, бесконечно предпочтительной перед этой короткой и быстротечной жизнью.


Глава IV.
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Верующая душа ищет Бога внутренне, в самой себе; ее красота и блаженство, когда она соединена с Богом.

Существует два пути поиска Бога: один внешний, другой внутренний. Первый — это деятельный путь, когда человек ищет Бога; второй — пассивный, когда Бог ищет человека. На внешнем пути мы ищем Бога через различные упражнения христианской жизни: пост, молитву, уединение, кротость, сообразно тому, как мы побуждаемы Богом или ведомы благочестивыми людьми. На внутреннем пути мы входим в глубину наших сердец, внимая откровению Царства Божия, которое внутри нас (Лк. 17:21). Ибо если Царство Божие внутри нас, то и Сам Бог внутри нас, и Он более тесно соединен с душой, чем она сама с собой: и такое сокровище внутри нас должно быть предметом тщательного внимания. Душа, желающая вступить на этот внутренний путь, должна полностью предаться и подчиниться всем распоряжениям Провидения, как внутренним, так и внешним; должна совершенно упокоиться в Боге и быть довольной тем, чтобы быть, как Бог назначит: бедной или богатой, веселой или печальной, мирной или лишенной радости. Ибо так душа очищается от всех сотворенных образов, которые могут тесниться в ней извне; и, будучи таким образом обнаженной от всех разумных, чувственных и сотворенных вещей, и всего, что не есть Бог, она в конце концов приходит в свою собственную глубину и центр, и там чистым оком созерцает сущностный свет и присутствие Божие. Но прежде чем это сокровище может быть обретено, все остальное должно быть оставлено. Блаженны и поистине счастливы те, кто находит его: ибо, будучи полностью отрешенными от всех мирских привязанностей, они живут в постоянном единении с Богом.


I have declared unto them thy name,
and will declare it; that the love wherewith thou hast loved
me may be in them, and I in them.—John 17:26.



2. И теперь, если бы человек мог своими телесными очами взглянуть на такую душу, он увидел бы самое прекрасное творение в мире, сияющее во всей превосходящей красоте святости; ибо такая душа соединена с Богом и, как следствие, является причастницей Его славы, не по природе, а по благодати. Она не желает ничего ни во времени, ни в вечности, кроме одного Бога, не ища ничего ради самой себя, ни духовно, ни естественно. С другой стороны, если бы мы могли увидеть своими телесными очами душу, погруженную в любовь к себе и к тварям, полностью оскверненную похотью плоти, похотью очей и гордостью житейской; и все ее развращенные мысли и воображения, внешне запечатленные видимыми знаками и отпечатками, — ни земля, ни ад не могли бы представить более страшного чудовища, чем это. Но в последний великий день, когда сердца и совести всех людей будут открыты (1 Кор. 4:5) и внутреннее око будет открыто, так что каждый получит полное видение самого себя, тогда такая нечистая душа увидит свои тайные мерзости и найдет в себе вечный источник скорби, бедствия и мучения. С другой стороны, чистая и божественная душа будет вечно созерцать в себе присутствие и Царство Божие, Которого она будет вечно видеть таким, как Он есть, и в силу своего единения с Ним обладать и наслаждаться Им как своим собственным во веки. Тот, кто правильно размышляет об этом единении души с Богом, опытно поймет выражение святого Павла, что «ни высота, ни глубина» не могут отлучить нас от любви Божией (Рим. 8:39). Ибо если бы было возможно, чтобы такая душа оказалась в аду, она все равно не могла бы быть отделена от присутствия и Царства Божия, с которыми она наиболее тесно соединена. С другой стороны, если бы проклятый дух или сам дьявол были допущены в Рай и на небо, они все равно не могли бы быть избавлены от мучений ада, которые они постоянно носят в себе.

Глава V.






Показывающая, как человек может быть привлечен к Богу; также, в чем состоит духовная нищета; и каковы степени смирения.

Много средств используют люди, чтобы прийти к единению с Богом, таких как чтение и другие внешние упражнения благочестия. Но по правде, после той истинной, живой веры, которая очищает душу от любви к тварям (как уже было показано и будет далее объяснено в гл. IX), нет лучшего или более легкого метода, чем метод истинного смирения. Оно, однако, состоит не в словах или каком-либо внешнем поведении, но пребывает в глубине души, так что человек во всех отношениях, как естественных, так и духовных, считает и почитает себя ничем; и, будучи таким образом истинно нищим духом (Мф. 5:3), он не ценит ни богатства, ни чести, ни тела, ни души, ни мира, ни радости, ни чего-либо в мире в сравнении со своим долгом и славой Божией. Да, если бы Богу было угодно навести на него даже муки ада, он признал бы, что заслужил их; и он с величайшей радостью и довольством покорился бы, почитая волю Божию единственной мерой и стандартом своего долга и счастья, и продолжая возносить хвалу. Это та истинная нищета духа, которая располагает человека с радостью расстаться со всем или подчиниться всему согласно воле Божией; по примеру нашего благословенного Спасителя, Который не только исполнял, но и страдал волю Своего Отца (Мф. 26:39) и добровольно избрал проклятую смерть на кресте, и поэтому был превознесен Богом (Флп. 2:9). Всякий, кто имеет это смирение, истинно нищ духом; и хотя бы он обладал величайшими земными богатствами, они не были бы препятствием для его единения с Богом. Это тот «нищий», о котором говорит Псалмопевец: «Сей нищий воззвал, и Господь услышал его» (Пс. 33:7). И если бы мы могли предположить, что такой человек находится на сколь угодно большом расстоянии от Бога, все же милосерднейший Отец по Своему обильному милосердию и благости непогрешимо привлек бы его к Себе. Ибо полнота божественной благодати предпочитает открываться в глубине человеческого бедствия и не может оставить его, подобно тому как нежный отец не мог бы оставить своего возлюбленного сына в агонии опасной болезни. Пример этого мы имеем в хананеянке, которая, считая себя не более достойной, чем пес, немедленно получила помощь от Иисуса (Мф. 15:27-28). Ибо никто еще не приходил к источнику живой истины иначе, как путем смирения и нищеты духа, возникающей из осознания своего полного недостоинства. Тот, кто понимает это, никогда не сочтет презрение, упреки, нищету или крест горькими или тягостными для себя. Да, скорее, вместе со святыми апостолами он радуется, что Бог счел его достойным претерпеть бесчестие за Его имя (Деян. 5:41), дабы Бог в Своей славе мог войти в его душу в ее бедствии. Отсюда, самый верный и безопасный путь прихода к единению с Богом — это путь глубокого смирения и истинной нищеты духа.


He that humbleth himself shall
be exalted.—Luke 18:14.


2. Существует шесть ступеней или степеней смирения, посредством которых мы можем достичь совершенства духовной радости и мира. Первая ступень — чтобы человек считал себя ниже всех людей и не имел желания чести и уважения от людей. Вторая — никого не презирать и не судить, но постоянно взирать на самого себя. Третья — отказываться от предлагаемых почестей и избегать их; а если их нельзя избежать, принимать их с сожалением. Четвертая — переносить упреки с радостью. Пятая — охотно общаться с людьми низшего положения и быть настолько далеким от того, чтобы считать себя лучше их, что скорее считать себя самым жалким из всех людей и первым из грешников. Шестая — охотно и радостно подчиняться не только своим начальникам, но даже самым малым и ничтожным. По этим ступеням мы восходим к последней и самой высокой из всех, где находится престол мира. «Путь смирен», — говорит Августин, — «но страна, к которой он ведет, находится в вышине». Престол царя Соломона имел шесть ступеней, ведущих к нему (3 Цар. 10:19); на вершине восседал Соломон (то есть Мирный, 1 Пар. 22:9). Так, когда мы взойдем на шесть ступеней, мы найдем небесного Князя Мира — истинный мир сердца. Нет прихода к возвышенному блаженству Царства Божия иначе, как через низкую долину смирения и самоотречения.

Глава VI.







Престол Божий в душе.

Хотя наш «Возлюбленный» всегда с нами, Он никогда не открывает Себя, кроме как когда сердце тихо и спокойно, а все чувства собраны в Боге. Когда в разуме не появляется ничего земного, но вся его животная и мирская мудрость поглощена верой, тогда восходит божественный свет, пронзая светом и славой погруженную во тьму душу. Это та тьма, которая есть обитель Божия; та ночь, в которой воля покоится в единении с волей Божией; и в которой память забывает все впечатления от тварей. Тогда в одно мгновение божественный свет поражает разум, небесные желания воспламеняют волю, а вечные радости овладевают памятью и наполняют ее; однако ни разум, ни воля, ни память не могут постичь или удержать те превосходящие радости, которыми они посещаются Богом. Ибо это восприятие не заключено в способностях души, но сокрыто в самом ее центре. Да, оно может иногда пробуждаться через Слово и прорываться в словах, так что мы можем воскликнуть вместе с матерью святого Августина Моникой: «Улетим, улетим к вечной радости».


Whither is thy beloved gone, O
thou fairest among women?—Cant. 6:1.


2. Из этого источника исходят все неизреченные воздыхания святых душ. Это была та сладость, которую вкусил святой Павел, когда произнес слова: «Я уверен, что ни смерть, ни жизнь... не могут отлучить нас от любви Божией» (Рим. 8:38-39), имея в виду ту любовь Божию к нам, которую он вкусил в своей собственной душе. Так святой Августин свидетельствует о себе, «что он иногда чувствовал такую возвышенную радость в своей внутренней душе, что если бы она была продолжительной, то это не могло бы быть ничем иным, как вечной жизнью». Это то божественное наслаждение, которое наполняло бы наши души и влекло их к себе: и по этим предвкушениям мы знаем, что такое вечная жизнь; что это состояние, в котором наши души будут полностью удовлетворены небесной радостью и сладостью. Отсюда благочестивая душа говорит: «Я изнемогаю от любви» (Песн. 5:8). То есть: «Это предел моих желаний, это то, к чему я стремлюсь и о чем воздыхаю: чтобы я могла найти моего Возлюбленного и насытиться Его любовью, и восстановить мое небесное благородство, которое состоит в единении со Христом; чтобы я никогда более не находила удовольствия в каких-либо мирских или преходящих вещах, тем более в грехах или греховных наслаждениях».

3. Это благородство души мало известно людям этого мира, даже тем, кто считается мудрыми и учеными: и те, кто написал тома о душе и ее способностях, никогда не доходили до фундаментального пункта. Ибо Христос есть истинная сила души, ее разум, воля и память; то есть свет в ее разуме, наслаждение в ее воле и радость в ее памяти. Так Христос есть истинное освящение, слава и украшение души; так что человек ради любви Христовой, которую он испытывает в себе, не желает грешить. Так нам сказано: «Всякий, пребывающий в Нем, не согрешает. Всякий, рожденный от Бога, не делает греха, потому что семя Его пребывает в нем; и он не может грешить» (1 Ин. 3:6, 9). Да, от этой любви Христовой часто возникает радость столь великая, что делает кресты и скорби не только терпимыми, но даже желанными ради Христа (Деян. 5:41); так что крест превращается в радость, которая постоянно бьет ключом из своего вечного источника в центре души. Там Бог освятил место для Себя и сделал его настолько исключительно Своим, что ни ангел, ни человек, ни какое-либо другое творение не могут войти туда. Здесь Бог любит обитать, и Он не позволяет никакому другому существу обитать с Ним. Радость Божия — обитать в чистой душе. Так Он говорит нам: «Радость Моя была с сынами человеческими» (Притч. 8:31). Но что это за счастье или сколь велика эта радость, никто не знает, кроме того, кто испытал ее; и даже он не может полностью объяснить это словами.

Глава VII.
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О достоинстве души; об истинном покаянии; и о божественном милосердии.

Достоинство души состоит в том, что она есть обитель и храм Божий, в котором Он находит больше радости, чем во всем пространстве неба и земли. Так верующая душа имеет больше божественного присутствия, чем небо, чем все храмы, сделанные руками, да, чем все творения в мире. Ибо Бог сообщает все Свои сокровища любви такой душе; Он радуется и наслаждается ею; да, через все творения Он стремится сделать душу человека счастливой и славной. Посему, поскольку Бог являет столько любви и находит столько радости в душе человека, можно более подобающим образом сказать, что Он обитает в ней, чем в каких-либо материальных зданиях, да, чем на самом небе. Здесь Он являет все чудеса Своего провидения и любви; да, для этой самой цели Он сотворил ее с более благородными способностями, чем дал остальным Своим творениям, чтобы она была способна к этим возвышенным сообщениям божественной благодати. И если бы Бог даровал душе что-либо меньшее, чем Он Сам, она отвергла бы это как слишком малое. Теперь святой Павел говорит нам: «Бог избрал нас во Христе прежде создания мира» (Еф. 1:4). Пусть же это будет нашим трудом, нашим высшим стремлением — быть в действительности тем, чем мы были от начала мира. И поскольку душа должна быть невестой Сына Божия, следует, что она возлюблена Богом больше других творений. Именно эта любовь привела благословенного Иисуса с небес, чтобы соединиться с возлюбленной душой, которую Отец обручил Ему от вечности, и вернуть ее к великому первоисточнику, из которого она изначально произошла.


My house is the house of
prayer.—Luke 19:46;
Matt. 21:13; Isa. 56:7.


2. Теперь, поскольку Бог открыл эту превосходящую любовь к душе, следует, что душа должна покоиться в одном лишь Боге и не расточать свою любовь на какую-либо тварь, зная, что этим Бог будет оскорблен. Столь велика прелесть, столь велика красота, которая есть в Боге, что если бы душа могла взглянуть на нее хотя бы отдаленно, хотя бы смутно, она не отделилась бы от Него, чтобы приобрести весь мир. Душа же, столь возлюбленная Богом, должна стыдиться привязывать свою любовь к какой-либо твари, которая оскорбительна для Бога. Она должна сердечно стыдиться и скорбеть, если не предпочла Бога всем тварям, не поставила Его славу во всем и не возлюбила Его превыше всего; это истинное сокрушение, которое угодно Богу. Все творение естественно любит Бога больше, чем себя, и истощает себя в исполнении Его повелений; но несчастный грешник любит себя больше, чем своего Бога. Если твоя скорбь, следовательно, происходит лишь от чувства твоей собственной потери, а не от твоих грехов и оскорблений против Бога, твое сокрушение не истинно, твоя скорбь не угодна пред Богом. Хотя бы не было неба, чтобы вознаградить тебя, ни ада, чтобы наказать тебя, все же ты должен был бы скорбеть о том, что оскорбил и прогневал своего Бога. Ибо любовь Божия — это само небо, а Его гнев — это ад. Но если ты имеешь в своем сердце то сокрушение, которое здесь описано, и истинную веру во Христа, твои грехи будут тебе прощены. Ибо Ему более угодно прощать грехи, чем наказывать их: не говоря уже о том, что, поскольку Он наш Отец, а мы — Его дети, Он обязан по справедливости являть нам милость. Ибо если Он наш Отец, следует, что Он имеет отеческую привязанность к нам, которая при всех обстоятельствах будет радоваться и торжествовать над строгостью Его правосудия. Этой отеческой привязанности Божией давайте полностью предадимся. Всякий, кто покоится в этом, будет доволен как правосудием, так и милосердием Божиим. Ибо тот, кто истинно любит Бога, будет терпеливо переносить все определения Его воли, как в отношении себя, так и в отношении любого другого творения. Пусть Его воля будет твоей; помни изречение одного из древних: «Я предпочел бы быть в аду с Богом, чем на небесах без Него».

Глава VIII.







Призыв Божий серьезен и искренен и направляет нас прийти к Нему.

Бог, наш небесный Отец, всеми методами и доводами любви постоянно призывает и влечет нас к Себе. Столь велика Его любовь к нам, что как будто Его собственная сущность и блаженство затрагиваются нашим блужданием от Него. Отсюда все Его дела творения, как на небе, так и на земле, все чудеса Его провидения стремятся к этой одной великой цели, а именно: отозвать и вернуть падшего человека к Себе. Все Его слова и все Его действия взывают к душе вернуться к любви Божией, от которой она отпала, вняв искушающим внушениям сатаны.


He shall call to the heavens from above, and
to the earth, that he may judge his people.—Ps. 50:4.
He hath called us with a holy
calling.—2 Tim. 1:9.



2. Бог приглашает нас веровать в Его Сына и следовать по стопам Его кротости и терпения, и этим путем воссоединиться с Собой, нашим высшим Благом. Ибо как когда Бог взывал к Илии, и огонь прошел, и сильный ветер, раздирающий горы, но Бога не было в них, и пришел Он наконец в веянии тихого ветра (3 Цар. 19:11-12), так и в наши дни Он нисходит и являет Себя в смиренных, тихих и мирных душах. И как Артаксеркс поддержал Есфирь, когда она пала к его ногам от страха перед его величием (Есф. 5:2; 8:3-4), так Бог утешает и поддерживает смиренного человека, который имеет истинное чувство своего ничтожества и не полагается на свою собственную силу. И если бы Бог не поддерживал его вечной рукой Своего всемогущества, он утонул бы под бременем осознания своего собственного недостоинства. Такой человек настолько смирен в своих собственных глазах, что кажется себе ниже самого презренного из всех творений. Но как только могущественный Царь небесный бросает взгляд на такую смиренную душу, она укрепляется и освежается божественным утешением. Это следствие истинного смирения, когда оно глубоко укоренено в душе; чем ниже душа опускается в своей собственной оценке, тем выше она поднимается в очах Божиих. Если к этому добавляются внешнее презрение и упреки, они погружают душу еще глубже в самоуничижение и, как следствие, приближают ее настолько же ближе к Богу. Это почва, наиболее подходящая для того, чтобы произвести тот мир душевный, «который превыше всякого ума» (Флп. 4:7). Это плод испытаний, обид и скорбей. Через них Бог готовит и очищает тебя для Себя, чтобы в конце концов ты мог вернуться к Нему, а Он — к тебе и обитать в тебе. И это совершение не достигается красивыми словами и воздушными спекуляциями, но многообразными скорбями. Не разговоры или размышления о смирении делают человека смиренным, но терпеливое несение креста; без чего ты имеешь лишь видимость, а не реальность добродетели. По этой причине человек, который обращается с тобой с упреком и презрением, должен рассматриваться как поистине твой благодетель. Ибо эти две добродетели, кротость и терпение, не могут быть обретены иначе, как через различные конфликты и суровые испытания, которые очень велики и тягостны для человеческой природы. Ибо как ты можешь упражняться в этих добродетелях, если не во время страдания? Кротость касается глубины души, которая лучше всего испытывается в час невзгод. А терпение касается внутреннего человека, который должен выйти со Христом, неся Его поношение (Евр. 13:13). И таким образом человек сообразуется с пресвятой и невинной жизнью Христа; и Христос со Своей смертью и страстями живет и управляет в нем.

3. Существует также другой, а именно внутренний призыв Божий: когда Он возжигает в благочестивой душе огонь Своей любви. Этим средством Он сообщает Себя душе, ибо Он Сам есть любовь. Ибо так же невозможно обладать Богом без истинного восприятия Его любви, как человеку жить без души. Ибо то, что Христос «вселяется в сердца наши верою» (Еф. 3:17), обнаруживается только любовью, господствующей в нас (1 Ин. 4:16). И эта божественная любовь не может покоиться в наших сердцах, пока они не будут очищены от любви к миру (1 Ин. 2:15) и полностью и абсолютно устремлены к Богу. Поэтому будет очень полезным упражнением для человека часто исследовать свое собственное сердце и видеть, что стоит на первом месте в его привязанностях: Бог, или он сам, или какая-либо тварь; любит ли он жизнь или смерть; что именно главным образом занимает его привязанности и поглощает его мысли. Если при исследовании ты обнаружишь свое сердце устремленным к чему-либо, кроме Бога, что у тебя есть какая-либо привязанность, которая в конечном итоге не сосредоточена и не завершается в Нем, тогда Бог не может войти в твою душу, хотя бы ты пролил столько слез, сколько капель в океане, и ты должен пребывать вечно без Него. Несчастные смертные, что вы делаете? Почему вы позволяете обманчивому миру навязывать вам любовь к тварям и проникать в центр ваших душ, которые Бог требует освятить для Своего собственного употребления? Именно для этой цели мы пришли в мир, чтобы через умерщвление нашей собственной воли и презрение к миру и тварям мы вернулись к Богу и примирились с Ним; так что, как тело должно вернуться в землю, дух должен также вернуться к Богу, Который дал его (Еккл. 12:7). Если ты не вернешься в этой жизни, ты погибнешь на всю вечность. Тем, в чем ты нашел свою радость и свое наслаждение здесь, ты будешь судим впоследствии. Пусть же это убеждение будет глубоко запечатлено в твоем сердце: когда твое сердце будет очищено от мира и тварей, оно немедленно будет наполнено всей полнотой Божией; да, будь уверен, что если бы было необходимо оставить небо и землю, Бог, безусловно, сделал бы это, чтобы овладеть душой, таким образом очищенной от мира и приготовленной к принятию Его. С другой стороны, если ты полон мира, Бог не может войти. Чем больше наслаждения человек находит в тварях, тем дальше он удален от Бога. Насколько это прискорбный случай, мне не нужно останавливаться, чтобы объяснять. Это, следовательно, верный вывод, что не через мирские радости и удовольствия, но через многие скорби мы должны войти в Царствие Божие.

Глава IX.







Очищающее влияние истинной веры.

Свойство истинной веры — очищать сердце от мира и всех земных, суетных и погибающих желаний; одним словом, от всего, в чем находит удовольствие развращенная природа, будь то богатства, почести или удовольствия. Вера устремляет свой взор только на те вещи, которые невидимы и вечны; и когда все препятствия устранены, быстро следует единение; и не может быть единения вещей, если они не подобны. Бог есть чистое действие, и где бы Он ни находил душу, пустую от мира, там Он любит действовать и являть Себя как источник жизни и утешения для страждущей тоскующей души. Поэтому обычным языком Христа в Евангелии к больным, которых Он исцелял, было: «Вера твоя спасла тебя» (Мф. 9:22; 15:28). Его смысл был не в том, что это было следствием одного лишь акта веры, но что вера настолько очистила, освятила и смирила душу, что она стала теперь пригодной для более возвышенных проявлений божественной силы и присутствия. Отсюда, когда наш благословенный Господь не мог найти таких душ в Назарете, Он не мог совершить там никаких великих дел (Мк. 6:5). Ибо где тварь, Бог не может войти; одно мешает другому. Никто не может более сердечно желать помощи Божией, чем Он желает сообщить ее благочестивой и хорошо расположенной душе. Ибо как Бог наполняет такую душу Своим светом, утешением и благодатным присутствием, так тоскующая душа устремляется к Богу так же естественно, как горит огонь. Когда Бог однажды овладел таким жилищем, Он совершает в нем все чудеса Своей благодати, в которых Он радуется, как некогда радовался в нашем Господе Иисусе Христе; потому что в Нем Он исполнил Свою собственную волю без какого-либо препятствия. Ибо никакое дело или действие не может быть Ему угодно, если оно не начинается и не заканчивается в Нем. И как Бог любит таким образом действовать в человеке, так Он постоянно ждет, чтобы увидеть, когда мы будем пригодны принять Его; будучи более готовым давать, чем мы — просить или принимать. Берегись, следовательно, чтобы ты не упустил настоящую возможность. Ибо после того, как эта жизнь закончится, мы все получим по нашим делам и по принципу любви, который господствовал в наших сердцах, будь то доброе или злое, Бог или тварь. И это настолько верно, что если бы все святые Божии ходатайствовали кровавыми слезами за одного человека, это был бы напрасный труд. Ибо то, что овладело твоим сердцем и поглотило твои привязанности здесь, будет твоим уделом и частью в вечности.


God purifies their hearts by
faith.—Acts 15:9.


2. И как истинная вера очищает сердце от мирской любви, так она делает это и от неумеренных привязанностей, таких как гнев и нетерпение, насаждая вместо них кротость и терпение по отношению к нашему ближнему. Ибо Бог не совершает в душах верующих ничего, кроме того, что согласно Его собственной природе. А что есть Он, как не сама любовь, терпение и кротость, как Он явил Себя в нашем благословенном Господе Иисусе Христе? Как любовь Божия изливается на всех людей, милуя всех, так она производит ту же любовь в каждой христианской душе, любовь свободную и всеобщую; не делая различия ни между другом, ни между врагом, но будучи одинаково соединенной с Богом и со всем родом человеческим. Более того, эта любовь радуется всем добрым вещам, которые Бог дарует человеку, и довольна тем разнообразием даров, которые дарованы различным членам тела Христова; каждому из которых она воздает должное и соразмерное уважение. Ибо как существует взаимное согласие между различными членами естественного тела, в котором более неблагородные части, как руки и ноги, служат более благородным, как голова, глаза и сердце, так должно быть то же согласие между членами духовного тела Христова. Посему, если мы встречаем какого-либо члена Христова, который более достоин, чем мы сами, мы должны соразмерно любить и почитать его больше, чем самих себя. И чем большая доля божественной благодати и милости, которую он получил от Иисуса Христа, нашего высшего Главы, тем большее уважение и любовь мы должны оказывать ему. Ибо это благо общее для всех, как происходящее от нашего всеобщего Главы, Христа Иисуса. Но мы не можем наслаждаться им без любви, которая делает все благословения нашего ближнего нашими собственными; и все, что мы любим в Боге и ради Него, рассматриваемое как всеобщее благо, является собственно нашим. И поскольку через любовь все благословения нашего ближнего становятся нашими собственными, поэтому, сколько бы или как бы велики ни были милости, которые Бог дарует доброму человеку, они не менее мои, чем его, если я люблю их как дары Божии и ради Него. Да, если какой-либо человек принимает благословения Божии со страхом и смирением, не превозносясь гордостью и высокомерием; и если я могу созерцать их в нем и любить их ради Бога и как исходящие от Него, они так же собственно мои, как его. Это путь, которым мы становимся духовно богатыми в Боге и делаемся причастниками всех благословений неба и земли; да, и всего счастья, которое отложено в запас для чад Божиих, через посредство нашего духовного Главы, Христа Иисуса. Столь глубоко, столь близко это единение, что я фактически и собственно обладаю всеми благословениями, которые наш Глава Христос Иисус распространил через всех Своих членов, будь то люди или ангелы, на небе и на земле. И следствием этой внутренней любви является терпение, посредством которого человек охотно и добровольно берет свой крест как приготовление к весьма возвышенным дарам Божиим. Ибо никакой крест не приходит без своей особой благодати. Это заставило одного из святых мужей древности воскликнуть: «Радуйся, горький крест, исполненный благодати и славы». И святой Петр говорит: «Ибо то угодно Богу, если кто, помышляя о Боге, переносит скорби» (1 Пет. 2:19).

3. И те, кто из любви к кресту Христову охотно несут свой собственный, тем самым делаются причастниками выдающегося наслаждения и душевного мира. Тот, кто трудится под каким-либо крестом, внешним или внутренним, и все же, хотя его сердце может кровоточить, без жалоб терпеливо несет его ради своего страждущего Искупителя, может быть уверен, что его страдания закончатся славой, а его скорбь превратится в радость. Божественные утешения всегда под рукой для преданной и терпеливой души; этот мир есть та бесценная жемчужина, богатство внутреннего человека, которую никто не может объяснить или постичь, кроме того, кто имеет ее. Одним словом, это тот «мир, который превыше всякого ума», о котором святой Павел говорит в Флп. 4:7.

Глава X.







Показывающая, как естественный свет в нас должен исчезнуть, а свет благодати — воссиять.

Всякий, кто хочет иметь верное понятие о свете естества и свете благодати, должен тонко различать способности души; то есть разум, волю и чувства, и чистую сущность души. (См. ниже, гл. XXI.) Свет естества пребывает в разуме, воле и чувствах. Эти способности, пока они держат душу в подчинении себе, препятствуют божественному свету благодати проявляться в чистой сущности души; так что прежде чем этот свет может взойти, другой должен зайти. Ибо свет благодати выше всякого чувства и разума; да, он затрудняется ими. Ты видишь, следовательно, как мало естественный человек может сделать в божественных вещах — даже ничего вовсе.


God, who commanded the light to shine out
of darkness, hath shined in our hearts.—2 Cor. 4:6.


2. Рассмотрим теперь, как свет благодати обычно восходит в душе. У Бога есть слово благодати, которое Он повелел проповедовать и через которое Он действует; и это слово есть дух и жизнь (Ин. 6:63). И хотя Бог Своей силой и провидением вездесущ, Его собственная обитель, в которой Он особенно действует и возжигает Свой божественный свет, есть душа человека. Так что божественный свет в душе происходит не от чувств, не от разума и не от какой-либо естественной способности, но исключительно и полностью от действия божественной благодати в душе. И это вечный источник утешения, мира, истины, мудрости и жизни, главное и вечное счастье души. Таким образом, единственное счастье души — это ее единение с Богом и действие Его благодати: и этого не может быть причастно никакое творение, не имеющее образа Божия. Ибо ничто, кроме собственного образа Божия, не способно к Его свету, Его благодати и Его мудрости.

3. Этим светом душа истинно восстанавливает свою духовную силу; то есть разумение, мудрость и знание в сокровенных тайнах Божиих. Этим также производится в душе столь высокое наслаждение божественной любовью, столь сладкое и приятное, что она, так сказать, имеет отвращение и неприязнь ко всему, что не есть божественное. Отсюда возникают святые желания добра, проистекающие из того внутреннего источника в душе, без участия какой-либо твари. Твари, правда, могут возбуждать в нас восхищение и радость, но все через внешние образы и впечатления; так что мы должны тщательно различать эти различные движения. Свет благодати затрагивает самый центр души, вне постижения чувства или разума. Итак, чем более ты очищен от тварей и пуст от них, тем чаще и обильнее ты будешь освежаться посещениями божественного света и истины. Теперь из этого света возникает познание истины, от которой, как только человек отвращается, он впадает в заблуждение. Ибо область истины не вне души, но внутри нее; и из этого света иногда излетают такие вспышки и потоки мудрости, которые показывают человеку в одно мгновение больше, чем все люди в мире могли бы научить его. Да, восприятие этого света хотя бы на мгновение даст внимательной душе больше радости, утешения и счастья, чем все твари в мире могут дать. И это совершается в самых сокровенных тайниках души. Это тот источник, из которого пил царственный пророк Давид, как он говорит нам: «Ты заповедями Твоими соделал меня мудрее моих врагов, ибо они всегда со мною. Я стал разумнее всех моих учителей, ибо размышляю об откровениях Твоих. Я сведущ более старцев, ибо храню повеления Твои. От всякого злого пути удерживаю ноги мои, чтобы хранить слово Твое» (Пс. 118:98-101). Так говорит Давид, который во всем этом Псалме делает своей молитвой и просьбой к Богу, чтобы Он позволил божественному свету сиять, а божественному Слову говорить внутри него; чтобы так, через страх Божий и прилежное хранение Его заповедей, он мог безопасно сохранить это великое внутреннее сокровище. По какой причине он говорит, что «закон уст Твоих для меня лучше тысяч золота и серебра» (Пс. 118:72). Короче говоря, душа, которая чувствует ценность и сладость этого внутреннего и небесного сокровища, не может иметь вкуса или уважения к пышности и удовольствиям этого мира; но скажет вместе с Соломоном: «Суета сует, все суета» (Еккл. 1:2).

4. Но поскольку этот свет не может сиять в нечестивой душе (ибо «что общего у света с тьмою?» 2 Кор. 6:14) и при этом является величайшим благом для души, святой Давид молится (так пламенно (Пс. 118), так благоговейно, да, он изливает столь богатое красноречие, что изумляет читателя), чтобы Богу было угодно защитить его от тьмы греха и сохранить в страхе Своем. Воистину, столь безмерно изобилен этот свет, столь чудесна его милость, что он, подобно вспышке молнии, часто поражает сердца нечестивых людей, предупреждая их о приближающейся погибели и, так сказать, вырывая их из пасти разрушения; что, несомненно, является действием этого просвещения. И в этом смысле «свет во тьме светит, и тьма не объяла его» (Иоан. 1:5). Ныне же этому божественному свету препятствует проявиться в глубине души беспокойная деятельность внешних чувств. Ибо, поскольку ухо постоянно жаждет слышать, глаз всегда занят созерцанием, а сердце непрестанно поглощено внешними предметами, это рассеивает и отвлекает силы души. Тогда как свет благодати не может сиять иначе, как в самом спокойном и сосредоточенном состоянии духа; чтобы от этого внутреннего начала света чувства, разум, рассудок, воля и память могли наполниться светом и мудростью. Ибо просвещенная душа не видит, не слышит и не говорит, как прежде. Она больше не произносит поверхностных слов естественного человека, но слова, полные духа и жизни. И теперь просвещенная душа начинает в духе созерцать славу Божию, воздыхая о Нем и говоря: «О Боже, Ты прекраснейший для моих очей, сладостнейший для моих уст, прелестнейший для моих ушей, дражайший для моего сердца!» Дела, которые совершает такая душа, уже не ее собственные, но дела Божии; и они тем более благородны, чем более благороден Бог по сравнению со всеми тварями. Тогда она также начинает понимать, что блаженство не может быть наградой за ее собственные дела, но является даром благодати Божией. Так же она находит больше удовлетворения, когда позволяет Богу действовать в ней, нежели когда трудится и работает сама; ибо благодаря этому она обретает радость и утешение во всех своих действиях, зная, что все они совершены в Боге (Иоан. 3:21).

Глава XI.







Бог, Свет души, направляющий нас не судить ближних наших.

Бог есть высший, чистейший и прекраснейший свет, пылающий пламенным желанием просветить души человеческие и соединиться с ними, если тому не препятствует тьма, которую люди «возлюбили более, нежели свет» (Иоан. 1:5; 3:19). Но тьма души — это любовь к себе и любовь к миру, которые препятствуют действиям Бога в нас. Посему, если душа желает стать причастницей этого божественного света, пусть она остерегается быть побежденной любовью к тварям, алчностью, гневом, себялюбием, честолюбием и похотью плоти; ибо все это есть тьма мира, в которой правит бог века сего (2 Кор. 4:4). Человек должен тогда оставить себя и все твари, да, все, что не есть Бог; это и называется оставить «все, что имеет» (Лук. 14:33). Такая душа всецело устремлена к Богу и просвещена Его истиной; и если по воле Провидения ей требуется участвовать в мирских делах, она делает это со смирением и страхом, сохраняя центр своей души свободным от твари и мира, чтобы истечения божественного света не встречали препятствий, но текли непрерывными потоками из своего источника, коим является Бог.


God is light, and in him is
no darkness at all.—1 John 1:5.


2. Этот внутренний свет прорывается во внешние действия, так что все, что человек говорит, делает или претерпевает, уже не является его собственным поступком, но поступком Бога, которому он себя предал и посвятил. Ибо как может действовать тот, кто лишь пассивен? Итак, какое бы впечатление или побуждение ты ни находил в себе, будь то благочестивое желание, доброе намерение, склонность к молитве или благодарению, — все это от Бога, а не от тебя самого. Покорись, посему, могучей руке Божией и позволь Ему совершить волю Его в тебе; ибо тогда все, что ты делаешь, совершается в Нем и через Него, и Он действует в тебе. Ибо необходимое условие всех добрых дел состоит в том, чтобы они в конечном итоге были обращены к Богу и совершались в Нем (Иоан. 3:21). Отсюда мы должны жить в Нем, молиться в Нем и делать все в Нем. Одно такое дело, совершенное в Боге, сколь бы незначительным оно ни казалось в глазах мира, имеет большую ценность пред очами Божиими, нежели все действия, совершенные человеческими силами. Это источник истинной добродетели, сущность которой заключается в том, чтобы начинаться и заканчиваться в Боге. Но в той мере, в какой любовь к миру и твари преобладает в тебе, ты дальше отстоишь от Бога: тогда как чем ближе Бог к основанию твоего сердца, тем глубже и обильнее Он будет сиять и являть Себя через дела милосердия и сострадания к ближнему твоему. Ибо наш благословенный Спаситель говорит нам: «Я свет миру» (Иоан. 8:12). В Нем, посему, будем действовать. Будем держаться любви этого нашего Главы, чтобы мы могли быть просвещены во Христе.

3. Ибо из всех наших действий только те могут быть названы «светом», которые исходят от Бога и распространяются среди тьмы и бедствий наших ближних в терпении, кротости, смирении, утешении, сострадании, кротких увещеваниях и милосердных порицаниях. Тогда как из высокомерной любви к осуждению других возникают самомнение, гордыня, презрение и дерзость по отношению к ближним. Это корень бесчисленных грехов. Но как свет Святого Духа не может войти в такие души, так и там, где Он обитает, этим порокам нет места. Человек Божий не судит ближнего своего, если к тому не понуждает необходимость; и даже тогда он делает это с великой кротостью, в надлежащее время и в надлежащем месте, дабы, пытаясь исцелить одну рану, не нанести десять других несвоевременным и неуместным вмешательством. Одно следует тщательно соблюдать при порицании ближнего: мы не должны распространять такие немилосердные суждения о нем, которые могут каким-либо образом повредить его репутации, будь то в его духовных или земных делах; напротив, каждый должен удерживать себя в границах кротости и милосердия, дабы не подвергнуть опасности собственное смирение и нищету духа. Те, кто находит удовольствие в немилосердных порицаниях и бранных обвинениях, подобны древнему змию; само их дыхание заражено его ядом, в то время как они, подобно ему, услаждаются тем, что являются обвинителями братьев. Не зная самих себя, они дерзают порицать и судить своих ближних. Помысли, о человек, о своем извращенном сердце и суди самого себя, но никого другого (Лук. 6:37). Ложный свет природы вводит тебя в заблуждение и слепо влечет к гордыне, себялюбию и поспешным суждениям о других. Но знай, что это не свет Божий, но самая тьма сатаны.

4. Но истинный и божественный свет всегда обнаруживает себя в скромности и смирении. Он не гонится за пустыми аплодисментами людей, но ищет Бога, от Которого он исшел и к Которому жаждет и стремится вернуться. Такой человек считает себя самым слабым, самым презренным и самым невежественным из всех людей, будучи полностью убежден, что все доброе, что есть в нем, — не его, а Божие. Прежде всего, посему, старайся познать самого себя и не беспокойся о ближнем своем, особенно о его недостатках, дабы в горечи сердца своего не был ты искушен осудить его; ибо тем самым ты можешь причинить великий вред собственной душе. Отврати же очи свои, ради Бога, от любых пороков ближнего твоего и обратись в самого себя, и посмотри, не погряз ли ты сам, или не был ли ты погрязшим в той же тине, что и он. И если окажется, что это так, рассмотри это в порядке Провидения как возможность прочитать о своих собственных недостатках в жизни ближнего твоего и как средство привести тебя к познанию самого себя, к истинному покаянию и исправлению жизни. Затем обрати очи свои на ближнего твоего и молись Богу о нем, чтобы Ему было угодно по Своему отеческому состраданию даровать и ему то же познание и исправление жизни. Человек, который так расположен, извлекает пользу из ошибок ближнего своего и сохраняется от греха поспешного суждения или осуждения его.

Глава XII.
















Христианин должен ежедневно, по крайней мере однажды, полностью отрешаться от всех внешних предметов и уединяться в свою собственную душу; преимущества этого пути.

Душа человеческая, изливающаяся в мирские вещи и всецело прилепляющаяся к тварям, подобна блуждающей овце. Ныне великий Пастырь душ пытается всеми методами Своего милосердия и мудрости вернуть ее в стадо, опустошая ее от тварей и наполняя всей полнотой Божией. Так царственный Псалмопевец завершает 119-й Псалом: «Я заблудился, как овца потерянная: взыщи раба Твоего». Это выражение, как бы странно оно ни звучало для плотских ушей, открывает, тем не менее, духовному человеку всю работу просвещения и божественной мудрости. Ибо, поскольку душа человеческая помещена между временем и вечностью, как только она обращается ко времени, она забывает вечность и с каждым днем все дальше и дальше удаляется от божественных вещей. Но если она возвращается к вечности, тогда она забывает тварей, обретает свою свободу, приближается к Богу и всецело влечется к Нему. Ибо нет ничего дороже Богу, чем душа, отрешенная от тварей и преданная Ему. Тогда, и только тогда, душа наслаждается истинным миром, вкушает пищу жизни и чувствует в себе истинные плоды того божественного помазания, которое именует нас истинными христианами (имя «Христос» означает: «Помазанник»).


Return unto thy rest, O my soul; for the Lord hath dealt
bountifully with thee.—Ps. 116:7.


2. И если это так, кто может сомневаться, что долг каждого истинного христианина — если не чаще, то хотя бы раз в день — вкушать эту божественную пищу души, коей является Сам Бог, чтобы тем самым он мог освежиться истинным миром и наполниться полнотой божественной жизни и благодати? Если бы ты, о человек, только тщательно поразмыслил об этом, ты был бы гораздо больше влюблен в небо, нежели в землю! Если бы ты был так расположен, то даже если бы бремя целого царства лежало на твоих плечах, как на плечах Давида, это не было бы помехой для твоих святых упражнений. Ибо твари сами по себе не вредны, но становятся таковыми лишь для того, чья душа находится в плену у них; или, как сказано, «кто полагает на них сердце свое» (Пс. 61:11), которое должно быть всецело освящено и посвящено Богу. На этом основании стоял Псалмопевец, когда восклицал: «Кто мне на небе? и с Тобою ничего не хочу на земле» (Пс. 72:25). Ибо столь велика сладость божественной любви, что душа, однажды вкусившая ее, презирает страдания и смотрит на любовь или ненависть этого мира с безразличием. Те, кто допущен к этим радостям, имеют постоянный мир в Боге со всеми тварями, будь то друзья или враги. Для них «иго Христово благо» (Матф. 11:30); ибо они во Христе, и Христос в них; и Его присутствие делает их бремя легким, в то время как Он несет его в них, а они несут его в Нем. Поэтому такой верующий говорит со святым Павлом: «Все могу в укрепляющем меня Иисусе Христе» (Фил. 4:13).

3. Из сказанного ясно видно, сколь необходимое и полезное упражнение для каждого христианина — хотя бы раз в день уединяться в свое собственное сердце, в Бога и во Христа, чтобы черпать оттуда истинный мир души и учиться там истинному использованию временных благ. Ибо Бог не запрещает нам пользоваться ими, при условии, что мы ходим в смирении и в страхе Его и остаемся верными в нашем служении Ему. Наша нищета требует этого от нас, чего в такой душе Бог не допустит долго продолжаться; и, наконец, наш ежедневный крест, который Христос этим средством делает легким и удобным для нас. Не говоря уже о том, что ты, о христианин, постоянно вразумляешься Духом Божиим внутри тебя, чтобы воздыхать и молиться о любви Божией, и только Божией, и скорбеть внутри себя, когда какие-либо мирские препятствия влекут и отделяют тебя от нее. Это истинный и внутренний призыв Святого Духа, это стук Возлюбленного в дверь твоего сердца (Песн. 1:12; Откр. 3:20), как живое свидетельство того, что наши сердца должны быть чертогами нашего небесного Жениха.

Глава XIII.







Показывающая, как любовь Божия входит в душу, когда она пуста от любви к тварям.

Тот, кто желает стать обителью Божией, должен сначала совлечься любви к миру, а затем упражняться в любви к Богу. Никто не может принять одно, не оставив другого; или наполниться Духом Божиим, прежде чем не опустошится от духа мира. Как магнит прикосновением притягивает к себе железо, так Бог сначала касается Своей божественной любовью душу, которую Он намерен привлечь и соединить с Собой.


If any man love the world, the love of
the Father is not in him.—1 John 2:15.


2. Ныне эта божественная любовь столь велика, что, подобно солнцу, она светит всем; да, она светит более универсально, нежели само солнце, проявляя себя равно на всех людях. Так что не вина Бога, Который есть чистый свет и чистая любовь, но людей, если они не воспринимают или не наслаждаются ею. Ибо когда Бог приближается к людям с высочайшей любовью и самым пламенным привязанностью, Он обычно находит их сердца полными любви к миру и всякой нечистоты, то есть алчности, гордыни, похоти, ненависти, зависти и злых помыслов, которые вынуждают Его удалиться и отнять Свои благодати от них. Откуда видно, что поскольку Бог готов, подобно солнцу на тверди, свободно сообщать лучи Своего света каждой очищенной душе, то не Его вина, а их, если они не просвещены им. Посему, поскольку мы знаем эти вещи, будем хранить себя от любви к миру и обратимся к живому Богу, бодрствуя усердно в молитве; будем трудиться ревностно ради любви Божией во Христе, которой мы соединяемся с Ним. Будем стучать в дверь Его святых ран и оттуда ожидать спасения. Если мы сделаем это, Бог откроет нам и даст доступ в то высокое состояние соединяющей любви, в котором мы будем освежены всеми сокровищами Божиими. И кто может сомневаться, что Бог милосердия, источник счастья, наполнит сердце человека большими и более существенными радостями, нежели те, которые может дать этот погибающий мир?

3. Всякий, посему, кто любит Бога, будет любим всеми святыми и святыми ангелами. Если я люблю Бога, то я участвую в любви всех обитателей града Божия, любви, которая далеко превосходит высочайшую степень мирской привязанности. И поскольку все небесное воинство имеет высочайшую любовь к Богу и радуется Его чести, то их радость соразмерно велика при каждом шаге нашего обращения, и их счастье возрастает с каждым продвижением, которое мы делаем в любви к Богу.

4. Ныне одно свидетельство божественной любви есть то, что мы используем твари со страхом и смирением. Тот, кто наделен навыком божественной любви, ест ли он или пьет, или что бы он ни делал, делает все как послушный сын, с благоговением и страхом, имея око свое постоянно устремленным на славу своего Небесного Отца (1 Кор. 10:31). Из этого страха Божия проистекают многие глубокие воздыхания и страстные стоны благочестивой души, которые постепенно возвышают его от земли к небу. Ибо он обнаруживает так много развращенности и нечистот в себе, препятствующих свету и угашающих пламя Святого Духа, что он вынужден воскликнуть со святым Павлом: «Бедный я человек! кто избавит меня от сего тела смерти?» (Рим. 7:24). И воистину, эти воздыхания и стоны должны часто восходить к престолу милосердия Божия, чтобы с помощью божественной благодати мы могли выстоять и не изнемочь под бременем многообразных бедствий этого жалкого состояния и давления низкого земного тела. Так поступали все святые мужи древности, когда они трудились под бременем духовных немощей: они возвышали свои сокрушенные духи к Богу через благочестивые воздыхания, покаянные слезы и смиренное признание своей нищеты, которые возвращались в их собственное лоно с великим приумножением благодати и духовной силы. Тот, кто не ищет искренне Бога, но имеет душу, устремленную на что-то иное, кроме Него, никогда не найдет Его. С другой стороны, тот, кто ищет Его одного, в целостности своего сердца, непременно найдет Его и будет допущен ко всем благословениям и счастью, которые можно найти в присутствии Божием. Тот, кто ищет Бога в истине, находит Бога и все, что есть Божие; и всякий, кто не ищет ничего иного и не ожидает ничего иного, кроме одного Бога, тому Бог являет Себя и дарует ему все, что сокрыто в Его божественном сердце, так что можно сказать, что это принадлежит человеку в той же мере, что и Богу.

Глава XIV.







Об упражнении в терпении и любви.

Всякий, кто желает правильно подготовить свою душу к соединению с Иисусом Христом, должен, подобно Ему, облечься в кротость и терпение агнца. Да, он должен иметь те же чувствования, какие были во Христе, и стать агнцем, как Он был им. Пусть это будет твоим правилом и твоим путеводителем во всех твоих действиях. Он Сам говорит нам: «Вот, Я посылаю вас, как овец среди волков» (Матф. 10:16). Это воистину твой случай; и в какую бы сторону ты ни повернулся, помни, что ты среди волков, насилию которых ты постоянно подвержен; и против этого у тебя нет иного средства, кроме терпения, кротости и покорности, по примеру Агнца Божия, твоего Спасителя, Иисуса Христа. И как эта кротость благословенного Иисуса была угодна Его Небесному Отцу, так и твоя, когда терпением ты торжествуешь над преследованием. Так что твое дело — радостно покоряться Его воле, когда бы Ему ни было угодно возложить на тебя Свою карающую руку, либо более непосредственно с небес, либо через любое страдание, которое может постичь тебя посредством какой-либо твари. Все это должно быть перенесено с терпением, как исходящее из руки Божией; и будь уверен, что верный Пастырь рядом, чтобы взыскать и спасти погибшую овцу и принести ее домой «на плечах Своих с радостью» (Лук. 15:5). Так терпеливая душа каждой стремительной волной скорби приближается к Богу. Но если твой слепой плотской разум внушает тебе какие-либо оправдания или возражения против твоей покорности, не слушай их; но устреми очи свои на примерное терпение твоего Искупителя; смотри твердо на своего распятого Спасителя, Который не сделал зла, но претерпел все обиды без мыслей о мести.


He is brought as a lamb
to the slaughter.—Isa. 53:7.


2. Старайся обретать все больше и больше кротость Агнца и, прежде всего, храни любовь Божию, которая не может пребывать в гневной душе. И здесь хорошо поразмысли о том, что есть эта любовь. Не думай, что это та внутренняя радость, то невыразимое удовольствие, которое иногда возвышает благочестивые души; это не сущность любви, но ее яркость, отличающаяся от ее корня и причины так же, как свет отличается от огня, из которого он исходит. Но истинная сущность любви к Богу — быть преданным воле Божией, всецело зависеть от Него и покоряться всякой скорби, как исходящей непосредственно из Его руки. Так поступал Иов, который, принимая потерю своих детей, имущества, здоровья и чести как исходящую из руки Божией, все же «благословлял имя Господне» (Иов 1:21). Так же и Давид смиренно покорялся проклятиям Семея, как повеленным Господом (2 Цар. 16:10). Этим средством сущность, корень и источник любви сохраняются чистыми и непоколебимыми; и любовью мы покоимся в Боге и радуемся всем Его распоряжениям. Так что если бы Богу было угодно низвести такого человека со Христом в ад, он не открыл бы уст своих, но остался бы доволен волей Божией, в которой одной он находит счастье и покой. В этой любви можно найти истинный мир, когда в Боге и ради Бога мы любим все, не исключая крестов и скорбей. Истинная любовь соединяет нас с Богом и со всем миром: и счастье такого состояния невыразимо велико.

Глава XV.







Показывающая, как Христос, вечное Слово Отца, совершает Свою работу в сердцах верных через любовь и смирение.

Поскольку верная душа часто вынуждена нести искушения и внушения Злого духа, так, с другой стороны, она получает божественные утешения из уст вечного Слова, говорящего в ней. Об этом говорит Таулер: «Мы знаем, — говорит он, — что вечное Слово так близко к основанию человеческой души, что ее собственная природа и бытие не более существенны и знакомы ей, чем это Слово. Это вечное Слово непрерывно говорит в человеке, хотя его извращенное сердце, обманутое дьяволом, не слушает и не внимает ему. Ибо великий противник делает его глухим своими злыми внушениями, любовью к миру и плотскими склонностями». Ибо дьявол по сей день искушает всех людей, как он искушал Еву (Быт. 3:4), теми вещами, которые, как он знает, наиболее приятны нашему нраву и склонностям — богатством, почестями, дружбой, нашей собственной природой, любовью к тварям и бесконечными другими путями, которыми он влияет на наше воображение и затрагивает его. Ибо, как он усердно занят нами ради нашего разрушения, так он внимательно наблюдает за особым уклоном наших привязанностей и знает все тайные искусства возбуждения наших страстей; и когда, поражая таким образом наше воображение, он расстраивает наш дух, мы немедленно становимся глухими к призывам Святого Духа и Слова. Этим внушениям сатаны мы должны противостоять; ибо в той мере, в какой мы внимаем им, мы ближе к нашей погибели; но если ты заткнешь уши свои на его внушения и обратишься к Богу в центре души своей, ты уже победил его. И как истинные друзья, соединенные привязанностью, особенно радуются взаимной беседе, так если ты искренне любишь Бога, ты будешь часто слышать Его голос внутри себя. «Кто любит Меня, — говорит Христос, — тот соблюдет слово Мое» (Иоан. 14:23): не только те, которые он слышит во внешнем и видимом храме и собрании верных, но и те, которые слышны в истинном храме души, без чего внешнее слышание мало помогает. И этот внутренний голос Божий ты не можешь услышать, если любовь Божия не в тебе.


Examine yourselves. Know ye not your own selves, how that
Jesus Christ is in you?—2 Cor. 13:5.


2. «Самый верный признак любви к Богу, — говорит святой Григорий, — есть тот, что мы принимаем все невзгоды, которые Богу угодно возложить на нас, без всякого нетерпения в мыслях, словах или действиях. Если мы делаем это, без сомнения, мы истинно любим Бога; если нет, то несомненно, что мы не любим Его искренне, но предпочитаем Ему себя и свои собственные вещи; хотя ничто не может быть должным образом названо собственным человека, кроме греха; все остальное — Божие». Берегись, посему, чтобы ты не предпочел даже дары Божии Самому Богу; Которого если ты любишь чисто и превыше всего, то ты будешь непрестанно слышать, как Он говорит мир душе твоей, согласно тому изречению нашего благословенного Господа: «Кто любит Меня, тому явлю Себя» (Иоан. 14:21). Это явление совершается через открытие разума, через просвещение сердца, через дух премудрости, разумения, совета и страха (Ис. 11:2), и особенно через очищение и просвещение внутренних очей (Еф. 1:18), чтобы видеть и познавать Иисуса Христа.

3. Но как дьявол имеет обыкновение затыкать внутренние уши людей своими внушениями, так он также ослепляет их очи себялюбием, любовью к миру и тварям, и внутренней и внешней гордыней. Ибо как через истинную и подлинную любовь мы слышим Христа, так через веру и глубокое смирение мы должны видеть Его; ибо только это может очистить наши сердца от суетной гордыни. Ибо не без причины наш благословенный Господь говорит нам: «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят» (Матф. 5:8). И по этой причине Бог посылает нам так много крестов и скорбей, чтобы мы могли быть приведены в глубины глубокого смирения, которое есть упражнение более полезное для нас, нежели все наслаждения и слава этого мира. И теперь, хотя небо, земля и сам ад объединили бы свои силы против тебя, все же стой с постоянством и терпением, помня, что все содействует ко благу твоему; поскольку это служит для произведения в тебе истинного смирения, через которое ты узришь Христа. Посмотри на Него, о человек, и помысли, как Тот, Кто есть Бог (Иоан. 1:1; Деян. 20:28; Рим. 9:5), высочайший и всемогущий, Кем были сотворены небеса и земля, и Кто мог легко снова низвести все вещи в ничто, все же ради этой жалкой твари — человека — подчинил Себя самым горьким страданиям (Фил. 2:5-8). Будь же ты, о грешная и жалкая тварь, постыжен той гордыни, тщеславия и себялюбия, которые завладели твоим сердцем. Учись покоряться каждому кресту, который будет возложен на тебя, какого бы рода он ни был, внутренний или внешний; и так подчини свой гордый, раздувающийся дух терновому венцу Христа, чтобы ты мог подражать своему смиренному и распятому Господу через истинное презрение к самому себе; делая это великой целью и замыслом всех своих действий — быть сообразованным с кроткой и страдальческой жизнью благословенного Иисуса, чтобы ты мог прийти к опытному познанию Его. Ибо что пользы от нескольких холодных, формальных размышлений о страданиях нашего Господа, в то время как мы лишены того кроткого и терпеливого духа, с которым Он переносил их? Какая польза развлекать свое воображение несколькими мертвыми спекуляциями о Его страстях, в то время как наши сердца полны гордыни, честолюбия и мирской любви? Это, несомненно, не путь к истинному видению и опытному познанию Иисуса Христа. Дух Иисуса действует глубочайшим образом в долине смирения. И в этом состоит сущность смирения, чтобы человек смотрел на себя и на все, что он когда-либо имеет или может сделать, как на ничто. Ибо если есть что-то доброе в тебе, это не от тебя самого; это дар Божий.

4. И это смирение ты должен практиковать, если когда-либо ожидаешь увидеть Христа. Ибо сокровенные тайны и мудрость Божия открываются кротким и смиренным, но сокрыты от мудрецов этого мира (Пс. 50:8; Матф. 11:25; 1 Кор. 1:20, 26). Ибо в этом смирении одном состоит познание и разумение чистой и божественной истины, в которой есть сущность вечного блаженства. В этом величие божественного величества являет себя, которое чем яснее мы созерцаем, тем глубже корень смирения пускает в наших душах. И самый верный признак божественного просвещения есть то, что человек становится с каждым днем все более смиренным и менее привязанным к самому себе. Ибо себялюбие и гордыня — источники всей тьмы, заблуждений и беззаконий, которые есть в нас. С другой стороны, те, кто истинно просвещены Богом, хвалятся презрением и страданиями и радуются подражать своему страдающему Искупителю. Это основание и дух Псалма 118. Царственный пророк хорошо знал, что без такой жажды благочестия никакой божественный свет и мудрость не войдут в душу и никакого божественного ответа не будет дано ей. И это есть реальный смысл того длинного Псалма.


5. Одним словом, это смиренное и преданное состояние души есть то, в котором Бог особенно любит действовать. И тот, кто имеет это, носит в своей душе утешительное присутствие, а в своем теле страдальческие знаки Господа Иисуса; и, считая себя недостойным малейшей из милостей Божиих, он использует их все с благоговением и страхом, имея око свое, как добрый слуга, устремленным на своего Господина; и поэтому он удостоен Его более непосредственной беседы и благодати.


Глава XVI.
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Показывающая, как Святой Дух действует в наших душах.

Если после засухи и голода в три года и шесть месяцев (какие случались во времена Илии, 3 Цар. 17:1; 18:45) Богу было бы угодно послать дождь на всю землю, за исключением поля одного человека, у него воистину были бы основания думать, что Бог гневается на него и что его положение прискорбно жалко. Но насколько более жалок и несчастен тот, кто, хотя алчет и жаждет, подобно иссохшей земле, веры, милосердия и всех христианских добродетелей, все же не может получить ни капли духовного утешения во внутреннем основании своей души!


I will pour water upon him that is thirsty, and
floods upon the dry ground.—Isa. 44:3.


2. Но если это когда-либо случается, то не по вине Бога, ибо Он готов «излить Дух Свой на всякую плоть» (Иоил. 2:28), но человека, который не готовит свое сердце к принятию Его. Лучшая подготовка к принятию этого святого гостя — обратить наши сердца верой и молитвой от мира к Богу, как это сделали Апостолы в Пятидесятницу (Деян. 2:4); и когда бы Бог ни нашел нас так подготовленными, Он немедленно посетит нас всей полнотой духовных благословений. С другой стороны, если сердце полно мира, не будет места для вхождения Духа Божия; ибо где одно, там не может быть другого. Как в природе нет пустоты, так и в духовном мире. Пусть же это будет твоей заботой и твоим главным беспокойством — не привязывать свое сердце ни к какой твари, ни внутренне, ни внешне, не к любви к себе, ни к своей собственной воле, но к одному Богу; уверяя себя, что это самое благородное и полезное упражнение для тебя. Как тонкая работа самого искусного мастера может быть сломана и разрушена неосторожным ребенком, так часто случается с делами и дарами Божиими, которые люди разрушают своим поспешным и неразумным обращением. Так они ломают и искажают самые благородные замыслы и действия Духа Божия внутри них; они приписывают себе то, что есть дело Божие, и пришивают свои собственные грязные лохмотья к тонкому льну праведности Христовой. Ибо совершенно верно, что мы «рабы ничего не стоящие» (Лук. 17:10) и, следовательно, не можем делать ничего, кроме того, что бесполезно. И в той же степени, в какой Бог благороднее человека, дела Божественного Духа благороднее и драгоценнее, нежели дела человеческого духа. Отсюда следует, что если ты хочешь, чтобы Бог действовал более выдающимся образом в тебе, ты должен предать все страсти, привязанности и силы своей души, чтобы они были одержимы, управляемы и направляемы Им. Ибо если тварь не будет всецело тихой, ты не сможешь услышать голос Божий. Не думай тогда, что каждое внутреннее движение, которое ты воспринимаешь, есть дело Божие; тогда как некоторые являются лишь продуктом твоей собственной плоти и крови. Берегись поэтому самого себя и учись хорошо различать, дабы не приписать Богу самые действия дьявола.

3. Но для более совершенного действия Святого Духа в тебе есть два правила, которые надлежит соблюдать: первое, чтобы ты отвратил свое сердце от мира, тварей, самого себя и своей собственной воли и привязанностей, чтобы у этого Святого Духа было место действовать свободно; второе, принимать все кресты и скорби как исходящие из руки Божией, без всякого уважения или отношения к тварям, и принимать их как приготовления к получению более обильных сообщений божественной благодати и благословения. Предположим, например, ты был занят каким-то добрым делом или актом благочестия, и какой-то близкий друг ворвался к тебе с оскорбительными и укоризненными словами; если бы ты мог перенести это с молчанием и терпением, ты мог бы быть уверен, что это было дело Святого Духа, чтобы подготовить тебя к большим благословениям. Но если злые мысли внушаются тебе дьяволом, все же будь уверен, что они не причиняют тебе вреда, потому что они непроизвольны. Наконец, если ты занят каким-либо мирским призванием или профессией, смотри, чтобы ты исполнял свой долг в нем с оком, устремленным на славу Божию и благо ближнего твоего. Этим средством все твои дела будут совершены в Боге и Его Духе.

Глава XVII.







Признаки присутствия Святого Духа в нас.

Когда Святой Дух входит в нашу душу, то есть являет Свое присутствие Своими действиями, в первую очередь Он немедленно обличает в нас все, что не есть божественное, такое как похоть плоти, похоть очей и гордость житейская (1 Иоан. 2:16), вызывая у нас своего рода отвращение и омерзение к ним. Всякий, посему, кто живет плотской жизнью, без такого внутреннего вразумления Святого Духа, может быть уверен, что этот Дух не в нем; поскольку это исключительно Его должность и характер — во всякое время убеждать, влечь и приглашать каждого, кто даст Ему место действовать свободно, к обязанностям христианской жизни. Так Святой Дух обличает грех. Но все есть грех, что противится нашему послушанию воле Божией. И всякий такой акт непослушания, или склонность к нему, Святой Дух обличает, где бы Он ни вошел.


The Comforter will reprove the
world.—John 16:8.


2. Отсюда, во-вторых, возникают духовная печаль, скорбь и внутренние ужасы ума. Об этом дети этого мира имеют мало опыта, хотя это один из самых верных признаков присутствия Святого Духа в душе. Но те, кто совершенно чужд этой богоугодной скорби, кто бежит с радостью и удовлетворением по пути мира, на кого все улыбается, и кто находит здесь свое наслаждение, и никогда не встречает никакого креста; эти люди, я говорю, находятся в очень опасном состоянии и, будучи лишены Духа Божия, находятся без Бога в мире. Напротив, те, кто скорбит от Бога и обличается в своей совести Духом Божиим за каждый акт непослушания Его воле; и водимы по пути креста, будучи приведены под дисциплину и исправление мудрости, суть те, в ком Дух Божий готовит Себе обитель. И это есть второй признак присутствия в нас Святого Духа.

3. Третий признак есть то, что Божественный Дух отнимает у нас всю славу нашего собственного достоинства и праведности, так что пред праведностью Божией она падает, как полевой цветок, и увядает, как трава, когда дух Господень дунет на нее (Ис. 40:6, 7). Ибо Дух Христов показывает нам, что у нас нет иного твердого и устойчивого основания, на котором можно было бы покоиться, кроме заслуг и праведности Иисуса Христа. «Горе нашей собственной праведности, — говорит святой Августин, — если бы она была испытана и судима без милосердия Богом». По этой причине Исаия сравнивает ее с «запачканной одеждой» (Ис. 64:6).

4. Четвертый признак присутствия Духа Божия есть, когда человек смотрит на ошибки ближнего своего с состраданием, не грубо порицая или осуждая его. Ибо высокомерное желание судить других есть дьявольское, происходящее не из чего иного, как из гордыни, презрения к нашему ближнему и восхищения самими собой. И где они царствуют, Святой Дух не может пребывать; но где бы Он ни был, там человек осторожен — 1. Не порицать ближнего своего, кроме как по неотложной необходимости. 2. Делать это в надлежащее время и в надлежащем месте, по примеру нашего благословенного Господа. 3. Не делать этого в суровых выражениях, но с кротостью и человеколюбием. 4. Не презирать ближнего своего и не подвергать его насмешкам и презрению других, но делать все из чистого принципа милосердия. Пусть эти вещи глубоко проникнут в твое сердце, чтобы ты мог пребывать в смирении и в благодати Святого Духа, и чтобы Он мог обитать в тебе.

Глава XVIII.








Показывающая, как мирские удовольствия изгоняют Святого Духа.

Дети этого мира ревностно следуют за радостями и удовольствиями его, которых дети Божии избегают со всем усердием, как множества сетей и искушений дьявола, предназначенных для того, чтобы отвлечь их от Бога, их высшего Блага. Если ты, о христианин, решишь сохранить это драгоценнейшее сокровище, будь осторожен, чтобы избежать всех поводов к потере его. Такого рода суть все так называемые игры, развлечения и увеселения, или те действия, которые не направлены каким-либо образом на славу Божию и благо нашего ближнего. И хотя ты иногда вынужден присутствовать на них, будь тогда осторожен, чтобы обратить свои мысли внутрь, через возвышение своего сердца к Богу; и так ты никогда не потеряешь утешение и мир божественного присутствия, где бы ты ни был. И пока ты верен в этом упражнении, мир и вся его суета не повредят тебе. Это был случай царицы Есфири, которая, хотя внешне была облечена в царские украшения, все же внутренне была облечена в глубокое смирение. Так Давид, посреди своей славы и богатства, имел, тем не менее, смиренные мысли о себе (2 Цар. 6:22). И Иосиф, в доме своего господина, который был полон роскоши, все же сохранил чистое сердце (Быт. 39:9). И это есть тот истинный страх Божий, который хранит Его верных слуг от мира и всей его суеты, чтобы они не потеряли свою внутреннюю радость и мир совести. Этот «страх Господень — начало мудрости» (Пс. 110:10). Тот, кто наделен им, не обратит себя к миру, но от мира к Богу, ища удовлетворения, радости и мира в Нем. Это, вкратце, плод истинного сокрушения; отвратить нас от всех вещей, которые не есть Бог, или не направлены к Нему; и обратить нас к тому главному и истинному Благу, коим является Бог. Если мы внутренне осознаем, что до сих пор пренебрегали этим полезным упражнением и были погружены в суету мира, пусть остаток наших жизней будет проведен в оплакивании и сетовании о наших прошлых прегрешениях, и в оставлении и охранении себя от всякого приближения к ним. Если мы сделаем это, Бог не будет вспоминать, какими великими грешниками мы были, но будет радоваться нашему покаянию, не взирая на наши прежние беззакония, но на нашу нынешнюю веру и искренние желания служить Богу более верно, нежели мы делали до сих пор. Но хотя Бог столь ревностно желает нашего спасения, все же слишком многие, обращаясь от Него к миру, противятся Его благодати и изгоняют Его из своих сердец, несмотря на все Его милостивые старания остаться там.


Abstain from fleshly lusts, which war against
the soul.—1 Peter 2:11.


2. Поэтому необходимо, чтобы каждый человек умер для мира, кто желает жить для Бога; откуда видно, что большая часть человечества находится во вражде с Богом. Увы! сколько умерщвлений плоти мы должны претерпеть, прежде чем наша развращенная природа, как внешне, так и внутренне, будет совершенно убита в нас, и жизнь Божия последует на ее месте. Ныне кресты и испытания суть как множество средств, применяемых к нашей развращенности, чтобы изгнать из нас яд греха и восстановить нас к жизни Божией. Откуда видно, что польза скорбей очень велика, и что мы должны встречать их с удовлетворением и радостью, как средства очищения нашей развращенной природы и приведения нас к участию в божественной природе. Это то, что приводит нас к благороднейшему упражнению христианского долга, а именно, умиранию для мира, в процветании и невзгодах, в молчании и надежде, тайно и внутренне, без малейшего ропота или жалобы. Те, кто раздражается, сетует или жалуется, ясно обнаруживают, что они не желают умирать для мира и что у них мало божественного света в их душах. Бог не может жить в душе, которая не мертва для мира; ибо чем больше мы живем по похотям развращенной природы, тем меньше мы живем для Бога и Его святой воли. С другой стороны, чем меньше мы живем для плоти, тем больше мы живем для Бога. Пусть это, тогда, будет нашим верным правилом, что тот, кто желает жить для Духа, должен умереть для плоти (Рим. 8:13).

Глава XIX.
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О внутренней молитве и об истинном использовании молитвы Господней.

Как Бог действует выдающимся образом в смиренных душах, так Святой Дух особенно производит в них дар сыновней молитвы. Без Духа Божия нет истинной молитвы; ибо Он есть Тот, Кто вопиет и стонет в душе, будучи, так сказать, ее жизнью (Рим. 8:26; Гал. 4:6). Ибо как душа есть жизнь нашего тела, так Дух Божий есть жизнь души, будучи источником всей ее духовной жизни и силы. Этот Святой Дух есть также свидетель нашего усыновления и возрождения; и тот, кто знает, как использовать их, как должно, полагаясь, верой во Христа и любовью Святого Духа, на вечную любовь своего небесного Отца, будет просить и получать великие и небесные дары. Ибо столь велика любовь, столь обильна благость Божия, что Он не может отказать ни в чем Своим детям, которые просят с верой. Но поскольку даже вера и молитва суть дело и дар Божий, мы должны ежедневно обращаться к Нему за ними. Отсюда возникает истинная внутренняя молитва сердца, от истинного обращения и склонности наших душ и привязанностей к Богу. Эта внутренняя молитва пронзает небеса, в то время как человек, идя по стопам своего Спасителя, свободно и радостно берет свой крест и следует за Ним; не как Симон Киринеянин, который нес, правда, крест, но это было потому, что он был принужден сделать это (Матф. 27:32). Столь велика любовь Божия, что Он не ждет наших молитв, но выходит свободно навстречу нам и ищет нашей дружбы, умоляя нас просить прощения за наши грехи и практиковать ту же любовь к нашим ближним, которую Он являет к нам. Блажен тот, кто истинно знает, понимает и размышляет об этой безграничной любви Божией во Иисусе Христе. Такой человек молится более действенно в своем сердце, нежели если бы он использовал самую совершенную форму слов. Одно единственное размышление или благочестивое воздыхание, вознесенное к Богу через Иисуса Христа, в вере, любви и преданности, более угодно Богу, нежели весь парад внешнего поклонения.


Ye have received the spirit of adoption, whereby
we cry, Abba, Father.—Rom. 8:15.


2. Вся жизнь христианина должна быть посвящена упражнению в любви и подражанию своему распятому Господу. Истинным христианином является тот, кто все делает из принципа божественной любви и преображается ею в природу Христа. И может ли Бог отказать в чем-либо столь послушному, любящему и покорному дитяти, когда оно молится? Конечно, нет. Но чтобы мы знали, как и о чем нам следует просить, Христос научил нас молитве Господней — молитве, полной прошений о самых возвышенных благословениях. Может ли быть большее благо, чем Царствие Божие? Ибо Он Сам есть Свое собственное Царство, распространяющееся на всех разумных тварей. Поэтому, когда мы молимся: «Да приидет Царствие Твое», мы молимся о том, чтобы Бог благоволил даровать Себя нам со всеми богатствами и благословениями Своего присутствия. В этом Царстве, следовательно, Бог есть наш Отец, являющий Свою отеческую любовь и верность Своим детям через устроение Своего Царства в нас, чтобы в нем Он мог совершить Свой благороднейший труд в нас, выраженный в прошении: «Да святится имя Твое»; что совершается, когда достоинство и превосходство божественного имени и природы глубже открываются в душе.

3. В этом Царстве, которое внутри нас, Он совершает Свою волю без всякого препятствия. И так «да будет воля Твоя и на земле», то есть в нас, «как на небе», то есть в Самом Боге. Отсюда мы понимаем, что то, что Бог желает даровать и заповедал нам просить, есть не что иное, как Он Сам. Это было обещание, которое Он дал Аврааму: «Я щит твой; награда твоя весьма велика» (Быт. 15:1). Более того, наш Небесный Отец дает нам «наш хлеб насущный»; то есть Он делает все Свои творения пригодными для нашего пользования, свидетельствуя тем самым о величии Своей любви к нам. Ибо сердце, которое истинно предано Богу и в котором Он свободно исполняет Свою волю, способно принять полноту Его благодати и благословений. Столь велики благость, любовь и милосердие Божие, что Он не может отказать нам ни в чем, что необходимо для тела или души; и Он лучше всех знает наши нужды. Для этой цели Он ежедневно ставит наши грехи и бедствия перед нашими глазами, научая нас смирять себя перед Ним и молиться: «Прости нам долги наши, как и мы прощаем должникам нашим». Ибо Бог столь сострадателен, что Он свободно предлагает нам прощение грехов и учит нас, как просить об этом от сердца, чтобы мы могли быть уверены, что Он более готов простить, чем мы — просить, и чтобы мы могли отсюда научиться проявлять ту же доброту к нашему ближнему, которую Он проявляет к нам. Ибо те, кто истинно являются детьми Божиими, не исключают ни одного человека из своей любви или из любви Божией. У них нет ничего более близкого сердцу, чем слава Божия, умножение Его Царства и спасение всех людей. Через это признание греха и прошение о прощении христианин научается тому, что в своем естественном состоянии он находится без Бога и Его Царства, лишен утешения, беден и жалок. И поэтому он научается молиться: «Не введи нас в искушение», посредством которого дьявол пытается отвлечь нас от воли и Царства Божия; но чтобы Он «избавил нас от лукавого», то есть от нашей собственной злой воли и развращенной природы, которые препятствуют исполнению воли Божией и устроению Его Царства в нас и лишают Его чести, должной Его имени. «Ибо Твое есть Царство и сила и слава во веки. Аминь». Хотя мы принимаем это как исходящее только от Него, оно все же продолжает оставаться Его. Но если мы не приписываем это Ему Одному, мы исключаем себя из Его Царства, Его силы и Его славы, не святя достойно Его имени и не повинуясь Его воле. И отсюда следует, что мы также находимся вне Его Царства и поэтому не имеем права на отпущение грехов и избавление от зла.

Глава XX.
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Показывающая, что смирение должно быть сначала положено как основание в сердце и что все наши дела должны покоиться на нем; его благословенные влияния.

Если ты хочешь строить для вечности, пусть твоим основанием будет смирение, ибо никто не может сам по себе сделать ничего. Посему во всех своих начинаниях смиряй себя перед Богом, переполняющим источником благодати и милосердия, и молись усердно о Его руководстве и помощи, чтобы все твои труды могли быть полностью направлены к хвале, чести и славе Божией; и помни: все, что ты делаешь без благодати Божией, может вести лишь к греху и погибели. Тот, кто тщательно следит за этим, полностью подчиняя себя божественной воле, безмолвно и смиренно оплакивая свою собственную слабость и низость и пламенной любовью посвящая себя Богу, испытает во всех силах своей души чудесные дела Божии; в то время как, напротив, гордыня есть тот порок, который делает все наши дела низкими и мерзостными в очах Божиих.


Be clothed with
humility.—1 Peter 5:5.



2. И увы! почему прах и пепел горды? Если мы заглянем в наше происхождение, мы были созданы из ничего; сами по себе мы — ничто, более мимолетные, чем суетная тень; столь развращенные, что ничто, кроме благодати Божией, не удерживает нас от падения в грубейшие грехи и погружения в самую глубокую бездну погибели. Мы постоянно подвергаемся нападкам дьявола, против которого у нас нет защиты, кроме смирения. Ибо этот злой дух, надутый гордыней, имеет все мыслимые преимущества перед гордым человеком, но бежит от кротких и смиренных. Гордыня имеет свой корень в сатане; но до тех пор, пока ты можешь сохранять свое смирение, обращаясь к Богу от всех своих беззаконий, до тех пор он не может иметь над тобой никакой власти. Как же прискорбно видеть христианина, наделенного Словом и Духом Божиим, столь покорно отдающего себя дьяволу. Такой человек подобен трусливому солдату, который, будучи вооружен с головы до ног, позволяет ужалить себя до смерти осой. Столь сильна благодать Божия в смиренных душах, что, если они будут верны себе, дьявол не может иметь над ними никакой власти. И если ты позволяешь себе быть столь постыдно побежденным, несмотря на всю предложенную тебе помощь, чего ты можешь ожидать в последний день, кроме насмешек тех самых злых духов, которым ты дал столь легкую победу. Подумай же хорошо, каким благом и благословением является смирение.


3. Более того, в смиренных душах есть постоянное алкание и жажда благодати Божией, которую Бог никогда не оставляет без награды полнотой Своих благословений, то есть Собой: ибо Он один может удовлетворить желания жаждущей души. И на этом смирении зиждется истинное покаяние; ибо когда человек видит огромную нечистоту, тайную злобу, глубокую развращенность своего греховного сердца и оплакивает все это с искренней скорбью, он с радостью ухватывается за свободную благодать Христа верой и полностью отрекается и посвящает себя воле Божией. Грехи такого человека Бог свободно прощает и, так сказать, изглаживает их в одно мгновение. Ибо когда человек обращается от своих грехов к Богу, Бог немедленно обращается к нему и более не вспоминает его беззаконий.

4. Другое свойство смирения состоит в том, что оно с радостью принимает каждый крест, посланный от Бога, как приготовление к большим дарам; оно не смотрит на непосредственных исполнителей, которыми человек бывает поражаем, но взирает на Бога, от Которого исходят скорби. Смиренный человек радуется кресту, говоря: «Приветствую тебя, благословенный крест, неожиданный, правда, но не нежеланный. Я знаю, что воля Божия — через тебя освятить и посвятить меня Себе». И, наконец, смирение сохраняет человека в душевном покое как в несчастье, так и в процветании, как при недостатке, так и при изобилии даров и благословений Божиих. Так что истинно смиренный человек всегда спокоен, угодно ли Богу дать или взять, и ничто не может случиться с ним, чтобы возвысить или подавить его сверх меры. В нем проявляются чудеса божественной благодати. И в то время как прежде он жил и действовал своими собственными силами, теперь он поддерживается Богом и в Нем и через Него приносит плод обильно.

Глава XXI.















Показывающая, что человек должен уповать только на Бога, а не на Его дары; и что он должен отвергнуть себя.

Истинная любовь к Богу полагает Самого Бога единственной своей целью. Она находит наслаждение не в тварях, но в том высшем, вечном и несотворенном Благе, из которого они произошли; и это не только внешне, но даже в самой глубине души. Ибо душа, помимо своих естественных сил, которыми она дает жизнь и движение телу, имеет глубокую и центральную сущность, не имеющую отношения к твари. Это седалище и град Божий, отрешенный от всех внешних и земных вещей; здесь Святой Дух изливает Свои дары через все способности души в различных проявлениях мудрости, разумения и знания. Но когда развращенная природа начинает чрезмерно услаждаться этими посещениями, любя дары больше, чем Дающего, она немедленно оскверняет их развращенными примесями себялюбия. Вся любовь и радость, которые проистекают отсюда, слепы, порочны и обманчивы. Ибо, поскольку дары Божии — это не Сам Бог, мы не должны питать одинаковую любовь к обоим. Большинство людей уповают на дары Божии и при малейшем ощущении божественного света в разуме или теплоты в чувствах воображают себя на вершине совершенства; не принимая во внимание, что они еще далеки от него. Человек был создан для большего, а именно для того, чтобы принять Бога в душу; и Бог недоволен, если мы останавливаемся на полпути. Нет ничего, чего Он желал бы так сильно, как даровать Себя нам, и притом самым возвышенным и славным образом; и, конечно, самое меньшее, что мы можем сделать в ответ, — это с благодарностью принять эту божественную любовь и находить наслаждение в одном лишь Боге.


Be glad in the Lord, and rejoice, ye
righteous.—Ps. 32:11.


2. Но столь развращена человеческая природа и столь склонна к себялюбию, что она жадно хватается за все, что может удовлетворить ее страсти, полагая свое счастье в тех наслаждениях, которые, подобно тыкве Ионы, погибают в самом пользовании ими. Это удовлетворение, хотя и в дарах Божиих, оскверняет их и препятствует Его действиям в нас. Столь велика и столь глубока развращенность нашей природы, внесенная Первородным грехом, что едва ли один из тысячи может знать свои тайные согрешения (Пс. 18:13). Отсюда происходит та чрезмерная любовь, которую люди питают к себе больше, чем к Богу. Эту бездну развращенности самые ученые мужи никогда не могли полностью постичь или объяснить: и все же гораздо труднее искоренить ее из человеческой природы. Это искоренение и есть отвержение себя, требуемое нашим благословенным Господом, если мы хотим быть Его учениками (Мф. 16:24). И все же гораздо легче оставить все земные вещи — золото, серебро, дома и имения, — чем оставить самого себя: столь глубоко этот яд укоренился в нашей природе! Но поскольку это самоотречение абсолютно необходимо, Бог располагает и приготовляет нас к нему через различные скорби. Это единственная цель всех крестов и страданий, внутренних или внешних, духовных или телесных, которыми Ему угодно посещать нас; а именно — привести нас к практике самоотречения.

Глава XXII.







Показывающая, как наши дела могут стать угодными Богу.

Поскольку человек в своем естественном состоянии подлежит гневу Божию (Еф. 2:3), из этого следует, что все его естественные дела, какими бы великими и добрыми они ни казались в глазах мира, также подлежат ему. Ибо без благодати Божией мы не можем сделать ничего, что было бы угодно в Его очах; но если человек находится в состоянии благодати, тогда все его дела угодны Богу; потому что это благодать Божия совершает их в нем.


Delight thyself in the Lord; and he shall give thee
the desires of thine heart.—Ps. 37:4.


2. Откуда видно, что всякого рода дары, как заверяет нас св. Павел, должны быть приписаны благодати Божией, а не нам самим (1 Кор. 15:10), и что своими собственными делами мы никогда не можем быть оправданы или спасены. Ибо если бы человек претерпел все муки мученичества; если бы он совершил все добрые поступки, которые когда-либо были сделаны всеми святыми от начала мира или которые когда-либо будут сделаны; если бы он питался только тернием и претерпевал смерть не однажды, а каждый день; все же он не смог бы этим сам по себе получить ни малейшей благодати. Не полагайся же на свои собственные дела, но на бесконечное милосердие Божие во Иисусе Христе с покорным и смиренным духом: и тогда будь уверен, что тот же Иисус по Своей свободной любви и милосердию даст тебе все, что Он сочтет полезным для тебя. Таков смысл слов нашего Господа: «Когда исполните все повеленное вам, говорите: мы рабы ничего не стоящие» (Лк. 17:10). О милосердный Боже! как бедна, как никчемна в Твоих очах наша праведность; она не лучше, чем «запачканная одежда» (Ис. 64:6). Ибо все дела добрых людей не имели бы никакой ценности для нашего оправдания. Войди же в свое купленное наследие через вернейшие врата, а именно через заслуги твоего благословенного Спасителя. Принеси в жертву Богу Его страдания — за наказания, которые ты заслужил; Его святые помышления — за твои оскверненные воображения; Его многие божественные слова — за твои суетные речи; одним словом, все Его дела, Его нищету, Его терпение, Его кротость и милосердие — за все твои недостатки и упущения. Держи свои глаза устремленными на благословенного Иисуса, и ты получишь благодать и милость у Бога. С блудным сыном (Лк. 15:20) вернись к своему оскорбленному Отцу, и Он примет и обнимет тебя. Его милосердие неизменно остается тем же, готовое быть сообщенным каждому искренне кающемуся. Это Он свободно предлагает всем, и нет ничего более приятного Ему, чем являть милость тому, кто просит о ней с верой. Ибо «рука Господня не сократилась на то, чтобы спасти» (Ис. 59:1). И чем более жалким и несчастным ты кажешься в Его очах, тем более желанным ты будешь для Того, Кто желает обогатить тебя из Своих собственных сокровищ. Грехи всего мира не имеют большего соотношения к Его бесконечному милосердию, чем одна капля воды к бескрайнему океану. Но как только ты окажешься в состоянии благодати, все твои дела, совершаемые отныне в тебе, будут сделаны угодными Богу через Его единородного Сына, через Которого одного мы имеем доступ к Его милосердию. В этой вере, в этом единении с Сыном Божиим ты будешь жить. Он есть тот живой источник, который очищает всю нашу нечистоту и делает все наши дела угодными в Его очах (Зах. 13:1).

3. Но все же берегись и помни, чтобы ты не уповал даже на свои духовные привилегии, которые, как дитя Божие, дарованы тебе, но только на Бога, автора и дателя их. Поэтому нам заповедано «утешаться Господом» (Пс. 36:4); не Его дарами, но Его славой; чтобы Его воля могла быть совершена в нас. Мы должны тогда относить все наши дары и благодати к их щедрому Дателю, самому Богу. Чтобы пользоваться ими правильно, пусть это правило будет глубоко запечатлено в наших умах. Если бы ты имел все дары и благодати, которые Бог даровал на небе или на земле, вместе с добрыми делами всех святых, когда-либо живших; как только ты начинаешь находить в них чрезмерное удовольствие и наслаждаться ими как своей собственной собственностью, они немедленно оскверняются пятном и виной идолопоклонства. Ибо нет ничего ни на небе, ни на земле, в чем мы должны были бы уповать, кроме одного Бога. И когда мы делаем это, тогда Сам Бог есть наша радость, наше наслаждение, наш покой, наша полнота, наше сокровище и наше прибежище; и в этом состоит полнота благословения; мы тогда становимся надлежащими сосудами божественной благодати. Ибо в гордых духах, которые являются орудиями дьявола, Бог не может действовать; но «Бог гордым противится, а смиренным дает благодать», как говорит нам св. Петр (1 Пет. 5:5), и наполняет их души Своими сокровищами. Внутренняя гордыня — это плодотворный корень всех пороков. Этим дьявол удерживает свои твердыни в душе, в которой один Бог имеет право обитать. Виноградная лоза по своему внешнему виду кажется бесполезным растением, годным только на огонь; и все же под этой невзрачной внешностью скрывает жилы самого благородного сока. Так обстоит дело со всеми теми благочестивыми людьми, через которых действует Дух Божий: они кажутся в глазах людей низкими и презренными людьми; их вид смиренен и лишен внешнего величия; но внутри они полны бесценных сокровищ, даже живых потоков благословения, непрестанно текущих от престола и присутствия Божия. Но те, кто надут своими дарами, кто выставляет напоказ свою милостыню, кто строит алтари в церквах на свой собственный счет, украшая их своими собственными именами, гербами и титулами чести; эти, так усердно выставляя свои добрые дела миру, действительно уже получили свою награду. В таком же несчастном состоянии находятся и те, чьи уста полны жалоб на свои собственные нужды и недостоинство, постоянно желая, чтобы другие молились за них; не принимая во внимание, что иная милостыня, исходящая от смиренного, искреннего и благочестивого сердца, есть более действенная молитва к Богу, чем все заступничества людей, которые знают, что эта милостыня дается только для вида.

4. Если же ты хочешь, чтобы твои дела были искренними и угодными перед Богом, тщательно соблюдай эти четыре общих правила: 1. Думай смиренно обо всех своих действиях, не уважая себя, но только Бога. 2. Пусть это смирение будет глубоко укоренено в твоей душе, смиряя себя не только под рукой Божией, но и перед каждым человеком, малым или великим, из сердечного чувства собственного недостоинства. 3. Смотри на все, что ты делаешь, как на бесполезное и никчемное. 4. Имей глубокий страх перед тайным судом Божиим, не из-за каких-либо сомнений в милосердии Божием, но, почитая Его своим лучшим другом, будь осторожен, чтобы избежать всего, что может огорчить или оскорбить Его. Тот, кто пренебрегает этими четырьмя правилами, делает даже свои лучшие действия нечистыми в очах Божиих. Но тот, кто тщательно следует им как правилам действия, будет как зеленеющая маслина в доме Божием, приносящая добрый плод обильно (Пс. 51:10).

5. И мы должны заметить, что даже самая незначительная вещь, которую ты делаешь, если она содействует благу твоего ближнего, угодна Богу; в то время как тот, кто не использует свой талант для этой цели, должен будет дать серьезный отчет в последний день. Это единственное использование и цель даров Божиих, чтобы мы охотно и усердно использовали их для блага других. Каждое действие, искусство, занятие и профессия были даны Богом только для этой цели. И это те дела, которые, как говорит нам наш Господь, «в Боге соделаны» (Ин. 3:21); то есть в вере и любви, направленные исключительно к славе Божией и благу нашего ближнего, без какой-либо надежды на честь или выгоду для нас самих, судьей чего является совесть каждого человека. Подумай же тщательно про себя об источнике и мотивах всех своих действий, помня, что если ты пренебрегаешь или отказываешься использовать благословения Божии для блага своего ближнего, ты должен понести то же наказание, что и ленивый раб, который был лишен своего таланта, который он зарыл в землю и не использовал, и увидел, как он был отдан другому, который лучше умел им пользоваться (Мф. 25:26). Таким образом ты теряешь и дар, и благодать. Не менее глупы те, кто претендует на вещи выше своих сил, кто красноречиво и бегло говорит о том, чего они ни практикуют, ни понимают. Хотя они могли бы уверенно претендовать на то, чтобы говорить властью благословенной Троицы, все это не что иное, как пустое хвастовство, если они не докажут, что экспериментально знают то, что они столь властно внушают.

6. Помни также, что никакие действия, какими бы великими и славными они ни казались, которые исходят только из тщеславия и суетной славы, не могут быть угодны Богу. Ибо каков принцип наших действий, таковы и действия, исходящие из него. Откуда следует, что те, кто заботится только о себе, не лучше, чем самозванцы и лицемеры. Их лучшие дела не лучше, чем окрашенные гробы, которые снаружи кажутся красивыми, а внутри полны лишь разложения. В них нет чистой любви к Богу, нет желания содействовать Его славе; но только некое плотское себялюбие и ненасытная жажда суетной славы.

7. Суть всего этого в том, что все наши дела, какими бы благовидными они ни казались, если они направлены к какой-либо иной цели, кроме Бога, являются лишь суетой и идолопоклонством. Ибо истинно идолопоклонник тот, кто ставит перед собой любую иную цель или стремление, кроме Бога. Посему, если у тебя есть какие-либо дары, используй их, но берегись, чтобы твое сердце не уповало на них; если оно так уповает, ты виновен в идолопоклонстве.

Глава XXIII.







О тайне Креста, через который мы привлекаемся к Богу.

Пусть все, кто желает быть истинными учениками и последователями Иисуса Христа, несут свой крест в этом мире, каким бы он ни был; ибо если ты убежишь от одного, другой встретит тебя; и делай что хочешь, ты должен нести его. Но под каждым крестом рука Божия с нами, чтобы облегчить его и сделать его легким, и с Его помощью мы можем нести его с удовольствием. Но когда Бог отнимает Свою руку, тогда, действительно, это тяжелое бремя. Теперь Сын Божий нес очень тяжелое бремя, и в самых скорбных обстоятельствах; участниками которых, в своей мере, были все Его истинные друзья и последователи. Слова не могут выразить многие и великие преимущества, которые есть в кресте; поскольку Бог возлагает его на нас из чистой любви, чтобы Он мог тем самым привлечь нас к Себе и сделать нас «сообразными образу Сына Своего» (Рим. 8:29) и участниками вечного счастья. Раны на священных ногах Христа должны научить нас воздержанию и терпению: воздержанию от плотских похотей и плотских удовольствий; и терпению во всех скорбях и противодействиях, будь то изнутри или снаружи. Раны на Его священных руках должны научить нас молчанию и презрению к мирским вещам. Рана в Его боку должна научить нас отвергать себя и искать покоя и радости в одном лишь Христе. Его нагое тело, распростертое на кресте, должно постоянно напоминать нам, что мы должны быть обнажены и лишены всех сотворенных утешений. Ибо как Христос был пригвожден нагим к кресту, и Его одежды были разделены по жребию перед Его благословенными очами (Пс. 21:19; Мф. 27:35), так будь уверен, что если ты желаешь совершенства, ты должен быть лишен всего, что не от Бога. И поскольку каждый крест, как бы мал он ни был, возлагается на тебя по особому повелению и руководству Провидения, ты должен принимать его с благодарностью. Ибо возлюбленные друзья Божии всегда имеют наибольшую долю скорбей. Дьявол всегда использует наше процветание как лучшее время и повод для нашей погибели; чтобы предотвратить это, Богу угодно, из чистого сострадания, посещать Своих детей множеством крестов и скорбей, тем самым отвлекая нас от любви к миру и расстраивая злобные замыслы искусителя. Если бы мы только знали, как действенен крест в приведении нас к Богу, изгнании дьявола от нас и даровании нам права на будущую славу, мы бы не только ожидали его с терпением, но и энергично бежали бы навстречу ему. Ибо столь велика важность, столь превосходны преимущества креста, что Бог определил его как неразлучного спутника всех Своих избранных слуг.


He that taketh not his cross, and followeth
after me, is not worthy of me.—Matt. 10:38.


2. Если бы мы тщательно обдумали преимущества и честь креста, мы сочли бы себя недостойными столь великого благословения; ибо велика честь быть уподобленным Сыну Божию! Он никогда не был приятен миру, но был его посмешищем и поруганием. Но теперь едва ли один христианин из тысячи дошел до такого совершенства, чтобы не желать угождать миру. Тот, кто угождает миру, не может, однако, угождать Богу: и тот, кто полон мира, пуст от Бога. Но насколько человек умирает для себя и мира, настолько Христос, истинная жизнь, возрастает в нем. Никто не может угодить Богу лучше, чем полностью подчинившись Его воле. Если бы моему государю угодно было видеть меня в одном костюме, а не в каком-либо другом, я бы, конечно, счел его лучше, чем самый нарядный костюм. И поскольку моему Богу приятнее видеть меня под крестом, я, конечно, должен предпочесть его всем богатствам и славе мира. Но, возможно, ты сомневаешься в себе, пришел ли крест, который ты несешь, от Бога; если так, пусть это будет испытанием: все, что ты терпишь ради себя, будет тягостным и утомительным, но если ты терпишь ради Бога, твой крест будет легким, ибо Сам Бог облегчит его. Что за дело тогда, будет ли твой груз весом в сто или тысячу фунтов, если Он протянет руку помощи и сделает твое иго благим, а бремя твое легким (Мф. 11:30). Посему, о Господи, возложи на меня какое угодно бремя; только помоги мне в моей слабости вечными руками Твоего всемогущества! — Заметь далее, что самые избранные благословения Божии даруются нам, пока мы под крестом; и хотя они иногда даруются заранее, именно крест утверждает их в душе; и поскольку он столь очень полезен и необходим для души, Бог дал большую его долю Своим верным друзьям и слугам, и особенно Своему единородному Сыну Иисусу Христу; преимущество, которое он приносит с собой, делает его терпимым и легким для несения. Благочестивые люди полностью подчиняют себя Богу, сохраняя свои умы спокойными и радостными при всех превратностях жизни. В частности, они заботятся о сохранении смирения как лучшей защиты от нападок своих духовных противников. Хотя Бог послал Своего единородного Сына в мир, чтобы пострадать в Его человеческой природе, мы ожидаем освобождения от страданий. Но будь уверен, что если ты хочешь идти тем же путем и стоять на твердом основании, ты должен ожидать страданий со Христом и в некоторой степени, по крайней мере, иметь свою жизнь сообразной Его жизни. Каждая скорбь, как бы мала она ни была, есть знак божественной любви, уполномоченный посетить нас для нашего блага. И объединенная злоба земли и ада не может причинить ни малейшего вреда благочестивому человеку, обученному в страданиях и в послушании дисциплине креста. Чем больше его враги нападают, тем выше он возвышается Богом. И хотя бы он был низвергнут в ад, даже там он встретил бы своего Бога, и сам ад стал бы для него небом и блаженством.

3. Когда Бог видит человека слишком слабым для искушения, Он немного освежает его Своими утешениями, чтобы он не погрузился в него полностью: но он должен знать, что эти перерывы даются ему только для того, чтобы восстановить свои силы, чтобы он мог лучше противостоять новому нападению. Так угодно божественной любви упражнять людей, чтобы через различные испытания и искушения они могли быть приведены к презрению всех мирских наслаждений и, подобно лани, жаждущей потоков (Пс. 41:2), могли жаждать источников божественного мира и радости, освежающих потоков жизни и славы. Там утомленная душа может пить и насыщаться, и утолять свою жажду в тех реках удовольствий, которые вечно текут от нежной и отеческой любви Божией. Это то, чего мудрецы этого мира ни знают, ни понимают. Ибо душевный человек не может разуметь того, что от Духа Божия. Если бы дети в семье разграбили винный погреб и опьянели, пока отец спит в своей постели, как бы он перенес это, когда ему сообщили бы об этом деле? Не исправил бы он их расточительность здоровой строгостью? Так Бог поступает со Своими детьми. Он позволяет им обильные глотки духовного утешения и освежает их Своими милостями, как новым вином; но когда Он видит, что они чрезмерно пристрастились к нему, Он отнимает его у них и исправляет их чрезмерную радость примесями желчи и полыни, приводя их тем самым к осознанию своей вины и своей необходимой зависимости от Него. Они тогда начинают думать о себе низко и оплакивать свою суетную самонадеянность, которая заставляла их воображать, что они могут делать и терпеть что угодно ради Бога, тогда как теперь они готовы погрузиться под очень малым бременем. Мы знаем, что Христос проложил путь для нас в нищете, бедности и презрении, даже до смерти; и мы должны следовать за Ним тем же путем, если желаем войти на небо с Ним. Столь велика наша гордыня, что Бог иногда не может сломить ее иначе, как через какой-либо примерный позор, который быстро приводит нас в чувство и показывает нам наше собственное недостоинство. Это единственное средство привести нас к истинному познанию самих себя. Многие люди сбились с пути из-за недостатка этих здоровых испытаний. Тот, кто обдумывает это как должно, конечно, будет радоваться позору и упрекам ради Бога. Ибо кого любит Господь, того Он наказывает таким образом, чтобы исцелить его от высокомерия и гордыни и привести его к смиренным мыслям о самом себе.


4. Всякий, кто хочет следовать за благословенным Иисусом, должен «отвергнуть себя и взять крест свой». Многие охотно последовали бы за Ним, если бы могли сделать это без трудностей и страданий; но они, стремясь главным образом к собственному покою, притворяясь, что следуют за Христом, обнаружат, что обманулись в конце. Ибо надлежало Христу пострадать и войти в славу Свою (Лк. 24:26, 46): и если мы намерены разделить с Ним славу Его Царства, мы должны также быть готовы разделить Его страдания; ибо если мы не страдаем с Ним здесь, мы никогда не будем царствовать с Ним там. Итак, если мы намерены следовать за Ним, мы должны радостно и довольствуясь подчиняться каждому кресту, будь то внутреннему или внешнему, и этим путем мы в конце концов достигнем той славы, которой Он Сам достиг через крест. Как много мы видим каждый день, трудящихся в служении миру; они рискуют телом и душой; отправляются в чужие страны; бросаются сквозь огонь и меч; и все ради небольшой сомнительной чести; и неужели мы не сделаем столько же, чтобы купить вечную славу небес, сколько они делают ради пустяковых богатств и славы этого мира? Бог являет Себя нам под крестом так же, как и в самых радостных духовных посещениях; да, мы тогда получаем большие сообщения небесной радости, когда мы наиболее пусты от мирских утешений. Ибо как соль предохраняет плоть от гниения, так скорби и искушения удерживают душу от падения в грех и несчастье. И чем глубже человек погружается в центр смирения через крест, тем глубже он проникает в сердце Божие, которое всегда открыто для принятия и объятия умерщвленной и смиренной души. Это великая цель, предложенная Богом во всех Его различных методах смирения нас; чтобы, осознавая свою собственную великую развращенность, мы могли умереть для себя и жить полностью для Него. Святые древности, находясь под тяжелыми скорбями, не могли иначе владеть своими душами в терпении и свободе, как через полное оставление и отвержение себя, будучи готовыми подчиниться каждому кресту, который Бог возложил бы на них, даже если бы он длился в течение всей их жизни. Через это смирение, послушание и самоотречение они были в конце концов избавлены. Ибо цель, задуманная Богом при посылке крестов на них, будучи достигнута, Ему было угодно немедленно освободить их.

5. Последнее утешение под крестом состоит в том, что ты не можешь пострадать от него, если только это не по твоей собственной вине, из-за того, что ты раздражителен и нетерпелив под ним. Ты очень неправ, если думаешь, что тебе причинил вред тот или иной человек; они не могут причинить тебе вреда, если ты сохраняешь свой ум устойчивым и ровным под его бременем. Будь уверен, что до тех пор, пока ты являешься хозяином себя и своих страстей, весь мир не может причинить тебе никакого вреда. Если ты хочешь быть в безопасности от нападок своего врага, не отвечай; молчи, даже как мертвый человек в своей могиле. Каждая клевета и упрек, которые мир бросит на тебя, будут как лучи света, окружающие твою голову венцом славы. Как славны три степени терпения, в которых состоит истинная победа! Первая — страдать без ропота. Вторая — не только страдать терпеливо, но даже желать страдания ради Христа, из чистой любви к Нему. Третья — радоваться в страдании; и это самая мощная и величайшая победа из всех.

Книга IV.
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Предисловие к Четвертой книге.




Все твари суть вестники Божии, предназначенные вести нас к Богу.

Выдающийся пророк Моисей представляет нам двух могущественных свидетелей Божиих в книге Творения. Первый — это вселенная; второй — низший мир, то есть Человек. Оба они, вселенная и сердце человека, дают славное свидетельство в Писании, через которое Творец и Хранитель всего сущего открывается, а также формируется в наших сердцах.


By him were all things created, that
are in heaven, and that are in earth, visible and invisible,
whether they be thrones, or dominions, or principalities,
or powers: all things were created
by him, and for him; and he is before all things, and
by him all things consist.—Col.
1:16, 17.


2. Мы, следовательно, представим в этой Книге свидетельство обоих, то есть, во-первых, вселенной, и во-вторых, низшего мира. Таким образом мы узнаем, что все твари суть, так сказать, путеводители и вестники Божии, посредством которых мы должны быть приведены к христианскому познанию, а также к Богу во Христе.

3. Поэтому нет необходимости пытаться доказать, что эта Книга также принадлежит к Истинному христианству, хотя есть некоторые, кто может придерживаться иного мнения. Если они желают дополнительных доказательств, они могут найти их в отрывке, процитированном выше (Кол. 1:16, 17), а также во Введении к Евангелию от св. Иоанна и в очень многих отрывках Ветхого и Нового Заветов. Пусть они рассмотрят специально Псалмы 18, 103, 138; и слова св. Павла в Рим. 8:22, касающиеся стенания всей твари, и в 1 Кор. 15:42-52, касающиеся воскресения мертвых; в таком случае они будут судить меня с большей мягкостью и благосклонностью. И они также согласятся с собственным методом обучения Спасителя, Который имел обыкновение объяснять и демонстрировать Своим ученикам и последователям тайны Своего Царства и истинного христианства с помощью прекрасных иллюстраций, взятых из книги природы. Но если они противятся самим Таинствам, которые суть столь многие свидетели и печати божественной благодати, взятые из великой книги природы, тогда я отсылаю их к св. Амвросию, Василию, Феодориту и другим, которые писали обширно и учено о шести днях творения.

4. Этого может быть достаточно в защиту моего метода и замысла; к чему я прошу позволения добавить лишь это наставление, как великий аргумент всего целого, а именно, что долг истинного христианина — использовать творения Божии к Его чести и славе, чтобы Бог во всем мог быть прославлен через Иисуса Христа, Господа нашего.

5. Наблюдайте за методом, которым твари ведут нас к Богу. Снисходительный отец приглашает своих детей прийти к нему; и если они медлят, предлагает им яблоко или какой-либо другой привлекательный подарок. Это он дает не для того, чтобы ребенок был влюблен в подарок, но чтобы был побужден им быть более привязанным к дающему. Точно так же Бог поступает с нами; Он приглашает нас всеми привлекательными приглашениями и обетованиями Евангелия; и, не довольствуясь этим, Он предлагает нам много великих и благородных даров, «благодетельствуя, подавая нам с неба дожди и времена плодоносные и исполняя пищею и веселием сердца наши» (Деян. 14:17). Все эти благословения суть столь многие вестники, посланные от Бога, чтобы привлечь нас к Себе и научить нас, как вкушать благость Дающего и Творца в том, что принадлежит твари.

6. Но столь извращен человек, что его сердце привязано к его золоту и серебру, его домам, имениям, почестям и удовольствиям, которые, хотя и хороши в своем роде, все же в очах Божиих не имеют никакой ценности; они даны нам Богом только для того, чтобы привлечь нас к Себе. По этой причине Бог сделал человека столь нуждающимся и беспомощным существом, чтобы через разнообразие Своих благословений и множество Своих благодеяний Он мог привлечь его к Себе и научить его через эти различные примеры Своей любви и благости, что все утешение и сладость, которые он вкушает в твари, действительно исходят от Творца; и что Он один способен утешить, облегчить и поддержать нас, когда эти погибающие мирские утешения покидают и оставляют нас.

7. Но величайший из всех вестников Божиих, самый превосходный из всех Его даров — это Господь Иисус Христос, единородный Сын Божий, в Котором вся полнота и совершенство божественной любви и благости. Его милосердие над всеми Его делами, и «все чрез Него начало быть» (Ин. 1:3). «Все Им стоит» (Кол. 1:17). «Держа все словом силы Своей» (Евр. 1:3).

8. Сказав так много в качестве предисловия, я начинаю Первую часть этой Книги, рассматривая в общем шесть дней творения, чтобы содействовать познанию, славе и хвале Божией.

9. О человеке мы будем говорить более подробно во Второй части; и я прошу моих читателей прочитать Заключение к моей Второй книге, прежде чем они начнут судить меня. Ибо я снова протестую и заявляю, что желаю, чтобы мои писания понимались в соответствии с Символическими книгами Церкви Аугсбургского исповедания и ни в каком ином смысле.

Часть I.
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Рассматривающая дела шести дней творения в общем.

Глава I.





О свете, деле первого дня.

В тех словах в Иов. 38:19 — «Где путь к жилищу света, и где место тьмы?» — подразумевается, что природа света очень трудна для объяснения и что его происхождение не может быть постигнуто конечным разумом. Ибо хотя мы знаем кое-что о нем посредством зрения, все же это лишь немногое; однако давайте используем это немногое, чтобы содействовать славе Божией.


God said, Let there be light; and there
was light.—He covereth himself with light as with a garment.—God
is light, and in him is no darkness at
all.—Gen. 1:3;
Ps. 104:2; 1
John 1:5.


2. Во-первых, тогда, мы говорим, что свет есть благородный, тонкий и чистый принцип, отделенный от тьмы в утро творения, когда Бог «повелел из тьмы воссиять свету» (2 Кор. 4:6). Этим мир просвещается и утешается, и все его прекрасное разнообразие отчетливо познается и постигается. Этим, как некоторые думают, свет жизни был передан в великий мир, воплощаясь в каждой твари. От этой чистой яркости и славного великолепия свет и красота перетекли в солнце, составляя его тем самым великим светилом дня, который оно управляет и направляет (Иер. 31:35). Откуда также Сам Творец называет свет днем (Быт. 1:5, 14).

3. Но поскольку долг христианина — созерцать дела Божии духовными очами, чтобы видеть в них Творца и через дело быть приведенным к хвале Создателя; давайте взглянем ближе на этот предмет и увидим, как свет и солнце свидетельствуют о Боге и Христе.

4. И первый вывод, который естественно напрашивается, таков: если Бог сотворил столь прекрасный, освежающий, оживляющий, ясный и сияющий свет; насколько более прекрасным, утешительным и освежающим светом должен быть Он Сам? Поэтому комментатор св. Дионисия на вопрос: «Почему Бог прежде всего сотворил свет?» — отвечает: потому что из Его собственного сущностного света видимый свет почти естественно исходит как то, что имеет наибольшее сходство с Его собственной природой; и поэтому он называет свет немного спустя «образом благости Божией»; добавляя, что свет в Боге был трансцендентным и выше постижения; в ангелах и людях — умопостигаемым; в солнце — видимым.

5. И, поскольку Бог сотворил свет для того, чтобы истинная внешняя форма и красота тварей могли быть отчетливо увидены и постигнуты, из этого следует, что существует также другой тайный или скрытый свет, посредством которого внутренняя форма тварей может быть также познана и от которого ничто не может быть скрыто. И этот свет есть вечная мудрость Божия, которая, будучи сравнена с естественным и сотворенным светом, была справедливо названа сиянием вечного света.

6. Об этом св. Дионисий пишет такими словами: «Как видимый свет направляет, управляет и наполняет видимый мир; так непостижимый и небесный свет наполняет и просвещает все небесные духи. Он также очищает душу от тьмы и заблуждения и приводит ее в общение со светом Божиим. Сначала это не более чем сумерки или слабое мерцание света; но когда он вкушен, любим и желаем, тогда, соразмерно нашей любви, он возрастает все более и более до совершенного дня. Посему этот трансцендентный свет превосходит все света, будучи, так сказать, центром и источником их всех. Из своей полноты он просвещает все духи; и, будучи первоисточником всякого света, он заключает в себе все степени духовного, ангельского, разумного и естественного света. И как невежество отделяет обманутые души от света; так присутствие этого божественного света собирает, соединяет, совершенствует и избавляет от невежества и заблуждения всех, кто просвещен им: он обращает их к истине, сводя их различные воображения к стандарту чистой и простой истины, и наполняет их души чистым и единообразным светом». Так далеко св. Дионисий.

7. В свете солнца также сияет чистая, глубокая и пламенная любовь Божия. Для кого Он сотворил солнце? Конечно, не для Себя, ибо Он не нуждается ни в солнце, ни в каком-либо ином сотворенном свете, будучи Сам светом бесконечным и вечным. Поэтому Он сотворил его ради нас; так что каждый луч света, исходящий от солнца, есть воистину луч Божественной любви к человечеству.

8. И поскольку вечная премудрость Божия также является ярким солнцем, ясно открывающим Его милосердие и благодеяния, то, согласно природе и свойствам видимого солнца и света, ее можно назвать образом Божественной благости.

9. Сотворенный свет определяет порядок, формы и различия всех сотворенных вещей; ибо без него весь мир был бы лишь тьмой и хаосом. Таким образом, и в этом отношении свет является образом Божественной премудрости.

10. Сотворенный свет своим блеском и сиянием заставляет все обращаться к нему; так и благость Божия влечет все к Себе, как к центру и началу всего сущего.

11. Свет солнца чист и незапятнан; такова и любовь Божия к человечеству. Отсюда и Божественная премудрость, будучи незапятнанным светом, согласно этому свойству солнца, является незапятнанным зеркалом Божественного величия.

12. Как свет обильно и свободно исходит от солнца, так и любовь Божия обильно нисходит на нас. Как солнце светит свободно всем, не взирая на лица, так и Божественная любовь изливается на все человечество. Как свет исходит из природы и сущности солнца, так и любовь Божия исходит из самой Его природы и сущности.

13. Более того, поскольку Бог сотворил внешний свет для мира и видимых тел, стоит спросить, не позаботился ли Он в то же время о внутреннем и духовном свете для души. Ибо Бог не меньше заботился о душе, чем о теле. Этот свет души есть Бог Отец, Иисус Христос и Святой Дух, вечно благословенная и нераздельная Троица, Которыми наш разум просвещается через веру. «Восстань, светись, ибо пришел свет твой, и слава Господня взошла над тобою» (Ис. 60:1).

14. И как солнце просвещает мир, так Христос просвещает душу. «Был свет истинный, который просвещает всякого человека, приходящего в мир» (Ин. 1:9); и поэтому пророк Малахия называет Его «Солнцем правды» (Мал. 4:2). Святой Иаков называет Бога «Отцом светов» (Иак. 1:17). Святой Дух явился Апостолам в виде огненных языков (Деян. 2:3); и от этого вечного света исходит свет благодати, свет мудрости и Божественного познания, свет истины и жизни, свет радости и утешения, свет лица Божия, свет веры и всех христианских добродетелей.

15. Этот свет есть главная красота и слава творений. Сказано, что Бог облекается «светом, как ризою» (Пс. 103:2). «Слава Господня» (Лк. 2:9) есть также красота блаженных святых и святых ангелов. Высшее величие и слава избранных в ином мире будут состоять в свете и сиянии. «Тогда праведники воссияют, как солнце, в Царстве Отца их» (Мф. 13:43; Дан. 12:3); что также выражено в явлении жены, облеченной в солнце (Откр. 12:1). Наконец, как свет есть величайшее украшение этого видимого мира, так вечный свет будет главной славой небесного Иерусалима (Откр. 21:11).

16. Чем больше света имеет творение, тем оно благороднее. Это видно на примере ангелов, солнца, луны, звезд и драгоценных камней. Так и сама добродетель есть преславный свет, и все искупленные в грядущем мире будут полны света и славы, и, соответственно, будут различаться, ибо «звезда от звезды разнится в славе» (1 Кор. 15:41).

17. Свет освежает: и кто может сомневаться в том, что когда наступит день вечного света, блаженные святые будут освежены невыразимой радостью? Вне всякого сомнения, свет вечного Солнца правды доставит нам бесконечно больше восторга и радости, чем это сотворенное солнце, которое лишь освещает мир страданий и скорби.

18. Свет пробуждает спящих; так и Христос, наш свет, пробуждает нас от сна греховного. «Встань, спящий, и воскресни из мертвых, и осветит тебя Христос» (Еф. 5:14).

19. Свет направляет путника на его пути: так говорит Христос: «Я свет миру; кто последует за Мною, тот не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни» (Ин. 8:12; 12:46).

20. Более того, как свет обладает жизненной силой, так и во Христе, нашем свете, «была жизнь, и жизнь была свет человеков» (Ин. 1:4). «Господь — свет мой и спасение мое: кого мне бояться? Господь крепость жизни моей» (Пс. 26:1).

21. Как свет нельзя увидеть иначе, как только им самим, так и Бога нельзя познать иначе, как только Им Самим: «Во свете Твоем мы видим свет» (Пс. 35:10).

22. Как внешний свет изгоняет тьму и духов тьмы, так и Христос, Который есть свет Божий в нас, изгоняет неверие и все дела тьмы и сатаны. Бог должен произнести слово в нас, как Он сделал это при первом творении: «Да будет свет!», иначе мы навсегда останемся во тьме. Это заставило Псалмопевца сказать: «Ты возжигаешь светильник мой, Господи; Бог мой просвещает тьму мою» (Пс. 17:29). «Просветить сидящих во тьме и тени смертной» (Лк. 1:79). «Я увидел иного Ангела, сходящего с неба; и земля осветилась от славы его» (Откр. 18:1).

23. Когда дневной свет уходит, луна, управительница ночи, восходит с бледным сиянием: так и без света Христова человек есть не что иное, как тьма; и хваленая светом разумность есть лишь тусклая неясность.

24. И как назвали бы глупым того, кто предпочел бы просвещаться луной, а не солнцем, так еще более глупы те, кто предпочитает мудрость этого мира вечной премудрости Божией во Христе Иисусе. И как никто, кроме безумца, не стал бы пользоваться светом свечи при солнечном свете, так и никто в здравом уме не подумал бы, что он более просвещен мирской мудростью, чем Божественной. Странное безумие! Чтобы человек ожидал больше света от твари, чем от Творца, Отца светов, Бога благословенного во веки! Всякий, кто должным образом постигает мой смысл, имеет в себе начало Божественной, вечной и небесной мудрости, которая является предметом всего 118-го Псалма.

25. Как солнце есть украшение неба, так Христос есть украшение Своей Церкви, и нового неба, и новой земли в их будущей славе, где всем избранным будет явлено, что Он есть «сияние славы и образ ипостаси Его» (Евр. 1:3; Кол. 1:15).

26. Как жилища приятны в той мере, в какой они получают свет, так и «Бог обитает в неприступном свете» (1 Тим. 6:16). И небесный Иерусалим описывается как полный сладкого и освежающего света. «И город не имеет нужды ни в солнце, ни в луне для освещения своего, ибо слава Божия осветила его, и светильник его — Агнец» (Откр. 21:23).

27. Ах, свет делает все ясным и понятным; так нет ничего на небе и на земле, ни духа, ни существа, ни даже помышлений сердца, что могло бы укрыться от света Божественной премудрости (Евр. 4:12, 13). Поэтому Псалмопевец говорит: «Ты положил беззакония наши пред Тобою и тайные наши пред светом лица Твоего» (Пс. 89:8). И: «Ты разумеешь помышления мои издали» (Пс. 138:2).

28. Как свет сообщает себя всем тварям и распространяется по миру, так и Бог сообщает Себя всем тварям, особенно людям, более всего радуясь тому, чтобы делать им добро.

29. Наконец, свет и солнце являются свидетельством прославления наших душ и тел при воскресении. Прославление наших душ, действительно, в некоторой степени совершается в этой жизни Духом Святым, согласно словам святого Павла: «Мы же все, открытым лицем, как в зеркале, взирая на славу Господню, преображаемся в тот же образ от славы в славу, как от Господня Духа» (2 Кор. 3:18). Однако это лишь несовершенные начала и первые проблески вечного блаженства; но в будущем и душа, и тело будут облечены в вечный свет и славу. Поэтому святой Павел говорит: «Иная слава солнца, иная слава луны, иная звезд; и звезда от звезды разнится в славе. Так и при воскресении мертвых» (1 Кор. 15:41, 42). «И разумные будут сиять, как светила на тверди, и обратившие многих к правде — как звезды, вовеки, навсегда» (Дан. 12:3).

30. Образ этого мы находим в преображении Господа нашего, когда «просияло лице Его, как солнце, одежды же Его сделались белыми, как свет» (Мф. 17:2). Это было небесное сияние, блеск вечного Солнца. Так и лицо Моисея сияло подобно блеску солнца, так что сыны Израилевы не могли смотреть на него (Исх. 34:29; 2 Кор. 3:7). И это было следствием всего лишь нескольких дней, проведенных в Божественном присутствии. Сколь же велика тогда должна быть та слава, которая станет результатом нашего вечного единения и общения с Ним! Сияние лица Моисея было страшно видеть, но слава Христова была освежающей и утешительной.

31. Откр. 1:14, 16. Очи Того, у Кого в руке были семь звезд, были «как пламень огненный». И тот же Иисус Христос, Который есть вечный свет, прославит нас в последний день так, что все наши тела будут сиять, как молния (Мф. 6:22; Лк. 11:36).

Глава II.







О небе, творении второго дня.

Кто может сомневаться в том, что удивительное и чистое устройство неба со всеми его чудесными свойствами является сильным доказательством и свидетелем Бога? «Что есть небо и вся красота природы, — говорит один из древних, — как не прославленное зеркало, в котором мы созерцаем чудеса их Творца». Ибо если Бог сотворил все столь чистым, столь славным и столь твердым, что наш слабый разум не может постичь или объяснить это, то сколь чистым, сколь славным, вечным, духовным, неизреченным Существом должен быть тот Бог, Который сотворил все? И если Он создал столь славное небо над людьми во время их краткого пребывания здесь, то сколь более прославленную обитель Он уготовал нам в будущем в области жизни и бессмертия? Поэтому святой Павел говорит нам: «Ибо знаем, что, когда земной наш дом, эта хижина, разрушится, мы имеем от Бога жилище на небесах, дом нерукотворенный, вечный. Оттого мы и воздыхаем, желая облечься в небесное наше жилище» (2 Кор. 5:1, 2).


See Gen. 1:6-8;
Ps. 104:6; Ps. 19:1.


2. Что касается изумительной высоты и охвата неба, по сравнению с которыми земля — не более чем одна точка, то как это указывает нам на необъятную и непостижимую силу и премудрость Божию? «Но как небо выше земли, так пути Мои выше путей ваших, и мысли Мои выше мыслей ваших, говорит Господь» (Ис. 55:8, 9). Не напоминает ли нам его круглая форма о вечности Божией? Ибо у обоих нет ни начала, ни конца. Не говорит ли оно нам также о Его вездесущии? Ибо как небо окружает и объемлет все вещи, так и Бог небес поддерживает и объемлет все Свои творения. «Кто исчерпал воды горстью своею и пядью измерил небеса, и вместил в меру прах земли, и взвесил на весах горы и на чашах весовых холмы?» (Ис. 40:12).

3. И как в круге никакую часть нельзя назвать верхней или нижней, так Бог наполняет все вещи в равной мере. Небо и земля полны величия славы Его; «Он недалеко от каждого из нас: ибо мы Им живем и движемся и существуем» (Деян. 17:27, 28). Ибо хотя существуют антиподы и многие другие существа под нами, что доказуемо формой земли, все же чудесной силой Божией небо везде над нашими головами, и мы смотрим прямо вверх к нему по причине его необъятности.

4. Не напоминает ли нам также твердь небесная о постоянной, вечной и неизменной истине Бога и Его Слова? Ибо кто поддерживает небо? Где столпы, которые удерживают его? Или на чем оно висит, как не на слове Божием? «Столпы небес дрожат и ужасаются от прещения Его. Он удерживает лице престола, распростирает над ним облако Свое» (Иов 26:9, 11). И если Своим словом Он так прочно утвердил небеса, кто может сомневаться, что Он будет хранить Свое слово и обещание нам во веки веков? Если Он поддерживает небеса словом силы Своей, не сомневайся, что Он также будет поддерживать, защищать и хранить тебя вечно.

5. Но от этого сотворенного неба научись возводить свои мысли к духовному небу (3 Цар. 8:27), «где полнота радостей и блаженство в деснице Твоей вовек» (Пс. 15:11). Это святой Павел называет «раем и третьим небом» (2 Кор. 12:2, 4) и «славой, в которую был принят Иисус Христос» (1 Тим. 3:16). Это наш Господь Сам называет «домом Отца Своего, где Он готовит нам место» (Ин. 14:2); и, наконец, оно называется «небом небес» (3 Цар. 8:27).

6. Более того, через размышление об этом внешнем, преходящем небе ты можешь научиться нисходить в самого себя, в свое собственное сердце и душу; ибо там также есть небо и обитель Божия. «Ибо так говорит Высокий и Превознесенный, вечно Живущий, — Святый имя Его: Я живу на высоте небес и во святилище, и также с сокрушенными и смиренными духом, чтобы оживлять дух смиренных и оживлять сердца сокрушенных» (Ис. 57:15).

7. Пусть это внешнее небо приведет тебя к новому небу, о котором говорит святой Петр: «Впрочем мы, по обетованию Его, ожидаем нового неба и новой земли, на которых обитает правда» (2 Пет. 3:13). Ибо хотя это видимое небо было сотворено Богом в такой чистоте, что не подвержено тлению, все же «и небеса нечисты в очах Его» (Иов 15:15). Поэтому «они прейдут», как говорит нам святой Петр (2 Пет. 3:10). И «они погибнут, и обветшают, как риза, и, как одежду, Ты переменишь их, и изменятся» (Пс. 101:27). «И увидел я новое небо и новую землю, ибо прежнее небо и прежняя земля миновали. И сказал Сидящий на престоле: се, творю все новое» (Откр. 21:1, 5). «Ибо вот, Я творю новое небо и новую землю, и прежние уже не будут воспоминаемы и не придут на сердце» (Ис. 65:17). Как прекрасен, как прославлен будет этот град Божий, этот небесный Иерусалим, чей строитель и художник — Бог! И кто может возвестить славу того счастливого места? «Не видел того глаз, не слышало ухо, и не приходило то на сердце человеку, что приготовил Бог любящим Его» (1 Кор. 2:9). Поэтому евангелист Иоанн описывает новый и небесный город всеми драгоценными и дорогостоящими вещами в природе. См. Откр. 21:11, 18-21. Одним словом, это то небо, в котором «будет Бог все во всем» (1 Кор. 15:28).

Глава III.







Об отделении вод от суши, творении третьего дня.

Земля есть тяжелая и грубая субстанция, отделенная от вод и утвержденная силой Божией, чтобы быть вместилищем всех небесных влияний. Этот шар висит в воздухе силой Всемогущего и наполнен жизненными семенами всех деревьев, растений и овощей.


God said, Let the waters under the
heaven be gathered together unto one place, and let the dry
land appear. And God called the dry land,
earth.—Gen. 1:9, 10.
The earth is full of the
goodness of the Lord.—Ps. 33:5; 104:24.


2. Изумительное устройство и основание земли есть самое чудесное свидетельство силы Божией. Ибо на каких столпах поддерживается земля? Или где ее основания?

3. Некоторые спорили, основана ли суша на водах или же, как более тяжелая субстанция, она опускается в самое низкое место, являясь основанием для вод.

4. Сторонники первого мнения опираются на следующие свидетельства: «Он основал ее на морях и на реках утвердил ее» (Пс. 23:2). И: «Распростер землю выше вод» (Пс. 135:6). К этому можно добавить свидетельство святого Иоанна Златоуста, что «Бог положил основание земли на воде».

5. Другие утверждают обратное: 1. Потому что земля тяжелее всего и поэтому опускается в самое низкое место, где она естественно остается неподвижной; ибо если бы земля должна была сдвинуться со своего места, она должна была бы двигаться вверх, что противно природе. И для этого они цитируют: «Ты поставил землю на твердых основах: не поколеблется она во веки и веки» (Пс. 103:5). 2. Они ссылаются на опыт моряков, которые измеряют дно моря, и объясняют те отрывки из Псалмов, которые упоминают отделение вод от суши, так, как описывает это Моисей (Быт. 1:9).

6. Но на чем держится этот огромный земноводный шар? Кто поддерживает его? Где его столпы? «Он повесил землю ни на чем» (Иов 26:7), — говорит Иов. Ибо она висит посреди неба, поддерживаемая в воздухе, опоясанная водами: «Ты покрыл ее бездною, как одеянием» (Пс. 103:6). Воздух и вода поддерживают друг друга; облака, хотя и являются огромными массами воды, все же поддерживаются воздухом, чтобы не упасть; ибо сила поддержания есть свойство воздуха. «Он заключает воду в облаках Своих, и облако не разрывается под ними» (Иов 26:8).

7. Устойчивость земли в водах и в центре огромного воздушного пространства есть очень ясный аргумент Божественного всемогущества: «Где был ты, когда Я полагал основания земли? Кто положил меру ей? Кто положил краеугольный камень ее?» (Иов 38:4-6). Отсюда мы узнаем, что основание земли не могло быть постигнуто человеческим разумом, но должно быть причислено к бесконечным чудесам Всемогущества. «Посему, — говорит Псалмопевец, — не устрашимся, хотя бы поколебалась земля, и горы двинулись в сердце морей. Пусть шумят, вздымаются воды их, трясутся горы от волнения их» (Пс. 45:3-4). И что это аргумент премудрости Божией, ясно из Притч. 8:29, 30; где премудрость говорит о себе: «Когда Он полагал основания земли, Я была при Нем...»

8. И это та земля, о которой Псалмопевец говорит: «Землю Он дал сынам человеческим» (Пс. 113:24). Но хотя по своей внешней форме она кажется твердой, мертвой, сухой и холодной массой, на самом деле она обогащена Богом удивительным разнообразием благословений, плодотворной энергией и семенными добродетелями. Они никогда не отдыхают, но всегда активны, чтобы производить плоды, украшенные приятными формами, запахами, вкусами и цветами, с внешними знаками их внутренних добродетелей и качеств.

9. Итак, от земли происходят все виды растений и овощей, сменившие свой старый наряд на новое и нежное платье. Потрепанные одежды предыдущего года истлели и умерли, они выходят с изысканной красотой, запахом и цветом и, как бы, проповедуют человечеству словами: «Взгляните на нас, неверующие сыны человеческие; мы были мертвы, а теперь снова живы. Мы отложили свои старые одежды и тела и теперь обновлены. Подражайте и вы нам; отложите прежний образ жизни ветхого человека и облекитесь в нового (Еф. 4:22-24); обновляясь в вашем вечном источнике и начале, Который есть Бог, ваш Творец, по образу Которого вы были созданы. Если вы сделаете это, то в день праведного суда Божия, когда вы потеряете свои старые тела, вы, подобно нам, выйдете из земли (1 Кор. 15:42) с новыми телами, облеченными в бессмертную славу, чьим слабым подобием является наша новорожденная красота. И пока вы в этом мире, не заботьтесь слишком много о теле (Мф. 6:25 и далее). Посмотрите на нас, кого Бог природы ежегодно, на протяжении стольких тысяч лет со времени первого творения до сего дня, обеспечивал прекрасной одеждой, как аргумент Своей щедрости и благости. Подумайте о наших добродетелях и качествах, которые даны не для нашего, а для вашего блага; мы цветем и расцветаем не для нашего блага, а для вашего; да, благословение Божие цветет через нас».

10. Среди растений человек также может различить многие тысячи свидетелей благости и всемогущества Божия. Здесь у нас есть полная коллекция лекарств и простых средств, удивительный и полный травник; да, живой, не снабженный слабыми набросками и мертвыми картинками, но выгравированный живыми знаками и впечатлениями, чтобы быть прочитанным каждым любопытным зрителем, но не быть полностью понятым никем, кроме Того, Кто их создал. И пока мы не придем к полному пониманию их Божественных знаков, мы не сможем так совершенно познать чудеса Провидения, содержащиеся в них.

11. Каждая трава и растение имеет свой собственный знак, который есть не что иное, как надпись и почерк Божий, посредством которого Он самым удивительным и прекрасным образом различил их все согласно их добродетелям и качествам; и во многих из них внешняя форма является признаком их внутренних добродетелей. Дерн, по которому мы ступаем, снабжен и пищей, и лекарством. Да, в самом маленьком зерне или семени проявляется непостижимая премудрость Божия. Он не создал ничего напрасно, и мельчайшую часть творения не следует упускать из виду или презирать, поскольку мы не знаем и тысячной доли ее добродетелей.

12. Но если от их внешних форм мы перейдем к их внутренним и извлечем их дух химическими процессами, отделяя ту чистую сущность, которая, будучи полна высокой лекарственной силы, помещена Богом во внешнее тело, как алмаз в шкатулку, тогда, действительно, мы истинно вкусим благость Божию в добродетелях Его творений и благословим Его с благодарным сердцем за многие утешительные лекарства, которые Он предоставил несчастному человеку.

13. Подумайте, более того, как щедрый Творец позаботился не только о человеке, но и предоставил «пищу всякой плоти» (Пс. 135:25; 144:15). Он произращает траву для скота и зелень на пользу человека, «чтобы произвести пищу из земли, и вино, которое веселит сердце человека» (Пс. 103:14, 15). Так что мы можем по праву назвать землю сокровищницей или кладовой Божией, в которой сложено разнообразие благословений как для человека, так и для зверя: по каковой причине Псалмопевец говорит: «земля полна милости Господней» (Пс. 32:5).

14. Очень удивительным следствием этой Божественной благости является то, что хлеб поддерживает все тело, так что в одном единственном куске содержится питание для всех членов тела. И из-за этого питательного качества, которое есть в хлебе, вечный Сын Божий называет Себя «хлебом жизни» (Ин. 6:35); обозначая Свою силу питать и поддерживать всего человека: тело, душу и дух.

15. Не менее удивительно, что величайшее дерево с его корнем, стволом, ветвями, листьями, семенами, цветами и плодами должно содержаться в очень маленьком семени; и что каждый год одни и те же растения и деревья с их соответствующими плодами и семенами должны появляться в своем надлежащем порядке и сезоне. Все это должно быть сведено к принципу семени, содержащему в себе все те силы, которые последовательно проявляют себя в таком большом разнообразии размера, толщины, высоты и ширины.

16. Заметьте также, как трава, которой питается скот, становится пищей для человека; превращаясь в молоко и мясо существ, которые едят ее. Даже наши постели и одежда растут из земли, поскольку и овцы, и птицы живут плодами ее.

17. Я не буду в этом месте говорить подробно о деревьях и растениях: иначе, возможно, я бы отметил смоковницу, которая была проклята нашим благословенным Спасителем (Мф. 21:19); оливковое дерево, лист которого голубь принес в ковчег Ноя (Быт. 8:11); пальму, с которой сравнивается процветающее состояние праведника (Пс. 91:13); кедры и пряности, из которых Моисей сделал святое помазание (Исх. 30:23); благородный нард, который является прообразом Святого Духа и воскресения мертвых, будучи используемым при бальзамировании тел, чтобы сохранить их от гниения; виноградную лозу и различные овощи; из которых Святой Дух извлекает прекрасные подобия, призванные проиллюстрировать и объяснить нам тайны Царства Божия.

18. О плодоношении земли Давид говорит так: «Ты посещаешь землю и утоляешь жажду ее, обильно обогащаешь ее: поток Божий полон воды: приготовляешь хлеб, ибо так устроил ее. Напояешь борозды ее, уравниваешь гребни ее, размягчаешь ее каплями дождя, благословляешь произрастание ее. Венчает лето благости Твоей, и стези Твои источают тук» (Пс. 64:10-12). То есть каждый месяц производит свой особый плод из своей сокровищницы, лона земли.

19. Это естественное плодородие земли было сильно ограничено проклятием Всемогущего; отсюда плевелы, которые заглушают добрую пшеницу. «Проклята земля за тебя, — говорит Бог, — терния и волчцы произрастит она тебе» (Быт. 3:17, 18). Плодородие, следовательно, должно рассматриваться и испрашиваться как дар и благословение Божие, без которого человек не может ни пахать, ни сеять, ни сажать с успехом: «ибо Бог дает возрасти» (1 Кор. 3:6). Так мы должны понимать слова: «Землю плодородную превращает в солончатую, за нечестие живущих на ней» (Пс. 106:34).

20. Пусть наши размышления о плодоношении земли направят наши мысли к той новой земле, которую мы ожидаем, «на которой обитает правда» (2 Пет. 3:13). Там проклятие, в котором находится нынешняя земля, не будет иметь места; это будет область совершенного блаженства и жизни вечной. Это новый рай, полный небесной сладости, радости и удовольствия: тогда мы истинно воспоем эту песнь: «цветы показались на земле» (Песн. 2:12).

21. Я перехожу далее к горам, которые своей высотой и красотой являются немалым украшением земли. Горы — это, в более частном смысле, сокровищница Божия, в которой приготовляются все виды металлов. Они — как бы столько химических печей, в которых вещество всех металлов и минералов отделяется и созревает. Было замечено, что лучшие простые средства растут на высоких горах; и когда их пересаживают в сады, они вырождаются и теряют свою силу. Поэтому о Гиппократе говорили, что травы, которые он использовал в медицинской практике, обычно собирались с холмов и горных мест.

22. Горы должны напоминать нам как о защите Божией (и поэтому выражение используется в Писании: «Возвожу очи мои к горам, откуда придет помощь моя» (Пс. 120:1)), так и о Церкви Божией. «Горы принесут мир людям, и холмы — правду» (Пс. 71:3).

23. Под этим заголовком мы можем также рассмотреть источники и реки вод, которые бегут через долины, украшая, обогащая и облагораживая землю. Ибо хотя, в строгом смысле, источники принадлежат к творению пятого дня, все же царственный Пророк соединяет горы и источники вместе, потому что реки берут начало с холмов (Пс. 103:10).

24. Соломон говорит нам: «Все реки текут в море, но море не переполняется: к тому месту, откуда реки текут, они возвращаются, чтобы опять течь» (Еккл. 1:7). Хотя воды, проходя из моря через землю, подслащаются путем фильтрации, они не везде прорываются наружу и не образуют источники во всех местах, но согласно порядку и назначению Божию. Так говорит Псалмопевец: «Он посылает источники в долины» (Пс. 103:10). И их непрерывные потоки являются не только великим благословением и чудом Божественной силы, но также подходящим представлением вечной жизни.

25. Если Бог так заботится о зверях земных, не позаботится ли Он гораздо больше о нас? Если «и полевые животные взывают к Тебе, потому что иссохли потоки вод» (Иоил. 1:20), как же более мы должны взывать к Нему во всех наших бедствиях? И поскольку те места обычно наиболее приятны, где есть наибольшее изобилие источников и ручьев, то туда обычно слетаются птицы и «поют среди ветвей» (Пс. 103:12). Это как если бы Бог позаботился наполнить даже леса их музыкой, чтобы каждое место могло резонировать Его хвалами, и чтобы человек мог научиться, даже от животных, что не только он сам, но и все творения были созданы, чтобы хвалить и прославлять Бога.

26. Природные источники, некоторые из которых хорошо известны как обладающие целебными свойствами, должны напоминать нам об источнике благодати и спасения, воде жизни, Самом Иисусе Христе. «И в радости будете почерпать воду из источников спасения» (Ис. 12:3). «Ибо у Тебя источник жизни; во свете Твоем мы видим свет» (Пс. 35:10). «Жаждущие! идите все к водам» (Ис. 55:1). «Агнец, Который среди престола, будет пасти их и водить их на живые источники вод; и отрет Бог всякую слезу с очей их» (Откр. 7:17).

27. 103-й Псалом, который дает нам прекрасный отчет о творении третьего дня, обращает особое внимание на семь прославленных творений Божиих, все происходящие от земли и все способные к духовному осмыслению. Во-первых, он говорит о земле в целом; что Бог положил ее основания, отделил ее от вод, украсил ее горами и напоил ее источниками. Затем, переходя к частностям, он отмечает ее замечательные произведения. 1. Роса, которой Он напояет горы. 2. Трава. 3. Хлеб. 4. Вино. 5. Масло или бальзам. 6. Плоды деревьев. 7. Птицы и звери: все это ясно выражено в 103-м Псалме.

28. Так он говорит: «Ты напояешь горы с высот Твоих; плодами дел Твоих насыщается земля» (Пс. 103:13). Так мы часто видим с восхищением облака, парящие над горами и роняющие ливни изобилия на холмы, как «мехи небесные» (Иов 38:37); и тогда Бог воистину напояет горы свыше. Иногда также Он посылает Свою росу, освежая их великим изобилием. Так постоянно напоялись малый Ермон в Иудее и горы Гелвуйские, где были убиты Саул и Ионафан, сын его. Поэтому Давид сказал: «Горы Гелвуйские! да не сойдет ни роса, ни дождь на вас» (2 Цар. 1:21).

29. Свойство росы — делать землю богатой и плодородной и освежать цветы, опаленные чрезмерной жарой; откуда, наконец, пчелы с удивительным искусством извлекают свой мед. Иногда мы видим своего рода медовую росу, лежащую на листьях, как это было с манной прежде. Точно так же Евангелие подобно духовному меду, росе Святого Духа.

30. Не без причины мир сравнивается с росой (Пс. 132:1, 3). Ибо как роса порождается утром, так мир исходит от Иисуса Христа, Который Сам есть утренняя звезда и Князь мира. Где Христос живет, царствует и действует, там вечный мир. «Царствие Божие не пища и питие, но праведность и мир и радость во Святом Духе» (Рим. 14:17). «Блаженны миротворцы, ибо они будут наречены сынами Божиими» (Мф. 5:9). Такие рождены от Бога, как роса от утра; и как роса делает все живым, свежим и цветущим, так делает и мир; которого поэтому каждый добрый человек должен просить у Бога, Отца мира.

31. И поскольку, в последнем месте, сказано, что «плодами дел Твоих насыщается земля», это предполагает, что Слово Бога Творца все еще так же могущественно и действенно, как и прежде, когда Он произнес слово, сказав: «Да произрастит земля зелень, траву, сеющую семя, дерево плодовитое, приносящее по роду своему плод». Так что все вещи, от начала мира до сего дня, исходят из Слова Божия, как из вечного корня Божественного благословения.

32. Во-вторых, Псалмопевец говорит: «Произращаешь траву для скота» (ст. 14). И это не наименьшее из благословений Божиих; ибо как могли бы существовать столько диких, а также домашних зверей, которые служат нуждам человека, если бы трава исчезла? И удивительно, что когда в очень сухую погоду не подумаешь, что может быть достаточно травы, чтобы прокормить зверей, которые должны ее есть, они все же живут ею. Так кажется, что она растет ночью столько же, сколько ее съедается днем.

33. Отсюда мы узнаем, как милосерден Бог к человечеству и как щедро Он обеспечивает наши нужды; и, хотя трава может казаться наименьшим и самым незначительным из всех благословений Божиих, мы не можем быть достаточно благодарны за нее. Так верно, что наименьшее из благословений Божиих превосходит нашу величайшую благодарность.

34. Трава может также снабдить нас доказательствами Божественного Провидения. 1. Тот, кто размышляет о том, что Бог заботится о траве земной, не может сомневаться, что Он гораздо больше заботится о нем и его делах, согласно Мф. 6:30. 2. Она может напомнить нам о нашей собственной суете. Ибо «всякая плоть — трава, и всякая красота ее — как цвет полевой» (Ис. 40:6). 3. Она может также дать утешение в скорбях и преследованиях, согласно Псалму 36:1, 2: «Не ревнуй злодеям, не завидуй делающим беззаконие, ибо они, как трава, скоро будут подкошены и, как зеленеющий злак, увянут».

35. В-третьих, «зелень на пользу человека, чтобы произвести пищу из земли, и хлеб, который укрепляет сердце человека» (Пс. 103:14, 15). Теперь само понятие хлеба подразумевает в себе великое разнообразие Божественных благословений. Во-первых, оно напоминает нам об отеческой любви Божией к нам; ибо отец естественно заботится и обеспечивает своих детей. Так Мф. 7:9: «Есть ли между вами такой человек, который, когда сын его попросит у него хлеба, подал бы ему камень?». Вспомним же, что Бог — наш Отец; и что мы нуждающиеся и бедные существа, подверженные немощам и нуждам. Так что наш голод и жажда — это столько же напоминаний, чтобы вести нас к Богу; и каждый кусок хлеба, который мы едим, должен напоминать нам об отеческой любви и благости Божией.

36. (2) Давайте восхищаться и почитать мудрое устроение Провидения, которое назначает каждому человеку его удобную порцию хлеба, так что ни у кого нет причин жаловаться, что он забыт пред Богом (Евр. 13:5).

37. (3) Из хлеба мы можем научиться премудрости Божией. В Псалме 103:14 сказано, что Бог «произращает зелень на пользу человека, чтобы произвести пищу (или хлеб) из земли». Хлеб, который мы едим, сначала есть не что иное, как трава, которая, вырастая в колосья и в совершенное зерно, снабжает нас хлебом, который в конце концов превращается в наше тело и кровь. Эта чудесная операция дает нам образ нашего творения; поскольку даже по сей день Он делает плоть и кровь человека из земли; так что мы можем по праву назвать ее нашей матерью и сказать, что «Им живем и движемся и существуем» (Деян. 17:28). Питательная добродетель хлеба есть Слово Божие. Если бы Бог отнял его, то всякая плоть и кровь увяли бы и истлели, как цветок или как трава полевая. Поэтому не хлебом единым будет жить человек (Мф. 4:4; Втор. 8:3).

38. Специфическое свойство хлеба указано в этих словах: «Хлеб, который укрепляет сердце человека» (Пс. 103:15). Любой другой вид пищи, при ежедневном употреблении, становится неприятным для нас; но хлеб — никогда. Так что хлеб есть универсальная пища и, кажется, содержит в себе все питательные качества любого другого вида пищи, все из которых заимствуют свои добродетели от него; как планеты черпают свой свет от универсального светила, солнца. И это, как мы можем полагать, есть причина великой добродетели, которая есть в хлебе, что, будучи самой обычной и повседневной пищей, каждый человек мог бы найти в нем то, чем поддержать жизнь, даже если бы у него не было ничего другого. Одним словом, все, что мы едим или пьем, должно рассматриваться как чудо Божественной премудрости и благости.

39. Наконец, укрепляющая способность хлеба напоминает нам о «хлебе жизни», Который есть Христос. Так мы читаем в Ин. 6:35: «Я есмь хлеб жизни; приходящий ко Мне не будет алкать, и верующий в Меня не будет жаждать никогда». Ибо в этом хлебе жизни содержится вся сила Божия; потому что «благоугодно было Отцу, чтобы в Нем обитала всякая полнота» (Кол. 1:19); «и от полноты Его все мы приняли и благодать на благодать» (Ин. 1:16); и чтобы через Него «мы исполнились всею полнотою Божиею» (Еф. 3:19). Блажен тот, кто ест этот хлеб! Земной хлеб не может спасти нас от смерти, но тот, кто ест Христа, хлеб жизни, никогда не умрет.

40. Четвертое, что упоминается, — это «вино, которое веселит сердце человека» (Пс. 103:15). Как удивительна любовь Божия к нам! Он настолько далек от того, чтобы желать нам угнетения скорбью, что предусмотрел даже естественные средства, чтобы освежить и утешить нас! А что касается унылого и сокрушенного духа, то Он освежает его благодатным вином Святого Духа, почерпнутым из живой лозы — Господа Иисуса Христа. Это то самое вино, о котором говорится в Песни Песней: «Он ввел меня в дом пиршественный» (Песн. 2:4; или «дом вина», как гласит примечание на полях). Это было духовное вино, которое пили святые пророки (Ис. 12:2; 61:10; и Пс. 33:2; 62:12), и которое побуждало их изливаться в песнях радости и ликования.

41. Вино также было дано Богом для укрепления больных. Ибо в вине есть дух, приспособленный к тому, чтобы оживлять жизненные движения сердца. Это еще один пример удивительной любви Божией; однако он служит напоминанием о большей любви, а именно о том самом благодатном вине, которое было источено из кровавых ран истинной лозы, Господа Иисуса Христа, и которое является единственным верным средством для исцеления души. «Он омывает в вине одежду свою и в крови гроздов одеяние свое» (Быт. 49:11).

42. Наконец, оно было дано и для того, чтобы престарелые, чей светильник жизни почти угас, могли укрепить свое слабое пламя и заставить его гореть ярче. Это может напомнить нам о духовной старости Церкви. Ибо как зрение, слух и все другие силы природы разрушаются от старости, так и ныне вера угасает, любовь охладевает, надежда слабеет, и все духовное тело Христово день ото дня все более приходит в упадок. «Сын Человеческий, придя, найдет ли веру на земле?» (Лк. 18:8). Но Бог обещает верным, что Он «обновит силы их, чтобы они подняли крылья, как орлы» (Ис. 40:31), и провозглашает, что Он будет «носить их до старости» (Ис. 46:4). К этому также относится обещание: «Они и в старости плодовиты, сочны и свежи» (Пс. 91:15).

43. Пятое — это «елей, от которого сияет лице его» (ст. 15). Под этим мы должны понимать драгоценную мазь, использовавшуюся среди иудеев и других восточных народов, когда они были необычайно радостны или намеревались оказать своим гостям наилучший прием; она распространяла удивительную бодрость по всему их телу. В этом смысле мы должны понимать Псалом 22:5: «умастил елеем голову мою». Так и наш благословенный Спаситель, когда Его принимал Симон, был помазан елеем (Мф. 26:7). Он упрекает другого человека с тем же именем, фарисея, в том, что тот не оказал Ему такого же уважения: «Ты головы Мне елеем не помазал, а она миром помазала ноги Мои» (Лк. 7:46).

44. Настолько велика была сила этих восточных благовоний, что их использовали при бальзамировании умерших, и благодаря этому сохраняли их многие сотни лет от тления, как это проявилось в теле Александра Македонского, которое во времена Августа было найдено таким же свежим, как если бы оно было погребено только вчера, хотя пролежало более трехсот лет. И этот бальзам является надлежащим образом того елея, которым Сын Божий, согласно Своей человеческой природе, был помазан без меры. Поэтому псалмопевец говорит: «Посему помазал Тебя, Боже, Бог Твой елеем радости более соучастников Твоих» (Пс. 44:8), и «От полноты Его все мы приняли» (Ин. 1:16); что есть не что иное, как то помазание, которым Он учит нас всему (1 Ин. 2:20) и которым наши души будут представлены пред Богом совершенно прекрасными и украшенными дарами Святого Духа: «когда тленное сие облечется в нетление и смертное сие облечется в бессмертие» (1 Кор. 15:53).

45. Шестое, что упоминается, — это: «Насыщаются древа Господни, кедры ливанские, которые Он насадил» (Пс. 103:16). В деревьях есть много примечательного, что следует принять во внимание; из чего два свойства особенно отмечаются в Священном Писании. Первое заключается в том, что, хотя они кажутся мертвыми всю зиму, с возвращением весны они наполняются соком и производят сначала листья, а затем плоды, поистине удивительным образом, который не может имитировать никакое искусство. Ибо где тот художник, который из сока любой лозы может создать виноград? Березы весной настолько переполняются соком, что люди могут цедить его из них, как из бочки. Говорят, что на Ферро, одном из Канарских островов, нет ни источника, ни реки, ни дождя, но есть определенные деревья, с листьев которых капает такое огромное количество воды, что его достаточно для жителей.

46. И поскольку сказано, что «Господь насадил их», мы должны понимать это как Его созидающее слово (Быт. 1:12), силой которого ежедневно возникают новые деревья, чтобы занять место тех, которые умирают или срубаются. Это благословение будет пребывать на земле до тех пор, пока она существует, потому что сила Господа есть всеобщий источник всего, что произрастает из земли. Теперь деревья с их плодами могут напомнить нам о той божественной любви, которая должна быть в нас. Ибо как они свободно даруют человеку свои различные плоды, так и мы должны быть расположены к Богу и друг к другу, «чтобы они назывались сильными правдою, насаждением Господа во славу Его» (Ис. 61:3). Наконец, они напоминают нам о древе жизни с его плодами, то есть об Иисусе Христе распятом; вкушающий от которого будет жить вечно (Откр. 22:2).

47. В-седьмых, птицы — великое украшение земли. Они вьют гнезда на деревьях и помогают наполнять наши столы. «Там птицы гнездятся; жилище аиста — кипарисы» (Пс. 103:17). И «Знаешь ли ты время, когда мечут дикие козы на скалах, и замечал ли рождение ланей? Кто пустил дикого осла на свободу, и кто разрешил узы онагру? Дал ли ты страусу крылья и перья? Когда она поднимается на высоту, то смеется над конем и всадником его. Твоею ли мудростью летает ястреб? Твоим ли повелением взлетает орел и помещает гнездо свое на высоте?» (Иов 39:1, 5, 13, 18, 26, 27).

48. Из всего этого мы можем узнать, что Бог создал землю не для того, чтобы она была пустынной, но отвел ее пустыни и дикие места для обитания птиц и диких зверей, чтобы Его щедрость к человеку и Его величие могли быть явлены через множество Его творений; Его всемогущество — через Его дела; и Его мудрость — через то бесконечное разнообразие особых свойств, которыми Он наделил тварей. «Ибо Мои все звери в лесу, и скот на тысяче гор. Я знаю всех птиц на горах, и животные в поле предо Мною. Если бы Я алкал, то не сказал бы тебе, ибо Моя вселенная и все, что наполняет ее. Ем ли Я мясо волов и пью ли кровь козлов?» (Пс. 49:10-13). Какую же жертву ожидает Бог? «Принеси в жертву Богу хвалу и воздай Всевышнему обеты твои, и призови Меня в день скорби; Я избавлю тебя, и ты прославишь Меня» (ст. 14, 15).

Глава IV.
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О солнце, луне и звездах, творении четвертого дня.

Звезды — это яркие небесные тела, утвержденные на тверди небесной словом Всевышнего. Они просвещают землю, отделяют ночь от дня и украшают небеса; и они суть знамения и признаки природы, суда, милосердия, времен, дней и годов (1 Кор. 15:41; Быт. 1:14).


See Gen. 1:14;
Ps. 104:19.


2. «Поднимите глаза ваши на высоту небес, — говорит Бог, — и посмотрите, кто сотворил их? Кто выводит воинство их счетом? Он всех их называет по именам» (Ис. 40:26). Мы должны, следовательно, согласно Его повелению, созерцать эти славные дела рук Его и учиться отсюда восхищаться и поклоняться силе и мудрости Того, Кто их создал. Ибо «небеса проповедуют славу Божию, и о делах рук Его вещает твердь» (Пс. 18:2).

3. Что касается величины солнца и луны, святой Василий так говорит в своей шестой гомилии на Шестоднев: «Я полагаю, что солнце и луна названы Моисеем великими светилами не только потому, что они превосходят меньшие звезды по величине, но потому, что они настолько необычайно велики, что могут наполнить своим светом не только все небо, но даже землю и моря. И поскольку они всегда кажутся одинаково большими, как при восходе, так и при заходе, из этого следует, что они должны быть невероятно огромными; ибо, несмотря на всю ширину земли, они всегда кажутся одинакового размера».

4. Если бы человек увидел огненный шар размером с огромную гору или большой горящий город, движущийся туда и сюда в воздухе, он смотрел бы на него с изумлением и ужасом. Теперь же доказано, что земной шар солнца во много раз больше земли; откуда мы можем предположить, какое огромное и непостижимое пространство на небесах должно занимать солнце. Да, даже самые малые из звезд на тверди небесной очень обширны в окружности и больше земли; и все же на тверди есть многие тысячи этих звезд, которые из-за их огромного расстояния не могут быть различимы нами невооруженным глазом.

5. Здесь человеческий разум останавливается; ибо никакой сотворенный ум не может постичь размеров неба. Отсюда и Священное Писание, говоря о бесконечном сострадании Бога, сравнивает его с величием неба. «Ибо, как небо высоко над землею, так велика милость Его к боящимся Его. Как далеко восток от запада, так удалил Он от нас беззакония наши» (Пс. 102:11, 12). Ибо хотя «земля полна милости Господней» (Пс. 32:5), все же ее объем слишком мал, чтобы сравниться с бесконечной благостью Божией. Поэтому Святой Дух велит нам смотреть на высоту неба, украшенную бесчисленными славными телами, полными благости Божией и значительно большими, чем этот низший мир.

6. Более того, непостижимое величие божественной силы проявляется не только в объеме небесных тел, но и в их постоянных и правильных обращениях; ибо кто может наблюдать без удивления и восхищения такие чудовищные тела, не только висящие в воздухе, но и движущиеся вверх и вниз с постоянной регулярностью? И какое огромное и непостижимое пространство они должны иметь для совершения своих путей, и в то же время настолько определенное и установленное, что они никогда не выходят за пределы своих назначенных границ и не сталкиваются друг с другом в своих обращениях? Давид поистине провозглашает, что Бог «сотворил небеса премудростью» (Пс. 135:5). Как превосходна, как превосходна превыше всего должна быть та мудрость, которая может направлять и управлять бесконечным небесным воинством с таким удивительным порядком и называть их всех по именам!
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7. Удивительно также, что эти огромные сияющие тела имеют, так сказать, движение в самих себе, так что они не могут ни на мгновение остановиться на своих путях; ибо весь небесный порядок был бы тогда нарушен, и сами звезды вместе со своим движением потеряли бы свою жизненную силу, подобно тому как люди умирают, когда прекращается движение их легких. Самая малая звезда никогда не стоит на месте, но находится в постоянном, быстром и непостижимом движении.

8. Если движение только одной планеты столь ошеломляюще, что мы скажем о том бесчисленном множестве звезд, каждая из которых имеет свой особый путь и обращение? И если бы кто-нибудь мог хотя бы на час взглянуть на все их отдельные движения, он смог бы открыть нам очень удивительные вещи.

9. Размышление о движениях и множестве этих звезд может напомнить нам о тех ярких и невидимых звездах — ангелах Божиих. На это, по-видимому, намекается в Откровении святого Иоанна, где Сын Божий является с семью звездами в руке (Откр. 1:16), которые суть семь духов или ангелов, посланных на всю землю. На это ссылается Книга Иова: «При общем ликовании утренних звезд, когда все сыны Божии восклицали от радости» (Иов 38:7); этим писатель ведет нас от естественных звезд к святым ангелам. Ибо если Бог сотворил такое великое множество звезд, кто может сомневаться, что у Него есть гораздо большее множество небесных духов, которые славят Его без перестану? — «Хвалите Его, солнце и луна, хвалите Его, все звезды света» (Пс. 148:3).

10. Обращение небес всепремудрым Творцом назначено как мера времени; в чем проявляются изумительное провидение, устроение и мудрость Божия. К этому разделу мы должны отнести века мира и их отдельные эпохи, окончание монархий, семьдесят лет вавилонского плена, семьдесят седмин Даниила, периоды царств и времена Антихриста, как в книге Даниила, так и в Откровении, с другими вещами того же рода, которые удивительно подтверждают и иллюстрируют провидение и мудрость Божию. А поскольку наш Спаситель говорит нам, что «не ваше дело знать времена или сроки, которые Отец положил в Своей власти» (Деян. 1:7), это следует понимать только о таком знании, которое было чуждо долгу апостола, не служа ни назиданию церкви, ни распространению Евангелия. Эти слова также могут означать, что никакое время или место не должно быть предписано нашему благословенному Господу для воздвижения и установления Его царства; единственным надлежащим судьей которого является Он Сам. Наше дело — быть только свидетелями Его царства и делать все возможное для его продвижения, оставляя времена и сроки одному Богу. Более того, ученики в то время имели неверные взгляды на природу и замысел Его царства, и эти слова можно рассматривать как надлежащий упрек их ошибочным мнениям о земном царстве.

11. А что касается времен и сроков наших мирских дел, то даже они находятся под распоряжением и руководством Бога, когда мы благоговейно вверяем Ему наши заботы, прося Его руководства и помощи; как это ясно видно на примере слуги Авраама, который молился Богу, чтобы Он «послал ему удачу в сей день» (Быт. 24:12).

12. Наш благословенный Спаситель спорит с иудеями, опираясь на те знамения на небесах, которые отметил общий опыт того времени (Мф. 16:2, 3; Лк. 12:54-56), тем самым направляя их к наблюдениям более высокого порядка и напоминая им о тех знамениях, которые должны были предварять и сопровождать явление Мессии. Слова в Евангелии от Матфея таковы: «Вечером вы говорите: будет ведро, потому что небо красно; и поутру: сегодня ненастье, потому что небо красно и пасмурно. Лицемеры! различать лице неба вы умеете, а знамений времен не можете?» Так что вывод нашего Спасителя таков: если вы обращаете внимание на естественные знамения и по лицу неба можете правильно судить о погоде, почему вы не обращаете внимания на знамения настоящего периода и не делаете вывод, что времена Мессии наступили?

13. Слова в Евангелии от Луки таковы: «Когда вы видите облако, поднимающееся с запада, тотчас говорите: дождь будет, и бывает так. И когда дует южный ветер, говорите: зной будет, и бывает. Лицемеры! лице земли и неба различать умеете, как же времени сего не узнаете?» Так что наш Господь заключает: как по естественным знамениям неба вы правильно судите о погоде, потому что видите, что следствие наступает; так и по знамениям и чудесам, которые вы видите, вы должны быть убеждены, что Мессия действительно пришел. Но, лицемеры, каковы вы есть, вы сохраняете одно и пренебрегаете другим, хотя это имеет для вас величайшее значение.

14. Что касается действий небес, мы должны прежде всего заметить, что в их собственной природе нет ничего вредного для человечества, как пытаются убедить нас некоторые претенденты; но наши грехи и нечестие являются истинной причиной, по которой Бог вооружает тварей для отмщения и использует их для наказания мятежного мира. Так Он наказал грехи древнего мира дождем в течение сорока дней, что вызвало потоп (Быт. 7:12). И так грех Содома навлек огонь и серу с неба (Быт. 19:24).

15. Таким же образом мы бываем наказаны и по сей день; иногда чрезмерной жарой; в другое время — сильным холодом, дождями или засухой; в другое время — громом, градом, огнем, насекомыми или зараженным воздухом, которые, подобно огню, уничтожившему Содом и Гоморру, падают с неба. Но как египетские казни не имели власти над сынами Израилевыми (Исх. 8:22), так и эти наказания никогда не вредят детям Божиим, если они живут в Его вере и страхе. Так сказано: «Господь — покров твой с правой руки твоей. Днем солнце не поразит тебя, ни луна ночью» (Пс. 120:5, 6). Тот же Псалом советует нам: «Возведу очи мои к горам, откуда придет помощь моя», чтобы благодатью и милостью Божией мы могли избежать этих зол.

16. И как Бог использует небеса и небесные тела как орудия отмщения против нечестивых, так Он иногда использует их как средства защиты и благословения для праведных. Так мы читаем: «С небес сражались, звезды с путей своих сражались с Сисарою» (Суд. 5:20): не в отличие от этого и история об императоре Феодосии, чьи враги были разбиты внезапной бурей ветра и дождя.

17. Произведения небес Бог в свое время раздает из Своих сокровищниц на пользу и преимущество этого низшего мира; Бог так располагает и устраивает вещи, что низшие твари получают от высших, и вся природа держится вместе, как в одной цепи. И эта связь природы и провидения прекрасно описана пророком Осией: «И будет в тот день, Я отвечу, говорит Господь, отвечу небу, и оно ответит земле; и земля ответит хлебу, и вину, и елею; а сии ответят Изреелю» (Ос. 2:21, 22). В этом месте пророк представляет нам весь порядок природы, начиная с первой причины, которой является Бог. «Я, — говорит Он, — отвечу небу», а именно, когда во время великой засухи небо будет палить чрезмерной жарой, и канал небесных влияний будет, так сказать, иссушен, так что они не смогут принести плодородные сезоны на землю: тогда Я отвечу на бедствие небес, Я покрою их облаками.

18. А поскольку пророк добавляет: «Небо ответит земле», это имеет отношение к вторичным причинам. Ибо так как земля зависит от небес, следует, что когда действия небес, так сказать, затруднены, земля не может произвести ничего доброго. И когда земля разбита или потрескалась от чрезмерной жары, она, так сказать, открывает свои уста и просит дождя. «И земля ответит хлебу, и вину, и елею»; то есть, поскольку овощи зависят от земли в своей влаге; поэтому, когда земля суха и не может снабдить их питанием, овощи просят у нее влаги, как жаждущий младенец взывал бы к своей матери.

19. Я перехожу далее к благам, которые Бог дарует нам через свет солнца и луны. И их мы должны рассматривать в страхе Божием и показать, как мы можем наслаждаться ими и использовать их как в естественном, так и в духовном смысле. «Скажи мне (говорит Бог Иову), где путь к жилищу света? и где место тьмы? Можешь ли ты связать узел Плеяд и разрешить узы Ориона? Можешь ли выводить созвездия в свое время и вести Ас с ее детьми? Знаешь ли ты уставы неба, можешь ли установить господство его на земле? Можешь ли возвысить голос твой к облакам, чтобы вода в обилии покрыла тебя?» (Иов 38:19, 31-34). В этих словах Бог представляет нам Свою бесконечную силу и мудрость, такую, которую никакой смертный не может исследовать или объяснить, тем более имитировать. Ибо настолько неспособен мудрейший человек создать свет или тьму, что он не может произвести даже травинку. «Не нам, Господи, не нам, — тогда, — но имени Твоему дай славу» (Пс. 113:9); ибо Ты сотворил все эти вещи, и Твоя рука образовала их. «Он сотворил луну для указания времен, солнце знает свой запад» (Пс. 103:19); намекая на дело четвертого дня, когда Бог сказал: «Да будут светила на тверди небесной, для отделения дня от ночи, и для знамений, и времен, и дней, и годов. И создал Бог два светила великие: светило большее, для управления днем, и светило меньшее, для управления ночью, и звезды» (Быт. 1:14-16).

20. Как удивительно возрастание и убывание луны; иногда она кажется заключенной во тьму, а иногда, в свое время, постепенно выходит в полноту света. И эти разновидности Бог назначил для правильного различения времен и сезонов года, а также дел и занятий человечества. Без этого различения месяцев и других делений времени не могло бы быть порядка ни в церкви Божией, ни в гражданских правительствах, ни в хозяйстве частных семей; но все было бы беспорядком и путаницей.

21. И как обильно проявляется мудрость Божия даже в этом верном ходе луны и различении сезонов! Во всех состояниях и условиях главная часть благоразумия состоит в том, чтобы сохранять добрый порядок и соблюдать надлежащие возможности для действия; это отличительные достижения мудрого правителя и благоразумного главы семьи. Это, действительно, главное, что следует учитывать в каждом действии; тот, кто действует не вовремя, действует с малой пользой или вовсе без нее. Бог Сам устроил все в мере, числе и весе; и каждый сезон имеет свои надлежащие возможности и сопутствующие ему благословения. «Всему свое время, и время всякой вещи под небом» (Еккл. 3:1). И как выбор надлежащего времени — это поистине счастье, так это также благословение от Бога, о котором, поэтому, мы должны просить в молитве.

22. Словами «Солнце знает свой запад» (Пс. 103:19) царственный пророк указывает нам на времена года: весну, лето, осень, зиму, и различение дней, одни из которых длиннее, а другие короче; все это имеет очень большое значение для человечества.

23. И кто может рассматривать эти удивительные акты божественной силы и мудрости без восхищения и хвалы Автору природы? Этот поразительный порядок природы казался настолько славным древним язычникам, что они поклонялись даже солнцу как своему Богу, как самому великому и самому блестящему из всех объектов, и как просвещающему весь мир. Это был вывод, к которому пришел слепой, развращенный разум, хотя каждая часть творения, для чистого и правильного разума, полностью являет и открывает бытие и совершенства Творца. Один индийский царь, услышав об Иисусе Христе и необходимости верить в Него, потому что Он умер за нас, дал такой ответ: «Что касается меня, я предпочел бы верить в солнце, которое никогда не умирает, чем в смертного Бога». Это было следствием человеческой слепоты, против развращающих влияний и предрассудков которой Бог позаботился особенно предостеречь нас: «Дабы ты, взглянув на небо и увидев солнце, луну и звезды и все воинство небесное, не прельстился и не поклонился им и не служил им, которые Господь, Бог твой, уделил всем народам под всем небом» (Втор. 4:19).

24. Что касается величины солнца, луны и звезд, то ошибка — воображать, что они на самом деле не больше, чем кажутся нам. Ибо хотя луна и некоторые планеты меньше земли, солнце может быть ясно и безошибочно доказано как во много раз большее; и то, что оно кажется нам таким маленьким, объясняется огромностью его расстояния. Очевидное доказательство убеждает каждого человека в том, что чем дальше находится какой-либо объект, тем меньше он кажется. Тонкое исследование этих вопросов неученые должны оставить астрономам и довольствоваться религиозным восхищением тем, чего они не понимают.

25. И здесь, как мы должны возвеличивать и поклоняться всемогуществу и мудрости Бога, Который назначил солнце быть светом и украшением дня, а луну — ночи. Ибо свет — это высшая красота всех вещей. Если мы высоко ценим хорошо построенный дом с прекрасным видом, обставленный хорошими статуями и картинами и расписанный большим разнообразием цветов, насколько больше мы должны смотреть с благодарностью и изумлением на небо, украшенное светилами, столь многочисленными и столь ошеломляющими.

26. Как глубока мудрость Божия, Который «исчисляет количество звезд, всех их называет именами их» (Пс. 146:4, 5); к чему немедленно добавляется: «Велик Господь наш и велика крепость Его, и разум Его неизмерим». Как же мы должны полагаться на эту мудрость и быть довольны всеми ее определениями относительно нас, а не обвинять Его в безумии, притворяясь мудрее, чем Он! «Ибо немудрое Божие премудрее человеков» (1 Кор. 1:25).

27. Верный и правильный ход солнца и луны напоминает нам об истине Божией и верности Его обещаний: таковы обещания о послании Мессии, о переворотах определенных государств и царств и других избавлениях человечества; все это явилось в свое время. Так говорит Господь через пророка Иеремию: «Если вы можете разрушить завет Мой о дне и завет Мой о ночи, чтобы день и ночь не приходили в свое время, то может быть разрушен и завет Мой с рабом Моим Давидом» (Иер. 33:20, 21, 25).

28. Во время страстей нашего благословенного Спасителя тьма, покрывшая мир, как бы представляла ужасы Его смерти и все те варварские нечестия, которые были совершены против Него (Мф. 27:45); ибо солнце и луна были тогда как зеркала, в которых можно было прочитать грехи и беззакония человечества; которые, подобно греху Содома, вознеслись до небес и навлекли отмщение на мир (Быт. 18:20). Так каждое солнечное затмение указывает нам на ту внутреннюю и духовную слепоту сердца, которая царит в каждом из нас; и это так же ясно, как если бы голос взывал к нам, говоря: «Посмотри на меня, ибо вы сами находитесь в таком же состоянии». И когда небо красно, как кровь, и кажется, что оно в огне, оно, по-видимому, говорит нам такими словами: «Посмотри на меня и подумай о том дне, когда я буду гореть настоящим пламенем». Так, вкратце, мы можем рассматривать все вещи как упрекающие нас в наших беззакониях и предупреждающие нас покаяться. Что такое гром, как не страшный голос небес, от которого дрожит земля и которым Бог говорит с нераскаявшимся миром? Что такое землетрясение, как не лекция о покаянии? То же самое можно сказать о штормах и бурях на море и обо всех беспорядках в неодушевленном творении.

29. Солнце, луна и звезды — свидетели божественной благости и того вечного света, который просвещает, утешает и освежает каждого человека, приходящего в мир. Ибо так как Бог Сам по себе невидим и непостижим, мы должны, под руководством естественного света, стремиться к познанию Того, Кто его создал; и красотой сотворенного быть привлечены к любви к несотворенному свету. И как мы естественно находим удовольствие во внешнем свете как в самом прекрасном объекте в творении, так мы должны всем сердцем любить Того, Кто есть свет вечный, и ходить и радоваться в Его свете, удаляясь от тьмы греха. «Ибо какое общение праведности с беззаконием? Что общего у света с тьмою? Какое согласие между Христом и Велиаром?» (2 Кор. 6:14, 15).

30. Наконец, видимое солнце должно напоминать нам об Иисусе Христе, духовном и вечном «Солнце правды» (Мал. 4:2). Ибо как оно светит одинаково на всех людей, так Христос свободно дарует Себя и свет Своей благодати всем, кто примет Его. Так Он говорит: «Я свет миру; кто последует за Мною, тот не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни» (Ин. 8:12).

Глава V.







О водах и их произведениях, творении пятого дня.

Бесспорно, лучшая философия та, которая дает лучший отчет о делах Божиих. И это знание должен искать каждый истинный любитель Бога, чтобы он мог тем самым знать, сколько славных тварей Бог сотворил для нашего использования и пользы. Пусть претенденты на философию следят за тем, чтобы они не тратили свое время на исследования, которые вместо того, чтобы учить их истинному знанию, ведут их к невежеству и забвению Бога и Его творений.


See Gen.
1:20-22; Ps. 104:25.


2. Первое, что нужно заметить и чему нужно удивляться, — это взаимная связь, существующая между различными частями сотворенной природы. Так небеса порождают дожди, росы, ветры и прохладные бризы в воздухе; а затем посылают их вниз к нам. Так земля производит свои плоды в воздухе; и они распускаются, цветут, созревают и питаются воздухом, без которого они быстро зачахли бы и умерли.

3. Среди произведений водной стихии — реки. В одном месте бьет Рейн, в другом — Дунай; здесь Эльба, там Нил. Как от одной ветви большого и плодоносного дерева отходят много маленьких веточек и много плодов, так одна большая ветвь мира вод, как Рейн или Дунай, соединена с ручьями, озерами и источниками, которые все впадают в нее.

4. Что касается живых существ, которые возникают из моря, то они бесчисленны, ибо Бог благословил его такой великой плодовитостью, как для его огромных размеров, так и для использования и пользы человечества, что из этого огромного хранилища в определенные сезоны возникают чудовищные количества рыбы, меняющиеся в своих видах каждый месяц. Ибо такова природа морской рыбы, что ее нельзя поймать, кроме как в определенные сезоны.

5. И здесь примечательно, что море и все его произведения имеют свой надлежащий порядок, время и движение, назначенные им Богом. Так на небесах звезды имеют свои установленные времена, правильный порядок, движение, восход и заход. Земля в определенные сезоны производит различные плоды и овощи; и в этом смысле находится в постоянном движении и никогда не отдыхает, пока не принесет все свои плоды. Так же и море имеет свои законы движения, прилива и отлива, и производит все свои плоды в такие назначенные сезоны, которые могут наилучшим образом служить использованию и пользе человека.

6. Давайте теперь проведем обзор удивительной силы и мудрости Божией в море и спросим, какие духовные выводы можно из этого сделать. «Кто затворил море воротами, — говорит Бог Иову, — когда оно исторглось, вышло как бы из чрева? Когда Я облака сделал одеждою его и мглу — пеленами его, и утвердил ему Мое определение, и поставил запоры и ворота, и сказал: доселе дойдешь и не перейдешь, и здесь предел надменным волнам твоим? Входил ли ты в источники моря и осматривал ли дно бездны?» (Иов 38:8-11, 16). В этих словах Бог указывает на великий и страшный океан как на неясный образ и подобие Своей непостижимой и непостижимой силы. Ибо это очень удивительное чудо, что Бог одним Своим словом, как запорами и воротами, заключил море так сильно, что оно не может переполнить свои границы. Не менее удивителен его отлив и прилив; так что море, будучи, так сказать, сознающим и помнящим божественное повеление, как только касается земли, кажется, отлетает назад и удаляется в испуге, как при присутствии Самого Бога, подобно Иордану и Красному морю (Нав. 3:16; Пс. 113:3). «Он собрал, будто груды, морские воды, положил бездны в хранилищах» (Пс. 32:7).

7. Бог говорит Иову, что Он «облака сделал одеждою его и мглу — пеленами его» (Иов 38:9); что ясно видно, когда его волны катятся и подбрасывают себя к облакам, которые, так сказать, принимают их в свои объятия и покрывают их тьмой и ужасом, так что они кажутся смешанными друг с другом. Тогда являются могущественные чудеса Божии, которые человек не может созерцать без страха и изумления, как это описано в Псалме 106:25 и далее.

8. К этому делу пятого дня относится также тот отрывок псалмопевца: «Это — море великое и пространное: там пресмыкающиеся, которым нет числа, животные малые с большими; там плавают корабли, там этот левиафан, которого Ты сотворил играть в нем» (Пс. 103:25, 26).

9. Что касается величия моря, кто может не восхищаться силой Божией, которая, несмотря на то, что так много воды втекает в море каждый день, и втекало с самого начала, все же не позволяет его водам превысить их назначенное количество? И хотя его волны иногда бушуют и вздымаются, и поднимаются как горы; все же они быстро успокаиваются и оседают в своих надлежащих границах. Это ясные доказательства могущественной силы Божией.

10. Здесь тоже мы можем не без основания говорить об островах. Кто может созерцать без удивления несколько больших и густонаселенных стран и целых царств, лежащих посреди моря, как будто они были насаждены там? Кто может сказать, на каких основаниях они построены и что удерживает их неподвижными посреди сильных штормов и бурь? Некоторые из них, окруженные огромными скалами, растущими из моря, кажутся построенными и основанными на них. В целом, их плодовитость, земледелие, а также повод и способ их заселения — это то, чем мы можем скорее восхищаться, чем понимать. Так что море так же густонаселено, как и земля. Ибо так как земля намного меньше моря, вероятно, что Бог не допустил бы, чтобы большая часть земного шара была необитаемой, и поэтому Он насадил ее островами: чтобы ни одно из чудес и благословений, которые Он совершает в море, не могло ускользнуть от наблюдения человечества. Поэтому и этим островитянам Он послал Евангелие истины через Своих святых Апостолов, «потрясая небо и землю, море и сушу, после того как пришел Желаемый всеми народами» (Агг. 2:6, 7).

11. Не менее удивительно огромное множество существ, населяющих море; ибо некоторые утверждают, что в море такое же изобилие и разнообразие их, как и на суше. Кто может созерцать без изумления чудовищные косяки рыб, поднимающиеся из глубин моря, как стадо овец, и предлагающие себя для использования и нужд человечества? Так что море — это великая сокровищница Бога, из которой Он кормит большую часть человечества, и из которой, также, Он производит много других превосходных вещей, таких как жемчуг, янтарь и кораллы.

12. Я мог бы здесь упомянуть многие смелые путешествия, которые были совершены в пределах памяти нас и наших отцов, в самые отдаленные части Востока и Запада; и все это главным образом с помощью магнита, который, кажется, не имеет в себе ни красоты, ни пользы, и все же величайшие вещи совершаются им. С его помощью лоцман управляет своим кораблем и держит свой путь в бездорожных водах; и постоянно указывая на полюс, он направляет мореплавателя в намеченный порт. Об этих путешествиях, а также об островах, странах, народах и других полезных открытиях существует много томов, к которым я отсылаю читателя.

13. Огромные киты, упомянутые Давидом (Пс. 103:26), дают нам великое представление о могущественной силе Божией. Об этом Сам Бог упоминает, когда говорит с Иовом: «Кости его — как медные трубы; ребра его — как железные прутья. Это — верх путей Божиих. Он пьет реку и не торопится; он надеется, что может поглотить Иордан в пасть свою. При чихании его показывается свет; глаза у него — как ресницы зари. Из пасти его выходят пламенники, выскакивают огненные искры. Из ноздрей его выходит дым, как из кипящего горшка или котла. Когда он поднимается, силачи боятся; от страха пред ним они очищаются. Он делает кипучею пучину, как котел, и море делает кипящею мазью» (Иов 40:18, 19, 23; 41:18-21, 25, 31).

14. Вот и все о величии моря; которое является очень яркой иллюстрацией силы Божией. «Кто исчерпал воды горстию своею?» — говорит Исаия (Ис. 40:12). На что псалмопевец отвечает: «Господь делает все, что хочет, на небесах и на земле, на морях и во всех безднах» (Пс. 134:6). Все, что остается, — это хвалить, чтить и прославлять мудрость Божию, которая так удивительно проявляется в бездне; богатства Его благости в том огромном разнообразии рыб и других произведений моря для использования и пользы человека; и, одним словом, поклоняться и возвеличивать Его во всех Его делах.

15. Давайте рассмотрим, как это учение о море может напомнить нам о том двояком море, упомянутом в Писании: море скорби и несчастья и море благодати и утешения; глубины несчастья и бездна божественного милосердия. Ибо что есть эта жизнь и мир наш, как не беспокойное и бурное море? Как море никогда не бывает в покое, но постоянно взволновано ветрами и волнами, так и жизнь человека. Иногда мы воображаем себя в безопасности и вне опасности, когда внезапно поднимается штормовой ветер и потоки вздымаются, к великой опасности как тела, так и души. Как море имеет свой прилив и отлив, так и жизнь человека. Поэтому мы читаем, что Господь иссушает море, воды великой бездны (Ис. 51:10; Иер. 31:35; Пс. 106:25). Более того, как самые свежие воды, попадая в море, становятся солеными, так все удовольствия, слава, почести и богатства этой смертной жизни, какими бы сладкими и приятными они ни казались поначалу, вскоре становятся горькими и безвкусными. И все, кто прилепляется к ним, тем самым лишаются сладких утешений небес и тонут и поглощаются горькими страхами и запутанными скорбями.

16. Как море имеет множество скал и мелей, о которые разбиваются и гибнут корабли, так и в человеческой жизни многие разбиваются о скалы алчности и садятся на мель мирских удовольствий, и гибнут навеки. Как море спустя несколько дней выбрасывает трупы, которые были в него брошены, так и мир извергает нас, потешив нас лишь недолгое время; поэтому высшая наша мудрость — заблаговременно искать пристанище спасения в земле живых. Как мореплаватель плывет наугад без компаса и не имеет иного верного проводника, кроме своей стрелки, которая постоянно указывает на полюс, так и Иисус Христос есть наш магнит, постоянно влекущий наши сердца к Себе и к небесам, чтобы мы не носились по волнам наугад и не погибли в море мира сего. Как глубина морская непостижима, согласно Иову: «Нисходил ли ты во глубину моря и входил ли в исследование бездны?» (Иов 38:16); так и жизнь наша есть непостижимая бездна бедствий и скорбей. Оттого псалмопевец говорит: «Из глубины взываю к Тебе, Господи» (Пс. 129:1). И: «Бездна бездну призывает в шуме водопадов Твоих; все воды Твои и волны Твои прошли надо мною» (Пс. 41:8). Так что жизнь наша — не что иное, как бескрайнее море бедствий и скорбей.

17. Этой бездне бедствий и греха мы должны противопоставить бездну благодати и утешения. И первое утешение — это безграничная милость Божия, которая выше небес и глубже моря. О ней говорит пророк Михей: «Он умилосердится над нами, изгладит беззакония наши. Ты ввергнешь в пучину морскую все грехи наши» (Мих. 7:19). Как египтяне были потоплены в Чермном море (Исх. 14:28), так и все наши грехи должны быть потоплены и омыты в крови Христовой. И хотя бездна наших бедствий сколь угодно велика, заслуги Иисуса Христа еще больше.

18. Второе утешение — это размышление о многих чудесах, которые Бог сотворил в водах; и о том, что благословенный Иисус помогал Своим ученикам, когда они были в опасности на море (Мф. 8:26). Он простер руку Петру, когда тот испугался утонуть (Мф. 14:31). Так и ныне Он никогда не бывает ближе к нам, чем когда мы тонем в потоках скорбей; и мы никогда не ощущаем Его присутствия и помощи так полно, как когда находимся под крестом. «Будешь ли переходить через воды, Я с тобою, — через реки ли, они не потопят тебя» (Ис. 43:2).

19. Третье утешение содержится в словах пророка Захарии: «И будет в тот день, живые воды потекут из Иерусалима, половина их к морю восточному и половина их к морю западному» (Зах. 14:8). Так и пророк Иезекииль (Иез. 47:8) видел поток воды, вытекающий из храма близ жертвенника в море, исцеляющий и оживляющий все, к чему он прикасался. Это означает источник благодати и утешения, открытый Святым Духом через проповедь Евангелия, посредством которого горькие воды скорби должны быть освежены и услаждены; так что крест перестанет быть Мертвым морем, но станет водою жизни и источником спасения. Согласно тому, как сказано: «При умножении скорбей моих в сердце моем, утешения Твои услаждают душу мою» (Пс. 93:19).

20. Четвертое утешение против бушующего моря мира сего содержится в Псалме 64:8: «Укрощающий шум морей, шум волн их и мятеж народов». Как если бы он сказал: когда все грозит гибелью и разрушением, когда свирепствуют войны и кажется, что близко опустошение, тогда Бог может легко укротить волны. Так поступал благословенный Иисус (Мф. 8:26). «Паче шума вод многих, сильных волн морских, силен на высотных Господь» (Пс. 92:4).

Глава VI.






О живых существах, творении шестого дня.


Здесь Адам дал блестящее доказательство божественной мудрости, вложенной в него Богом, к чести и славе Того, Кто ее дал. Он созерцал Его мудрость и благость в разнообразии Его творений; он рассматривал их особые формы, фигуры, пропорции и цвета; он отчетливо видел и понимал природу живых существ в свете божественной мудрости; и, полностью изучив свойства каждого творения, он дал им надлежащие и значимые имена, выражающие их различную природу. Исходя из этого естественного познания всех творений, он назвал ту, что была создана из его ребра, женою, потому что она была взята от мужа; впоследствии — Евою, как «матерью всех живущих» (Быт. 2:23; 3:20).


And out of the ground the Lord
formed every beast of the field, and every fowl of the air; and
brought them unto Adam, to see what he would call them: and whatsoever Adam called every
living creature, that was the name thereof. And Adam gave names to all cattle, and to the
fowl of the air, and to every beast of the
field.—Gen. 1:24; 2:19, 20.


2. Так и по сей день Бог показывает нам природу и свойства всех творений в Своем святом Слове, чтобы мы могли через это быть приведены к прославлению и возвеличению мудрости и благости Того, Кто их создал. Так Иов говорит (12:7, 8): «И подлинно: спроси у скота, и научит тебя, у птицы небесной, и возвестит тебе; или поговори с землею, и наставит тебя, и скажут тебе рыбы морские». См. также гл. 39. Он ведет нас, так сказать, в каждую часть животного мира, напоминая нам о многих чудесах божественной силы и милосердия, проявленных в каждом из них. Так Иеремия посылает нас «к аисту в небе, и горлица, и ласточка, и журавль наблюдают время, когда им прилететь» (Иер. 8:7). Исаия посылает нас «к волу и ослу, которые знают ясли господина своего» (Ис. 1:3); Давид и Иов — «к птенцам ворона, которые взывают к Богу» (Пс. 146:9; Иов 38:41); Давид снова — «к глухому аспиду, который затыкает уши свои» (Пс. 57:5); Исаия — «к яйцам василиска и гадюкам» (Ис. 59:5); Иеремия — «к морским чудовищам, которые дают грудь и кормят своих детенышей»; добавляя: «дочь народа моего стала жестока, подобно страусам в пустыне» (Плач 4:3). Так Песнь Песней Соломона говорит о «молодом олене, голубке и лисицах» (Песн. 2:9, 14, 15); Давид — «об олене, желающем к потокам водным» (Пс. 41:2); Соломон — «о муравье» (Прит. 6:6); Давид и Исаия — «об орлах» (Пс. 102:5). «А надеющиеся на Господа обновятся в силе», как орлы (Ис. 40:31). Наконец, Аввакум и Иеремия говорят о волках, леопардах и львах, посланных быть исполнителями божественного возмездия (Авв. 1:8; Иер. 5:6).

3. Так и в Новом Завете благословенный Иисус говорит о воробьях, из которых ни один не падает на землю без ведома нашего Небесного Отца (Мф. 10:29). Так Он говорит «о мудрости змей и незлобивости голубей» (Мф. 10:16); о «курице, собирающей птенцов своих под крылья» (Мф. 23:37); об «орлах, слетающихся на труп» (Мф. 24:28); о «псах, которые едят крохи, падающие со стола господ их» (Мф. 15:27). Так Он описывает Своих собственных овец с их особыми свойствами (Ин. 10:27, 28). Наконец, Он говорит о скорпионе и змее, которых ни один отец не даст своим детям, когда они просят яйцо или рыбу (Лк. 11:11, 12).

4. Здесь можно рассмотреть, почему благословенный Иисус Сам сравнивается с агнцем (Ис. 53:7), чтобы выразить Его образцовую кротость и терпение. Почему благословенный Дух сошел на Сына Божия в виде голубя (Мф. 3:16), как не потому, что стон голубя (Ис. 38:14) напоминает стон духа в сердцах верных. Отсюда Езекия говорит о себе: «Я стонал, как голубь» (Ис. 38:14). Почему «четыре живых существа имели лица человека, вола, льва и орла»? (Иез. 1:10; Откр. 4:7). Они выражают нам четыре посреднических служения Христа: Его воплощение, жертву, воскресение и вознесение.

5. Здесь также мы можем рассмотреть чудесное провидение Божие, посредством которого Он защищает, поддерживает и питает все Свои творения. Так в Псалме 64 Давид прославляет отеческие милости Божии ко всем творениям. И еще: «Господи! людей и скотов хранишь Ты» (Пс. 35:7). Это размышление должно укрепить нашу веру и обеспечить наше постоянство в молитве во всех нуждах и потребностях души и тела. И поскольку Давид упоминает слово «плоть»: «К Тебе придет всякая плоть» (Пс. 64:3), это, по-видимому, имеет особое отношение к нашим телесным нуждам и страданиям (поскольку мы — плоть и кровь), таким как голод, холод, нагота и т. д.; и должно в то же время напоминать нам о нашей собственной низости и развращенности, что часто в Писании выражается словом «плоть» (Ис. 40:6). Пророк дает нам дальнейшее утешение, добавляя, что нет человека столь низкого и презренного, чтобы быть пренебреженным или забытым пред Богом. Это выражено нам в таких словах: «Упование всех концов земли и находящихся в море далеко» (Пс. 64:6). Как если бы он сказал: так велика любовь Божия к человечеству, что где бы они ни были, на суше или на море, Он все же заботится о том, чтобы защитить и оградить их. И поскольку он добавляет: «Утреннюю и вечернюю зарю веселишь» (ст. 9), его смысл в том, что, как Бог питает и насыщает все творения, так Он утешает и освежает их, согласно словам святого Павла, «наполняя сердца наши пищею и веселием» (Деян. 14:17). Ибо немалое благословение — питаться Его творениями с радостным духом, начинать труды дня с благоговейными молитвами и хвалами и завершать их благодарением. Наконец, он указывает причину в таких словах: «Река Божия полна воды» (ст. 10); то есть источник божественной щедрости, милосердия и благости переполняет все Его творения, от чего полностью зависят наше бытие и утешения.
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6. К этому также можно отнести тот отрывок псалмопевца: «Все они от Тебя ожидают, чтобы Ты дал им пищу их в свое время» (Пс. 103:27). И не только это, но он также представляет бессловесных тварей осознающими эту зависимость от Бога: «Львы рыкают о добыче и просят у Бога пищу себе» (Пс. 103:21); подразумевая тем самым, что Бог, Хранитель природы, побуждается к состраданию и помощи в бедствиях и страданиях каждого творения; и что нужды каждой части Его творения, одушевленной или неодушевленной, являются своего рода безмолвной молитвой к великому Творцу и Хранителю их бытия. И это названо святым Павлом «ожиданием твари» (Рим. 8:19). Здесь давайте также рассмотрим, какое бесконечное множество творений содержится в воздухе, на земле и в море, и что Бог милостиво позаботился о благополучном существовании каждого из них способом, соответствующим их собственной природе. И если Бог так заботится о ничтожнейших из Своих творений, было бы неправильно воображать, что человек, созданный по Его собственному образу, должен быть оставлен или забыт Им.

7. И поскольку на земле, в воздухе и в море больше творений, чем людей во всем мире; и провидение Божие распространяется на ничтожнейших и мельчайших из Его творений, как возможно, чтобы человек был забыт — человек, который живет, движется и существует в Нем; «ибо мы Им живем и движемся и существуем», говорит святой Павел (Деян. 17:28), — человек, который поддерживается Его силой: ибо «Он держит все словом силы Своей» (Евр. 1:3) — человек, которого Он создал Своей собственной рукой; согласно Исаии 64:8: «Но ныне, Господи, Ты — Отец наш; мы — глина, а Ты — образователь наш, и все мы — дело руки Твоей», — человек, которого Он искупил кровью Своего единородного Сына и запечатлел Своим Святым Духом? Одним словом, Бог не может забыть человека не более, чем Он может забыть Себя. Так что у нас есть все основания в мире полагаться на Него, что Он даст нам пищу в свое время.

8. Псалмопевец продолжает: «Даешь им — принимают, отверзаешь руку Твою — насыщаются благом» (Пс. 103:28). В этих словах выражена та сила, посредством которой сохраняются творения. И она заключается в определенной природной проницательности или инстинкте, вложенном в них Богом, посредством которого каждое из них побуждается искать и добывать то, что необходимо для поддержания жизни и бытия. И удовольствие, которое они получают в этом упражнении, есть своего рода благодарность и признание Богу, на Которого они, кажется, взирают и в Ком радуются как в своем Творце, Хранителе и Благодетеле.

9. Теперь, если Бог так заботится о благополучном существовании всех Своих творений, мы не можем думать, что Он создал человека для вечной тоски и скорби, но должны заключить, что Ему приятно видеть нас невинно веселыми в страхе Божием. Так, в Псалме 89:15 мы призваны молиться, чтобы Бог возвеселил нас за дни, в которые Он поражал нас, и за годы, в которые мы видели бедствие. Он обещает Своим слугам, что они будут есть, пить и радоваться (Ис. 65:13); и из слов Давида ясно видно, что Он намерен питать Своих слуг не скудно, а обильно и щедро; для чего Он «стези Твои капают туком» (Пс. 64:12). Сама опытность также учит нас, что все творения так обильно питаются Богом, что в надлежащее время птицы небесные, дикие звери лесные, скот в полях и рыбы морские предлагают себя, откормленные и приготовленные, для пользы и питания человека; и в этом смысле также «стези Твои капают туком». Так чудесно провидение, так превосходна мудрость, так велика забота Бога о том, чтобы обеспечить все нужды Своих детей.

10. А затем псалмопевец добавляет: «Скроешь лице Твое — мятутся, отнимешь дух их — умирают и в персть свою возвращаются. Пошлешь дух Твой — созидаются, и Ты обновляешь лице земли» (Пс. 103:29, 30). Его смысл в том, что жизнь всех творений есть не что иное, как дыхание Божие. Эта оживляющая добродетель и сила Божия есть то слово, которым все было создано. «Словом Господа сотворены небеса, и духом уст Его — все воинство их» (Пс. 32:6). И это слово было не пустым звуком, но стало жизнью всех творений, покоясь на них как принцип жизни и силы; как говорит нам святой Павел, «Господь держит все словом силы Своей» (Евр. 1:3). Так что жизнь и бытие всех вещей столь же зависят от Бога, как тень дерева от самого дерева.

11. Таким образом, когда Бог отнимает это слово жизни, или жизненную силу, от творений, они немедленно погружаются в свое первобытное ничтожество. Весь мир полон Бога, «из Которого, Им и к Которому все» (Рим. 11:36). О Нем сказано, что Он «над всеми, и через всех, и во всех нас» (Еф. 4:6): так что «Господь — крепость жизни моей» (Пс. 26:1; Втор. 30:20). Ибо как люди скорбного и подавленного духа ощущают истинную и жизненную силу в слове Божием; так и во всех творениях есть своего рода естественная и жизненная сила, которая есть не что иное, как Слово Творения. Силой этого Слова также все творения благословляются и размножаются. Этим лицо земли каждый год обновляется чередой растений, плодов и живых существ, как если бы каждый год был новый мир. «Впредь во все дни земли», — говорит Бог Ною, — «сеяние и жатва, холод и зной, лето и зима, день и ночь не прекратятся» (Быт. 8:22). Этим же благословением мир сохраняется до сего дня.

12. Это чудесное и всеобщее Провидение Божие состоит главным образом из трех вещей. Во-первых, из Его знания. «Ведомы Богу от вечности все дела Его» (Деян. 15:18). Этой бесконечной и непостижимой мудростью Он знает, видит и слышит все вещи; поэтому Он называется в Писании «Богом, Который видит» (Быт. 16:13). Ни одно творение не скрыто от Него, но все обнажено и открыто пред очами Его (Евр. 4:13). И Он называется «Живым» не только потому, что Он Сам живет вечно, но также потому, что Он есть жизнь всех вещей.

13. Вторая глава божественного Провидения — это отеческая благость Божия (Мф. 6:26), посредством которой Он заботится обо всем: «Он повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми» (Мф. 5:45). Итак, если Его милосердие распространяется не только на ничтожнейшие, но даже на недостойные части Его творения, как неблагодарны мы, если питаем какие-либо подозрения к столь снисходительному Отцу. И если ничто не делается на земле без Его назначения и руководства, мы можем отсюда научиться покоряться с терпением всему, что с нами случается, не ропща и не жалуясь на Бога; твердо веря, что Он заботится о нас и Своей непостижимой мудростью устраивает все к нашему благу и Своей славе. С другой стороны, если Он отнимает у нас богатство, почести, здоровье и другие мирские блага, мы должны отказаться от них с радостью и сказать вместе с Иовом: «Господь дал, Господь и взял» (Иов 1:21). Тот добрый человек благодарил Бога за свои невзгоды так же, как и за свое процветание; и первое очень часто оказывается большим благословением, чем второе.

14. Третья глава всеобщего провидения Божия над всеми Его творениями — это Его всемогущество. Этим Он всегда присутствует при Своих творениях, управляя и сохраняя их; этим Он управляет сердцами всех людей и направляет их, куда Ему угодно (Пс. 32:15). Откуда следует, что во всех наших мыслях, словах и действиях мы должны иметь живое и благоговейное чувство божественного вездесущия и бояться делать что-либо ненавистное в Его очах. Ибо как глина в руке горшечника, так и люди в руке Божией, как мы читаем у Иеремии: «Встань и сойди в дом горшечника, и там Я возвещу тебе слова Мои. И сошел я в дом горшечника, и вот, он работал свою работу на кружале. И сосуд, который горшечник делал из глины, развалился в руке его; и он снова сделал из него другой сосуд, как показалось горшечнику сделать» (Иер. 18:2-4). Пророк подразумевает тем самым, что Бог, Который поражает и разбивает нас на куски, может также исцелить и восстановить нас снова.

15. Более того, поскольку мы уверены, что Бог вездесущ и сохраняет и управляет всем, из этого следует, что Он настолько заботится о Своих слугах, что ни один волос с их головы не может упасть на землю (Мф. 10:30; Лк. 21:18; Деян. 27:34) без Его позволения; и что Он сохраняет и хранит нас посреди наших врагов, как это часто выражено в Псалмах (Пс. 22:4; 26:1; 120:5). Поэтому, когда мы находимся в бедствии и нет видимых надежд на избавление, мы должны поддерживать себя этим размышлением: что Сам Господь, «великий в совете и сильный в делах» (Иер. 32:19), Который возложил на нас наш крест, может легко облегчить его или укрепить нас, чтобы нести его. Давайте «предадим Господу путь наш» (Пс. 36:5), подобно Аврааму, который был готов принести в жертву своего единственного сына, не спрашивая, как Бог может исполнить Свое обещание ему, но возложив всю свою заботу на Бога (Быт. 22:8; Рим. 4:18; Евр. 11:19).
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16. А затем размышление о провидении Божием пробуждает в нас веру, надежду и терпение, примеры которых мы имеем в Иове, Давиде и Самом Христе. Благословенный Иисус, зная, что Он назначен Богом умереть, сохранял Свою кротость и терпение во все дни Своей жизни, да, даже в самых муках смерти (Флп. 2:8). Так Давид терпеливо переносил изгнание в течение многих лет, сопровождавшееся обидами, упреками, нищетой и презрением; зная наверняка, что это Бог возложил это на него. Это заставляет его воскликнуть: «Но Ты, Господи, щит предо мною, слава моя, и Ты возносишь голову мою» (Пс. 3:4). К чему можно отнести тот отрывок: «Господь умерщвляет и оживляет, низводит в преисподнюю и возводит. Господь делает нищим и обогащает, унижает и возвышает» (1 Цар. 2:6, 7).

17. Но прежде чем мы завершим эту тему, мы должны сказать нечто особенное о человеке, венце и шедевре творения, о его превосходстве и прерогативах, которые должны быть очень велики, поскольку Сам Бог объявил, что «радость Его была с сынами человеческими» (Прит. 8:31). Ибо если все вещи были созданы для пользы человека, и он есть цель этого видимого творения, из этого следует, что он есть его совершенство. Сам разум убеждает нас, что все, что является целью и совершенством всех вещей, должно быть более превосходным, чем все остальные. Итак, вся красота источников, полей, цветов, деревьев, плодов и лесов, да, и весь сверкающий блеск небес, солнца, луны и звезд не идут ни в какое сравнение с врожденным и первоначальным превосходством человека, ради которого и для блага которого они все были созданы. Ибо как Соломон во всей своей славе не мог сравниться с полевыми цветами (Мф. 6:29); так превосходство человека, особенно в отношении его души, далеко превосходит не только внешнюю славу Соломона, но и все красоты этого низшего мира, да, и самого солнца.

18. А что касается души, мы можем судить о ее превосходстве и красоте по форме и благолепию тела, которое Бог приготовил для ее принятия и пребывания. Он предоставил благолепное жилище для столь превосходного гостя. Итак, если бы мы могли видеть безупречную красоту первоначального человеческого тела, мы бы легко судили о красоте его божественного обитателя. Даже сейчас, в этом испорченном и развращенном состоянии природы, мы видим, какие привлекательные чары есть в красоте. Более того, мы можем судить еще дальше о красоте человеческой природы по славе того места, в которое Бог сначала поместил человека; это был Рай, сад, полный радости и небесных удовольствий, бесконечно превосходящий всю славу и красоту нынешнего мира. Ибо если место было столь славным, каким должен быть его владелец, ради которого оно было создано?

19. Еще один великий аргумент достоинства человеческой природы заключается в том, что сами ангелы назначены служить нам (Евр. 1:14); и что мы были созданы, так сказать, особым указом преблагословенной Троицы. «Сотворим человека», — говорит Бог, — «по образу Нашему и по подобию Нашему» (Быт. 1:26). Так что сколь бы великим ни было наше достоинство благодаря тому особому указу и совету, по которому мы были созданы, то, что проистекает из образа Божия, по которому мы были созданы, гораздо больше. Поэтому, когда Он создавал солнце, луну и все воинство небесное, Он лишь сказал слово, и они были созданы. Но когда Он собирался создать человека, величайшего и благороднейшего из всех Своих творений, Он предваряет это своего рода торжественностью, говоря: «Сотворим человека». Как чудесен этот совет! Как торжествен этот указ! Как превосходно достоинство человеческой природы!

20. Ибо хотя солнце, луна и звезды, и весь низший мир были созданы с чудесной мудростью и силой; однако такое обсуждение, по-видимому, не использовалось там, как при создании человека; поскольку в нем слава и величие Божие должны были быть более особенно и славно проявлены. Все другие творения несут на себе определенные знаки и печати божественной благости и силы, но человек есть самый образ и подобие Божие. Ибо не сказано: сотворим человека по образу солнца, или луны, или ангелов; но «по подобию Нашему», чтобы Наш собственный образ мог быть ясно представлен в нем.

21. Подумай, поэтому, о красоте и достоинстве твоей души, которая создана по образу и подобию Божию, так что слава божественного величия в определенной пропорции перенесена на тебя. Сколько же у нас причин избегать всякой нечистоты и скверны, чтобы мы не осквернили красоту божественного образа. Ибо если мы благодаря этому возвышены до высочайшей славы и чести, на которые способна наша природа, насколько недостойно и неблагодарно было бы осквернять ее всякой нечистотой и тем самым лишаться той славы, которую Бог даровал нам.

22. Как высоко ценится картина или статуя, которая хорошо выполнена выдающейся рукой! Если бы такая картина или статуя могла быть наделена разумением, как бы она почитала своего творца и использовала все возможности, чтобы показать свою собственную благодарность и славу своего творца! Как же бессмыслен, как неблагодарен человек, забывающий руку, которая его сформировала! презирающий ту превосходную красоту, которой наделил его Творец! оскверняющий ее всякого рода нечистотой! Платон, сам язычник, сказал нам, что «красота души состоит в добродетели и благочестии». Но если бы мы только рассмотрели союз наших душ с Богом и Христом, праведность Христа, в которую наши души облечены, как в одежду славы и бессмертия (Ис. 61:10), мы бы легче поняли, что такое истинная и внутренняя красота наших душ, которая полностью зависит от красоты Иисуса Христа. И если это так, кто может сомневаться, что душа является изысканно прекрасной, поскольку она черпает свою красоту от Того, Кто есть сама красота?

23. К этому относится тот отрывок пророка Иезекииля: «И пронеслась о тебе слава в народах по красоте твоей, потому что она была вполне совершенна при том великолепии, которое Я наложил на тебя, говорит Господь Бог» (Иез. 16:14). Если дети наследуют красоту своих родителей по плоти, разумно полагать, что наши души через духовное возрождение получают духовную красоту от Бога. Более того, нельзя сомневаться, что они являются самыми прекрасными из всех творений, поскольку Сам Сын Божий не гнушается обручиться с ними и украсить их Своим собственным светом и красотой. По этой причине верная душа называется «дщерью царя, вся славная внутри, одежда ее шита золотом» (Пс. 44:14). Если плебейка облагораживается браком с мужем благородного происхождения, можем ли мы сомневаться, что верная душа, будучи обрученной с самым благородным и прекрасным супругом, также будет в высокой степени причастна Его красоте и славе. На этот счет у Иринея есть прекрасная мысль. Он говорит, что «слава человека — Бог, но вместилище всех действий божественной мудрости и благости — человек».

24. Наконец, поскольку вне всякого спора, что Всевышний Бог особенно любит обитать в душе человека; что Он освятил ее, чтобы она была храмом Святого Духа, обителью Отца и брачным чертогом прекраснейшего супруга, Господа Иисуса Христа, мы можем поэтому заключить, что душа — самое прекрасное из всех творений. И поскольку Иезекииль говорит нам, что «душа наша совершенна великолепием Божиим» (Иез. 16:14); сколь великой должна быть та красота, сколь богатым должно быть то облачение, сколь превосходными должны быть те украшения, которые столь великий и благородный супруг может даровать невесте, которую Он приготовил для Себя? О, как чудесна эта благодать! Как невероятна красота, которую Бог дарует человеческим душам! Если бы ее могли видеть смертные глаза, она должна была бы очаровать самого глупого зрителя. И эта красота возрастает с каждым днем благодаря нашим молитвам и благоговейному приближению к Богу. Так что «мы преображаемся от славы в славу, как от Господня Духа» (2 Кор. 3:18). Ибо если лицо Моисея, после общения в течение нескольких дней с Богом, сияло блеском божественной славы (Исх. 34:35); насколько больше наши души, через то же общение, будут просвещены и украшены высшими степенями света и славы? — Об этой теме мы будем говорить более полно во II части этой Четвертой книги, которая относится к человеку в частности.

Часть II.
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Рассуждение специально о человеке.

Глава I.





Бог, бесконечное и вечное Существо.

Бог есть источник жизни и бытия всех творений: откуда следует, что Он был прежде всех творений, будучи как вечным Существом, так и самой вечной Жизнью; иначе Он не мог бы дать жизнь и бытие Своим творениям. Но бесконечность Бога еще более ясно проявляется из разума и мыслей человека. Ибо как разум человека может в мгновение ока пробежать весь круг небес и охватить воображением все творения вселенной; из этого следует, что Бог, Который создал его, охватывает все эти вещи более совершенным образом и, следовательно, должен быть бесконечным.


Ah, Lord God! behold, thou hast
made the heaven and the earth by thy great power and stretched
out arm, and there is nothing too hard for thee.—The
Great, the Mighty God, the Lord of
hosts, is his name; great in counsel, and mighty in
work.—Jer. 32:17-19.


2. Все атрибуты Бога существенны для Него. Как поэтому Он бесконечен, так бесконечны Его сущность и жизнь. Ибо сущность и жизнь неотделимы от Него. Более того, как Он наделил душу человека мудростью и разумением, из этого следует, что разумение и мудрость Бога должны быть бесконечными. Ибо все, что есть в Боге, существенно и вечно в Нем. И как единство божественной природы столь совершенно, что Его мудрость не может быть отделена от Его сущности и жизни, из этого следует, что и то, и другое одинаково бесконечны и вечны.

3. Но если мудрость Бога вечна и бесконечна, из этого следует, что Он знает все вещи от вечности. Более того, как Его сущность неизменна, в равной степени наполняя все места; так Его разумение не действует путем рациональной связи или дискурсивной операции от одной идеи к другой. Он знает и понимает все вещи в одно мгновение, и для Него нет ничего прошедшего или будущего, но весь круг вечности присутствует пред Ним. Ибо как Бог не нуждается ни в каком творении, чтобы добавить что-либо к совершенству Своего бытия, так Он не нуждается ни в каком творении в отношении Своего разумения. И как Он есть Бог, независимо от всех творений; так Он проникает и охватывает все вещи в Себе. Так что песок морской, и капли дождя, и вечность одинаково известны Ему. И даже птица небесная или волос с нашей головы не может упасть на землю без Него (Мф. 10:29, 30). Он знает дни мира, каждый час и момент времени, с его различными периодами и оборотами; ничто не скрыто от Него под небесами. Ибо как Своей бесконечной силой Он создал все вещи, так Своей бесконечной мудростью Он понимает и охватывает все вещи; даже самые сокровенные мысли человека (Пс. 138:2 и сл.).

4. Более того, как Его сущность, жизнь и мудрость, так и Его сила бесконечна, и все они одинаково неспособны к какому-либо прибавлению или умалению. Наконец, поскольку никакое творение не может противостоять или поставить пределы Его силе, поэтому Он Всемогущ. Все это должно обязательно быть, поскольку Его сущность, жизнь, мудрость и сила неотделимы.

Глава II.







Бог, Высшее Благо.

Так как Он должен быть главным и единственным благом, в Котором содержатся все блага; из этого следует, что слава и хвала принадлежат одному Богу, потому что от Него, Им и для Него все вещи.


For of him, and through him, and
to him, are all things.—Rom. 11:36.


2. Вся благость, которая найдена рассеянной среди творений, содержится в Нем самым совершенным и превосходным образом и степенью. Так что всякий, кто обращается к творениям и прилепляется к ним, всегда будет находить себя бедным, нуждающимся и подавленным: в то время как тот, кто обращается к Богу всем своим сердцем, преследует главное и самое совершенное благо и будет блажен в наслаждении им: всегда богат, всегда в покое, всегда блажен в обладании своим Богом. Из этого видно, что совершенное счастье не может быть найдено в наслаждении творениями, и что те, кто привязывает свои сердца и желания к миру, не могут ожидать ничего, кроме тоски, беспокойства и разочарований, как в жизни, так и в смерти; ибо они не имеют того главного блага, которое одно может удовлетворить и сделать счастливой душу человека.

Глава III.
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Человек, благороднейший из всех творений, созданный для служения Богу.

Все творения, в своих различных видах и порядках, были созданы Богом для использования и пользы человека. Так мы видим, что производятся зерно и пастбища, они питают живых существ, и все служит пищей для человечества. Одно помогает другому, высшее колесо приводит в движение низшее, и все в чудесной гармонии согласуется с одной великой целью, которая есть использование и польза человека.


Know ye that the Lord he is God: it
is he that hath made us, and not we ourselves; we
are his people, and the sheep of his pasture.—Ps.
100:3.


2. Теперь, если все это ради него, он, безусловно, благороднее их всех; и отсюда он должен научиться, какую зависимость он имеет от Бога и какой долг и служение он должен Тому, Кто назначил все творения, в их порядке, служить его нуждам.

3. И, поскольку все творения, по-видимому, не стремятся ни к какой иной цели, кроме использования и служения человеку, и, по-видимому, покоятся и довольствуются достижением этой цели; так и человек должен проявлять такое же усердие и верность в служении Богу, какие творения проявляют к нему. Все его дела и труды должны быть направлены к этой одной цели, а именно, исполнять волю Божию и не делать ничего, кроме того, что угодно в Его очах. Ибо как все вещи непрестанно заняты служением человеку, благороднейшему из всех творений, так есть все основания в мире, чтобы он был столь же постоянным и прилежным в служении Богу, Который есть само совершенство и Которому одному он обязан тем превосходством, которое он имеет над остальными творениями.

Глава IV.







Бог создал человека по Своему образу, чтобы Он мог наслаждаться им.

Каждый художник имеет любовь к делам своих собственных рук, и это побуждает его прикладывать столько усилий к ним. «И увидел Бог все, что Он создал, и вот, хорошо весьма» (Быт. 1:31). Но если Он находил столько радости в общем обзоре Своих дел, какое же большее удовольствие Он должен находить в человеке, которого Он создал по Своему собственному образу.


My delights were with the sons of
men.—Prov. 8:31.—The
Lord shall rejoice in his
works.—Ps. 104:31.


2. Ибо чем больше что-либо напоминает нас самих, тем нежнее мы любим это. Отец имеет более сильную привязанность к своему сыну, который причастен его собственной природе, чем к дому, который он сам построил, хотя бы тот был сколь угодно точным и правильным сам по себе.

3. Более того, поскольку Бог находит удовольствие в творении, созданном по Его подобию, поэтому было необходимо, чтобы после того, как были сформированы другие творения, Он создал человека по Своему собственному образу, в котором Он мог бы покоиться и наслаждаться Собой. И как сходство есть основа дружбы и общества, и все естественно ассоциируется с подобным себе, из этого следует, что Бог, создавая человека по Своему собственному образу, намеревался наслаждаться и радоваться Собой в нем; так что человек должен также прилепляться к своему Богу и наслаждаться и находить удовольствие в общении с Ним.

4. Далее, поскольку Бог есть самая совершенная любовь, Он не мог не желать сообщить Себя и все Свои благословения какому-либо другому существу. Это, однако, не могло быть сделано без создания какого-либо существа, подобного Ему; и поскольку в природе тогда не было такого существа, способного или достойного таких божественных сообщений, поэтому Он создал человека по Своему собственному образу, который состоит главным образом в совершенной любви.

5. И, наконец, поскольку естественно существует взаимная любовь между дающим и принимающим какое-либо благо; отсюда следует, что долг человека — поклоняться с высочайшей привязанностью и самой пламенной любовью своему небесному Благодетелю, Который так нежно желает сообщить Себя и все богатства Своей благости Своим недостойным творениям.

Глава V.






О том, что Бог Своей любовью дарует Себя нам.

Как человек посвящает себя полностью Богу через любовь, так Бог дарует Себя полностью человеку также через любовь. И поскольку эта Его любовь находится в высочайшей степени совершенства, Он не может не дать нам Себя: ибо высший пример любви — это отдать самого себя человеку, которого мы любим. И как следствие этой совершенной любви, Он даровал Себя нам в Своем единородном Сыне.


God is love.—1 John 4:16.


2. Это истинный источник воплощения, страдания и смерти Сына Божия. Так наш благословенный Спаситель произносит эти слова утешения: «Ибо так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего Единородного» (Ин. 3:16); то есть Бог возлюбил мир полной и совершенной любовью и поэтому дал нам Своего Сына. Но поскольку вечная любовь Божия есть источник вечной жизни для мира; и эта вечная любовь проявлена Христом Иисусом, в Котором и через Которого мы имеем жизнь вечную, поэтому наш Господь далее добавляет: «дабы всякий верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную».

Глава VI.
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Показывающая, сколь многим человек обязан Богу за Его вечную любовь.

В каждом благодеянии или даре есть три вещи, которые следует рассмотреть: дающий, принимающий и сам дар. Итак, поскольку существует естественное обязательство принимающего перед дающим, очевидно, что, поскольку человек получил все, что он имеет, от Бога, так он обязан всем Ему и находится под строжайшими обязательствами любви и послушания своему великому благодетелю.


We love him, because he first
loved us.—1 John 4:19.


2. И как человек состоит из тела и души, так Бог обильно позаботился о комфорте и счастье обоих.

3. Что касается его тела, оно поддерживается и освежается различными произведениями природы, так что все творение, кажется, взывает к нему и напоминает ему о его Творце: «Рассмотри», — говорит оно, — «о человек, блага, которые твой Творец даровал тебе, и какие возвраты благодарности и служения ты должен Ему за них. Я (говорит небо), даю тебе дневной свет, чтобы работать в нем, и посылаю тьму, в которой ты можешь спать и отдыхать. Я даю тебе приятную весну, теплое лето, плодоносную осень и холодную зиму в их надлежащие времена. Я (говорит воздух), снабжаю тебя дыханием и всякого рода птицами. Мною (говорит вода), ты омываешься, и твоя жажда утоляется; мною ты снабжаешься всякого рода рыбой. Я ношу тебя и поддерживаю тебя (говорит земля), и насыщаю тебя хлебом, вином и мясом; через все это ты можешь знать, как сильно ты любим Тем, Кто создал тебя, и меня для твоего использования; все чьи милости суть как многие узы и обязательства на тебе».

Глава VII.







О вещах, которые наставляют и утешают душу.

Давайте теперь посмотрим, какое обеспечение Бог сделал для утешения и наставления души человека. Здесь мы найдем каждое творение тем или иным образом служащим этой цели. И, во-первых, я буду говорить об удовольствии, которое человек получает от творений.


Ask now the beasts, and they shall
teach thee; and the fowls of the air, and they shall tell thee: or
speak to the earth, and it shall teach thee.—Job
12:7, 8.


2. Только человек обладает привилегией по-настоящему наслаждаться тем, чем он владеет. Другие творения, будучи лишенными разумения, не ощущают вкуса тех благ, от которых человек получает величайшее утешение; золото, серебро и драгоценные камни не обладают сознанием. Но человек, будучи наделенным разумной душой, с благодарностью и удовольствием размышляет о благости Бога, Который предоставил столь много прекрасных творений для его использования и пользы. О, дивная благость Божия, сделавшая все совершенства творений служащими счастью человека, так что они являются каналами, передающими нам то счастье, которым сами они наслаждаться не способны! Таким образом, сладость и благость воды, аромат и красота цветов, свет и слава солнца, луны и всего небесного воинства не доставляют удовольствия им самим, но все они объединяются, чтобы способствовать счастью человека. Более того, без них человек не имел бы в этом мире никакого наслаждения; он не мог бы иметь и представления о достоинстве и превосходстве своей природы над природой других творений, если бы не сравнивал свое положение с их положением. Это открывает ему превосходящую благость Божию, явленную ему превыше всего остального творения; это учит его быть благодарным за свой прекрасный облик и стать, за свой прямой стан, но прежде всего — за свою разумную душу, созданную по образу Божию. Из всего этого следует, что познание самого себя есть высшая мудрость человека, а отсутствие его — самое прискорбное безумие.

3. Более того, творения были созданы не только для радости человека, но и для того, чтобы быть его наставниками и учителями. Ибо из них мы можем узнать, что наше главное благо состоит не в мирских и внешних наслаждениях, таких как еда, питье и удовлетворение других телесных потребностей, которые общи как зверям, так и нам; и это убедительный довод в пользу того, что человек, будучи более благородного устроения и природы, чем они, должен искать иную пищу и питье, и иные удовольствия, соответствующие высшему благородству его природы, которых низшие творения не могут разделить с ним. Мне нет нужды упоминать здесь, что большая часть человеческой мудрости проистекает из созерцания творений. Так, наша музыка произошла от звуков металлов; наше искусство врачевания — от других творений; а наша астрономия — от звезд; что еще более иллюстрирует мое первое наблюдение, что весь мир был создан ради человека, за что он обязан бесконечной благодарностью своему щедрому Творцу.


Глава VIII.







Об обязательствах, которые люди имеют перед Богом.

Обязательства, которые человек имеет перед Богом, столь же многочисленны и велики, как и милости, которые он получил от Него, или совершенства, которыми Он наделил все творения. Ибо, как каждое творение было создано для его использования и пользы, так и его благодарность должна возрастать соразмерно им всем. Если бы царь даровал большие поместья и почести группе детей в одной семье, и только один из них был бы достаточно взрослым и разумным, чтобы осознать величие оказанной им милости и чести, то, несомненно, только он один обязан благодарить его от имени всех остальных, и был бы виновен в неблагодарности, если бы не сделал этого. Так и в этом мире остальные творения подобны детям, которые не знают ценности и достоинства Божиих благословений, как знает их человек; поэтому только он один обязан поклоняться и славить Его от имени и вместо всех остальных, и он в высшей степени неблагодарен, если не делает этого.


O Lord, how great are thy works! and
thy thoughts are very deep. A brutish man knoweth not;
neither doth a fool understand this.—Ps. 92:5, 6.


Глава IX.







Человек еще более обязан Богу за внутренние благословения, чем за внешние.

Поскольку человек знает, что он является самым совершенным из всех творений, он должен быть более благодарен Богу за совершенства своего собственного бытия и природы, чем за совершенства всего остального мира. Ибо, поскольку все остальное было создано ради него, он по необходимости должен быть более совершенным и превосходным, чем они. Солнце, луна и все небесное воинство, эти славные тела, — все они служат человеку и оказывают ему услугу. Они делают это не ради его тела, которое, рассматриваемое в этом тленном состоянии, менее совершенно, чем их, но ради его души, в отношении которой он во всех отношениях превосходит их. Ибо само понятие служения подразумевает превосходство того лица, которому оказывается услуга: так что было бы противоестественно для этих славных тел оказывать такую услугу человеку, если бы он не имел бессмертной души и, как следствие, более совершенной природы, чем они.


And the fear of you shall be upon every
beast of the earth.—Gen. 9:2.


2. А ввиду бессмертия души, недостойно для человека привязывать ее к чему-либо смертному и тленному; ибо она неспособна соединиться ни с чем, кроме того, что бессмертно, и, в частности, с Самим Богом. Тело, действительно, связано с телесными объектами и способно к земным наслаждениям; но душа должна быть соединена исключительно с Богом, чтобы Он, как Царь, мог восседать на престоле и властвовать в ней; и в этом состоит превосходство человека над всеми другими творениями, что его душа есть престол, образ и обитель Бога. Большей чести, чем эта, ни одно творение не способно принять; поэтому человек есть самое совершенное из всех и бесконечно обязан Автору и Подателю столь бесценных благ.

Глава X.
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О мудрости, которую Бог проявил в устроении человека.

В естественном теле существуют три порядка. Первый относится к телу так же, как земледельцы и рабочие к государству; он занят возбуждением аппетита, перевариванием и усвоением пищи, отделением соков и всеми другими низшими функциями животной экономики. Эта низшая способность работает день и ночь для безопасности и сохранения остальных. Ибо таково устроение человеческих тел, что если низшие способности приходят в беспорядок или перестают действовать, то высшие, которые зависят от них, не могут существовать.


O Lord, how manifold are thy works! in wisdom
hast thou made them all.—Ps. 104:24.


2. Следующая способность — чувствительная, разнообразная благодаря пяти восприятиям: зрению, слуху, вкусу, обонянию и осязанию, которые все более или менее благородны, одно по сравнению с другим. Зрение благороднее слуха, потому что объекты видны на гораздо большем расстоянии, чем слышны. Слух благороднее вкуса, поскольку способен проявлять себя на большем расстоянии. И по той же причине вкус и обоняние благороднее осязания, которое является самым слабым и низшим из всех.

3. Третий порядок, который является самым высоким и благородным из всех, соответствует управлению в государстве и делится на разум, волю и память. Они управляют и повелевают способностями, каждая из которых имеет функцию, отличную от остальных. Они не телесны, как другие, но являются строго ментальными способностями; и поэтому они более благородны и совершенны. Кроме того, они также наделены той совершенной свободой, что не могут быть принуждены ни к чему. Ибо кто может заставить волю желать того, к чему она не лежит; или ненавидеть то, что она любит? Воля совершенно свободна и не может быть принуждена. Они облечены добродетелями, свойственными каждой из них; как воля — праведностью; понимание — мудростью; память — красноречием и т. д. Такова экономия, установленная Богом в человеческой природе.

Глава XI.







Об обязательствах, которые человек имеет перед Богом.

Существуют два очень общих и всеобъемлющих благодеяния, за которые человек чрезвычайно обязан Богу; одно видимое и телесное, которое есть этот мир; другое духовное и невидимое, которое есть любовь Божия.


What hast thou that thou didst
not receive?—1 Cor. 4:7.


2. И хотя последнее, поистине, является первым, как основание всех других его благословений, которые суть не что иное, как бесконечные ручьи, вытекающие из этого всеобщего источника божественной любви; однако, поскольку оно невидимо, безумие человека едва ли считает его за какую-либо милость вообще. Так что человек, радуясь только видимым вещам, не замечает и не принимает во внимание, что любовь, скрытая под ними, больше и лучше, чем сами вещи. Одним словом, как дым есть признак огня, так и благословения Божии суть верное доказательство Его любви к нам.

3. Поскольку, следовательно, дары и благословения Божии суть, так сказать, верные ступени, по которым можно взойти к Самому Богу, то из этого следует, что Его любовь так же велика, как и Его дары; и поскольку Он создал весь мир ради человека, и сформировал все творения для его использования, и рассматривает их только постольку, поскольку они служат и содействуют Его возлюбленному творению, человеку; поскольку Он возвысил и возлюбил его превыше всех творений, и поскольку эта любовь Божия есть самое искреннее, чистое, безопасное и, одним словом, высшее благо, которое побудило Его сформировать и возлюбить человека не ради какой-либо выгоды, которую Он должен был получить от него, но из избытка Своей свободной благодати и безграничной любви; из всех этих соображений, говорю я, ясно, что человек более обязан Богу за эту любовь, чем за все частные дары и милости, которые Бог может даровать, а человек — получить.

4. В каждом благодеянии следует рассматривать две вещи: любовь, которая предшествует и направляет дающего, и сам дар, который является следствием этой любви. Первое не только более благородно и ценно, чем второе, но и во всех отношениях равно тому лицу, которое его проявляет. Отсюда следует, что любовь Божия так же бесконечно добра и велика, как и Сам Бог. Это подтверждает положение, выдвинутое вначале, что человек более обязан Богу за Его любовь, чем за любую или все Его частные благодати и милости. И поскольку человек не может существовать ни мгновения без благоволения и милости Божией (ибо от Него полностью зависят его дыхание и жизнь), ясно, что его обязательства перед Богом больше, чем обязательства всех остальных творений.

Глава XII.







Об исполнении обязательств, которые человек имеет перед Богом.

Поскольку Бог свободно и милостиво даровал человеку все Свои дары и благословения, Он тем самым обязывает его сделать некоторое удовлетворение и воздаяние за все эти милости. Но человек не может предложить и посвятить Богу ничего, кроме того, что полностью находится в его собственной власти; так что все его внешние блага и богатства не являются подобающим приношением для Бога.


I will love thee, O Lord, my
strength.—Ps. 18:1.


2. Но поскольку Бог даровал ему Свое величайшее благословение, которое есть Его любовь, то Он ожидает, что Ему воздадут любовью в ответ. И поскольку любовь Божия к человеку находится в высшей степени совершенства, то и любовь, которую Он требует от нас, должна быть совершенной, «всем сердцем твоим, и всею душею твоею, и всем разумением твоим, и всею крепостию твоею» (Марка 12:30). И насколько справедливо это воздаяние, нас могут убедить как природа, так и разум. Ибо нет ничего более естественного и разумного, чем любить тех, кто любит нас, и соразмерять нашу любовь с их любовью; всякий, кто не делает этого, неблагодарен и недостоин той любви, которую он отказывается возместить. И когда Бог не встречает этой взаимной любви от человека, как это очень редко бывает, тогда у Него есть справедливая причина жаловаться на несправедливость и неблагодарность; ибо Он не требует от человека ничего, кроме любви, в ответ на всю ту бесконечную любовь и милость, которую Он проявил к нему.

3. Более того, такова природа любви, столь сладостна, столь чиста, столь свободна и столь приемлема она, что ни страх, ни честь, ни что-либо другое не является добрым или желательным, кроме как будучи подслащенным любовью. Ни один человек никогда не был настолько велик, чтобы презирать любовь своих подчиненных; но чем более велик человек, тем больше он ищет любви и уважения тех, кто ниже его. Да, это настолько верно, что Сам Бог, самое могущественное и совершенное из всех существ, настолько далек от того, чтобы презирать любовь человечества, что Он искренне ищет и желает ее. Раз это несомненно, что любовь есть величайшее сокровище, которое имеет любой человек, он обязан предложить ее Богу, Который даровал полноту Своей любви человеку.

4. Тем, что я здесь изложил, я не хочу сказать, что эта совершенная любовь, после грехопадения, полностью находится в нашей собственной власти, или что ею мы можем сделать совершенное воздаяние Богу за все Его благодеяния. Моя единственная цель — показать, что мы убеждены в собственной совести, не только Словом Божиим, но и светом природы, что мы должны любить Бога так, как Он возлюбил нас.

Глава XIII.







Показывающая, что любовь Божия проявляется во всех Его делах, даже в Его наказаниях.

Поскольку любовь есть корень и принцип всех божественных актов и действий, из этого следует, что даже скорби, которые суть дело Божие, происходят от любви и должны быть приняты человеком как примеры Божией милости. Ибо любовь есть корень всех действий Божиих.


He hath not dealt with us after our sins; nor rewarded us
according to our iniquities.—Ps. 103:10.


2. Отсюда никто не должен роптать на Бога, когда Он исправляет его, или сетовать на Его наказания, или спорить с Его судами. Наши страдания вменяются не Богу, а нам самим. Нам гораздо лучше было бы переносить Его исправления, не ослабляя нашей любви к Нему; даже когда Он наказывает нас, Он все же нежно любит нас. Это было бы истинным примером и доказательством искренности нашей любви к Богу.

3. И хотя нет пропорции между любовью Божией к человеку и любовью, которую самый совершенный христианин питает к Богу, ибо одна бесконечна, а другая конечна; тем не менее, наш долг — постоянно стремиться к самым высоким степеням, достижимым для нас. Мы должны стараться, чтобы наша любовь была святой, чистой, искренней и постоянной, даже посреди страданий и скорбей; как любовь Божия к нам пламенна, чиста, неизменна и вечна, даже когда Он наказывает и поражает нас за наши грехи. Если мы не делаем этого, мы самые неблагодарные из всех Его творений; каждое из которых, в своем порядке и способности, отвечает на превосходящую любовь Божию чистой любовью и послушанием.
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Глава XIV.







Показывающая, как и по какой причине человек обязан любить Бога.

До сих пор мы отчетливо рассматривали обязательства, которые человек имеет перед Богом; это учение, основанное на том естественном отношении, которое существует между дающим и принимающим; и это есть, так сказать, вечный свет природы, направляющий нас к различным ветвям нашего долга перед Богом. Ибо, поскольку Бог свободно даровал человеку все, чем он обладает (откуда и возникает обязательство), из этого ясно следует, что человек обязан предложить и вернуть Богу все, что он получил от Него. С другой стороны, если бы Бог ничего не дал, а человек ничего не получил, то не было бы тогда ни обязательства, ни какого-либо правила или меры долга.


If a man would give all the substance of his house for love,
it would utterly be contemned.—Cant.
8:7.


2. Но поскольку любовь Божия есть первое и главное благодеяние, которое Он даровал человеку; то справедливо и разумно, чтобы Тот, Кто так возлюбил нас, был любим нами в ответ. Человек, следовательно, не имеет ничего от себя, ни от других изначально, но все вещи — от Бога; и, как следствие, обязан исключительно Богу. И это обязательство не может быть исполнено иначе, как любя Его всецело, всем сердцем и всей крепостью.

3. Наконец, поскольку человек постоянно зависит от Бога в своей жизни и бытии; поскольку он постоянно пользуется Его милостями и благословениями, и, по Его повелению и порядку, услугами и помощью творений; ничего меньшего нельзя ожидать от столь зависимого существа, чем любви к Тому, Кто так щедро и обильно благословил его.

Глава XV.
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Показывающая, что все творения постоянно напоминают нам о любви, которую мы должны Богу.

Поскольку Бог возлюбил человека превыше всех творений, или, говоря более правильно, возлюбил только его, создав их всех ради него; так эта вечная любовь Божия призывает нас и увещевает любить Его всем сердцем; да, все творения вселенной, пока они по повелению Божию служат нам и содействуют нашим нуждам, как бы едиными голосами взывают громко и напоминают нам о естественных обязательствах, которые мы имеем, чтобы превозносить и поклоняться, служить и любить столь милостивого Благодетеля, и притом свободно и охотно; даже как они, по повелению Божию, свободно и радостно помогают и содействуют нам.


Doth not wisdom cry? and understanding put forth
her voice?—Prov.
8:1.


2. И как их любовь и служение нам не ложны и не лицемерны, но искренни и верны; так и наши должны быть по отношению к нашему Творцу. Как они употребляют всю свою силу день и ночь, чтобы служить нам; так и мы должны день и ночь быть усердными и ревностными в служении Богу. Как все творения, в своем порядке, служат и содействуют одному человеку; так и все силы наших душ и тел должны быть употреблены исключительно на служение Богу. И как величайшее естественное удовольствие, которое человек имеет в этом мире, проистекает из использования и наслаждения творениями; так ничто не является более приемлемым для Бога, чем искреннее служение благочестивой души; ничто не радует Его больше, чем любовь, проистекающая из живой веры во Христа, действующая в свободном и охотном духе. Из сказанного ясно, что творения увещевают и наставляют человечество любить Бога: 1. Всей своей силой; 2. Свободно и охотно; 3. Сердечно и искренне; 4. Исключительно и всецело.

Глава XVI.







Общее правило, учащее нас, как отвечать на наши обязательства перед Богом.

Поскольку творения назначены Богом повиноваться человеку; так человек обязан любить Бога, и в этом творения являются нашими наставниками. Так деревья снабжают нас спелыми, сладкими, совершенными и приятными плодами; которые, если бы они были незрелыми, кислыми или гнилыми, никто не стал бы пробовать или заботиться о них. Так и человеку недостаточно предлагать свое служение, свою любовь, страх и честь Богу, если они не являются подлинными и совершенными в своем роде, будучи сделанными приемлемыми для Бога через Христа и во Христе, Духом Святым, Который производит в нас все истинные и совершенные плоды. Это, следовательно, великая цель, ради которой мы должны трудиться, верой и молитвой, чтобы мы могли приносить плоды, приемлемые для Бога: подобно деревьям, которые проводят все двенадцать месяцев года в трудах, чтобы произвести плоды, полезные и приятные для едока; ибо Бог не примет наши незрелые, кислые или горькие дела, так же как мы сами не стали бы наслаждаться кислыми и незрелыми плодами.


Let my beloved come into his garden, and eat his
pleasant fruits.—Cant. 4:16.


2. Более того, как деревья служат нам и естественно заботятся о нашем удовольствии и пользе; так и наш долг — служить Богу «от чистого сердца и доброй совести и нелицемерной веры» (1 Тим. 1:5), без лицемерия и злых умыслов, чтобы и мы, и наши дела были приемлемы в Его очах. Одним словом, то всеобщее правило, которое действует в природе, должно быть обязательно перенесено на нашу любовь и долг перед Богом, а именно, что человек никогда не должен переставать трудиться, пока не принесет плоды, приемлемые для Бога: с другой стороны, что всякое суеверие, самовольное поклонение и лицемерие столь же ненавистны и отвратительны в очах Божиих, как незрелые или гнилые плоды для нас.

Глава XVII.







Показывающая, что христианин, который не любит Бога, не имеет оправдания.

Поскольку Бог вложил в каждого человека способность желать или стремиться, которую мы называем волей, которая также является седалищем любви, и обе они взаимно зависят друг от друга; и поскольку человек знает, что высшее Благо должно быть любимо им, и что Бог есть это высшее Благо; отсюда следует, что он один обладает естественным знанием как того, что он должен любить Бога, так и причин, которые обязывают его к этому.


This is the love of God, that we keep his commandments: and
his commandments are not
grievous.—1 John 5:3.


2. Ибо как неразумные творения привязаны к своим благодетелям; так человек находится под высочайшими обязательствами любить Бога, от Которого он получил все, что имеет; и если он не делает этого, он более глуп и неблагодарен, чем погибающие звери. Рим. 12:9; Ис. 1:3. Более того, поскольку в природе любви — исключать всякую усталость и печаль (которые суть следствия ненависти и неудовольствия), и подслащивать и смягчать все труды и трудности, которые могут сопровождать служение любимому лицу (1 Кор. 13:4 и сл.); так мы обязаны выражать нашу любовь к Богу всеми возможными знаками удовлетворения и радости; поскольку любовь есть счастье и утешение наших душ. И в этом проявляется доброта и любовь Божия к человеку, что Он не требует от нас тяжелого, сурового и мучительного служения; но только сладкого, радостного, утешительного упражнения любви. Любовь изгоняет страх, тоску и мучение; иначе она перестает быть любовью. Любовь побеждает все трудности и прогоняет всякую печаль, наполняя душу радостью и весельем; так что если мы не любим Бога, мы не имеем оправдания.

3. Этим я не хочу сказать, что человек, после грехопадения, может своими собственными силами и мощью совершенно любить Бога, как он должен; но показать, что каждый человек убежден в своей собственной совести, что он должен любить Его так хорошо, как может; что тот, кто не делает этого, хуже зверей; и что как природа, так и религия обязывают нас к этому.

Глава XVIII.















Показывающая, что наш долг перед Богом способствует нашему собственному счастью.

Достаточно доказав в первой и второй главах, что Бог есть абсолютное, бесконечное и преизобильное Благо, имеющее всякое совершенство в Себе и от Себя, и не получающее никакой выгоды от служения и поклонения творения; из этого следует, что все наши религиозные служения, поскольку они не могут быть предписаны без цели, должны быть направлены непосредственно на нашу пользу и преимущество. Все время и труды, следовательно, которые мы тратим на служение Богу, действительно и истинно затрачиваются на служение самим себе.


By thy commandments is thy servant warned: and
in keeping of them there is great
reward.—Ps. 19:11.


2. Ибо столь велики доброта и любовь Божия к людям, что Он указал им путь любви, чтобы они могли ходить по нему и пить вдоволь из вод жизни. О, безграничная любовь Божия, Который сделал даже наш долг нашим счастьем!

3. Но здесь мы не должны думать, что можем заслужить что-либо услугами, которые мы оказываем Ему; ибо, по правде, все благословения, которые мы получаем в этой жизни или в следующей, обязаны исключительно свободной благодати и милости Божией. Смысл и значение этой главы, следовательно, таковы: что добродетели или пороки людей не приносят ни пользы, ни вреда Богу, но только им самим.

Глава XIX.






Служение, которое творения оказывают человеку, по сравнению с тем, которое человек оказывает Богу.

Поскольку мы уже показали, что существуют два рода служения; одно, которое творения оказывают человеку, и другое, которое люди оказывают Богу, оба направленные на единственное счастье человека; остается теперь показать сходство и отношение, которое существует между ними. Что касается служения творений, то не в силах человека сделать какое-либо воздаяние за добро, которое они делают нам (ибо все, что мы имеем, есть Божие): да и не подобает делать это, потому что вся благость творений есть не что иное, как маленький ручей божественной благости, текущий к нам через них; и Ему одному, Автору и Источнику всякого блага, принадлежит вся наша любовь и благодарность. Итак, хотя человек не может существовать ни мгновения без помощи творений, все же они не являются подобающими объектами нашей любви, но только Бог один; Который, их услугами, стремится обязать и привлечь нас к взаимной любви и служению Самому Себе. Ибо какая нам польза жить с помощью творений, если мы не живем для Бога.


My son, keep sound wisdom and discretion: so shall
they be life unto thy soul.—Prov. 3:21, 22.


2. Это, следовательно, намерение Божие: наставить нас, радостными услугами, которые творения оказывают нам, тому, как радостно мы должны любить, служить и повиноваться Ему. Ибо как человек не может жить без помощи творений, таких как воздух и всеобщая природа; так он духовно умирает для Бога всякий раз, когда перестает повиноваться Ему и жить во Христе. Более того, как жизнь человека ничего не стоит, если она не благочестива и не набожна; так и служение творений не приносит ему никакой пользы, если он также не активен и не радостен в служении Богу. И как естественная жизнь есть ничто, по сравнению с жизнью благочестия и набожности; так служение, которое мы оказываем Богу, приносит нам гораздо больше пользы, чем все служение, которое творения оказывают нам.

3. Более того, тот, кто не служит Богу, не достоин служения творений; ибо как они были созданы для служения человеку, так человек был создан для служения Богу; и весь долг, который они оказывают нам, есть лишь для того, чтобы поощрить нас в нашем долге перед нашим Создателем. Когда эта цель не достигается, можно сказать, что мы не только используем творения напрасно, но и злоупотребляем ими. Цель всего сказанного такова: что как Бог повелел творениям способствовать поддержанию нашей естественной жизни, Он тем самым наставляет нас посвятить и отдать эту жизнь всецело Его чести и служению.

Глава XX.







Все вещи сохраняются рукой Божией.

Поскольку человек, самое благородное из творений, не может существовать ни мгновения без помощи тех, кто гораздо ниже его самого; из этого следует, что их бытие и качества, которыми они помогают и содействуют нам, всецело обязаны Богу. Всякий, кто отрицает это, должен верить, что те, кто не нуждается в нашей помощи, должны быть более достойны, чем мы, которые не могут существовать без их помощи.


The hand of our God is upon all
them for good that seek him; but his power and his wrath is
against all them that forsake him.—Ezra 8:22.


2. Но более естественным выводом было бы то, что если человек не может существовать без их помощи, то те, кто столь гораздо более низки, чем он, должны также зависеть от некоторого высшего существа в своей поддержке и сохранении. Но поскольку Тот, Кто поддерживает творения, также поддерживает человечество через них, ясно, что Он не может быть ничем иным, как Творцом и Создателем всех вещей. Ибо ничто не может сохранить наше бытие, кроме Того, Кто дал его, и это есть Бог, Который предопределил творения ради нас, а человека — ради Себя.

Глава XXI.






Показывающая, что от служения человека и творений происходит союз между видимым миром, человеком и Богом.

Давайте теперь рассмотрим и подивимся чудесному союзу всех творений с Богом, через то двойное служение, о котором мы говорили. Ибо поскольку все творения были созданы для использования человека, отсюда возникает определенное отношение или союз между человеком и ими; как существует, благодаря нашему долгу и служению Богу, союз между нами и Им. Ибо как Бог намеревался привлечь человека к Себе узами любви, так Он повелел всем творениям оказывать служение человеку, как созданному только для его использования; и это есть сильное обязательство для нас любить, служить и почитать Его.


Forasmuch as there is none like unto
thee, O Lord; thou art great, and thy name is great in might.
Who would not fear thee, O king of nations?—Jerem.
10:6, 7.—If then I be a father, where
is mine honor? and if I be a master, where is my
fear?—Mal. 1:6.


2. Отсюда мы можем узнать, что весь долг, который они оказывают нам, или мы Богу, направлен исключительно на благо и пользу человека. Что касается других творений, то они не получают никакой выгоды или преимущества от своих различных трудов и служений, но только то, что каждое из них рассматривается как более или менее совершенное, соразмерно служению, которое они соответственно оказывают человеку. Так же и Бог не получает никакой выгоды от наших служений Ему; но чем большую любовь человек имеет к Богу, тем он благороднее и тем большую пользу он получает. Откуда видно, как чудесно это двоякое служение объединяет творения с человеком, а человека — с Богом.

3. И дай Бог, чтобы узы союза, которые существуют между Богом и человеком, были столь же сильны, как те, что существуют между человеком и творениями! Они непрестанно заняты служением человеку и никогда не действуют образом, противоречащим этому замыслу их творения; но человек, с другой стороны, разрывает ярмо и ломает узы долга, которые Бог наложил на него, унижая себя ниже зверей, хотя он гораздо благороднее их. Теперь, если законы природы и разума требуют, чтобы творения были послушны человеку, как своему господину, насколько более справедливо и разумно, чтобы человек был послушен Богу? Ибо как душа гораздо благороднее тела, так и внутреннее и духовное служение Богу гораздо совершеннее, чем то внешнее и телесное служение творений. И таким образом, через долг и служение человека своему Создателю, все творения объединяются с Богом и совершенствуются в милосердии, чтобы они не были созданы напрасно.

Глава XXII.
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Из любви, которую мы должны Богу, проистекает та, которую мы должны нашему ближнему.

Поскольку мы уже показали выше, что наша любовь всецело принадлежит Богу, и что это первое и главное обязательство перед нами; из этого следует, что было бы в высшей степени несправедливо отчуждать эту любовь от Него и привязывать ее к любому другому объекту. Поскольку Бог присвоил всю Свою любовь нам, так и мы должны всецело посвятить нашу Ему. Ибо хотя творения, действительно, делают нам добро, все же они суть лишь агенты, и, по правде, Бог делает нам добро через них, поскольку Он поддерживает, уполномочивает и повелевает им содействовать нашим нуждам. Откуда следует, что и человек, будучи творением Божиим, назначенным содействовать своему ближнему, если он оказывает ему какую-либо услугу, не должен требовать никакой чести или любви для себя, которые принадлежат Богу одному.


This commandment have we from him, That
he who loveth God love his brother also.—1 John
4:21.


2. Но поскольку человек обязан любить Бога превыше всего, так он тем самым связан соединить свою волю и любовь с волей и любовью Божией, и любить все человечество, как созданное по образу Божию, так же свободно и искренне, как Бог Сам любит их. И тот, кто говорит, что любит Бога, а не любит своего брата, созданного по образу Божию, есть лжец, и истины нет в нем; ибо всякий, кто истинно любит Бога, будет любить и своего брата.

Глава XXIII.







Человек создан по образу Божию.

Можно сказать, что все творения, в своих различных порядках и степенях подчинения, подражают своему Создателю. Те существа, которые наделены жизнью и чувством, ближе к Нему, чем растительные; разумные — чем неразумные. Поскольку, таким образом, все творения в своем порядке, по-видимому, соответственно приближаются все ближе и ближе к Богу, а человек есть цель и совершенство их всех, из этого следует, что он должен быть в высшей степени сообразности и подобия Богу.


And God said, Let us make man in our image, after
our likeness.—Gen. 1:26.


2. Ибо как воск представляет совершенный оттиск печати, так Бог запечатлел клеймо или оттиск Себя на всех творениях; но человеку, до его падения, Он дал Свой собственный образ и сияние той славы, которой остальные творения причастны в низших степенях. Таким образом, из порядков сотворенных существ видно, что человек был всецело создан по образу Божию. И как Бог есть чистый дух, святой, праведный и разумный ум, так и в человеке есть духовная и разумная душа, в которой сияло и проявляло себя сияние и слава божественного образа.

Глава XXIV.







Что человек обязан любить своего ближнего, как самого себя.

Поскольку мы все были изначально созданы по образу Божию, и Он стремится восстановить в нас этот утраченный образ через Святого Духа и спасти нас в Иисусе Христе, из этого следует, что мы должны любить наших ближних и смотреть на них не как на чужих и странников, но как на наших сородичей и братьев, получивших от того же Бога и Отца нашу жизнь, и дыхание, и все вещи. Мы должны относиться к ним с той же привязанностью, что и к самим себе, чтобы образ Божий, обновленный в нас Христом, не пострадал по нашей вине. Поскольку, следовательно, в нас всех есть только один образ Божий, и у нас есть только один Искупитель и один Святой Дух, насколько сильными должны быть узы любви и единства между теми, кто представляет лишь одно великое тело, и где все суть члены друг друга? Ибо как наш Создатель справедливо требует первого места в нашей любви, так второе, безусловно, принадлежит тем, кто создан по Его образу. И поскольку этот образ пребывает более особенно в душе, мы тем самым обязаны желать добра душам наших ближних так же, как и своим собственным; так что каждый человек обязан любить своего ближнего, как любить своего Бога, и это есть необходимое следствие этого. Ибо как Бог возлюбил человека от вечности и продолжает любить нас, обильно обеспечивая все нужды души и тела; Он замыслил тем самым, как узами любви, привлечь нас к Себе и научить нас, что как Он любит нас, так и мы должны любить друг друга.


He that loveth not, knoweth not God; for
God is love.—1 John 4:8.


2. Более того, поскольку религия или поклонение Богу касается главным образом блага и пользы поклоняющегося, из этого следует, что любовь к нашему ближнему, которая проистекает из нашей любви к Богу, необходимо направлена к той же цели. Или скажем ли мы, что образ Божий в человеке полезен дающему, а не принимающему? Наконец, поскольку любовь к Богу и к нашему ближнему есть первый и главный долг человека, она по необходимости должна быть также его главным и величайшим благом; да, корнем и источником всех благословений, которыми он только может наслаждаться; так что ничто не может строго называться добрым для него, что происходит из любого другого принципа. Чем больше, следовательно, мы возрастаем и совершенствуемся в любви к Богу и к нашему ближнему, тем больше мы совершенствуемся в блаженстве и счастье.

Глава XXV.
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Все человечество должно рассматриваться как один человек, или как многие члены одного великого тела.

Поскольку все творения, огонь, воздух, земля, вода, солнце, луна и звезды, одинаково и без всякого лицеприятия служат и содействуют человечеству, оказывая ту же услугу бедным, что и богатым; крестьянам, что и гражданам; тому, кто трудится ради своего хлеба, что и тому, кто сидит на престоле; этим Бог учит нас смотреть на нашего ближнего как на часть самих себя, и на всех нас вместе как составляющих лишь одного человека. И поскольку Он повелел всем творениям оказывать честь и послушание человеку, Он замыслил тем самым наставить нас, что мы суть образ Божий и должны жить в постоянном подражании Ему.


Have we not all one father? hath not
one God created us? why do we deal treacherously every
man against his brother?—Mal. 2:10.


2. Если мы не делаем этого и не принимаем служение творений с благодарением, мы недостойны малейшего служения от них. Теперь, поскольку творения оказывают равное служение всем людям, исключительно по причине образа Божия, который они носят, насколько более обязаны мы любить и почитать нашего ближнего, как носящего этот божественный образ. Так что сами творения наставляют нас своим примером в обязанностях, которые мы имеем друг перед другом; ибо как они рассматривают все человечество лишь как одного человека, так и мы должны поступать подобным образом.

3. Наконец, поскольку все мы наслаждаемся любовью и милостью того же Бога; все одинаково созданы по тому же образу; поскольку любовь Божия всеобща для нас всех, и Его благословения одинаково дарованы всем; поскольку мы все страдаем от тех же нужд и нуждаемся в тех же милостях, и обязаны воздавать Ему тот же долг и служение; поскольку мы все причастны той же природе и носим то же имя (ибо самый бедный и ничтожный есть столь же истинно человек, как и самый великий); поскольку мы все получаем равную дань служения от творений; и, поскольку всем нам назначено однажды умереть; по всем этим причинам мы, каждый из нас, обязаны любить наших ближних, как самих себя, и содействовать миру, единству и милосердию среди нас.

4. Из всего сказанного видно, что существует двоякое братство среди людей: во-первых, как мы все суть творения Божии и обязаны Ему своим бытием, и всеми утешениями и поддержкой его, так же как и другие творения; и во-вторых, как мы отличаемся от остальных творений и имеем более близкое и небесное отношение друг к другу, будучи все созданы по образу и подобию Божию. Но есть еще гораздо более благородное братство, открытое нам в Евангелии, по которому мы все суть братья в Господе Иисусе Христе и члены Его духовного тела под Ним, нашим Главой, от полноты Которого мы все получаем наши различные меры и пропорции благодати. Ефес. 1:23.
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Милосердие — основание величайшей силы.

Поскольку величайшая сила проистекает из согласия, а величайшая слабость — из раздора; из этого следует, что чем ближе это согласие, тем большей будет сила. Но чтобы быть объединенными среди нас, необходимо, чтобы мы начали прежде всего с единения с Богом. Чем ближе наш союз с Богом, тем сильнее он будет с нашими ближними. Ибо невозможно, чтобы тот, кто искренне и сердечно соединен с Богом любовью, ненавидел своего ближнего, которого Бог так искренне любит. Да, чем пламеннее человек любит Бога, тем нежнее он будет любить своего ближнего; и чем больше он любит его, тем ближе он будет соединен с ним.


Endeavouring to keep the unity of the Spirit
in the bond of peace.—Eph. 4:3.


2. От уменьшения или увеличения нашего милосердия, следовательно, зависит упадок или возрастание нашего союза; и когда оба совершенны, сила, проистекающая из них, непобедима. Откуда ясно видно, что когда люди любят Бога, они по необходимости должны любить друг друга, и тем самым соединены в совершенных узах союза и мира. Но когда они начинают забывать Бога и заботиться только о самих себе, тогда возникают фракции и раздоры, которые заканчиваются крахом и смятением. Здесь мы видим преимущества согласия и многие общественные и частные благословения, которые проистекают отсюда; и как все несчастья, которые сопровождают смятение и раздор, лишают нас тех благословений, которыми каждый отдельный человек может наслаждаться в безопасности и мире общества. Одним словом, столь велики блага этой всеобщей любви к Богу и человеку, что до тех пор, пока она сохраняется, никакая сила не может разрушить или повредить нам.

3. До сих пор мы восходили постепенными шагами от низших творений к Богу, нашему высшему Благу, будучи научены и убеждены творениями в обязательствах, которые мы имеем любить и поклоняться Богу. Отсюда мы спускаемся снова от Творца к творению; то есть от любви к нашему Творцу к любви к творениям.

Глава XXVII.







О природе, свойствах и плодах любви.

Что ничто не является собственно нашим, кроме нашей любви, слишком ясно, чтобы нуждаться в каком-либо доказательстве. Отсюда, если наша любовь добра и правильно направлена, наши сердца и сокровища, которые в них, добры также; но если иначе, то мы сами и все, что мы имеем, злы. Только наша любовь делает нас либо добрыми, либо злыми. И как, когда наша любовь правильна и должным образом помещена, не может быть ничего лучше; так, когда она иначе, не может быть ничего хуже.


Take heed that the light which is in thee
be not darkness.—Luke 11:35.


2. И, поскольку мы не можем назвать своим ничего, кроме нашей любви, из этого следует, что на какое бы существо мы ни поместили нашу любовь, тому мы посвящаем себя и все, что мы имеем. Всякий раз, когда мы злоупотребляем или неправильно применяем нашу любовь, мы выбрасываем и теряем все, что имеем. Итак, если вся наша доброта состоит в правильности нашей любви, а все наше зло — в неправильном ее применении; из этого следует, что добродетель сама по себе есть не что иное, как наша любовь, истинно и подобающим образом помещенная; а порок — не что иное, как извращенная и беспорядочная любовь. Всякий, кто рассматривает эти свойства любви, не может быть в неведении, в чем состоят величайшее добро и величайшее зло человека.

Глава XXVIII.







Любовь соединяет того, кто любит, с любимым лицом и преображает в ту же природу.

Любовь соединяется с любимым объектом, потому что в природе любви — сообщать себя охотно и свободно каждому лицу или существу, которое расположено принять ее. Ибо любовь есть свободный дар и не может быть получена силой. И как в природе дара — быть всецело во власти того, кому последний владелец дал его; так наша любовь всецело присвоена тому, на кого мы возложили ее, так что мы истинно отдаем себя той вещи, на которой мы фиксируем нашу любовь. Таким образом, любимый соединяется с любящим, и они двое становятся одним, не по принуждению или силе, но свободно, охотно и радостно: и так тот, кто любит, становится одним с любимой вещью, и любовь берет свое наименование от своего объекта. Отсюда мы читаем о плотской любви, земной любви и божественной любви, каждая берет свое имя и характер от объектов, на которых она зафиксирована. Таким образом, каждый человек имеет в своей власти быть измененным со свободой и легкостью в существо более благородное, чем он сам.


God is love; and he that dwelleth in love
dwelleth in God, and God in him.—1 John 4:16.


2. Более того, поскольку воля, бесспорно, претерпевает изменение в любви, а всякое изменение должно происходить от менее благородного состояния к более благородному (как мы видим, что стихии превращаются в растения и травы, а те — в плоть живых существ, и они, в свою очередь, — в субстанцию человеческих тел), было бы неестественно направлять нашу любовь на то, что ниже нас, и, следовательно, соединяться с этим и уподобляться этому, но, напротив, следует направлять ее на Бога, наилучшее и высшее Существо; с Которым, согласно порядку природы, должны быть соединены наша любовь и воля. Таким образом, мы слышим, как все творение взывает к нам, напоминая о высшем превосходстве Бога; по каковой причине Он, и только Он один, достоин нашей любви.
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Ничто не достойно нашей любви, кроме того, что может сделать нас более благородными и чистыми.

Поскольку наша любовь — это самый благородный дар, который мы можем преподнести, и она обладает силой преображать нашу волю в природу предмета любви, так что мы оказываемся под властью того, что искренне любим, из этого следует, что мы поступаем низко и недостойно, когда отдаем чему-либо низменному и земному власть порабощать нашу волю, которая является духовной способностью и, следовательно, более благородна, чем все телесное. И весьма несчастен и неразумен тот, кто возлагает свою любовь на свое тело и чувственные удовольствия, например, на свою мебель, экипажи, дома и поместья; все это унижает душу и не может принести ей удовлетворения в беде, утешения в час смерти или в день суда. Ничто не может сделать этого, кроме Бога, Который есть высшее и главное Благо и единственно достоин нашей любви.


Love not the world, neither the things
that are in the world.—1 John 2:15.


2. Поэтому мы не должны расточать свою любовь на то, что не способно оценить воздаваемую нами честь и не может достойно ответить на нее, и тем более на то, что развращает и унижает ее, делая ее земной, чувственной и бесполезной. С другой стороны, поскольку Бог любит нас превыше всех тварей, Он заслуживает от нас соответствующей любви; и не только потому, что Он возвышает и облагораживает нашу любовь, но и потому, что Он воздает нам Своей собственной любовью, которая бесконечна, несотворенна и вечна.

Глава XXX.







Наша главная любовь принадлежит Богу как Первому и Последнему, Началу и Концу всего сущего.

Не только всеобщий голос природы, но и наша собственная совесть свидетельствуют, что наша главная и высшая любовь принадлежит Богу. 1. Потому что Он есть наше главное и вечное Благо. 2. Потому что не только человек, но и все другие твари получают свое бытие от Него. 3. Потому что любовь и благость Божья передаются человеку через все твари. Отсюда следует, что Бог, Который есть источник благости и любви, заслуживает того, чтобы мы любили Его больше, чем любую тварь, да, больше, чем все твари, вместе взятые; ибо они суть не более чем средства или инструменты для передачи нам превосходящей и вечной любви Божьей. Таким образом, наша любовь никогда не бывает истинной, правильной, упорядоченной или разумной, если она не устремлена к Богу; что можно по праву назвать праведностью нашей воли.


He is the Rock, his work is
perfect: for all his ways are judgment: a God of truth and without
iniquity, just and right is he.—Deut. 32:4.


2. С другой стороны, когда преобладает себялюбие и человек сосредоточивает всю свою любовь на самом себе, такая любовь противоестественна, нелепа, несправедлива и беспорядочна, она прямо противостоит Богу и является корнем и семенем всякого греха и беззакония. Ибо что может быть более несправедливым и неблагодарным, чем отнять свою любовь у Бога, Который один имеет на нее право, и направить ее на самих себя или на какую-либо тварь? Это, вкратце, величайшая несправедливость и величайшее нарушение законов природы, равно как и законов Божьих.

Глава XXXI.







Тот, кто любит прежде всего самого себя, фактически ставит себя на место Бога.

Как Бог есть начало и конец всего, так и первая и главная любовь человека принадлежит Ему. И всякий, кто переносит ее на какой-либо другой объект, действительно и истинно делает его своим богом; что является величайшим оскорблением, какое только можно нанести Его Божественному Величеству. Ибо, как свойство любви состоит в том, чтобы соединять любящего с предметом любви, так и сосредоточение нашей любви на какой-либо твари отделяет и отчуждает нас от Творца. Всякий, кто любит прежде всего самого себя, конечно же, любит все остальное исключительно ради самого себя; тогда как он должен был бы любить все чисто ради Бога; и таким образом вся его любовь основана на нем самом, тогда как она должна быть полностью устремлена к Богу.


O Lord, righteousness belongeth unto thee, but unto us confusion
of faces.—Dan. 9:7.—Not
unto us, O Lord, not unto us, but unto thy name give
glory.—Ps. 115:1.


2. Отсюда он занят исполнением своей собственной воли вместо воли Божьей; он узурпирует право Бога; пытается вторгнуться в Его царство; устанавливает власть, противостоящую Царству Божьему; и фактически восстает против своего Создателя и своего Бога.

Глава XXXII.



[pg 481]





Любовь к Богу — источник всего доброго; себялюбие — источник всего злого.

Любовь есть действующая причина всех вещей; и поскольку существуют два вида любви: любовь к Богу и любовь к самим себе, и поскольку они прямо противоположны друг другу, из этого следует, что одна из них должна быть чрезвычайно доброй, а другая — чрезвычайно злой. Но поскольку ясно, что предпочтение следует отдавать Божественной любви, из этого следует, что только она одна добра. Ибо любовь к Богу есть Божественное семя в нас, из которого не исходит никакого зла, но все доброе. Эта любовь соединяется со своим объектом, Который есть Бог, ее главное, ее единственное Благо, в Котором она покоится, торжествует и радуется, точно так же, как Бог радуется в ней. Ибо радость и удовольствие возникают из любви, как мы узнаем из Псалма 17:1, 2. Она распространяется на весь мир и, подобно Богу, своему автору и объекту, сообщает и дарует себя каждому достойному приемнику. И поистине, поскольку любовь находит все в Боге и счастлива в наслаждении Им, она не нуждается ни в какой твари.


O Israel, thou hast destroyed thyself; but in
me is thine help.—Hos. 13:9.


2. Но как от Божественной любви не исходит ничего, кроме добра, так от себялюбия не исходит ничего, кроме зла. Это корень всякого беззакония, греха, слепоты, невежества и несчастья, на которые способна человеческая природа. Через это человек делает свою собственную волю своим богом; и, как истинный Бог есть источник всякого добра, так этот ложный бог, этот суетный идол, наше самоволие, есть источник всякого зла. Более того, поскольку твари, к которым мы так привязаны, сотворены из ничего и настолько слабы и ненадежны, что всегда стремятся к своему первоначальному состоянию, а в то же время являются лишь нищетой, несчастьем и скорбью, из этого следует, что, поскольку человек преображается в природу того, что он любит, он должен также приобщиться к их непостоянству, их нищете и несчастью и не может найти покоя в наслаждении ими. Если тварь есть суета и скорбь, то сердце, которое прилепляется к твари, входит в ее суету и должно стать причастником ее скорби.


3. Таким образом, себялюбие, когда оно правит и господствует в людях, делает их врагами Бога, наполняет их всяким беззаконием и приводит их в подчинение тварям. Как любовь к Богу расширяет и возвеличивает душу, так любовь к самим себе сжимает и стесняет ее, делая ее несправедливой, развращенной, гордой и алчной. Как любовь к Богу делает нас спокойными, безмятежными, миролюбивыми и доброжелательными, так любовь к самим себе делает нас беспокойными, сварливыми и злобными. Как любовь к Богу восстанавливает нас в свободе детей Божьих, так себялюбие делает нас рабами тварей. Одно дает нам твердость и постоянство ума и воли; другое делает нас непостоянными и изменчивыми. Одно делает человека учтивым, мужественным, великодушным и любезным; другое делает его желчным, боязливым, низким и врагом всем, кроме самого себя.
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О любви к Богу и любви к себе.

Поскольку ясно, что любовью к Богу или любовью к себе управляются и направляются все движения и действия нашей воли, и что все другие желания и склонности берут свое начало и направление от них, из этого следует, что от них зависит все наше познание, как добра, так и зла. Ибо как любовь к Богу есть принцип, посредством которого мы познаем и судим обо всем добре, которое есть в человеке, так себялюбие открывает нам все зло. И всякий, кто не понимает, что такое себялюбие, не знает, какие злые вещи есть в человеке; точно так же, как тот, кто не понимает любви к Богу, не может знать добра, которое есть в Нем. Ибо никто не может судить ни о добре, ни о зле, кто не знает источников и родников, из которых они проистекают. Любовь к Богу — это сияющий свет, открывающий нам не только себя, но и своего врага, которым является себялюбие; напротив, себялюбие — это густая тьма, ослепляющая глаза людей, так что они не могут видеть добра или зла, которые есть в них. Это, следовательно, два корня добра и зла, не зная которых, никто не может правильно судить ни о том, ни о другом.


The carnal mind is enmity against
God.—Rom. 8:7.


2. Ибо как человек состоит из двух частей, а именно души и тела, так в отношении одной он устремляет свое сердце к почестям, достоинствам и должностям; в то время как другая искушает и влечет его к плотским и чувственным удовольствиям. Так что всякий, кто так любит себя, должен быть рабом либо чести, либо удовольствия, которые он считает своим величайшим счастьем, поскольку они удовлетворяют ту склонность к самому себе, которая преобладает в его сердце. И из этих двух видов себялюбия проистекают многие другие, столь же разнообразные, как и средства и инструменты достижения почестей или удовлетворения похотей, которые овладели нашими сердцами. И их главным образом три: 1. Гордость, или склонность быть выдающимся и популярным в мире. 2. Удовольствие и роскошь, которыми мы потакаем плоти и удовлетворяем ее. 3. Алчность, или неумеренная любовь к мирским вещам. Всякий, кто жадно ищет чести, не может не ненавидеть все и каждого, кто стоит на его пути и мешает его замыслам; откуда происходят гнев, месть и зависть ко всем тем, кто обладает какими-либо преимуществами, которых нам не хватает, или которые, кажется, затмевают или умаляют тот образ, который мы желаем создать в мире. Отсюда также происходят праздность и лень, и низменный страх перед трудом или страданиями, оба из которых неприятны плоти и крови. Одним словом, все грехи и беззакония проистекают из этого плодоносного источника себялюбия.

Глава XXXIV.
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Любовь к Богу — единственный источник мира и единства.

Если бы все люди имели равную любовь к Богу, высшему Благу, они были бы тогда единодушны и единомысленны, и искренность и единодушие, которые они проявляли бы в любви к Богу, сердечно соединили бы их друг с другом.


Above all these things put on charity, which is
the bond of perfectness.—Col. 3:14.


2. Но вместо этого каждый человек любит самого себя и следует склонностям своего собственного сердца, так что едва ли двое могут согласиться друг с другом. Ибо как тот, чье сердце устремлено к чести, не может не ненавидеть и не завидовать каждому, кто предпочтен ему; так из этих различных интересов и склонностей ничего не может проистечь, кроме соперничества, раздоров и разногласий. Более того, поскольку тот, кто преследует свою собственную волю и ищет уважения людей, делает себя своим собственным богом, должно, как следствие, быть столько же этих идолов и ложных богов, сколько в мире гордых, честолюбивых людей. Отсюда возникают зависть, ненависть, войны и распри, в то время как каждый стремится к увеличению и защите своего собственного величия в противовес величию своих ближних. Отсюда ясно видно, что как любовь к Богу есть узы мира и союза, так себялюбие есть корень и причина всех раздоров и споров, существующих в мире.

Глава XXXV.
















Показывая, как мы должны любить Бога.

Нет лучшего способа убедить человека, чем взывая к его собственной совести. Там, как в зеркале, мы можем прочитать свой долг гораздо яснее, чем десять тысяч учителей могут наставить нас. Мы уже показали, что это вопрос естественной справедливости — любить Бога превыше всего, и что тот, кто поступает иначе, делает себя своим собственным идолом. А теперь, если кто-либо желает знать, к чему обязывает его долг перед Богом, пусть заглянет в себя, исследует свое собственное сердце и придет к выводу, что все, что он хотел бы, чтобы сделали для него, он обязан сделать для Бога. Поэтому, поскольку себялюбие естественно для всех нас, мы должны обратить это вспять и предложить Богу то, что мы несправедливо присваиваем себе, любя Его так, как мы до сих пор любили самих себя.


Now the end of the commandment is
charity out of a pure heart, and of a good conscience, and of
faith unfeigned.—1 Tim. 1:5.


2. Посему, как ты теперь любишь свою собственную волю и стремишься удовлетворить ее во всем, так ты должен в будущем предпочесть волю Божью своей собственной воле и считать лучшим подчиниться благой воле Божьей, чем потакать себе и удовлетворять себя. Ты влюблен в честь и уважение и хотел бы, чтобы все склонялись перед твоими превосходными достоинствами и характером; обрати теперь эту свою склонность и примени ее к прославлению Бога, и молись, чтобы все люди объединились в том же. Как ты до сих пор гневался на каждого, кто противостоял тебе в твоих стремлениях к славе, так теперь ты должен противостоять тем, кто противится славе Божьей.

3. Пока твое сердце полно себялюбия, ты жаждешь похвалы и хотел бы, чтобы все думали и говорили о тебе хорошо; делай то же самое для Бога; трудись и молись, чтобы Бог был прославлен всеми людьми и чтобы каждая тварь хвалила и возвеличивала Его имя. Как ты очень усерден в том, чтобы тебя считали человеком правды и честности, и был бы очень обеспокоен, если бы тебя сочли лжецом; так ты должен также радостно и усердно распространять и защищать истину и верность Божью. Из всего этого видно, что каждый человек может прочитать в книге своей собственной совести обязательство, которое он имеет — любить и почитать Бога, а не самого себя.

Глава XXXVI.







Божественная радость — плод Божественной любви.

Конец и совершенство всего — это плод, который оно приносит, или эффекты, которые оно производит, которые столь же разнообразны, как и семена, из которых они проистекают. Поэтому, поскольку в человеке есть два разных семени или корня, а именно любовь к Богу и любовь к самим себе, которые диаметрально противоположны друг другу, так же обстоит дело и с плодами, которые они производят. Теперь конец и плод всех человеческих действий — это либо радость, либо скорбь. Радость, как добрый плод, должна обязательно происходить из доброго корня; а скорбь, будучи злой, должна происходить из злого корня; то есть, вкратце, всякая истинная радость должна происходить от любви к Богу, а всякая скорбь и душевное томление — от любви к самим себе.


Let all those that put their trust
in thee rejoice.—Ps. 5:11.



2. Ибо как всякая радость возникает из любви и зависит от нее, так и радость должна быть такой же, как любовь. Если любовь Божественна, то и радость будет Божественной; если земная, то и радость будет земной. Теперь, пока наши сердца соединены с Богом истинной любовью, они не могут не радоваться и не быть счастливыми в Нем. Это предвкушение вечной жизни, в которой и наша любовь, и наша радость будут завершены и усовершенствованы вместе. Поэтому, как мы будем там жить вечно для Бога, так и наша любовь будет вечной; и как наша любовь будет усовершенствована, так она будет соединена с совершенным, абсолютным, бесконечным и вечным благом, будучи сама также совершенной, неизменной, постоянной и вечной. И из такой чистой, непорочной и небесной любви потечет река радости, Божественной, чистой, драгоценной, полной восторга, полной благодати, славы и бессмертия.

3. Ибо вечная жизнь сама по себе есть не что иное, как эта вечная радость, каплями которой верные души часто подкреплялись и утешались даже в этой жизни. Таков смысл того отрывка в Песни Песней 2:4: «Он ввел меня в дом пиршественный: подкрепите меня вином, утешьте меня яблоками». И всякий, кто вкусил этой радости, не может иметь вкуса к мирским удовольствиям. Но поскольку она проистекает из истинной любви к Богу, возникающей из веры в Господа нашего Иисуса Христа, из этого следует, что если мы желаем получить столь великое благо и, вкусив несколько капель этой сладости, насладиться этим залогом и предвкушением вечной жизни, это должно быть получено живой верой, действующей через Божественную любовь. Откуда святой Павел говорит нам, что «любовь Христова превосходит разумение» (Еф. 3:19).

4. И поскольку эта Божественная любовь — не вещь вне нас, а внутри нас, из этого следует, что она не зависит от наших внешних благ или владений, таких как богатство, почести, образование, пища или питье, или любое другое внешнее благословение; но что все эти вещи содержатся в ней. И поскольку эта любовь достигнет своего полного совершенства в другой жизни, то и мир и радость, которые проистекают из нее, будут совершенными и вечными. Это сокровище человек будет иметь в самом себе, и никто не отнимет его у него; он будет иметь реку живого удовольствия, поднимающуюся в нем самом, независимо от всех внешних благословений и утешений. И как никто не знает этого сокровища, кроме того, кто имеет его; так и тот, кто имеет его, находится в полном покое; он никому не завидует, ничего не жаждет, не жаждет ничего, кроме полноты и совершенства Божественной любви.

5. Первые плоды этого сокровища могут быть обретены верными душами даже в этой жизни, не уменьшая доли в следующей жизни; да, она скорее увеличивается и распространяется до бесконечных степеней, так что даже если бы все человечество объединилось в этой Божественной любви, они не были бы помехой друг другу, а скорее увеличили бы и улучшили свой общий запас любви и радости. Ибо чем искреннее человек любит Бога, тем больше его радость. И если это так в этом мире, то сколь велика будет наша радость в следующем, когда Бог изольет полноту Своей радости и любви на Своих избранных, и Он Сам будет «все во всем» (1 Кор. 15:28).

Глава XXXVII.







О злых плодах себялюбия.

Как истинная и Божественная радость проистекает из истинной и Божественной любви, так из ложной любви не может проистечь ничего, кроме ложной радости. Ибо поскольку себялюбие ни к чему не стремится, ни в чем не находит радости, кроме почестей, богатства, чувственных и мирских удовольствий, которые все увядают, погибают и подвержены тысячам случайностей; поэтому человек, чье сердце устремлено к ним, не может не быть всегда боязливым, опасливым и ревнивым к любому происшествию, которое может лишить его счастья; так что его радости никогда не бывают прочными или длительными, но ложными и преходящими, смешанными со страхами и заботами и заканчивающимися разочарованием и скорбью. Ибо каково семя, таков и плод.


Be afflicted, and mourn, and weep: and
let your laughter be turned to mourning, and your joy to
heaviness.—James 4:9.


2. Теперь мы уже показали, что себялюбие развращено, нечисто, несправедливо, отвратительно и противоестественно, оно есть семя и корень всякого зла, родитель слабости, слепоты, заблуждения и смерти. И плод или радость, проистекающая из него, того же рода: несправедлива, нечиста, противостоит Богу, нашему ближнему и всякой праведности; она радуется беззаконию и презрению к Богу. И если грех — только любить то, что Бог ненавидит, то насколько более тяжким грехом должно быть находить в этом удовольствие и радоваться этому? Такая радость, которая противоположна природе каждой твари и противоречит природе и явной воле Божьей, не может не закончиться вечной скорбью, смертью и тьмой.

3. Ибо как Божественная радость приближает нас все ближе и ближе к Богу, так плотская радость уносит нас все дальше и дальше от Него. Божественная радость делает нас друзьями Бога; но мирская радость делает нас Его врагами. Первая утверждает и укрепляет волю в любви к Богу, делает совесть спокойной, радостной и счастливой; вторая тревожит и мучает душу, делая ее беспокойной, бурной и неспокойной. Первая может быть получена без труда и затрат; вторая требует и того, и другого, и всего этого слишком мало, чтобы поддержать и обеспечить ее. Одна производит, улучшает и сохраняет любовь, мир и дружбу между людьми; другая создает раздоры, споры и ссоры, войны, насилие и кровопролитие. От одной исходит все доброе, от другой — все злое. Одна — это живая, спасительная и трезвая радость, полная добродетели, полная удовольствия и угодная Богу; другая — плотская, порочная, бесчестная, низкая и ненавистная Богу. Одна увеличивает наши благочестивые стремления к Богу и добру; другая разжигает наши развращенные желания. Та просвещает разум, наполняя его Божественным светом и мудростью; эта омрачает и ослепляет его, наполняя невежеством и заблуждением. Та истинна и существенна; эта коварна, обманчива и ложна.

Глава XXXVIII.







Вечная скорбь и смерть — конец себялюбия и плотской радости.

Поскольку мы уже показали, что вечная радость является подлинным плодом Божественной любви, из этого следует, что без этой любви мы не можем быть причастниками этой радости, но должны в конце концов пребывать в вечном томлении и бедствии. Ибо когда осужденный грешник начинает размышлять и осознавать, что по своей собственной вине он безвозвратно потерял все благословения счастливой вечности, сколь велика должна быть его скорбь, сколь горьким должно быть его горе! Само уничтожение было бы для него благословением; но увы! он желает его напрасно, он должен нести свое бремя и претерпевать свое наказание во веки веков.


If ye live after the flesh, ye
shall die.—Rom. 8:13.


2. Это должно вызвать в нем вечную ненависть и отвращение к самому себе и ко всем своим сопутствующим нечистотам и греху; которые, хочет он того или нет, будут вечно стоять перед его глазами, мстя, так сказать, ему за прошлое святотатство его себялюбия.

Глава XXXIX.






Все, что мы имеем, должно быть предложено и посвящено Богу.

Поскольку мы уверены, что Бог есть наш Творец, Хранитель и любящий Отец, кому мы можем более разумно воздать нашу честь, долг и служение, чем Ему? Кого мы будем скорее умолять и кому молиться, кого мы будем скорее хвалить и прославлять, чем Того, Кто сотворил нас? Кому мы будем скорее доверять? На кого мы будем скорее надеяться? Кого мы будем скорее любить? В Ком мы будем скорее радоваться и быть счастливыми? Не будем ли мы любить Того, Кто сотворил нас по Своему образу? Не будем ли мы почитать Того, Кто возвысил нас над всеми тварями? Не посвятим ли мы себя полностью Тому, Кто отдал Себя полностью нам? Кто сотворил нас для того, чтобы мы могли жить, пребывать и радоваться с Ним вечно? Не будем ли мы любить и почитать Того, Кто усыновил нас как Своих детей?


O come, let us worship and bow down: let us kneel
before the Lord our maker.—Ps. 95:6.


2. Подумай, поэтому, и рассуди сам с собой, о человек! что, поскольку Бог дал тебе разумную душу, ты должен посвятить все ее силы и способности Его чести и служению. Он дал тебе способность любить: поэтому люби Его; Он дал тебе разум: стремись познать Его; Он дал тебе страх: поэтому бойся Его; силу почитать: поэтому почитай Его; дар молитвы: поэтому молись Ему; хвалы и благодарения: поэтому славь Его имя. Он дал тебе силу верить, надеяться и доверять: поэтому полагайся, доверяй и надейся на Него; силу радоваться: поэтому радуйся и веселись в Нем. Наконец, поскольку все вещи в Нем, и Он обладает бесконечной силой делать все вещи, подумай об этом сам с собой, что если ты будешь покоиться и радоваться в одном лишь Нем, ты будешь обладать в Нем всем.

3. И отсюда возникает истинное и подлинное поклонение Богу. Тот, кто любит Его, почитает Его; тот, кто не любит Его, оскорбляет Его. Так же и тот, кто боится Его, почитает Его; тот, кто не боится, презирает Его. И все другие пороки и добродетели имеют ту же природу. Послушанием Бог почитается, а непослушанием Он бесчестится; то же самое можно сказать о вере, надежде, милосердии и благодарности.

4. Из всего этого видно, что нет ничего лучшего, более почетного или более полезного для человека, чем почитать Бога; и нет ничего более низкого и отвратительного, чем бесчестить Его.

Глава XL.
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Никогда не сможет хвалить и прославлять Бога тот, кто ищет собственной славы.

Тот, кто во всем не ищет славы Божьей и не стремится содействовать ей, поступает не как творение Божье, а прямо противостоит своему Создателю и всем Его замыслам, видя, что Он сотворил все вещи для Своей собственной славы. И он поступает еще хуже, кто измеряет все вещи не иначе, как в той мере, в какой они способствуют возвышению его собственной славы и чести. Такой человек узурпирует честь, принадлежащую одному лишь Богу, и, подобно мятежному Люциферу, восседает на Божьем престоле.


Not unto us, O Lord, not unto us, but
unto thy name give glory.—Ps. 115:1.


2. И он делает это не только в своей собственной душе, но и стремится увлечь других в ту же вину, наполняя их сердца, которые должны быть престолами и храмами Божьими, теми же понятиями любви и чести к самому себе, какие он питал в своем собственном уме; стремясь, насколько это в его силах, лишить своего Создателя места и утвердиться на Его месте. Но какой грех может быть больше этого? Теперь, поскольку следствием этой беспорядочной любви и почитания самого себя является то, что это делает человека врагом Бога и изгоняет его из Его присутствия в яму погибели, из этого следует, что тот, кто хочет быть другом Бога, должен возненавидеть и отвергнуть самого себя.

3. Вернись, поэтому, и покайся, о человек! веруй во Христа и живи в Нем как новое творение, и Он примет тебя и утешит тебя. Но другим, которые упорствуют в своем бунте и продолжают пребывать в своих развращениях, Он скажет в последний день: «Я никогда не знал вас: отойдите от Меня, делающие беззаконие!» (Мф. 7:23). Более того, поскольку любовь Христова есть наше главное благо, наша высшая мудрость и совершенство нашего знания, а себялюбие совершенно противоположно ей: давайте будем убеждены изгнать любовь к самим себе и к миру, чтобы любовь Христова могла войти в наши сердца. Это та любовь, которая совершенствует и завершает наше христианство, и ею, о Боже, подкрепляй и насыщай наши души во веки веков. Аминь.

Заключение.






1. Заглавие «Истинное христианство» предпослано этим четырем книгам по той причине, что истинная вера в Господа нашего Иисуса Христа и праведность, которая проистекает из веры, составляют источник, из которого должна проистекать вся христианская жизнь. Я, соответственно, писал не для язычников, а для христиан; которые, правда, приняли христианскую веру, но чья жизнь не согласуется с ней, и которые отрицают или не хотят понимать силу веры (2 Тим. 3:5). Я писал не для неверующих, а для верующих; не для тех, кто еще должен быть оправдан, а для тех, кто уже оправдан. Следовательно, вся эта работа о ежедневном покаянии и христианской любви должна пониматься не иначе, как в том смысле, что вера должна идти впереди как свет на нашем пути и что она является основанием всего. Пусть никто ни в коем случае не предполагает, что здесь что-либо приписывается нашей плотской свободной воле или добрым делам; наша единственная цель — убедить вас, поскольку вы христианин и помазаны Духом Божьим, позволить Христу жить в вас и править в вас, и позволить Святому Духу управлять вами, чтобы ваше христианство не было лицемерием.

2. Отсюда, также, Часть II этой Четвертой книги не должна пониматься так, как будто мы можем любить Бога своей собственной плотской волей; ибо любовь есть плод Святого Духа. Эта Часть II, напротив, предназначена лишь для того, чтобы показать, что, помимо Слова Божьего, Священного Писания, даже наше собственное сердце и совесть могут научить нас из книги природы и света природы, что мы обязаны любить Бога по причине Его великой любви, дарованной нам и явленной через все Его твари. Такой аргумент, выведенный из природы, должен убедить каждого человека, будь он язычник или христианин, верующий или неверующий; и никто не может опровергнуть его. Ибо, признавая, что Бог даровал нам так много милостей, кто может отрицать, что мы по благодарности обязаны столь милостивому Благодетелю? И поскольку Он призывает и приглашает нас любить Его через все твари, которые дарованы всем людям в общем, кто может отрицать, что любовь к Богу открывается нам в книге природы и что сами язычники могут быть убеждены аргументами, почерпнутыми оттуда? «Велики дела Господни, вожделенны для всех, любящих оные» (Пс. 110:2). И: «Ибо Ты возвеселил меня, Господи, творением Твоим: я восхищаюсь делами рук Твоих» (Пс. 91:5). Как можно более эффективно восхвалить эти дела, чем таким образом? Господь Бог да даст нам разумение и мудрость, чтобы мы могли познать Его и славить Его за все Его дела, как здесь, так и во веки веков. Аминь.

Указатель.












    
      [pg 491]



    

  



Римские цифры обозначают, соответственно, четыре книги; первая арабская цифра, которая следует за ними, обозначает в каждом случае главу; вторая, вместе с любыми, которые могут последовать, относится к одному или нескольким разделам главы. Ссылки на Введение, Предисловия, две части Книги IV и т. д. будут легко понятны.
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Agricola, Introd. § 15.




Adam—his fall, I. Chap. 2;
II. 17. 9;
II. 34. Sect. 4. 1.




Adam and Christ, contrasted, II. 7. 1-6.
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Birth (see New Birth;
Regeneration)—twofold,
I. 3. 2, etc.
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Catechism, Five Parts of Luther's, III. 1. 4.




Catechisms, Luther's Two, Introd. § 25.




Chaddock, Rev. C., Introd. § 36.




Charity (see Love,
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—— denied and crucified again, I. 9. 1, etc.
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5.

—— his manner of using temporal things, I. 17. 5.

—— is anointed and baptized with the Holy Spirit, II. 35. 2.

—— the false, condemned, I. 7. 4.
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Conversation between faith and the mercy of God, II. Ch. 40.





Conversion (see Repentance,
etc.)—pardon bestowed after it, I. 37. 21.

—— a work of divine grace, II. 9. 9.
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Faith, comfort for those who are weak in, II. Ch. 51.
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Fedderson, Introd. § 36.
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Gregory, St.—quoted, III. 15. 2.
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Heart, Blindness of—its results, I. 41. 19.
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Human nature—one argument of its dignity, IV. Part I. Ch. 6. 19.





Humility (see Pride)—a means of union with God, III. 5. 1.

—— exemplified by Jesus, II. 21. 3.

—— explained; its happy influence, etc., I. 19. 1-16.

—— how we are taught to practise it, II. 21. 2.

—— it must be laid as a foundation in the heart, III. Ch. 20.
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Imputation (see Merit)—of the merit of Christ, I. 8. 17.
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Inheritance from Adam, I. 3. 5.
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J.




Jacques, Introd. §§ 32, 37, 38.
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—— of eternal life, II. 8. 14.




Judgment, Last, II. 8. 12.




Julian the Apostate, I. 38. 2.




Justification, I. 5. 1.

—— derived from God alone, II. 6. 8.




K.




Knowledge of Christ, etc.—its excellence, I. 40. XV.

—— what is comprehended in it, I. 41. 1.

—— wherein it consists, I. 39. 5.




Knowledge of God—his knowledge, IV. Part I. Ch. 6. 12.

—— wherein it consists, I. 11. 18; I. 21. 6, etc.




Knowledge—of grace, I. 21. 5, 16, 17.

—— of sin, I. 21. 11.

—— of the Scriptures—vain, without a holy life, I. 35. 1, etc.








  
    
L.




Laurentius Valla—a saying of his, II. 5. 4.




Law, Inward—its lessons, I. 7. 1-3.
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Lazarus, the friend of Christ, II. 13. 4.




Learning, Human—is distinct from godliness, I. 36. 14.




Leyser, P., Introd. § 2.




Life, Holy—proceeds from a renewed heart, I. 22. 2.

—— rules for leading it, I. 40. 1, etc.




Life of Christ (see Example), I. 10. 2; I. 11. 16; I. 14. 8, etc.; I. 37. 8.




Life of the Christian—a continual renewing of the image of God, I. 41. 2.




Life, Spiritual, I. 11. 12.

—— abolished in the carnal man, I. 41. 18.

—— different degrees of, Pref. to Book I. 1.




Life, Unholy, I. 10. 1, 3.

—— its effects, I. 38. 1, etc.; I. 39. 6.




Light—Natural, in the understanding, I. 41. 17, 26; III. Ch. 10.

——of grace, III. Ch. 10.

—— of nature, I. 7. 3.

—— of the sun and moon; its benefits, IV. Part I. Ch. 4. 19.

—— the work of the First Day, IV. Part I. Ch. 1.




Living in Christ, I. 6. 2-5; I. 36. 1, etc.




Lord's Prayer—its true use, III. Ch. 19.




Lord's Supper—therein Christ's true body and blood are received, III. 1. 4.





Love (see Self-Love)—a bond of union, IV. Part II. Ch. 28.

—— evils proceeding from the want of it, I. 31. 5; I. 35. 3.

—— four particulars concerning it, I. 24. 1.

—— four properties of it, II. 24. 17.

—— how it is to be guided, II. 24. 11.

—— in it are contained all the duties of a Christian, I. 35. 1.

—— its distinguishing feature, I. 35. 2.

—— its fruits, I. 30. 1-14; I. 32. 6; II. 24. 12.

—— its nature, properties, and fruits, IV. Part II. Ch. 27.

—— its necessity, I. 30. 1; I. 32. 7; I. 35. 7-9.

—— its noble character, II. Ch. 24.

—— its pleasantness, I. 24. 8; I. 29. 11, 12.

—— misguided, II. 24. 10.

—— mistakes made in reference to it, II. 24. 2, etc.

—— never faints, I. 24. 9.

—— the sure test of a Christian, I. 24. 7.




Love, Our—is not a hard work, I. 24. 6.

—— is the end of the Commandment, I. 24. 5; I. 26. 4.

—— reasons why it is due to God alone, I. 18. 12; II. Ch. 24; II. 29. 13; IV. Part II. Ch. 30.




Love,—what alone is worthy of it, IV. Part II. Ch. 29.




Love of Christ—the blessedness which it confers, II. Ch. 27.




Love to Christ, I. 14. 12.

—— signs of its existence, II. Ch. 25.




Love to God, I. 24. 2; I. 29. 3.

—— a remedy against profane love, I. 28. 5; III. 13. 4.

—— how it enters into the soul, III. Ch. 13.

—— is due to him, I. 28. 1, 4.

—— its influence, I. 24. 16; I. 28. 2; I. 28. 7; II. 24. 12, etc.

—— its nature, I. 28. 8; IV. Part II. Ch. 35.

—— no excuse for the want of it, IV. Part II. Ch. 17.

—— obtained by prayer, I. 24. 17.

—— out of a pure heart, I. 24. 14.

—— Pure, teaches how to pray, II. 24. 16.

—— the source of all that is good, IV. Part II. Ch. 32.

—— unchanged, I. 24. 23.

Love of God to man, I. 25. 1-6.

—— how manifested. II. Ch. 26.




Love, False, I. 28. 3; I. 35. 6; II. 24. 4, etc.




Love to our enemies—why they should be loved, I. 27. 1-9.




Love to our neighbor, I. 24. 3; I. 24. 18-21; I. 29. 3-10.

—— a duty, I. 25. 2; IV. Part II. Ch. 24.

—— its source, I. 26. 5; I. 28. 10.

—— motives to practise it, I. 26. 6-16.

—— proceeds from the love which we owe to God, IV. Part II. Ch. 22.




Lovers of the world—how they are deceived, II. 26. 11.

—— their conduct, I. 36. 11.

—— their punishment, I. 18. 10, 11.

—— their spiritual state, I. 17. 9; I. 36. 2.




Lusts of the flesh—how to be subdued, II. Ch. 18.




Luther—his successful opposition to the papacy and other sects, I. 39. 2.




M.




Majoristic Controversy, Introd. §§ 15, 19.





Man—general rule on the subject, IV. Part II. Ch. 16.

—— his liberty of choice, I. 17. 2.

—— his natural state, II. 5. 4.

—— how much he owes to God, IV. Part II. Ch. 6; Ch. 8; Ch. 9; Ch. 11; Ch. 12.
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—— like a shadow, is nothing, II. 10. 13, 14.

—— only a pilgrim on earth, I. 13. 16.

—— the image of God, I. 1. 6; IV. Part II. Ch. 23.

—— what, and why made, IV. Part II. Ch. 3.

—— why he should love God, IV. Part II. Ch. 14.

—— why made in the image of God, IV. Part II. Ch. 4.




Man, The Inward—Outward, I. 16. 1.




Man, The Natural, II. 5. 5.




Man, The Old—New, I. 15. 1, etc.; I. 16. 11; II. 7. 1.




Marks of love to Christ, II. Ch. 25.




Martyrs—false, I. 35. 7.

—— spiritual, II. 53. 20.

—— their fidelity, II. 45. 7.




Meekness, II. 47. 2.




Mephibosheth, II. 10. 6.





Merit of Christ (see Imputation), I. 14. 7; I. 31. 8; I. 34. 1; II. 2. 8.

—— an infinite satisfaction, II. 2. 11, 12.




Micah, the prophet—pointing out the fountain of consolation, II. 49. 4.




Muhlenberg, Introd. §§ 34. 41.




Music—its origin, IV. Part II. Ch. 7. 3.




Music, Divine—several kinds, in the Old Testament, II. 41. 10.




Muenzer, Thomas, Introd. § 15.




N.




Name of God—doing all things in it, I. 18. 5.




Narrow way in Christ—chosen by the Christian, II. 34. Sect. 4.




Neighbors (see Love)—judging them, III. Ch. 11.





New Birth (see Birth; Regeneration)—how effected, I. 3. 1.

—— it alone renders our works acceptable to God, I. 31. 10.

—— its fruits, I. 11. 17.

—— its necessity, I. 3. 8; I. 41. 16.

—— what it is, I. 5. 2, 4.








  
    
O.




Oath, Divine—a source of consolation, II. 2. 2-5.




Obedience of Christ, II. 2. 13.




Offerings brought to God, I. 40. VII.




Oil, IV. Part I. Ch. 3. 43, 44.




Old Man, The (see Man)—encouragement derived from the strife with, I. 16. 11.




Omnipresence, Omnipotence, etc.; see God.





Original Sin (see Corruption), I. 2. 8; I. 41. 13, etc.; I. 42. 2.

—— its nature set forth in Book I.; Pref. to Book II. 2.




Osiandrian Controversy, Introd. § 15.




P.




Palatinate, The, Introd. § 17.




Paracelsus, Introd. § 28.




Patience, Christian—consolations, II. 47, 17.

—— examples of, II. 47. 16.

—— motives to, II. Ch. 46.

—— produced by divine consolations, II. Ch. 45.

—— reasons for exercising it, II. Ch. 44.

—— Scriptural sentences respecting it, II. 47. 4-15.

—— sustained by the truth and promises of God, II. Ch. 49.

—— what it is, II. 44. 1; II. 45. 1; II. 47. 2, 3; III. Ch. 14.




Perfection, Absolute—not attainable, I. 11. 11; II. 51. 3.

—— not found in this world, II. 4. 2.




Perfection of the Christian life—wherein it consists, Pref. to Book III. 7.




Pericles, I. 27. 5.




Peter and Paul—their religious character, I. 17. 12.




Phocion, I. 27. 5.




Pilgrimage, Our—its nature, I. 17. 10.




Plato, II. 30. 4.




Poor and contrite, The—acceptable to God, I. 19. 11-16.




Poverty of spirit, III. 5. 1.




Prætorius, Introd. § 1.




Praise to God—benefits and efficacy of, II. Ch. 41.

—— offered by holy men, II. 42. 13.

—— reasons for offering it daily, II. Ch. 42.

—— to offer it, man's greatest privilege, II. 43. 4.

—— to offer it, the most honorable employment of men, II. Ch. 43.

—— when offered, a source of consolation, II. 48. 14.




Pray, To—sinful, whether in dependence on our own merit, or to forbear on account of our unworthiness, II. 34. Sect. 9.




Prayer—a consolation against the fear of death, II. 57. 12.

—— all men invited to it, by God, II. 34. Sect. 7.



[pg 498]

Prayer—a means of obtaining consolation in affliction, II. 48. 13.

—— a protection against calumny, II. 17. 6.

—— benefits of continual, II. 34. Sect. 3.

—— certainty that it will be heard, II. 49. 7.

—— conversation of a believing soul with God, in, II. Ch. 39.

—— efficacy of the prayer of faith, II. 41. 6.

—— encouragements to, II. 20. 11, etc.

—— encouragements to, and lessons on, II. 34. Sect. 12.

—— evils which follow the neglect of, II. 34. Sect. 2.

—— in Psalm 109:1, etc., explained, II. 16. 1, etc.

—— its necessity, I. 42. 4 (e); II. 5. 4; II. Ch. 20.

—— internal, II. 20. 4; III. Ch. 19.

—— its benefits, power, and ground, II. Ch. 36.

—— its numerous qualities, offices, etc., II. 36. 16.

—— mental, II. 20. 7.

—— oral, II. 20. 3.

—— pattern of, furnished by Christ, II. 20. 10.

—— reasons why God certainly hears it, II. Ch. 37.

—— seven helps for our infirmities in, II. Ch. 38.

—— strengthens faith, II. 51. 16.

—— secret, II. 36. 9.

—— supernatural, II. 20. 4.

—— taught by love to God, II. 24. 16.

—— temptations, when we pray, II. 20. 16, 17.

—— the sign of a true Christian, II. Ch. 35.

—— the worshipper not restricted to any certain times of, II. 34. Sect. 11.

—— vain, without humility, II. 21. 4.

—— when acceptable to God, II. 20. 9.

—— when not heard, II. 37. 23, etc.

—— wherein it consists, II. 20. 1.

—— why it is enjoined, II. 20. 8.

—— why we should commune with God in prayer, II. 34. Sect. 5.




Preface (Author's) to Book I. p. xxxix.

—— Book II. p. 157.

—— Book III. p. 375.

—— Book IV. p. 423.





Pride (see Humility), I. 31. 1, etc.; I. 39. 8; III. 20. 2.

—— influence of, II. 22. 2, etc.

—— its properties, III. 20. 1-4.




Pride—remedy against spiritual, II. 7. 7.

—— spiritual, I. 42. 4.




Priesthood of Christ, II. 2. 15.




Prodigal Son, Parable of, II. 8. 2, etc.; II. 10. 7.




Promises, Divine—the chief source of the Christian's consolation, II. 2. 1; II. 45. 6.




Providence—a source of comfort, II. 45. 2; IV. Part I. Ch. 6. 16.

—— of God; three things wherein it consists, IV. Part I. Ch. 6. 12. etc.




Psalms—six, called Golden Songs, II. 43. 1.

—— suited to various circumstances, II. 41. 12.

—— the Penitential, I. 4. 9, note.




Punishments, Future—eternity of, I. 7. 5.




Punishments, Temporal, II. 8. 9; II. 8. 13.




R.




Rationalists, Introd. § 40.




Reconciliation to our neighbor, I. 29. 1, 2.

—— enforced by three arguments, II. 4. 4. a. b. c.

—— the terms of, I. 29. 14.




Refuge, Cities of, I. 21. 15, 16.





Regeneration (see New Birth)—by divine goodness, II. 9. 3.

—— how effected, I. 3. 4.

—— in what it consists, I. 3. 7; II. 9. 1, etc.

—— its necessity, I. 41. 27.

—— men invited to, II. 9. 4.

—— produced by divine threatenings, II. 9. 2.

—— whence it proceeds, I. 3. 11, 12.





Remission of Sins—follows repentance, I. 8. 12, 16.

—— is not granted without repentance, I. 34. 12.




Renewal in Christ, I. 3. 5.

—— continued, I. 22. 4, etc.




Repentance (see Conversion)—a quality of it, I. 29. 16.

—— daily, I. 20. 10.

—— founded on humility, III. 20. 3.

—— four properties of, II. 10. 1, etc.

—— illustrations of, I. 21. 12; II. 8. 1, etc.

—— its fruits, I. 42. 2; II. 9. 28.

—— its necessity, I. 8. 1-15; I. 37. 10; I. 37. 22, 23.

—— manner of, II. 9. 14.

—— motives to, II. 9. 22, etc.

—— the source of the Christian's life, Pref. to Book I. 1.
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Repentance—what it is, I. 4. 1-11; I. 8. 2; I. 21. 10; II. 3. 1, etc.

—— when it is unfeigned, II. 10. 14.

—— without reconciliation and restitution, not acceptable to God, I. 29. 19.








  
    

Resurrection of Christ (see Christ), II. 25. 10; II. 57. 4.

—— its fruit, II. 57. 11.




Resurrection of our bodies—a ground of comfort, II. 57. 3.




Revelation—punishment of those who reject it, I. 7. 7, 8.




Righteousness—by faith, II. 3. 8.

—— whence it proceeds, I. 5. 8; II. 3. 4.




Righteousness of Christ—made our own, II. 3. 6.




Righteousness, Our—its foundation, I. 3. 9.

—— whence it proceeds, II. 3. 1, etc.




S.





Saints—example given by them, II. 17. 4, 5; II. 17. 10; II. 44. 8; II. 52. 15; II. 54. 8.

—— their constant practice, I. 20. 18.

—— their example, a help in prayer, II. 38. 5-8.

—— their example, a source of comfort, II. 45. 8.

—— their temptations, II. 52. 2, etc.





Satan—his character, I. 41. 22.

—— his fall, I. 31. 7; II. 17. 9.

—— his fiery darts, II. 52. 6.

—— his image in man, I. 2. 3.

—— his want of power, II. 53. 2, 3.




Schwenkfeldt, Introd. §§ 14, 24.





Scriptures (see Word)—their purpose, I. 6. 8, 9.




Sea, The—lessons taught by it, Ch. 5. 15.




Seeking after God—two ways, III. 4. 1.




Self-denial, I. 4. 3; I. 14. 6; I. 15. 4, etc.; II. 7. 2; II. 10. 2; III. 23. 4.





Self-love, I. 31. 1, etc.; IV. Part II. Ch. 33.

—— its actual result, IV. Part II. Ch. 31.

—— its dangers, I. 14. 2, etc.; I. 31. 3; I. 31. 7; I. 14. 10.

—— its evil fruits, IV. Part II. Ch. 37; Ch. 38; Ch. 40.

—— its remedy, I. 31. 8.

—— its source, I. 31. 6.

—— the source of all evil, IV. Part II. 32. 2, 3.

Self—worship of, II. 23.




Servetus, Introd. §§ 15, 16.




Sin (see Original Sin; Remission)—never comes alone, I. 37. 18.




Slander, see Calumny.




Sloth—to be shaken off, II. 5. 7.




Smalcald Articles, Introd. § 25.




Solomon's throne, III. 5. 2.





Sorrow for Sin (see Godly sorrow)—its happy influence, I. 20. 7.




Sorrow—worldly, and, godly, I. 40.




Soul—its dignity, III. 7. 1; IV. Part I. 6. 18-24.

—— its image shining forth originally in the body, I. 41. 7.

—— its original holy nature, I. 41. 5.

—— the habitation of the Holy Ghost, II. 35. 3.

—— the things that instruct and comfort it, IV. Part II. Ch. 7.




Spirit and flesh (see Holy Spirit)—conflict between them, I. 16. 2, etc.




Stars, The, IV. Part I. Ch. 4.




Strasburg, Introd. § 2.




Substance of the Christian religion—is faith and love, I. 30. 1.




Supper, The Lord's—wherein Christ gives us his body and blood, II. 10. 6; III. 1. 4.




Symbol, what—Introd. § 41, Note.




Symbolical Books, Introd. §§ 22, 24, 25, 40, 41, 42; Pref. to Book I. 8; Conclusion of Book II.




Synergistic Controversy, Introd. §§ 15, 19.




T.




Talents—not they, but faith and love required, I. 32. 1, etc.

—— why bestowed, I. 32. 4.




Tauler,—Pref. to Book I. 8; Introd. § 29.

—— quotations from, II. 53. 20; III. 1. 3.

—— subject of his Sermons, I. 37. 16.




Temporal things—design of their creation, I. 17. 1.

—— loss of, I. 20, 21, 22.

—— preference of, offensive to God, I. 18. 1, etc.




Temptations, Spiritual—comforting instructions for those who labor under them, II. Ch. 52; II. Ch. 53; II. Ch. 54.

—— God refreshes the weak in, III. 23. 3.

—— not tokens of God's anger, II. 53. 13.

—— origin of, II. 52. 4-7.

—— reasons why they are sent, II. 52. 7, etc.; II. 53. 4, etc.
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Testimony of the Spirit, II. 2. 9.




Theology—what it is, Pref. to Book I. 2.




Thirst—ours, and Christ's, I. 36. 24.




Thirty Years' War, Introd. § 22.




Thomas á Kempis, Pref. to Book I. 8; Introd. § 29.




Titus, the Roman emperor, I. 27. 5.




Trinity, Holy—benefits conferred by, II. 29. 10.

—— dwelling in the hearts of believers, III. 1. 1.




Treasure, Internal—means of attaining it, III. Ch. 1.

—— of the believer, III. Ch. 1.

—— what it is, and on what it depends, III. Ch. 3.




U.




Unbelief—its fruits, I. 37. 4.




Union with Christ—of the highest necessity, II. 6. 3.




Union with God, II. 6. 1.

—— a property of true repentance, II. 10. 15.

—— its necessity, II. 28. 4.




V.




Vanity and emptiness of man, II. 23. 1.




Vengeance of God—set forth by Moses, II. 32. 7, 8.




Vice—abounding among Christians, I. 7. 6.




Vincent, St., II. 45. 8.




Virtue—false love of, II. 24. 9.




W.




Warfare, Spiritual—an encouraging evidence, I. 16. 11.

—— even in the godly, I. 16. 7.




Waters—separated from the land, the work of the Third Day, IV. Part I. Ch. 3.

—— they, and their productions, IV. Part I. Ch. 5.




Weigel, Introd. § 28.




Wildenhahn, Introd. §§ 10, 26, 30.








  
    
Will of man—originally conformed to the will of God, I. 41. 6.

—— what it now is, II. 6. 7.




Wine, IV. Part I. Ch. 3. 40-42.




Wisdom—how to be acquired, II. 5. 1.




Woman of Canaan, The, III, 5. 1.





Word of God (see Scriptures)—its graciousness and efficacy, I. 36. 20, 21.

—— not a dead letter, I. 6. 2.

—— reading, etc., it, a protection against calumny, II. 17. 7.

—— who reject it, I. 38. 8.




Word and Sacraments—means of grace, II. 9. 7.

—— strengthen faith, II. 51. 16.

—— their design, I. 38. 1.




Works—how judged, I. 33. 1; II. 5. 6.

—— how they may be rendered acceptable to God, III. Ch. 22.

—— their source must be faith, I. 33. 4; II. 22. 1.

—— they cannot justify, I. 5. 6.

—— worth, their, how to be judged, II. 4. 5.




Works, Good—God alone the Author, I. 21. 21.




World—its vanity, II. 57. 17, etc.

—— necessity of withdrawing from it, I. 23. 2.

—— relinquishing it, I. 20. 25.




Worldly pleasures—drive away the Holy Spirit, III. Ch. 18.




Worldly society, I. 23. 5, etc.




Worship, True—of God, I. 21. 3, etc.

—— required, on our own account, I. 21. 21, 22.

—— seated in the heart, I. 21. 19; I. 26. 3.

—— three things belonging to it, I. 21. 5.

—— wherein it consists, I. 26. 2.




Y.




Yoke of Christ, I. 4. 6; I. 11. 13.









  







ПОЛНАЯ ЛИЦЕНЗИЯ PROJECT GUTENBERG™

	1.
	A
very accurate and interesting “Life of John Arndt,” was published in English by
Rev. Dr. J. G. Morris, of Baltimore, in 1853, which presents the principal events that
belong to Arndt's history, and furnishes a faithful portraiture of his personal
character. Wildenhahn's work, admirably translated by Rev. G. A. Wenzel, now of
Pittsburg, Pa., was published
as a serial in the “Lutheran and Missionary,” about three years ago. This work, in a
permanent form, would be a rich addition to our English religious literature.
	2.
	The first Latin
translation, published at Leipsic in 1704, was prepared by the joint labors
of Dr. J. G. Dorscheus and Dr. J. G. Pritius. (The latter published about the same time
his Introductio in lectionem N. T., etc.,
which was highly valued, and passed through several editions;
our own copy is dated 1737.) An extended Preface was furnished by Pritius. The
whole is presented in a single and very clumsy volume.—The Latin translation
published by Mr. Boehm in London, 1708, and dedicated to his patron, Prince George,
appeared in two neat and convenient volumes, and is far superior to the continental
edition. Copies of these editions, which are now rarely to be found, were obtained
by us from the very rich collection
of such works, belonging to Rev. Dr. C. P. Krauth, of West Philadelphia.
	3.
	The term “Symbol”—a
word derived from the Greek—was applied, at a very early period of the
Christian Church, by Greek-speaking Christians, to the “Apostles' Creed,” in
the sense of a “token or mark of recognition.” He who knew and adopted that Creed,
viewed thus as a symbol, was recognized as a Christian; he who knew it not,
or who rejected it, was not a Christian, but a Jew or heathen. After diverse creeds had
been formed and adopted in the course of time, the word Symbol
was retained, as applicable to a particular creed or
confession of faith. Hence the term “Symbols,” or its equivalent,
“Symbolical Books,” was gradually applied to the several Lutheran Creeds which Arndt
mentions with such reverence and love, as we have seen above.
	4.
	[These are Psalms, 6; 32; 38; 51; 102;
130; 143.]
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