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Предисловие к первому изданию

Достижение искупления, или , как его часто называют - искупление вины, занимает центральное место в христианской вере. Поэтому, не удивительно, что Христианская Церковь обладает богатым запасом литературы по этому предмету. Я с некоторыми опасениями рискнул предложить к публикации свою попытку разобраться с аспектом божественного откровения до такой степени исследованным. Настоящий материал не может входить в один класс со многими великолепными трудами как далекого так и более близкого прошлого. Я представляю только то, что прошло через плавильню моих собственных размышлений. Я сознаю скольким я обязан огромному множеству богословов и толкователей. Выразить признательность каждому поименно невозможно. Многие трудились и мы наследуем их труд. Однако, некоторые аспекты этой великой истины я стремился прояснить. Возможно, некоторые упущенные факторы были выделены в соответствии с требованиями современной теологической ситуации.

Я глубоко осознаю ограниченность наших попыток объяснить такую великую тему как искупительный труд Христа. Представляющееся нам зрелище заместительного искупления грехов Господом славы поражает мысль и язык. Мы должны понимать, что сталкиваемся здесь с тайной благочестия, и вечность не постигнет всей ее глубины и не истощит хвалы ей. Однако нам принадлежит право провозглашать ее и продолжать попытки разъяснять и защищать ее истину.

Вторая часть этой книги, относящийся к применению искупления, была написана для Presbyterian Guardian по просьбе редактора, преподобного Лесли В. Слоат, и была опубликована в двадцати двух статьях с октября 1952 по август 1954. Я хотел бы выразить благодарность Presbyterian Guardian и особенно мистеру Слоату за публикацию и позволение перепечатать эти статьи в их настоящем виде. Любая разница в стиле изложения объясняется исходной целью материала, вошедшего во вторую часть.

Я могу только надеяться, что читатель воспримет это исследование как согласующееся со свидетельством Святого Писания - единственным авторитетом веры, и благодатью Божией то, что соответствует Писанию вызовет отклик веры и убежденности.

Джон Муррей

Филадельфия

24 Мая, 1955


Часть 1. Искупление достигнутое

1. Необходимость искупления

Достижение искупления относится к тому, что обычно называют искуплением вины. Ни один подход к искуплению нельзя считать верно ориентированным, если он исходит не от свободной и полновластной любви Бога. Именно такой взгляд получаем мы из наиболее известного текста Библии: “Ибо так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего Единородного, чтобы каждый верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную.” (Иоанна. 3:16). В этом вершина божественного откровения и, следовательно, человеческой мысли. Далее мы неспособны и не решимся идти.

Но это не исключает более подробной характеристики этой Божьей любви. Писание сообщает нам, что Божья любовь, из которой проистекает искупление, любовь выдающаяся. Никто не гордился этой любовью более, чем Апостол Павел. “Но Бог Свою любовь к нам доказывает тем, что Христос умер за нас, когда еще мы были грешниками.”(Рим. 5.8) ”Что же мы скажем на это? Если Бог за нас, кто против нас? Тот, Кто Сына Своего не пощадил, но предал Его за всех нас, как вместе с ним не дарует нам и всего?” (Рим. 8:31-32) Но тот же Апостол очерчивает для нас вечный план Бога, который дает основания для такого возражения и определяет сферу значимости и действенности этих утверждений. Он пишет: “…потому что кого Он предопределил быть подобными образу Сына Своего, чтобы быть Ему первородным между многими братьями,” (Рим. 8:29). В другом отрывке он высказывается еще более определенно: “как и избрал Он нас в Нем прежде основания мира, чтобы быть нам пред Ним святыми и непорочными, в любви предопределив нас к усыновлению Ему через Иисуса Христа, по благоволению воли Своей” (Еф. 1:4, 5). Божья любовь, из которой проистекает искупление, любовь не бездеятельная; это любовь, которая избирает и предопределяет. Богу угодно направить Свою любовь на бесчисленное множество людей, и окончательной цели этой любви достигает искупление.

Подчеркнем понятие любви всевластной. Истинно Бог есть любовь. Его любовь - не случайность; не что-то, чем Бог по Своему усмотрению способен быть, а способен и не быть. Он есть любовь, и это неизбежно, неотъемлемо, вечно. Так же как Бог есть дух, так же как Он есть свет, Он есть любовь. Однако в самой сути избирающей любви заложено признание того, что такой любви, которой Бог является вечно и неизбежно, не свойственно направлять любовь, которая производит искупление и усыновление, на неугодные объекты, достойные ада. По Своему благоволению, всевластному и свободному, исходящему из глубины Его благости, Он избрал народ, чтобы им быть наследниками Божьими и сонаследниками с Христом. Причина этого - лишь в Нем Самом и происходит от Его личных установлений, таких как “Я есмь Сущий.” Искупление не завоевывает и не вынуждает любви Бога. Любовь Бога прибегает к искуплению как средству достижения опрелеленного предустановления любви.[1]

Следовательно, любовь Бога - есть причина или источник искупления. Но это не отвечает на вопрос о поводе или необходимости. По какой причине, почему любовь Бога к людям должна была осуществиться и достичь Своей цели подобным образом? Почему жертвой Сына Божьего, почему кровью Господа славы? “По какой необходимости и по какой причине,” - спрашивает Ансельм Кентерберрийский, - “Бог, будучи Всемогущим, принял на Себя унижение и слабость человеческой природы, чтобы ее восстановить.”[2] Почему Бог не осуществил цель Своей любви словом Своего могущества и декретом Своей воли? Если скажем, что Он не мог, не ставим ли мы под сомнение Его силу? Если скажем, что Он мог, но не стал, не усомнимся ли мы в Его мудрости? Эти вопросы - не схоластические тонкости и не праздное любопытство. Обходить их - значит опустить ключевой момент в толковании искупительного труда Христа и виденье неотъемлемой части Его славы. Почему Бог стал человеком? Почему, став человеком, Он умер? Почему, умирая, Он умер смертью проклятого на кресте? Это вопрос необходимости искупления вины.

Среди ответов на этот вопрос особенно важны два. Первая точка зрения известна как гипотетическая необходимость, а вторую можно назвать последовательной абсолютной необходимостью. Первой придерживались такие личности как Августин и Фома Аквинский.[3] Последнюю можно рассматривать как классическую протестантскую позицию.

Точка зрения, известная как гипотетическая необходимость говорит, что Бог мог бы простить грехи и спасти избранных без искупления вины или удовлетворения - Богу, для которого все возможно, доступны другие средства. Но путь заместительной жертвы Сына Божия - это путь, который Бог избрал в Своей благодати и высшей мудрости, поскольку в нем совпадает наибольшее число преимуществ и более чудесно проявляется благодать. Итак, хотя Бог мог спасти без искупления вины, однако по Своему всевластному уставу Он в действительности этого не делает. Без пролития крови нет отпущения грехов (прощения) или спасения. Но в природе Бога или природе отпущения грехов нет ничего, что делало бы обязательным пролитие крови.

Другую точку зрения мы называем последовательной абсолютной необходимостью. Слово “последовательный” указывает на то, что воля или указ Божий спасти кого-либо исходят от свободной и суверенной благодати. Спасение заблудших - не абсолютная необходимость, но всевластное благоволение Бога. Однако, выражение “абсолютная необходимость”, указывает, что, избрав некоторых для вечной жизни исключительно по Своему благоволению, Бог стоял перед необходимостью достигнуть этой цели через жертву Своего Сына, необходимостью, проистекающей из совершенства Его природы. Одним словом, хотя спасти людей и не было для Бога неотъемлемой потребностью, но, поскольку целью было спасение, то это спасение необходимо было обеспечить удовлетворением, которое можно получить только через заместительную жертву и купленное кровью прощение грехов.[4]

Настаивать на таком исследовании и пытаться определить, что есть для Бога неотъемлемая необходимость - может показаться самонадеянным и чисто умозрительным. Более того, может показаться совершенно ясным, что в тексте “без пролития крови нет прощения грехов” мера откровения для нас в том, что без пролития крови просто нет прощения грехов de facto, и, рассуждая о том, что обязательно для Бога de jure - мы выходим за рамки допустимого Писанием.

Но говорить, что определенные вещи неотъемлемо присущи Богу или для Него невозможны - не есть самонадеянность. Открыто признавать, что Бог не может лгать и отрекаться от Себя - свойство нашей веры в Бога. Такие божественные “не могу” - Его слава, и не принимать во внимание подобные “невозможности” - значит отрицать Божью славу и совершенство.

В действительности вопрос в том, дает ли Писание доказательства или посылки, исходя из которых можно заключить, что это нечто невозможное или необходимое для Бога. Для него невозможно спасти грешников без заместительной жертвы и, следовательно, неотъемлемо необходимо, чтобы спасение, определенное свободно и суверенно, достигалось через пролитие крови Господа славы. Следующие посылки из Писаний требуют утвердительного ответа. Приводя их, должно помнить, что их следует рассматривать в согласовании и в совокупности.

1. Вот отрывки, свидетельствующие в пользу такого вывода. В Евреям 2:10, 17, сказано, что подобало Отцу, приводящему многих сынов в славу совершить Начальника их спасения чрез страдания, и что надлежало самому Спасителю во всем стать подобным братьям. Сила подобных выражений вряд ли удовлетворяет представлению, что достижение спасения подобным образом просто согласовалось с мудростью и любовью Божьей. Это, конечно, верно. И основывается на точке зрения, известной как гипотетическая необходимость. Но в отрывке, по-видимому, сказано больше. В данном случае, цели благодати, скорее, были настолько крайними, что предписания божественной уместности (правильности) требовали, чтобы спасение достигалось через Начальника спасения, усовершенного страданиями, и вследствие этого Начальник спасения должен был стать во всем подобным братьям. Иными словами, мы выходим за рамки понятия о согласовании с божественной природой к мысли о божественных качествах, требующих, чтобы многие сыны были приведены в славу именно таким образом. В этом случае, мы приходим к мысли, что страдания Начальника спасения отвечали сути божественной необходимости.

2. Есть отрывки, например, от Иоанна 3:14-16, определенно говорящие, что альтернативой жертве единородного Божьего Сына и Его смерти на проклятом дереве являются вечные муки для всех заблудших. Вечная гибель, на которую обречены заблудшие, отменяется жертвой Сына. Но не избежать мысли о том, что другой альтернативы нет.

3. Такие отрывки как Евреям 1:1-3; 2:9-18; 9:9-14; 22-28; ясно учат, что действенность труда Христа зависит от уникальности Его личности. Сам по себе этот факт не решает данного вопроса. Но рассмотрение контекста открывает более глубокий смысл. Упор в этих отрывках делается на окончательность, совершенство, и превосходящую понимание силу жертвы Христа. Окончательность, совершенство и действенность жертвы необходимы из-за серьезности греха, который должен быть удален кардинально, если осуществляется спасение. Именно это предположение наделяет такой силой необходимость, о которой сказано в 9:23, в результате чего, если отображения небесного следует очищать кровью тельцов и козлов, само небесное следует очищать только кровью Сына. Другими словами, здесь установлено требование, которому отвечает только кровь Иисуса. Но кровь Иисуса - это кровь, обладающая требуемой силой и достоинством только по той причине, что Он - Сын, сияние славы Отца и точный образ Его сущности, сам стал также причастным плоти и крови и, таким образом, смог одним жертвоприношением усовершить всех освящаемых. И, конечно, позволительно сделать вывод, что здесь идет речь о том, что лишь такая личность, принеся такую жертву, могла полностью устранить грех и произвести очищение, дающее многим сынам, призванным к славе, доступ в Божье святая святых. И все это говорит, что пролитие крови Иисусом было необходимо для целей определенных и обеспеченных.

Из этих отрывков, в особенности, Евреям 9:9-14, 22-28 можно извлечь и другие предположения. Это предположения, возникающие на основании факта, что приношение Иисуса было великим образцом, по которому делались приношения левитов. Мы часто думаем о жертвоприношениях Левитов, как образах жертвы Христа. Это направление мысли не ошибочно - жертвоприношения левитов действительно обеспечивают нас теми категориями, в которых нам следует истолковывать жертву Христа, в особенности это категории искупления, умилостивления и примирения. Но нетипична для Евр. 9. Здесь точно определено, что жертвоприношения Левитов делались по небесному образцу - они были “отображениями того, что в небесах” (Евр. 9:23). Следовательно, необходимость в приношении крови в священнической структуре возникла из того факта, что образец их был приношением крови, превосходящим приношением крови, которым очистилось небесное. Необходимость пролития крови в структуре закона левитов - это просто потребность, происходящая от необходимости пролития крови в более высоких сферах небесных . Теперь вопрос: какая же необходимость существовала в небесных сферах? Была ли она просто гипотетической или же абсолютной? Следующие наблюдения могут подсказать(указать, предоставить) ответ.

а) В контексте подчеркивается, что необычайная действенность жертвы Христа нужна из-за крайности греха. И эта крайность не гипотетическая - она абсолютна. Логика выделения существенной (внутренне присущей) серьезности греха и необходимости его удаления не согласуется с идеей гипотетической необходимости - реальность и тяжесть греха делают еффективное искупление обязательным, иначе говоря, абсолютно необходимым.

б) Определенная природа священнического приношения Христа и действенность Его жертвы связаны с сущностью Его личности. Если была необходимость в такой жертве для устранения греха, то ее принести не мог никто другой. Все это равнозначно необходимости в том, чтобы такая личность принесла такую жертву.

в) небесное, в связи с которым пролита кровь Христа, в этом отрывке называется истинным. Подразумеваемый контраст - не противопоставление истинного - ложному или реального - воображаемому. Это небесное по контрасту с земным, вечное - с временным, полное с частичным, окончательное с предварительным, пребывающее с преходящим. Когда мы думаем о жертве Христа, как принесенной в связи с вещами, которые отвечают характеристикам - небесные, вечные, полные, окончательные, пребывающие, - можно ли посчитать ее лишь гипотетически необходимой в исполнении Божьего плана - привести многих сынов в славу? Если жертва Христа необходима лишь гипотетически, тогда небесное, в связи с которым она была уместна и значима, также, только предположительно необходимо. А это, несомненно, трудно предположить.

Суть в том, что предлагаемая здесь на обсуждение необходимость (Евр. 9:23) в пролитии крови Христа для прощения грехов (ст.14, 22, 26), - это необходимость безоговорочная.

4. Спасение, которое избрание по благодати подразумевает согласно любого взгляда на необходимость искупления вины, это спасение от греха к святости и прибыванию с Богом. Но если размышлять о спасении, задуманном таким образом, языком, отвечающим святости и праведности Божьей, это спасение должно заключать в себе не просто прощение грехов, но и оправдание. И это должно быть оправдание, учитывающее состояние виновности и осужденности людей. Такое оправдание подразумевает необходимость праведности, отвечающей требованиям нашей ситуации. Благодать истинно царит, ноблагодать, царящая без праведности - непостижима. Но какая праведность соответствует оправданию грешников? Единственная праведность, которая соответствует требованиям нашей ситуации как грешников и отвечает требованиям полного и бесповоротного оправдания, это праведность Христа. Это подразумевает Его послушание и, следовательно, Его воплощение, смерть и воскресение. Одним словом, необходимость искупления вины неотъемлема от оправдания. Спасение от греха, отделенное от оправдания - невозможно, и оправдание грешников без Богоправедности Спасителя - немыслимо. Едва ли можно неосознавать уместности слов Павла: ”Ибо, если бы дан был Закон, могущий оживотворить, - праведность была бы действительно от Закона;” (Гал. 3:21) Апостол настаивает: если бы оправдание могло быть получено иным способом, кроме веры в Христа, этот метод был бы использован.

5. Крест Христов - наивысшее проявление любви Бога (Рим. 5:8; 1 Иоан. 4:10). Исключительность его состоит в предельной ценности жертвы. Именно такую ценность имеет в виду Павел, когда пишет: “Тот, Кто Сына Своего не пощадил, но предал Его за всех нас, как вместе с Ним не дарует нам и всего? (Рим. 8:32)”. Ценность жертвы убеждает в величии любви и гарантирует получение всех других даров.

Однако должно спросить: был бы крест Христов высшим проявлением любви, если бы в такой цене не было необходимости? Единственное предположение, на основании которого крест Христов можно объяснить как высшее проявление Божьей любви, состоит в том, что крайность ситуации не принимала ничьей - жертвы кроме Сына Божия. Только так можно понять слова Иоанна: “Любовь в том, что не мы возлюбили Бога, но что Он возлюбил нас и послал Сына Своего как умилостивление за грехи наши” (1 Иоанна 4:10). Без этого мы лишены елементов, неотъемлемых от понимания смысла Голгофы и чуда высочайшей любви к нам, людям.

6. Наконец, есть довод о карательной справедливости Бога. Грех - противоречит Богу, и Он отвечает на него святым негодованием. Другими словами, божественное наказание непременно настигнет грех (Втор. 27:26; Наум 1:2; Аввак. 1:13; Рим. 1:17; 3:21-26; Гал. 3:10-13). Именно эта нерушимая святость Божьего закона, неизменное предписание святости и непоколебимое требование справедливости, делают обязательным вывод, что спасение от греха немыслимо без искупления и умилостивления. Именно этот принцип объясняет жертву Господа славы, муку Гефсиманского сада и смерть проклятого на дереве. Именно это принцип подтверждает великую истину о том, что Бог справедлив и оправдывает верующего в Иисуса. Поскольку Своим трудом Иисус полностью отстоял повеления святости и требования справедливости, Бог сделал Его умилостивлением, чтобы провозгласить Свою праведность.

По этим причинам мы вынуждены заключить, что необходимость, согласно исследованию Писания, можно назвать абсолютной или обязательной. Сторонники теории гипотетической необходимости не учитывают исключительные потребности, вовлеченные в спасение от греха к вечной жизни; они недостаточно учитывают Божественные аспекты свершения Христа. Если мы не упускаем из виду серьезность греха и происходящие от святости Бога исключительные потребности, которые должны быть удовлетворены при спасении от греха, тогда доктрина абсолютной необходимости помогает нам понять Голгофу и подчеркивает непостижимость и самой Голгофы и высшую цель любви, которая была там достигнута. Чем больше значения мы придаем непоколебимым требованиям справедливости и святости, тем более чудесной становится любовь Божья и ее выражение.


2. Сущность искупления вины

Для изучения сути искупления вины полезно найти всестороннюю категорию, чтобы обобщить разные аспекты библейского учения. Более специфические категории, в которых Писание излагает искупительный труд Христа - это жертва, умилостивление, примирение и искупление. Но мы вправе спросить, нет ли общего понятия, которое влючает эти более специфические категории.

Писание рассматривает труд Христа как послушание и нередко использует это слово, или определяемое им понятие, чтобы подтвердить, что послушание - общий и достаточно общирный принцип. На этом основании можно считать его объединяющим или интегрирующим. Следует оценить уместность (правильность) этого заключения, посольку Исайя 53 - отрывок, более других описывающий образ искупления вины. Но в каком качестве рассматривается страдающий персонаж Ис. 53? Никаком ином, как слуги. Именно под таким именем он представлен: “Вот, раб мой будет благоуспешен” (Ис. 52:13). В этом качестве он пожинает плоды оправдания: ”чрез познание Его Он, Праведник, Раб Мой, оправдает многих” (Ис. 53:11). Наш Господь сам снимает всякие сомнения с обоснованности такого мнения, определяя цель Своего прихода в мир в словах, несущих именно этот смысл: ”потому что Я сошел с неба не для того,чтобы творить волю Мою, но волю Пославшего Меня” (Иоанна 6:38). И даже о поворотном в достижении искупления, главном событии – о Своей смерти, Он говорит: ”Потому любит меня Отец, что Я полагаю душу Мою, чтобы снова принять ее. Никто не брал ее от Меня, но Я полагаю ее Сам. Власть имею положить ее, и власть имею снова принять ее. Эту заповедь Я получил от Отца Моего”(Иоанна:10:17,18) И в этом плане яснее всего слова апостола. “Ибо как через непослушание одного человека грешными стали многие, так и через послушание Одного праведными станут многие” (Рим. 5:19). “…но уничижил Себя, приняв образ раба, быв в подобии человеческом и по виду став как человек. Он смирил Себя, быв послушным до смерти, и смерти крестной” (Филипп.2:7, 8; также Гал.4:4). И у Послания к Евреям есть свои особенности изложения, когда оно говорит, что Сын : ”страданиями научился послушанию, и, усовершенный, стал для всех послушных Ему, виновником спасения вечного” (5:8, 9; 2:10)

Это послушание часто определялось как активное и пассивное послушание. Верно истолкованная, эта формулировка служит благой цели разъяснения двух конкретных аспектов Христова труда послушания. Но с самого начала необходимо устранить некоторые злоупотребления и недоразумения., с котрыми она связана.[5]

a) Выражение “пассивное послушание” не означает, что Христос был пассивен в чем-либо сделанном – был невольной жертвой навязанного Ему послушания. Подобная концепция противоречит самой идее послушания. И нужно ревностно утверждать, что даже в своих страданиях и смерти наш Господь не был пассивным объектом. Он был в высшей степени активен. И сама смерть не постигла Его, как она постигает других людей. “Никто не брал ее от Меня, но я полагаю ее Сам”- Его собственные слова. Он был послушен до смерти, говорит нам Павел. Это не значит, что Его послушание достигало порога смерти, но, скорее, что Он был послушен до такой степени, что отдал) Свой дух в смерти и положил жизнь Свою. Исполняя осознанное суверенное волеизъявление, зная, что все достигло завершения и что настало время довести до конца это событие, Он совершил отделение тела от духа и предал Его Отцу. Он отпустил Свой дух и положил Свою жизнь. Слово “пассивное”, поэтому, не следует толковать как означающее чистую пассивность в чем-либо, входящем в сферу его послушания. Страдания, Им перененсенные, дошедшие до высшей точки в его смерти на проклятом дереве, были неотъемлемой частью Его послушания и были перенесены в достижение цели, данной Ему.

б) Мы также не должны предполагать, что можем отнести определенные периоды или деяния из жизни нашего Господа к активному послушанию, а другие - к пассивному послушанию. Отличие между активным и пассивным послушанием -это не различие периодов. Весь труд послушания нашего Господа во всех периодах и фазах описывается как активный и пассивный, и мы должны избегать ошибочных мыслей, что термин активное послушание применяется к его жизни, а пассивное - к послушанию Его заключительных страданий и смерти.

Истинное использование и цель этой формулировки - подчеркнуть два отличительных аспекта заместительного послушания нашего Господа. Выраженная здесь истина основывается на признании того, что в законе Божьем предусмотрены как карательные меры, так и позитивные требования. Он требует не только полного исполнения его предписаний, но также и наложения наказания за все нарушения и недостатки. Вот это двустороннее требование закона Божьего и принимается во внимание(в расчет), когда мы говорим об активном и пассивном послушании Христа. Христос, как заместитель Своего народа, подпал под проклятие и осуждение за грех, но Он также исполнил закон Бога во всех его позитивных требованиях. Иными словами, Он снял вину за грех и в совершенстве исполнил условия праведности. Он совершенно соответсвовал как карательным, так и инструктивным (наставительным) требованиям Божьего закона. Пассивное послушание относится к первому, активное послушание - к последнему. Послушание Христа было заместительным в том, что Он понес полное наказание Божье за грехи и в том, что Он исполнил требования праведности. Его послушание становится основанием для прощения грехов и действительного оправдания.

Мы не должны рассматривать это послушание ни в каком искуственном или механическом смысле. Когда мы говорим о послушании Христовом, мы не должны думать о нем, как состоящем из просто формального выполнения указаний Бога. И, возможно, нигде так потрясающе не изображено все, что предполагало(подразумевало) послушание для Христа, как в Евреям 2:10-18; 5:8-10, где нам говорится, что Иисус “страданиями научился послушанию”, что Он был усовершен через страдания, и что ”усовершенный, стал для всех послушных Ему виновником спасения вечного.” Если мы исследуем эти отрывки, нам станет очевидно следующее. 1) Не только воплощением Христа обеспечивались наше спасение и искупление. 2) Не смертью (только) было достигнуто спасение. 3) Не просто через смерть на кресте Исус стал начальником спасения. 4) Смерть на кресте, как критическое требование в цене искупления, была исполнена как проявление высшей степени послушания; это не была смерть (причиненная?) навязанная и принятая без сопротивления, но смерть на кресте охотно и послушно исполненная.

Когда мы говорим о послушании, мы думаем не только о внешнем действии, но также и желании, намерении, решимости и воле, которые стоят за действием и запечатлены в этих внешних действиях. Говоря о смерти Господа нашего на кресте как о высшем проявлении Его послушания, мы думаем не только об очевидном факте смерти на древе, но также и о расположении, решимости и окончательном волеизъявлении, стоящих за внешним действием. И, более того, нам следует задать вопрос: откуда проистекало желание и святая решимость положить жизнь в смерти, как высшем проявлении самопожертвования и послушиния? Мы не можем не задать этотвопрос, потому что он выказал это послушание и отдал жизнь будучи человеком. И эти отрывки в Послании к Евреям подтверждают не только уместность, но и необходимость этого вопроса, поскольку в этих текстах нам определенно сказано, что Он научился послушанию, и научился ему через перенесенные страдания. Необходимо было, чтобы Он усовершился страданиями и стал начальником спасения через эти страдания. Это конечно, не было совершенстованием, требовавшим освящения от греха к святости. Он всегда был святым, невинным, беспорочным и отдаленым от грешников. Но в ходе и на пути Его послушания было совершенствование развития и роста. Сердце и разум и воля нашего Господа формировались - не должны ли мы сказать - выковывались? - в печи искушения и страдания. И благодаря тому, чему Он научился из этого опыта искушения и страданий, Он смог, в высший момент, установленный безошибочной мудростью и вечной любовью, быть послушным до смерти, и даже до смерти крестной. Только научившись послушанию путем непогрешимого и безупречного исполнения воли Отца Его сердце, разум и воля сформировались настолько, чтобы добровольно, без принуждения отдать Свою жизнь в смерти на проклятом древе.

Этим путем послушания, учась послушанию, Он усовершился как Спаситель, т.е. стал полностью подготовлен, чтобы быть совершенным Спасителем. Закалка во всех испытаниях, искушениях и страданиях, дала Ему необходимые для исполнения высшего требования послушания средства. Вот это послушание , доведенное до конца на кресте, сделало его совершенным спасителем для всех и навсегда. И это говорит нам, что послушание, которому Он научился и которое Он выказал на всем пути унижений, сделало Его совершенным начальником спасения. Это послушание, усвоенное через страдания, усовершенное в страданиях и завершенное в страдании смерти определяет Его труд и достижение как начальника спасения. Послушанием Он добился нашего спасения, потому что послушанием Он исполнил труд, обеспечивший его.

Послушание, следовательно, невозможно постичь искуственно или отвлеченно. Послушание охватывало все возможности Его совершенного человеческого статуса, послушание, присущее Его личности, и послушание совершенным воплощением которого Он вечно является. Это послушание, нашедшее в Нем свое постоянное действие и выражение. И мы становимся наследниками Его, действительными причастниками его послушания единением с Ним. Именно это извещает нас о значении того, что есть центральная истина всей сотериологии, а именно, единении и общности со Христом.

Так как понятие “послушание” обеспечивает нам всеобъемлющую категорию, с помощью которой может быть рассмотрен искупительный труд Иисуса и которая устанавливает с самого начала активный характер Христа в достижении спасения(искупления), нам нужно теперь переходить к анализу тех конкретных категорий, в которых Писание излагает сущность искупления вины.

1. Жертва. Из Нового Завета совершенно очевидно, что труд Христа толкуется как жертва.[6] Единственный вапрос: какое представление о жертве является руководящим в повсеместном использовании термина жертва в отношении труда Христа? На этот вопрос можно ответить только определив, какого понятия о жертве придерживались новозаветные авторы. Они пропитаны идеями и языком Ветхого Завета, но все же остается одно направление поиска их интерпретации значения и действия жертвы. Каково ветхозаветное представление о жертве? Вокруг этого вопрос шли бурные дебаты. Но мы можем довольствоваться уверенностью в том, что жертвоприношения в Ветхом Завете были в своей основе искупительными. Это значит, что они соотносились с грехом и виной. Грех влечет за собой определенную ответственность, ответственность, проистекающую из святости Бога, с одной стороны, и серьезности греха, противопоставленной этой святости - с другой. Жертвоприношение было божественно-установленым положением, посредством которого можно было покрыть грех и отвратить Божий гнев и проклятие. В Ветхом Завете поклоняющийся, приносивший свою жертву на алтарь, под(за)менял ею себя. Возложением рук на голову жертвы грех и ответственность символически переносились на нее. Это поворотный момент. В сущности- грех приносящего вменялся) жертве, и в результате - наказание смертью. Это было заместительное наказание или ответственность за грех.

Между приносящим и жертвой явно существовала огромная несоразмерность и соответствующая несоразмерность между ответственностью приносящего жертву и осуществляемым над жертвой наказанием. Эти приношения были просто образами и отражениями. Тем не менее идея искупления очевидна, и вот это искупительное значение и создает основу для толкования жертвы Христа. Труд Христа - искупительный, действительно искупительный, обладающий вечной силой, эффективностью и совершенством, не свойственными приношениям тельцов и козлов, пригодных для искупления по образцу Ветхогозаветного жертвенного ритуала. Это значит, что на Него, как на великую жертву без порока, приносимую Богу, были перенесены грехи и ответственность тех, вместо кого Он принес Себя в жертву. По этой причине Он пострадал и умер, безвинный за виновных, чтобы иметь возможность привести нас к Богу. Одним жертвоприношением Он навечно усовершил освящаемых.

Хотя новозаветные авторы и не находят в жертвоприношении Христа буквального исполнения всех предписаний закона из книги Левит[7] так, как они применялись к животным, однако вполне очевидно, что они отчетливо представляли себе определенные конкретные моменты ритуала Моисеева закона. Например, в Евреям 9:6-15 конкретно упоминаются события великого дня искупления вины. Помня о действиях этого ритуала, и на основании символического и типического его значения авторы объясняют вечную действенность, совершенство и окончательность жертвы Христа. “Христос же, придя, как Первосвященник будущих благ, чрез большую и совершеннейшую скинию, “нерукотворенную”, то есть не этого творения, и не чрез кровь козлов и тельцов, но чрез собственную кровь, - вошел раз навсегда во святилище, приобретя вечное искупление.” (ст. 11, 12; см. также ст. 23, 24)

Также и в Евреям 13:10-13 нельзя не заметить, что автор представляет труд Христа и Его жертву в виде жертв за грех священника и грехи всех людей чья кровь вносилась в святилище, а тело, кожа и ноги сжигались вне стана. Поскольку тело такой жертвы за грех было недоступно для священников, автор проводит здесь параллель со Христом, конечно не с точки зрения буквального исполнения всех деталей, но подчеркивая символическое и типическое значение. “Поэтому и Иисус, чтобы освятить народ Своей собственной кровью, пострадал вне врат. Итак выйдем к Нему за стан, нося Его поругание.” (ст. 12, 13)

Иисус, таким образом, принес Себя в жертву и сделал это по образцу, данному в структуре левитов. Пожертвовав Собой, Он искупил вину и удалил грех, чтобы мы могли приблизиться к Богу в полной уверенности и с верой войти в святая святых кровью Иисуса, кроплением очистив наши сердца от злой совести и омыв наши тела чистой водой.

В этом отношении мы также должны помнить, о том, что жертвоприношения Левитов производились по небесному образцу, названному в Послании к Евреям “тем, что в небесах.” Кровавые приношения Моисеева ритуала были отображениями великого приношения Самого Христа, которым очистилось само небесное (Евр. 9: 23). Этим подтверждается, что существенное в жертвоприношениях Левитов было существенным и в жертвоприношении Христа. Если приношения Левитов были искупительными, то насколько более искупительным должно быть главное приношение, и не на основе временной, предварительной, подготовительной, и частичной, но на основе вечной, постоянно действенной, окончательной и завершенной. Главное приношение таким образом, было эффективным в том смысле, в котором производные от него не могли быть. Доказательством служит следующая мысль: “…тем более кровь Христа, Который Духом вечным принес Себя непорочного Богу, очистит совесть нашу от мертвых дел для служения Богу Живому.” Мы должны толковать жертву Христа в терминах образцов Левита, поскольку сами они основаны на приношении Христа. Но именно потому что приношения в Левите были только отображениями, мы должны признавать ограничения, которым они подвержены в противоположность совершенному характеру Христова приношения. Вот из за этих ограничений, мы и не можем ожидать в жертве Христа буквального исполнения всех деталей жертвоприношения левитов. Именно несоразмерность приносящего с приношением и ответственности приносящего с пролитием крови жертвы по ветхозаветному ритуалу сделало необходимым устранение такого несоответствия жертвой Христа. Отсутствие несоразмерности в жертве Сына Божия соотносится с отсутствием в этом случае всех деталей, предписанных в Левите, поскольку они несовместимы с уникальным и верховным характером Его самопожертвования.

То, что Христос принес Себя в жертву за грех подразумевает, однако, дополнительную истину, слишком часто опускаемую. То есть, если Христос принес Себя в жертву, Он был также и священником.[8] И принес Он Себя в жертву как священник. Не другой, а Он Сам принес Себя. Этого нельзя проиллюстрировать ритуалом Ветхого Завета. Священник не приносил себя и жертва себя не приносила. Но во Христе это уникальное сочетание выявляет исключительность Его жертвы, высший характер Его священнического служения и совершенство, этому служению присущее. В силу Своего священнического служения и во исполнение священнических обязанностей Он осуществляет искупление грехов. Он действительно был Агнцем закланым, но Он также был и священником, который принес Себя как Агнца Божия, чтобы устранить грех мира. Вот это изумительное сочетание и доказывает, что в Нем соединены священнический сан и жертва. Все это подразумевается в простом выражении, которое мы часто цитируем, но редко оцениваем по достоинству: ”Он принес Себя Богу без порока.” И как мы уже убедились, это полностью подтверждает, что в высший момент, запечатлевший и завершивший Его искупительное деяние, Он был предельно активен, и, об этом нужно помнить, активен, принося Богу жертву, полностью искупавшую Божий приговор многих, неисчислимого множества из каждого народа и племени, колена и языка.

И, более того, признание священнической функции Христа связывает единожды принесенную жертву с пребывающей священнической деятельностью Спасителя. Он священник вовек по чину Мелхиседека. Он священник сейчас, не для того, чтобы приносить жертвы, но как постояное личностное воплощение действенности и силы, происходящей от однажды принесенной жертвы. И в этом качестве Он вечно продолжает ходатайствовать за Свой народ. Его вечно-продолжающееся и торжествующее заступничество связано с однажды принесенной жертвой. Но эта связь существует благодаря тому, что в Своем положении Великого Первосвященника Он усовершил одно и продолжает другое.

2. Умилостивление. Греческое слово, переводимое как “умилостивление”, нечасто появляется в Новом Завете. Это покажется удивительным, если принять во внимание, что слово переводимое как “искупление вины, очищение”, постоянно встречается в греческом варианте Ветхого Завета. Можно представить, что слово, настолько распространенное в греческом Ветхом Завете в связи с ритуалом искупления, будет обильно употребляться новозаветными авторами. Но в данном случае это не так.

Это не значит, однако, что искупительный труд Христа не должен интерпретироваться в терминах умилостивления.[9] Существуют отрывки, в которых о труде Христа ясно говорится языком умилостивления (Рим. 3:25; Евр. 2:17; 1 Иоан. 2:2; 4:10). Это, несомненно, значит, что труд Христа следует толковать как умилостивление. Но есть и другое предположение. Частота, с которой это понятие появляется в Ветхом Завете в связи с ритуалом жертвоприношения, тот факт, что Новый Завет применяет к труду Христа тот же термин, который обозначал это понятие в греческом Ветхом Завете, и что Новый Завет считает ритуал книги Левит образом жертвы Христа, приводят к выводу, что жертву Христа не только уместно, но и необходимо толковать с точки зрения этой категории. Другими словами, понятие умилостивления так вплетено в ткань ветхозаветного ритуала, что было бы невозможно рассматривать этот ритуал как образ жертвы Христа, если бы умилостивление не занимало подобного места в великой жертве, принесенной однажды. Это просто другой способ сказать, что жертвоприношение и умилостивление находятся в наиболее близких отношениях друг с другом. Целенаправленное употребление выражения “умилостивление” новозаветными авторами - подтверждает этого заключения.

Но что значит умилостивление? В Иврите Ветхого Завета оно передается словом, означающим “покрывать.” Касательно этого “покрытия, покрова” нужно особо отметить три момента: 1) покрытие происходит в связи с грехом; 2) результатом его являются очищение и прощение; 3) и покрытие и его воздействие происходят пред Господом (особ. Левит 4:35; 10:17; 16:30). Это значит, что грех создает ситуацию относительно Господа, ситуацию, которая делает покрытие необходимым. То, что касается Бога, должно быть понято во всей полноте. Можно сказать, что грех, или, возможно, тот, кто согрешил, покрывается пред лицем Господним. В сфере Ветхого Завета возможно лишь одно истолкование на основании этого условия ритуала жертвоприношения. То, что грех вызывает святое негодование или гнев Божий. Воздаяние святости Божьей за грех - есть отмщение, и покрытие дает возможность устранить божественную ярость, вызываемую грехом. Очевидно, что мы подведены вплотную к тому, что ясно определено греческим вариантом как Ветхого так и Нового Заветов, а именно, умилостивления. Умилостивить значит “успокоить”, ”умиротворить”, ”расположить к себе”, ”утолить гнев”. Вот это понятие применяется к искуплению вины, совершенному Христом.

Умилостивление предполагает гнев и негодование Бога и цель умилостивления - устранение этого гнева. В самом простом изложении доктрина умилостивления означае, что Христос умилостивил гнев Божий и примирил Его народом.

Вероятно ни один принцип, относящийся к искуплению вины не подвергался более резкой критике чем этот.[10] Его критиковали как затрагивающий мифологическую концепцию Бога, как подразумевающий внутренний конфликт в помыслах Бога и между личностями Божества. Его обвиняли в том, что он представляет Сына как склонившего ублаготворенного Отца к милосердию и любви, предположение, совершенно несообразное с тем фактом, что любовь Бога и есть источник искупления.

Если доктрину умилостивления представить в таком свете, ее можно очень еффективно критиковать и разоблачать как отвратительную карикатуру на Христианскую благую весть. Но доктрина умилостивления не заключает в себе карикатуры, под видом которой она была представлена и ошибочно понята. Подобная критика, по меньшей мере, не поняла или недооценила некоторые первичные и важные ее отличия.

Прежде всего, любить и быть милосердным - не взаимозаменяемые термины. Неверно полагать, что доктрина умилостивления считает, что оно служит причиной Божественной любви или вынуждает ее. Заявлять, что умилостивление Божественного гнева наносит ущерб полному признанию искупления как проявления Божьей любви или несовместимо с ним - предосудительный и достойный порицания образ мыслей.

Во-вторых, умилостивление не превращает Божий гнев в любовь. Умилостивление Божьего гнева, совершенное искупительным трудом Иисуса, это дар вечной и неизменной Божьей любви, чтобы посредством умилостивления гнева могло быть воплощено ее предустановление путем, согласующимся со славой и предписаниями Его святости. Говорить, что гневающийся Бог становится любящим - одно. И это полностью ошибочно. Сказать, что разгневанный Бог - любящий, совершенно другое. Это абсолютная правда. И также верно, что Его гнев утоляется крестом. Это умилостивление - плод Божественной любви. “Любовь в том, что не мы возлюбили Бога, но что Он возлюбил нас и послал Сына Своего как умилостивление за грехи наши” (1 Иоанна 4:10). Умилостивление - это основание, на котором Божественная любовь действует и канал, по которому она течет к Своей цели.

В-третьих, умилостивление не умаляет любви и милости Божьей, напротив, оно, скорее, подчеркивает чудо Его любви. Поскольку оно показывает какой ценой дается искупительная любовь. Бог есть любовь. Но верховным объектом этой любви является Он Сам. И так как Он питает к Себе совершенную любовь, он не может допустить ущемления того, что принадлежит целостности Его Личности и Его славе. Вот причина умилостивления. Бог утоляет Свой святой гнев крестом Иисуса, чтобы осуществить цели Своей любви к заблудшему человечеству в соответствии со всеми совершенствами Его славы и к оправданию их. “Его поставил Бог в умилостивление кровью Его чрез веру к показанию праведности Его…чтобы быть Ему праведным и оправдывающим верующего в Иисуса” (Рим. 3:25, 26).

Неприязнь к доктрине умилостивления как утолению Божественного гнева, опирается на неспособность по достоинству оценить искупление вины. Искупление - это то, что отвечает (безусловной-неотъемлемой? потребности) острой необходимости святости и справедливости. Гнев Божий - неотвратимая реакция божественной святости на грех. Грех противоречит совершенству Бога и Он не может не отвратиться от противного Его природе. Это проявляется в Его святом негодовании. “Ибо отрырывается гнев Божий с неба на всякое нечестие и неправду людей, держащих истину в плену у неправды,” (Рим.1:18). Божий приговор греху - сущность Его гнева. Если мы верим, что искупление - заместительное деяние Бога в каре за грех, то совершенно необходимо придерживаться точки зрения, что наказание за грех представлено в заместительном претерпевании(испытании). Отвергать умилостивление значит искажать природу искупления как заместительного претерпевания наказания за грех. Одним словом, -отрицать заместительное искупление вины. Триумф на кресте - это триумф Христа как жертвы умилостивления, единожды принесенной; как пребывающего Умилостивителя, и того, Кто навсегда воплотил в Себе всю умилостивительную действенность достигнутого раз и навсегда умилостивления. “А если бы кто согрешил, то мы имеем Ходатаем перед Отцом Иисуса Христа, Праведного. И Сам Он есть умилостивление за грехи наши, и не только за наши, но и за грехи всего мира.” (1Иоан. 2:1, 2)

3. Примирение. Умилостивление заостряет анимание на гневе Божием и Божьих мерах, принятых для устранения этого гнева. Примирение подчеркивает наше отделение от Бога и Божий способ нашего возвращения в Его милость. Очевидно, эти два аспекта труда Христова тесно связаны. Но разграничение важно. Только соблюдая разграничение можем мы открыть меры, предусмотренные Богом для обеспечение наших многосторонних нужд.

Примирение предполагает нарушенные отношения между Богом и человеком. Оно подразумевает вражду и отчуждение. Это отчуждение двусторонне, наше отдаление от Бога и Божье отдаление от нас. Причиной его, является, конечно, наш грех, но отчуждение состоит не только в нашей нечестивой враждебности к Богу, но также и в Божьем святом отдалении от нас. Наши беззакония разделили нас с нашим Богом и отвратили лицо Его от нас (Ис.59:2). Если мы выделим из слова “вражда-неприязнь?” все, связанное с сущностью злобы, мы сможем должным образом говорить об этом отчуждении со стороны Бога как Его святой враждебности к нам. Примирение занимается(рассмотрением) именно этого отчуждения и устранением его.

Возможно, мы готовы думать, что примирение положило конец не только Божьей святой враждебности к нам, но и нашей нечестивой враждебности к Нему. Слово “примирение ” довольно легко создает такое впечатление. Более того, создается впечатление, что представление поддерживается и самим Новым Заветом. Там не так распространенно говорится о том, что Бог примирен с нами, как о том, что мы примирены с Богом (Рим.5:10, 2 Кор.5:20). Когда используется активный залог, о Боге говорится как о примирившем нас с Собою (2Кор.5:18, 19; Еф.2:!6; Кол.1:20, 21). Это, казалось бы, решает спор о том, что примирение положило конец нашей вреждебности к Богу, но не Его святому отчуждению от нас. Итак, утверждается что, когда примирение понимается как действие со стороны Бога, - это то, что сделал Бог, чтобы превратить нашу враждебность в любовь, а когда оно воспринимается как результат - это устранение нашей враждебности к Богу. В результате(поэтому) примирение истолковывалось как состоящее из совершенного Богом для уничтожения нашей враждебности. Одним словом, мысль сосредоточена на нашей враждебности и доктрина примирения создается на этом основании.[11]

Если мы изучим Писание более тщательно, мы обнаружим, что верно обратное. На передний план в примирении выступит не наша враждебность к Богу, но отчуждение Бога от нас. Это отчуждение со стороны Бога действительно происходит от наших грехов; это наш грех вызывает такую реакцию Его святости. Божье отчуждение от нас выводится на передний план всякий раз при рассмотрении примирения как результата или как действия.

В этом отношении рекомендуется изучить несколько примеров употребления слова “примирить” в Новом Завете. Эти случаи применимы к использованию слова в человеческих отношениях. Первый отрывок - Матфея 5:23, 24.[12] “Поэтому, если ты принесешь дар твой к жертвенику и там вспомнишь, что брат твой имеет что-нибудь против тебя, - оставь там дар твой перед жертвенником, и иди, прежде помирись с братом твоим, и тогда приди и принеси дар твой.” Здесь нас интересует значение императива “помирись с братом твоим”. Стоит упомянуть о следующих наблюдениях:

а) Здесь не допускается и не предполагается, что приносящий дар к жертвеннику поклонник таит в своем сердце злобу или враждебность к своему брату, с которым он должен примириться. Может быть, а может быть и нет. Но этот фактор не появляется в ситуации. Данная нам причина паузы в поклонении просто в том, что существует отчуждение. В отношения двух людей проникло нечто, что называемый братом может иметь против приносящего дар к жертвеннику, нечто, что первый может считать создающим разлад в согласных отношениях со стороны последнего.

б) Вероятно, в этом случает предполагается, что поклоняющийся причинил брату обиду, что он виновен в неправильном поведении или разрыве. Однако, это не обязательно верно. И, верно это или нет, нам нужно принять во внимание тот факт, что поклоннику велено сделать то. что требуется независимо от спрведливости или несправедливости мнений и рассуждений брата.

с) От поклонника требуется помириться с братом. Повеление “помириться” не означает “избавиться от враждебности или злобы”. Мы не предполагаем, что он испытывает злость. Кроме тог, если бы ему было велено сделать это, не было бы необходимости оставлять для этого жертвенник. Нельзя найти лучшего места, чем святилище, для того, чтобы раскаяться и отделаться(отказаться) от злых намерений. Поклоннику велено сделать нечто совсем иное. Ему нужно покинуть жертвенник, отправиться к обиженному брату и сделать что-то. Что? Устранить причины отчуждения или холода в отношении брата. Исправить ситуацию с братом, чтобы стало возможным возобновление гармоничных взаимоотношений. Примирение как действие состоит в уничтожении оснований для разногласий; примирение как результат- это возобновление отношений согласия, понимания и мира.

Крайне важно признавать, поэтому, что в действии примирения поклонник принимает во внимание обиду, питаемую братом; моральное состояние личности, с которой он мирится, вот что, а не собственную враждебность, должен он учитывать. И, если мы используем слово “враждебность”, то на передний план для обдумывания и принятия во внимание выносится враждебность со стороны обиженного брата. Другими словами, примирение имеет ввиду “против”, испытываемое обиженным братом; и действует для устранения этого “против.”

Этот отрывок дает нам чрезвычайно поучительный пример значения “примириться”; он показывает, что это выражение, по крайней мере в данном случае, сосредотачивает внимание и размышление не на враждебности того, кому сказано примириться, но на мысленном отчуждении того, с кем осуществляется примирение. И если значение, существующее в этом отрывке, применимо по отношению к нашему примирению с Богом через смерть Христа, тогда, если говорится о нашем примирении с Богом, на передний план выходит отдаление Бога от нас, святая враждебность со стороны Бога, которой мы от Него отчуждены. Примирением как действие - это уничтожение оснований для Божьего отдаления от нас; примирение как результат - восстановление гармоничных и мирных отношений с Богом, в следствие устранения причин Его отчуждения. На этом этапе мы не можем утверждать, что это точное значение слова “примирение” касательно нашего примирения с Богом. Нам придется выводить свою доктрину примирения из отрывков, рассматривающих непосредственно этот предмет. Но от Матфея 5:23, 24 действительно показывает, что в Новозаветном использовании слово “примирять” может нести смысл сильно отличающийся от обычного употребления этого слова. Следовательно, когда Новый Завет говорит о нашем примирении с Богом через смерть Сына Его или о Боге примиряющем нас с Собою, мы не дожны полагать, что понятие нужно толковать с точки зрения устранения нашей враждебности к Богу. От Матфея 5:23, 24 предлагает, по меньшей мере, иное направление мысли.

Следующий пример, выявляющий тот же способ мышления - 1 Коринфянам 7:11. Упоминая о женщине, расставшейся с мужем, Павел говорит: “…пусть остается безбрачной или примирится с мужем.” В этом случае, насколько бы субъективная враждебность со стороны женщины не проникала в причины разлучения в данном примере, очевидно, что указание “примириться с мужем” не может состоять с уничтожении ее неприязни или враждебности. Увещевание не дало бы результата в таком случае. Вероятнее, примирение рассматривает прекращение разлуки и вступление в надлежащие согласные брачные отношения. Примирение, принимаемое как действие, должно вызвать прекращение разлуки, а как результат -возобновление мирных брачных отношений.

В Римлянам 11:15 мы снова видим пример независимого “примирения.” “Ибо, если отвержение их - есть примирение мира, что будет принятие их, как не жизнь из мертвых?” Очевидно, что примирение противопоставляется отвержению, а отвержение противопоставляется принятию. Принятие - это не что иное как принятие Израиля вновь в Божье благоволение и благословение евангелия. Отвержение - есть неприятие Израиля в Божье благоволение и благодать евангелия. Примирение язычников, которое в данном случае связано с отторжением Израиля, также есть принятие язычников в Божью благодать. Примирение язычников, следовательно, не может быть истолковано с точки зрения устранения враждебности с их стороны, но с точки зрения целенаправленного изменения в распределении Божьей благодати, когда окончилось их отчуждение, и они стали согражданами святым и частью жилища Божьего (Еф. 2:11-22). Принимая во внимание перемену в сердцах язычников от вражды к вере и любви как результат изменения в распределении Божьей благодати и кары для осуществления Божьего установления - благодать язычникам, наказание Израилю, мы должны рассматривать “примирение мира” как изменение отношения, донесенное Богом до мира язычников, переход от отчуждения к благодати евангелия и благословлению. Отношение Бога к язычникам выделяется в этом примере использования слова “примирение.”

Продолжая разбирать отрывки, непосредственно касающиеся исполненном Христом труде примирения, нам необходимо помнить, что эти примеры не говорят об устранении субъективной враждебности в сердце примиряющегося человека, но об отчужденности со стороны того, с кем нам сказано примириться. Мы видим как применимо именно это понятие к примирению, достигнутому Христом. Примирение в этом случае рассматривает вопрос отчуждения Бога от нас из-за греха; устраняя грех, примирение уничтожает основания этого отчуждения, и результат этого - мир с Богом. Отрывки, которые мы рассмотрим - это Римлянам 5:8-11; 2 Коринфянам 5:18-21.

Римлянам 5:8-11. С самого начала то, как вводится тема примирения, указывает нам направление, где мы откроем значение примирения. “Но Бог Свою любовь к нам доказывает тем, что Христос умер за нас, когда мы еще были грешниками” (ст.8). Смерть Христа, принесшая примирение, преподносится как высшее проявление любви Божьей к людям. Здесь подчеркивается любовь Божья в ее четко очерченном действии -смерти Христа. Наше внимание, поэтому, обращено не на субъективную сферу человеческого отношения к Богу, а на Божественное отношение, продемонстрированное в историческом событии. Толкование примирения с точки зрения того, что происходит в нашем субъективном расположении повлияло бы на эту ориентацию. Но существуют и более убедительные причины так думать.

А) Павел ясно говорит нам, что мы примирены с Богом чрез смерть Его Сына. Судя по времени глагола - это свершившийся раз и навсегда со смертью Христа факт. Мы видим теперь насколько невозможно толковать примирение как устранение Богом нашей враждебности или наш отказ от враждебности. Истинно, что Бог один раз и навсегда совершил нечто, гарантирующее, что наша враждебность будет уничтожена и что мы будем склонны отказаться от своей враждебности. Но то. что Бог единожды сделал, не состоит в устранении нашей враждебности или уничтожении ее. Более того, доказательство, которое Павел использует в этом отрывке, будет звучать нелепо(неуместно), если мы посчитаем примирением устранение враждебности с нашей стороны. Тогда довод буде звучать примерно так : “Ибо если, будучи врагами мы отказались от своей враждебности к Богу чрез смерть Его Сына, тем более отказавшись от своей враждебности, будем мы спасены в жизни Его”(ст.10). Неуместность очевидна и может быть исправлена только использованием совершенно иного значения слова “примирение”.

Б) Слова “примирены с Богом чрез смерть Сына Его” (ст.10) связаны со словами “оправданные теперь кровью Его”(ст.9). Такой параллелизм предполагает последовательность аргументов. Но оправдание всегда совершается согласно приговору и не соотносится ни с какими субъективными переменами в настроении человека. Поскольку это так, выражение, параллельное ему, а именно - “примирены с Богом”, должно обладать той же законной силой и означать только то, что совершено в объективной сфере божественных действий и приговоров.

С) Примирение - нечто принимаемое “мы получили примирение”(ст.11). По меньшей мере, безрассудно (неблагоразумно) пытаться приспособить это понятие к идее устранения нашей враждебности или отказа от нее. Понятие здесь представленное обозначает нечто, переданное нам как дар. Конечно верно, что благодяря труду благодати Божьей мы получаем возможность повернуться от вражды к Богу к вере, раскаянию и любви. Но на языке Писания упомянутый труд благодати представлен в других выражениях. Мы можем распознать неуместность такого изложения, попытавшись перефразировать таким образом:” мы получили уничтожение нашей вражды” или “мы получили устранение нашей вражды.” С другой стороны, если мы рассматриваем примирение как благодать Божью в устранении отчуждения от Бога и получение Его расположения, тогда все обретает последовательность и смысл. Насколько согласуется с терминами отрывка с радостью Апостола следующее: ”Мы радуемся в Боге чрез Господа нашего Иисуса Христа, чрез которого мы уже не страдаем в отчуждении от Бога, но приняты в милость и мир с Ним.”

Д) Павел говорит, что мы, будучи врагами, были примирены с Богом чрез смерть Его Сына (ст.10). Вполне возможно рассматривать слово “враги” здесь, как отражающее не нашу враждебность к Богу, но описывающее отчуждение от Бога, которому мы подверглись. То же слово использовано в пассивном смысле в Римлянах 11:28. Если принять это значение, то противопоставление вражды и примирения - равнозначно противопоставлению отчуждения и принятия в Божью милость. Это подкрепит представленные доказательства значения примирения. Но даже если слово ”враги” будет понято в активном смысле нашей враждебности к Богу, то же значение примирения сохранится. Как любая другая интерпретация может согласоваться в аргуметом апостола? Едва ли можно сказать: “Если, будучи активными врагами Бога, наша враждебность была уничтожена смертью Его Сына, насколько более, избавившись от этой враждебности мы будем спасены Его жизнью.”

2 Коринфянам 5:18-21. Изложив бросающиеся в глаза моменты учения этого отрывка, мы подтвердим найденное в Римлянах 5:8-11

А) Примирение представлено как труд Бога. Оно Им начинается и достигается. “Все же - от Бога, примирившего нас с Собою” (ст.18). “Бог был во Христе, примиряя с Собою мир” (ст.19). Это выделение Божественного монергизма (единоначалие?) сообщает нам, что примирение - труд, в сферу которого не вовлечены человеческие усилия. При выполнении его не требуется участие людей и он не зависит от их деятельности.

Б) Примирение - завершенный труд. Времена глаголов в ст.18, 19, 21 не оставляют в этом сомнений. Это не постоянно исполняемый Богом труд; это нечто совершенное в прошлом. Бог - не только единственный участник, но и единственный исполнитель уже завершенного действия.

В) Что представляет собой примирение объясняет нам этот отрывок. “Не знавшего греха он соделал грехом вместо нас, чтобы мы стали праведностью Божией в Нем” (ст.21). Это ясно указывает нам на заместительное искупление Христа как вызвавшее к жизни примирение. Сходство примирения с приговором подтверждается также в ст.19, где “не вменяя им грехов их” относится к примирению с миром как объяснению составляющих примирения или последствий из него проистекающих. В любом случае примирение родственно не-вменению грехов более чем другому субъективному процессу.

Г) Завершенный труд примирения - есть слово, доверенное проповедникам евангелия (ст.19). Это содержание послания. Но само послание - заявление о факте. Обращение, -нужно помнить, -не есть евангелие. Это требование евангельского послания и соответствующая реакция на него. Любая, происходящая в нас перемена, -это результат, достигнутый Богом. Изменения в наших сердцах и умах предполагает примирение.

Д) Увещевание - “будьте примирены с Богом” (ст.20), должно толковаться с точки зрения выведенного нами руководящего принципа примирения. Это значит: не будьте отдалены от Бога, но вступите в отношения милости и мира, установленные посредством примирительного труда Христа. Воспользуйтесь предоставляемой благодатью возможностью и обретите мир с Богом чрез Господа нашего Иисуса Христа.

Примирение, о котором говорит Писание, достигнутое смертью Христа, рассматривает, следовательно, отношение Бога к нам. Оно предполагает отношение отчуждения, а результат его - отношение милости и мира. Это новое отношение учреждается устранением причин отчуждения. Причины - грех и вина. Устранение их достигнуто заместительным трудом Христа, когда Он сделался грехом за нас, чтобы мы могли стать праведностью Божией в Нем. Христос взял на Себя грех и вину, осуждение и проклятие тех, за кого Он умер. В этом изображение Божьей благодати и любви. Это Божье постановление и Его же исполнение. Бог Сам, в Своем Сыне устранил поводы к отчуждению, и мы получаем примирение. Вот об этом Божественном деянии, исполненном и совершенном, мы узнаем из адресованной нам благой вести, и требование веры вылито в форму молитвы (сконцентрировано в молитве), произнесенной от лица Христа, Бога: “будьте примирены с Богом.” Поверьте, что это реальность и войдите в радость и благословение, достигнутое Богом. Примите примирение.

4. Искупление.[13] Идея искупления не должна сводиться к общему понятию спасения. Язык искупления - это язык приобретения, а более конкретно - выкупа. Выкуп - это получение освобождения за плату. Доказательства этого понимания искупления весьма обширны, и не должно оставатья ни малейших сомнений в том, что искупление достинутое Христом, следует толковать с этой точки зрения. Слово Самого Господа нашего (Матф.20:28; Марк 10:45) должно дать полную уверенность в трех фактах: 1) что труд, который Он пришел исполнить, это выкуп, 2) что жизнь Его отдана как плата выкупа, 3) что этот выкуп в сущности своей - заместительный.

Выкуп предполагает некую зависимость или плен, и искупление, поэтому, предполагает то, от чего нас охраняет выкуп. Также как жертвоприношение направлено на удовлетворение потребности, возникшей из-за нашей вины, умилостивление - на потребность, происходящую от нашего отчуждения от Бога, так искупление направлено против плена, в который поверг нас грех. Этот плен, конечно, многосторонен. Следовательно, искупление как приобретение или выкуп предоставляет разнообразные полномочия и применение. Искупление применимо ко всем сторонам нашего плена, и выпускает нас на свободу, которая есть ни что иное как свобода славы детей Божьих.

Мы конечно, не должны злоупотреблять языком приобретения или выкупа. Как напоминает нам Т. Дж. Кроуфорд, нам нельзя пытаться “подогнать труд Христа под точное соответствие всему, происходящему при выкупе в человеческом обществе.”[14] Наши построения будут искуственными и нереальными. Но то, что “наше спасение достигнуто в процессе замены, аналогичной выплате выкупа” (ibid. p63) лежит на поверхности Ветхого Завета. В каких аспектах тогда, Писание рассматривает искупление, достигнутое Христом? Наиболее очевидные мз них могут быть обобщены в двух следующих подразделах.

Д) Закон. Когда Писание соотносит искупление с законом Бога, в нем используются тщательно отобраные фразы. Оно не говорит. Что мы искуплены от закона. Это будет неверным описанием и Писание воздерживается от таких выражений. Мы не освобождены от обязанности любить Бога всем сердцем и душой и всею крепостью, и любить нашего ближнего как самих себя. Закон исчерпывается этими друмя заповедями (матф.22:40), а любовь исполняет закон (Римл.13:10). Предположение, что мы освобождены от закона в плане этих обязанностей, внесло бы противоречия в предназначение( цель ) труда Христова. Думать, что человек может когда-либо быть освобожден от необходимости любить Бога всем сердцем и повноваться заповедям Его, противоречило бы самой природе Бога. Когда Писание говорит об искуплении в отношении закона Божьего, оно использует более конкретные выражения.

а) Проклятие Закона . “Христос искупил нас от проклятия Закона, сделавшись за нас проклятием” (Гал.3:13). Проклятие Закона - это его карательная функция. Это в сущности, гнев Божий, негодование, постигающее любое нарушение требований Закона. “…проклят всякий, кто не держится всего написанного в книге Закона, чтобы все исполнять” (Гал.3:10). Без избавления от этого проклятия не может быть спасения. Вот от этого проклятия Христос искупил Свой народ, ценой того, что Сам стал проклятием. Он настолько отождествился с проклятием Своего народа, что во всей своей полноте оно стало его проклятием. Это проклятие Он понес и это проклятие Он истощил. Такой ценой заклачено за искупление и свободу, полученную для наследников, чтобы не было больше проклятия.

б) Церемониальный закон. “Но когда пришла полнота времени, послал Бог сына Своего, родившегося от женщины, родившегося под Законом, чтобы искупить подзаконных, чтобы нам получить усыновление” (Гал.4:4, 5). В поле зрения здесь искупление от опекунской зависимости Моисеевой структуры.[15] Народ Божий при Ветхом Завете были детьми Божьими, усыновленными благодатью Божией. Но они были детьми, не достигшими совершеннолетия, находящимися под опекунами и домоправителями до срока, назначенного отцом (Гал.4:2). Вот этого опекунства и был исполнителем Моиссев Закон (Гал.3:23, 24). Павел противопоставляет этот период нахождения под опекунством Моиссева закона с полной свободой, дарованной евангелием всем верующим, независимо Иудеям или язычникам. Эту полную свободу и честь он называет усыновлением (Гал.4:5). Христос пришел, чтобы это усыновление могло быть получено. Особенно важное обстоятельство, в связи с ценой, заплаченной за искупление, -тот факт, что Христос пришел под Законом. Он родился под Моисеевым Законом; Он был подвластен его условиям и выполнял его правила. В Нем Моисеев Закон реализовал свою цель, и в Нем значение этого Закона получило свою постоянную действенность и воплощение. Следовательно, Он искупил относительное и временное рабство, инструментом которого была структура Моисея.

Искупление значимо не только для иудеев, но и для язычников. В структуре евангелия даже от язычников не требуется проходить через тот опекунский порядок, которому подчинялся Израиль. “…а когда пришла вера, мы уже не под властью детоводителя. Ибо все вы чрез веру - сыны Божии во Христе Иисусе” (Гал.3:25, 26). Эта великая благодать, что все без отличия и разграничения - сыны Божьи верой во Христа Иисуса, есть плод искупления, полученного благодаря тому, что Христос был под властью Моисеева Закона и выполнил все его условия,

достигнув его цели.

в) Закон дел. Христос искупил нас от необходимости соблюдать закон как условия нашего оправдания и принятия Богом. Без подобного искупления не может быть оправдания и спасения. Послушание Самого Христа обеспчило это избавление. Ибо Его послушанием праведными станут многие (Рим.5:19) Другими словами, цена этого искупления, есть активное и пассивное послушание Христа. активное и пассивное послушание, поскольку Он подчинился Закону, удовлетворил всем требованиям праведности и понес все наказания справедливости.

Грех. То, что Христос искупил Свой народ от греха, следует из сказанного относительно закона. Сила греха - закон и там, где нет закона - нет и преступления (1 Кор.15:56; Рим.4:15). Но Писание также приводит искупление в прямое соотношение с грехом. Именно в этой связи на кровь Христа ясно указано как на средство получения искупления. Искупление от греха охватывает несколько аспектов, в свете которых можно рассматривать грех. Это искупление от греха во всех его аспектах и последствиях. Это особенно очевидно в таких отрывках как Евреям 9:12; Откровение 5:9. Обширный? характер искупления в его влиянии на грех и сопровождающее его зло, наиболее ясно представлен тем фактом, что об эсхатологической кульминации всего процесса искупления говорится как об искуплении (избавлении) (Луки 21:28; Рим.8:23; Еф.1:14; 4:30; и, возможно, 1 Кор.1:30). То, что понятие искупления используется для обозначения полного и окончательного избавления от зла и осуществление цели, к которой движется весь процесс искупительной благодати, явно привлекает внимание к тесной связи между достижением детьми Божьими свободы и славы, и искуплением, исполненным () Христом. Это также показывает, что искупление является составляющей самого понятия вступления в вечное блаженство для народа Божьего. Не удивительно, по-этому, что такая точка зрения изложена в ветхозаветных пророчествах (Оссия 13:14) и песнь прославленных - это песнь искупления (Откр.1:5, 6; 5:9).

В ходе этой дискуссии, мы, однако, думаем об искуплении как завершенном Христом. Если искупление рассматривается в этом более узком смысле, - четко выделяются два аспекта греха, которых касается искупительный труд Христа. Это вина и власть(сила) греха. И, соответственно, два результата проистекающие от искупления: 1) оправдание и прощение греха и 2)избавление от порабощающего осквернения и власти греха. Искупление, в том, как оно воздействует на вину и приводит к оправданию и очищению, показано в таких отрывках как Римлянам 3:24; Ефесянам 1:7; Колоссянам 1:14; Евреям 9:15. Воздействие искупления на осквернение и порабощающую силу грех анаходится в поле зрения в посланиях Титу 2:14; 1 Петра 1:18, хотя в них нельзя исключить и весь оправдательный смысл.

В связи с избавлением от вины греха на первый план выносится кровь Иисуса как заместительный выкуп и как цена нашего освобождения. Упоминающие выкуп высказывания нашего Господа (Матф.20:28; Марк 10:45) несомненно показывают, что Он толковал цель Своего прихода в мир с точки зрения заместительного выкупа и что этим выкупом было ни что иное как Его жизнь. А в терминах Нового Завета отдать жизнь означало то же что и пролить кровь. Следовательно, искупление, по мнению нашего Господа, состояло в заместительном пролитии крови или пролитии крови вместо многих с конечной целью приобретения для Себя тех многих, за кого Он отдал Свою жизнь как выкуп. Эта же идея воспроизводится в учении апостолов. Хотя употребляемые выражения не в точности относится к искуплению, нельзя ошибиться в сути высказывания Павла в его обращении к старейшинам церкви в Ефесе, когда он упоминает о “Церкви Божией, которую Он приобрел Себе кровию Своею” (Деяния 20:28). Мысль Павла открыто выражена языком искупления или выкупа, когда он говорит о Христе, что Он “дал Себя за нас, чтобы искупить нас от всякого беззакония и очистить Себе как народ особенный, ревнитель добрых дел” (Титу 2:14). Или, снова, когда Павел говорит, что в Возлюбленном “мы имеем искупление кровью Его, отпущение согрешений“ (Еф. 1:7; также Кол.1:14), совершенно ясно, что он понимает прощение грехов как благословение, происходящее от искупления кровью. И хотя Евреям 9:15 сложно толковать, однако ясно, что смерть Христа - средство искупления касательно грехов, совершенных при старом завете : смерть Христа воздействует искупительно в отношении греха.

Мы не имеем права искуственно отделять искупление как выкуп за вину греха от других категорий, в которых интерпретируется труд Христа. Эти категории - стороны, с котрых раз и навсегда исполненный труд Христа должен рассматриваться, и поэтому можно сказать, что они взаимопроникающие. Этот факт в отношении искупления можно обнаружить в Римлянам 3:24-26. “будучи оправдываемы даром,”- говорит Павел, -“по Его благодати через искупление, которое во Христе Иисусе. Его поставил Бог в умилостивление кровью его через веру…для показания проведности его в настоящее время, чтобы быть ему праведным и оправдывающим верующего в Иисуса.” Здесь сочетаются не только искупление и умилостивление, но целый ряд понятий, касающихся цели и воздействия Христова труда, и это показывает как тесно связаны все разнообразные понятия. Этот отрывок подтверждает уже установленное при помощи рассуждений, а именно, что искупление от вины греха следует толковать в юридических терминах, аналогичных применяемым к искуплению, умилостивлению и примирению.

Искупление от власти греха можно назвать триумфальным аспектом искупления. Своим трудом Христос совершил нечто раз и навсегда в отношении власти греха и благодаря одержанной Им победе, власть греха разрушена и над теми, кто соединен с Ним. Вот эту, так часто опускаемую часть учения Нового Завета, следует оценить по достоинству. Это нетолько то, что Христос умер за верующих, но и верующий умер во Христе и воскрес с Ним к новой жизни. Это результат единения с Христом. Поскольку этим союзом Хирстос не только соединяется с теми, кто был дан Ему, но и они соединяются с Ним. Следовательно, Христос нетолько умер за них, но и они умерли в Нем, и воскресли с Ним. (Рим.6:1-10; 2 Кор.5:14, 15; Еф.2:1-7; Кол.3:1-4; 1 Пет.4:1, 2). Вот этот факт смерти с Христом в действенности Его смерти и воскресения с Ним в силе Его воскресения дает всем людям Божьим уверенность в избавлении от власти греха. Он дает основания увещеванию: “Так и вы считайте, что вы мертвы греху, но живы Богу во Христе Иисусе” (Рим.6:11) и силу абсолютной уверенности заявлению: “грех не будет над вами господствовать” (Римл.6:14). Вот этот факт смерти и воскресения со Христом, рассматриваемый как подтекст(смысл) раз и навсегда совершенных смерти и воскресения Христа, и создает основу процесса освящения. Он постоянно приводится как мотив и побуждение освящения в жизни верующего.

Он также дает нам возможность надлежащим образом обдумать воздействие искупления на Сатану, которое относится к триумфальному аспекту искупления. Ранние отцы церкви придавали большое значение этой фазе искупления и рассматривали ее как выкуп, заплаченный Дьяволу. Такое толкование превратилось в нелепое и нереальное. Его ошибочность эффективно выявлена Ансельмом в его эпохальном труде Cur Deus Homo . Отказываясь от этой нереальной формулировки, мы, однако, способны снять со счетов великую истину, которую отцы стремились донести. Эта истина в том, какое воздействие искупительный труд Христа оказывает на деятельность Сатаны и на духовные силы зла на небесах (Еф.6:12). В этой связи конечно важно, что первое обещание искупительной благодати, первый луч искупительного света, упавший на наших падших прародителей, был разрушительным для искусителя. Именно это запечатлено и выделено в Новом Завете. Приближаясь к Голгофе, наш Господь вновь услышал, в связи с просьбой Еллинов, о всемирном значении труда, который Ему надлежало совершить. Вот тогда Он упомянул о победе над заклятым врагом, сказав: “Теперь суд миру сему; таперь князь мира сего извергнут будет вон”(Иоанна 12:31). А для Апостола Павла слава, излучаемая крестом Христовым, была славой того факта, что “обезоружив начала и власти, Он выставил их напоказ, восторжествовав над ними на кресте” (Кол.2:15) Мы очень часто не способны принять во внимание жестокую(мрачную), реальность смерти и сдержанны в ее присутствии не из-за веры, но из-за ожесточенности и бесчувственности. Не так было во времена пылкой Новозаветной веры. Со всей глубиной значения автор послания к Евреям писал, что Иисус стал общником плоти и крови “чтобы чрез смерь упразднить имеющего власть над смертью, то есть диявола, и освободить тех, которые, в страхе смерти, были всю жизнь подвержены рабству” (Евр.2:14, 15). Ничто иное как этот триумф и избавил верующих от рабства страха и вдохнул в них уверенность и спокойствие веры. Но эта победа имела для них значение, потому что в их сознании существовало понимание роли и деятельности Сатаны, уверенность и спокойствие вошли в их сердца, т.к.они знали, что победа Христа положила конец зловещей фигуре, имеющей власть смерти.

Таким образом, мы видим, что искупление от греха может быть понято или сформулировано только когда оно охватывает победу, одержанную Христом раз и навсегда над тем, кто явялется богом этого мира, князя, господствующего в воздухе, духа, действующего теперь в сынах противления. Мы должны рассматривать грех в его общих масштабах как царство, охватывающее искусность, хитрость, изобретательность, силу и неустанную дейтельность Сатаны и его легионов-“…начал,…властей,повелителей этого мира тьмы,…злых духов на небесах” (Еф.6:12). И невозможно говорить об избавлении от власти греха, если не включать в сферу осуществлении искупления разрушение власти тьмы. Таким образом мы будем придерживаться более разумного понимания того, с чем столкнуся Христос, говоря: “…но этот час - ваш, и власть тьмы”(Луки 22:53) и что совершил Господь славы, извергнув вон князя мира (Иоанна 12:31).


3. Завершенность искупления

Эта особенность искупительного труда Христа, подчеркнутая в протестансткой полемике, направлена против Римско-католических догматов о том, что труд, завершенный Христом, не избавляет верных от необходимости заплатить за совершенные грехи. В соответствии с Римской теологией, все прежние грехи, как в плане их вечного, так и в плане временного наказания, стираются крещением, как и вечное наказание за будущие грехи верных. Но в качестве временного наказания за грехи, совершенные после крещения, верующие должны принести удовлетворение либо в этой жизни, либо в чистилище. В противостояние любому подобному понятию о человеческом удовлетворении, протестанты обоснованно утверждают, что единственное удовлетворение за грехи - есть удовлетворение Христа, которое настолько совершенно и окончательно, что не оставляет ни какой необходимости покарания за любой грех верующего. Истинно, что верующие в этой жизни подвергаются наказанию за свои грехи и такое наказание является исправительным и освящающим - “приносит мирный плод праведности тем, которые через него были научены” (Евр. 12:11). И это наказание болезненное. Но приравнивать исправительное наказание к каре за грехи значит покушаться не только на совершенство труда Христа, но и на сущность удовлетворения, данного Христом. “Итак, нет теперь никакого осуждения для тех, которые во Христе Иисусе” (Рим. 8:1). Не должно быть никаких уступок в споре протестантов против извращения Христова евангелия. Если мы хотя бы раз позволим человеческому возмещению за грех вторгнуться в наши рассуждения об оправдании или освящении, мы оскверним воды реки, радующей град Божий. И самое серьезное извращение влечет за собой умаление славы Искупителя в совершенном Им раз и навсегда деянии. Он Сам очистил наши грехи и воссел по правую сторону Величества в небесах (Евр.1:3). Однако, существующая в дискуссии об искуплении ситуация, требует принять во внимание другие моменты, наносящие вред доктрине совершенства искупления, и нам необходимо под этим заголовком определить остальные особенности труда Христа.

1. Историческая объективность. Искупление было совершено раз и навсегда без нашего участия или вклада. Был завершен труд, предвосхитивший любой отклик или признание тех, для блага кого он предназначен. Каждая попытка приуменьшить значение этого факта в интересах предположительно более этичной интерпретации или в интересах толкования искупления с точки зрения производимого в нас этического воздействия, - есть выхолащивание истины искупления. Для нас искупление объективно, совершено независимо от нас, а вытекающие из него субъективные результаты предполагают его завершённость. Субъективные результаты, влияющие на наше понимание и волю могут последовать только тогда, когда мы верой признаем значение объективного факта.

Нужно выделить еще одну сторону его историческо объективности. Это строго исторический характер осуществленного. Искупление нельзя назвать внеисторичным или современным. Это действительно верно, что личность совершившая искупление вины греха, находится над историей в том, что касается Его божественности и вечного Сыновства. В таком качестве Он вечен и превосходит и преступает все пределы, условия и обстоятельства времени. Он вместе с Отцом и Духом - Бог истории. Также верно, что как воплощенный Сын, вознесенный одесную Бога Он современен в истинном смысле. Он всегда живет. И как умерший, но снова живой, Он является всегда присутствующим и всегда активным воплощением действенности, добродетели и силы, происходящей от искупления. Но искупление было совершено в человеческой сущности и в определенный момент на и законченном календаре событий в прошлом. Может ли что-нибудь яснее указать на истину и значимость этого, чем слово апостола: ”Но когда пришла полнота времени, послал Бог Сына Своего, родившегося от женщины, родившегося под Законом, чтобы искупить подзаконных…” (Гал. 4:4, 5)? Как бы мы ни толковали “полноту времени” - как полную меру времени, назначенного Богом, срок, который должен был истечь, прежде чем Бог послал Своего Сына или как время, завершающее время и придающее ему полноту, мы должны признавать значение времени для миссии, отмеченной и ознаменованной воплощением Сына Божия. Это воплощение произошло в конкретный момент, обозначенный достижением полноты времени; оно не произошло до того, и хотя воплощение пребывает, оно не происходило снова. История с ее определенным назначением и ясно очерченными периодами играет значимую роль в драме Божестенного свершения искупления. Нельзя изменить исторические условия и местоположение событий во времени и недооценить их значение. И то, что верно о воплощении Сына Божия также верно о совершении искупления. Оба эти события расположены в определенном месте в истории и не являются вне-историческими или современными.

2. Окончательность. Историческая полемика об этом качестве искупление направлена против Римско-католической доктрины жертвоприношения мессы. Эта полемика с Римским богохульством также необходима сейчас как и в период Реформации. Искупление - завершенный труд, никогда не повторяющийся и неповторимый. В наших современных условиях, однако, необходимо настаивать на этом принципе в противовес не только католицизму, но также и взгляду, превалирующему в Протестантских кругах. Это точка зрения, что божественное жертвоприношение за грех нельзя ограничить историческим событием жертвы Иисуса, но оно должно рассматриваться как вечное, что труд искупления, воплощенный в страданиях Иисуса Христа, на небесах вечен в самой жизни Бога, “вечный труд спасения, вневременной как жизнь Бога…и продолжающийся пока совершаются грехи и грешникам необходимо примирение.”[16]

Крайне необходимо признавать первосвященническую деятельность Христа в небесах. Нужно помнить о том, что Он вечно воплощает действенность, происходящую от Его жертвы на земле и о том, что благодаря этой действенности Он осуществляет Свое небесное служение как наш Первосвященник. Именно на этом основании ходатайствует Он за Свой народ. Сочувствие, происходящее от перенесенных Им земных искушений, дает Ему возможность сопереживать нашим немощам. Этим просто подчеркивается необходимость оценивать по достоинству единство священнического долга и деятельности Христа. Но стремиться не разрушить единство Его священнической деятельности не означает, что мы вольны путать определенные действия и фазы исполнения Его священнических обязанностей. Нам следует различать жертвоприношение и последующую деятельность Первосвященника. Новый Завет подчеркивает историческую единократность жертвоприношения, искупившего вину и примирившего нас с Богом. (Евр. 1 :3; 9:12; 25-28). Не оценить окончательность этой однократности, значит неверно понять что есть в действительности искупление вины. В Библейском изложении искупление не может быть осознано вне условий его осуществления. Обязательны по крайней мере два из них - уничижение и послушание, обуславливающие друг друга. Переносить искупление в ту сферу, где невообразимо существование подобных условий, - противоречит самому общему содержанию Писания.

Более того, думая о формулировке “вечное искупление в сердце Божьем,” снова следует определять границы. Верно, что искупление проистекало от вечной любви в сердце Божьем и обеспечивалось ею. Но понимать искупление вины как вечное, значит смешивать вечное с временным. Писание несомненно говорит о действительной значимости единовременного свершения для Бога. К такой категории Писание определенно и решительно относит искупление. Наше определение искупления вины должно исходить из того, о чем говорит Писание. А искупление вины, излагаемое в Писании - это заместительное послушание, избавление, умилостивление, примирение и искупление, исполненное Господом славы, когда раз и навсегда очистив нас от грехов Он воссел по правую руку Всевышнего на небесах.

3.Уникальность. Гораций Бушнел дал нам наиболее красноречивое объяснение и оправдание того, что жертвоприношение Христа - это наивысшее проявление принципа самопожертвования, действующего в груди каждого любящего и святого существа лицом к лицу с грехом и злом. “Любовь - принцип заместительный по своей природе,”- говорит он, -“отождествляющий человека с другими, чтобы перестрадать их болями и напастями и принять на себя ношу их грехов.”[17] “в каждой любви скрыт Гефсиманский сад” (ibid. стр.47). “Придерживаясь подобного взгляда на заместительную жертву, мы должны видеть, что она принадлежит к составляющим сущности святой добродетели. От нас также требуется идти далее и показать как это свойственно всем остальным представителям добра, так же как Самому воплощенному Христу. Как все: и Вечный Отец до Христа, и Дух Святой, пришедший затем, и добрые ангелы до и после того - переносили тяготы и страдания в своих заместительных чувствах к людям; и, наконец, как подходит к этому вопросу христианство, рождая в нас ту же заместительную любовь, которая царит во всех прославленных и добрых умах царствия небесного; ведя нас за нашим Учителем, Христом, научив нести его крест и быть с Ним в его страданиях” (ibid. стр. 53).

Чтобы отличить истину от лжи и объяснить заблуждения в этих цитатах, нам пришлось бы заходить дальше намеченных границ. Это верно, что жертвоприношение Христа - наивысшее проявление Божьей любви. Это верно, что жизнь, страдания и смерть Христа представляют высший пример добродетели. Это верно, что страдания церкви восполняют то, чего не достает скорбям Христовым (Кол. 1:24), и что посредством этих страданий верующих достигает своей цели искупительный труд Христа. Но утверждать, что мы участвуем в заместительной жертве Христа, - совершенно иное. Придавать терминам “заместительная” и “жертва” извращенный смысл, лишающий “заместительную жертву” Христа уникальности и отличия, данного ей Писанием - ниже всякой критики. Христос действительно подал нам пример, и нам следует идти по Его стопам. Но никогда не предполагалось, что наше подражание простирается до самого труда искупления, умилостивления, примирения и спасения, который Он завершил. Нам нужно определять искупление вины в терминах Писания, чтобы осознавать, что Христос совершил это один.

И не только это. По какому праву или на каких основаниях можем мы заключить, что составляющее заместительную жертву Христа или представленное в ней, применимо ко всей святой любви в том, как ею рассматривается грех и зло? Только величайшая путаница в категориях может объяснить подобный вывод. В представлении Писания только Сын Божий, и Он один, исключая Отца и Духа в божественной сфере, исключая ангелов и человека в сфере творения, отдал Себя в жертву, чтобы искупить нас перед Богом Своей кровью. С какой бы стороны мы не смотрели на Его жертву, мы увидим, что уникальность ее нерушима как и уникальность Его личности, Его миссии, Его сана. Кто кроме Него - Бог-человек? Кто кроме Него - великий Первосвященник? Кто кроме Него пролил кровь в заместительной жертве? Кто кроме Него раз и навсегда вошел в святилище, получив вечное искупление. Здесь можно привести слова Хью Мартина, взятые из его выступления против высказывания Ф. В. Робертсона, что “заместительное жертвоприношение есть закон жизни.” Упоминая о нем, Мартин говорит: “Весьма претенциозное заявление!” Само собой разумеется, что мы категорически отвергаем его. Заместительное жертвоприношение не только не закон жизни, но и вовсе не закон. Это единственное, непревзойденное Божественное свершение - неповторимое несравненное и недостижимое. Это великое и неожиданное предустановление Божей мудрости, который раскрывшись, исполнил умы ангелов знанием Бога. Это было свободное изъявление благости воли Божьей. Это было высшее полновластное предначертание Его высшей благодати и любви. Представление о том, что заместительное жертвоприношение - есть “закон существования”[18], лишает нас высшей любви Божьей.

4. Действенность внутренне присущая искуплению вины. В полемике исторической теологии эта сторона искупления подчеркивается в противовес доктрине Ремонстрантов о том, что Христос сделал нечто, милостиво принятое Богом вместо полного удовлетворения справедливости. Утверждение Вестминстерского Исповедания веры замечательно высказывает противоположную точку зрения: “Господь Иисус, Своим совершенным послушанием и принесением Себя в жертву, которую Он вечным Духом принес Богу раз и навсегда, полностью удовлетворил справедливость Своего Отца, выкупив не только примирение, но и вечное наследование для всех тех, кого Отец дал Ему.” (VIII, v)

Необходимо верно представлять и формулировать отношение благодати Божией к искупительному труду Христа. Благодатью Божией Христос предал себя за нас. Его Собственной благодатью Он предал Себя. Было бы совершенно ошибочно понимать труд Христа как вынуждающий Отца стать любящим и милостивым. “Но Бог, богатый милостью, по великой любови Своей, которою Он возлюбил нас, хотя и мертвых по преступлениям, оживотворил со Христом” (Еф. 2:4, 5; также 1 Иоан. 4:9). Искупление вины - это мера, принятая любовью и благодатью Отца. Но также необходимо помнить, что труд, свершенный Христом, сам по себе, по сути своей отвечает требованиям Божьей святости и справедливости и потребностям, созданным грехом. Христос уплатил долг греха. Он понес наши грехи и очистил нас от них. Он вносил не символическую плату, котороую Бог принял вместо полного рассчета. Наши грехи сняты с нас, они уничтожены. Христос получил искупление и обеспечил его для нас. Он на Себя принял полноту Божьего проклятия и наказания за грех. Он принес праведность, которая является надлежащим основанием для полного оправдания и правом вечной жизни. Благодать, таким образом, царствует чрез праведность к жизни вечной чрез Иисуса Христа, Господа нашего (см. Рим. 5: 19, 21). Он искупил вину и “одним приношением сделал навсегда совершенными освящаемых” (Евр. 10:14). “…И усовершённый , стал для всех послушных Ему виновником вечного спасения” (Евр. 5:9). Одним словом, Христос осуществил все необходимое для очищения от греха и обеспечил все преимущества, ведущие к славе и совершающиеся в свободе славы детей Божьих.


4. Границы искупления

Вопрос о границах искупления прост - для кого Христос совершил искупление вины? Выражаясь еще проще: за кого умер Христос? Может показаться, что Библия дает двусмысленный ответ в результате чего возникает предположение о том, что Христос умер за всех людей. Поскольку мы читаем: “Все мы блуждали как овцы, совратились каждый на свою дорогу; и Господь возложил на Него грехи всех нас” (Ис. 53:6). Легко заявить, что обозначение “все” в последнем предложении настолько же всеобъемлюще как и число тех, кто блуждал и совратился на свою дорогу. Если так, то вывод следующий: Господь возложил на Своего Сына беззакония всех людей и Он стал жертвоприношением за грехи всех. Снова читаем: “Но Того, Кто был ненадолго умален пред ангелами, Иисуса, мы видим увенчанным славой и честью чрез претерпение смерти, так что по благодати Божией за каждого Он вкусил смерть” (Евр. 2:9). Можно сказать, что Иоанн выносит вопрос за пределы дискуссии, говоря: ”И Сам Он есть умилостивление за грехи наши, и не только наши, но и за грехи всего мира”(1 Иоанна 2:2).

Однако, не стоит думать, что процитировав несколько подобных отрывков можно решить данный вопрос. От начала до конца Библия использует общие выражения, которые нельзя истолковать как подразумевающие всё человечество включительно или выборочно. Такие слова как “мир” или “все”, а также “каждый” и ”все люди” не всегда обозначают в Писании каждого представителя человеческой расы. Например, когда Павел говорит о неверующих израильтянах: “Если же преткновение их - богатство мира…то насколько более полнота их” (Рим. 11:12), должны ли мы предполагать, что преткновение Израиля принесло упоминаемое апостолом богатство каждому человеку, который когда-либо существовал и будет существовать в мире? Такое толкование абсурдно. Слово “мир” в таком случае должно будет включать Израиль, который здесь противопоставлен миру. И неверно, что каждый представитель человеческой расы обогатился падением Израиля. Используя слово мир”, Павел подразумевает языческий мир, противопоставляя его Израилю. Контекст (Рим.11) делает это совершенно ясным. Итак, у нас есть пример, когда слово “мир” использовано не в значении “все человечество включительно”, а в более ограниченном смысле. Снова, когда Павел говорит: “как через один грех - во всех людях к осуждению, так через одно дело праведное - во всех людях к оправданию жизни” (Рим. 5:18) должны ли мы предполагать, что оправдание пришло ко всему человечеству, ко всем людям включительно? Павел не может подразумевать этого. Он рассматривает вопрос действительного оправдания, оправдания во Христе и к вечной жизни (см. ст.1, 16, 17, 21). Но мы не можем поверить, чтотакое оправдание дано каждому представителю человечества если только не считаем, что в конечном итоге все человечество будет спасено, что совершенно противоречит учению Павла и Писания вообще. Следовательно, хотя Павел употребляет выражение “все люди” в первой части стиха в смысле “вообще все люди,” однако, он, вероятно, использует то же выражение во второй части стиха в намного более ограниченном смысле, а именно, все те, кто будут оправданы. В другом примере, когда Павел говорит: “Все мне позволено,”(1 Кор.6:12; 10:23) - он не имеет в виду, что ему позволено все, что только можно вообразить. Ему не позволено нарушать Божьи заповеди. Слово “все”, о котором он говорит, определяется и ограничивается контекстом. Множество других примеров можно процитировать и привести для того, чтобы показать, что подобные выражения, хотя и обобщающие по своей природе, часто имеют ограниченный смысл и не подразумевают каждого представителя человеческой расы.

Поэтому недостаточно процитировать несколько текстов из Библии, в которых употребляются такие слова как “мир” и “все”, связанных со смертью Христа и затем делать вывод, что вопрос решен в позьзу всеобщего искупления.

Мы с готовностью покажем ошибочность этого метода, осовываяь на анализе Евреям 2:9. Что обеспечивает понимание “каждого” в данном стихе? Несомненно, контекст. О ком говорит здесь автор? Он говорит о многих сынах, приводимых в славу, (ст.10), об освящаемых, единых с Освящающим (ст.11), о тех, кто назван братьями Христа и детьми, которых Бог дал Ему (ст. (ст.12-13). Вот это дает нам представление о том, кто “каждый” - это тот, за кого Христос вкусил смерть. Христос действительно вкусил смерть, чтобы каждый сын был приведен в славу. Он умер за всех детей, данных Ему Богом. Но отрывок не дает ни малейшего основания считать, что заместительная жертва Христа относится к кому-то еще, кроме тех, о ком совершенно ясно упоминает контекст. Этот отрывок показывает насколько правдоподобной может быть неподготовленная цитата и насколько беспочвенно подобное заявление в подержку доктрины всеобщего искупления.

Продолжая анализ этой доктрины необходимо определить что не входит в вопрос. Вопрос не в том, сколько благ для людей, кроме оправдания и спасения, даровал нам Бог через Христа. Неверующие и нечестивцы этого мира пользуются бесчисленными благами, проистекающими из факта смерти и воскресения Христа. Посредническое правление Иисуса повсемесно. Христос - глава всего и Ему дана всякая власть на земле и на небе. В пределах этого посреднического правления распределяются все блага, доступные человечеству. Но как Посредник Христос правит на основании завершенного труда искупления, получив награду за него. “Он смирил Себя, быв послушным до смерти, и смерти крестной. Потому и Бог превознес Его и даровал Ему Имя, которое выше всякого Имени” (Фил. 2:8, 9). Итак, поскольку все блага и благословения находятся в пределах правления Иисуса и основание власти этого правления - завершенный труд искупления, то неисчислимые блага, которыми пользуется все человечество без разграничений, соотносятся со смертью Христа и проистекают от нее. Если они происходят от смерти Христа, значит так предназначено Богом от начала. Следовательно, верно, что определенные блага дарованы даже не-избранным и нечестивым в соответствии с целью смерти Христа. Отрицание всеобщего искупления не несет в себе отрицание того, что получаемые людьми блага основываны на смерти Христа и завершенности Его труда. На самом деле вопрос в другом.

Истинный вопрос в состоит следующем: ради кого принес Себя в жертву Иисус? Ради кого Он умилостивил грев Божий? Кого примирил Он с Богом чрез смерть “в теле Плоти” Своей? Кого Он искупил от проклятия Закона, от вины и порабощающей власти греха, от рабства Сатаны? Вместо кого и за кого был Он послушен “до смерти и даже до смерти крестной”? Именно эти вопросы нужно задать и откровенно признать важными, если мы собираемся рассматривать тему границ искупления в должном ракурсе. Как бы ни был важен сам по себе и в свое время вопрос о том, как соотносится смерть Христа со множеством благословений, которыми пользуются в этой жизни грешники, осужденные на гибель, мы не затрагиваем его здесь. Наш вопрос в том, к чему относится смерть Христа, рассматриваемая как заместительная смерть - (заместительное послушание), как заместительное жертвоприношение и действенное умилостивление, примирение и искупление. Одним словом, необходимо помнить точный и надлежащий смысл выражения “умер за”. Когда Павел говорит, что Христос “умер за нас” (1 Фесс. 5:10) или “Христос умер за наши грехи” (1 Кор.15:3), он имеет в виду не блага, происходящие от смерти Христа, которых можно лишиться в определенное время и которые, таким образом, могут быть утрачены. Он рассуждает об изумительной истине, что Христос возлюбил его и предал Себя за Него (Гал. 2:20), умер вместо него и за него и поэтому мы имеем искупление чрез кровь Христа.

Если мы сосредоточим внимание на теме искупления, вероятно, с большей ответственностью почувствуем, что универсальность искупления невозможна. Что означает искупление? Оно не означает для нас возможность быть искупленными. Это значит, что Христос приобрел и гарантировал искупление. Это - победная нота Нового Завета в искупительном аккорде. Христос искупил нас для Бого Своей кровью (Откр. 5:9). Он приобрел вечное искупление (Евр. 9:12). “Который дал Себя за нас, чтобы избавить нас от всякого беззакония и очистить Себе народ особенный, ревностный к добрым делам” (Тит. 2:14). Толковать понятие искупления как нечто меньшее чем еффективное свершение, обеспечивающее спасение тем, для кого оно предназначено - значит обеднять его как результативное избавление посредством платы и властью Христа. Он пришел не для того, чтобы сделать возможным искупление греха, но чтобы искупить для Себя народ. Должным образом проанализировав значение искупления, умилостивления и примирения, мы получим тот же результат. Христос пришел не для того, чтобы создать ситуацию искупления грехов. Он пришел искупить грехи: “соверщив очищение грехов, воссел по правую сторону Величества в небесах” (Евр.1:3). Христос пришел не для того, чтобы сделать возможным примирение для Бога, Он примирил нас с Богом Своей кровью.

Сама природа служения и свершения Христова затронута в этом вопросе. Пришел ли Он, чтобы сделать спасение возможным для всех людей, устранить препятствия, стоящие на пути спасения, и просто гарантировать его грешникам? Или Христос пришел спасти Свой народ? Пришел ли Он, чтобы создать ситуацию спасения для всех людей? Или Он пришел, чтобы обеспечить спасение для тех, кто предназначен к вечной жизни? Пришел ли Он создать возможность искупления для людей? Или Он пришел чтобы верно и действенно искупить их? Доктрину искупления вины необходимо радикально переработать, если как и искупление мы применяем ее и к тем, кто в конечном итоге погибнет и к наследникам вечной жизни. В таком случае мы должны обескровить великие категории, в которых Писание определяет искупление вины и лишить их наиболее ценного в их сути и славе. Этого мы сделать не можем. Действенность спасения слишком глубоко уходит в эти понятия, а действенность его мы не смеем отвергать. Полезно будет обдумать слова Самого Господа нашего: ”Я сошел с неба не для того, чтобы творить волю Мою, но волю Пославшего Меня. А воля Пославшего Меня - в том, чтобы из всего того, что Он дал Мне, Я не погубил ничего, но воскресил бы то в последний день” (Иоан. 6:38, 39). Надежность присуща искупительному свершению Христа. Это означает, что, в отношении избранного народа план и свершение и окончательное завершение имеют одинаковую меру.

Эта доктрина называется доктриной ограниченного искупления вины, Может быть, это неудачное или неправильное определение, но важен здесь не термин, а его значение. Очень легко зародить предубеждение против любой доктрины, прикрепив к ней оскорбительный и не правильно понятый эпитет. Удачное ли выражение “ограниченное искупление” или нет, приходится считаться с тем фактом, что неограниченное искупление мы можем получить только если поверим в конечное спасение всего человечества. Расширяя границы искупления, мы ограничиваем его действенность. Если некоторые из тех, для кого было совершено искупление, обречены на вечную смерть, тогда искупление вины само по себе неэффективно. Вот с этой альтернативой должны стать лицом к лицу сторонники теории неограниченного искупления. То, что они предлагают - есть “ограниченное” искупление вины, и ограниченное в самой своей сути. На этого не нужно. Доктрина “ограниченного искупления”, как мы утверждаем, - есть доктрина, ограничивающая искупление теми, кто наследует вечную жизнь, т.е. избранными. Это ограничение обеспечивает его эффективность и сохраняет его сущность как действенного искупления.

Часто утверждают, что эта доктрина не соответствует открытому и щедрому обращению Христа в евангелии. Это серьзное искажение и недоразумение. Истина в том, что только на основании такой доктрины, мы получим щедрое и полное евангелие Христа для заблудших. Что предлагает людям евангелие? Это не возможность спасения, не просто благоприятные условия для него. Предлагается именно спасение. Более конкретно, это Сам Христос во всей славе Своей личности и всем совершенстве Своего искупительного труда. Он дарован нам во искупление грехов и для свершения искупления. Но Он не мог быть таким даром, если бы не обеспечил спасения и не совершил искупления. Он не мог быть Спасителем и воплотить в Себе полное и щедрое спасение, если бы Он просто гарантировал спасение или сделал его возможным для всех людей. Именно учение о том, что Христос обеспечил спасение, и лежит в основе силы и богатства доступной для всех благой вести. Только это учение представляет Христа достойно Его свершения и Его личности. Христос достиг искупления и обеспечил его для нас, поэтому Он соответствующий и достойный Спаситель. Таким Он и дан нам. И вера, которой требует этот дар, это вера, посвящающая себя тому, Кто есть воплощение действенности, происходящей от доведенного до конца послушания и обеспеченного искупления.

Однако, вполне допустимо задать вопрос: нет ли в Писании других прямых доказательств, подтверждающих определенные границы искупления? Существует действительно много библейстких доводов. Мы удовлетворимся двумя, не потому что их всего два, но поскольку эти примеры даны в самом Писание и показывают необходимость этого учения.

1. Первый выводится из Римлянам 8:31-39. Несомненно, что в двух случаях в этот отрывок ясно говорит о смерти Христа - “Тот, Кто Сына Своего не пощадил, но предал Его за всех нас…” (ст. 32) и ” Христос Иисус, умерший, но и восставший” (ст. 34). Следовательно, все указания пределов будут относиться к границам искупления вины.

В ст. 31 Павел задает вопрос: “что же мы скажем на это? Если Бог за нас, кто против нас?” Мы обязаны задать вопрос: о ком говорит Павел? Другими словами, что означают выражения “за нас” и “против нас”? Они не могут означать ничего, кроме указанного в контексте, а именно в ст. 28-30. Если подойтит к исследованию с Библейской точки зрения, то обобщить значение ст. 31, и нарушив последовательность мысли Павла, распространить значение ст. 31 за пределы, указанные в ст. 30 - просто чудовищная ошибка. Это означает, что в словах ”за нас” и “против нас” заключено ограничение, и ограничение, упомянутое в ст. 30.

Переходя к ст. 32, мы обнаруживаем, что Павел снова использует это выражение “для нас” и добавляет слово “всех” - “Тот, Кто Сына Своего не пощадил, но предал Его за всех нас”. Следовательно, он очевидно говорит о тех, за кого Отец предал Своего Сына. Вопрос в том, каковы границы выражения “за всех нас ”? Абсурдно настаивать, что присутствие слова “всех” расширяет границы искупления. “Всех” - не шире, чем нас. Павел говорит, что упомянутое действие Отца было совершено ради “всех нас” и вопрос только в границах значения слова“нас”. Единственным правильным ответом на этот вопрос будет следующий: “нас ” в ст.32 - это “нас” в ст 31. Предполагать, что в ст. 32 Павел расширяет круг своих слушателей, и включает еще многих других, кроме упомянутых в возражении ст.31,- будет нарушением самых элементарных правилтолкования. В действительности, Павел продолжает свое возражение и говорит, что Бог не только за нас, но и дарует нам все . И гарантия этого - факт, что Отец предал за нас Своего Сына. Чтобы не оставалось никаких сомнений об ограниченном значении выражения “за всех нас” в ст. 32, полезно напомнить, что приношение Сына соотносится со всеми другими дарами. Мы не имеем права расширять пределы жертвоприношения Сына, выходя за рамки всех других даров - каждый, за кого Отец отдал Сына получает право всех других даров благодати. Излагая кратко, те, за кого принес Себя в жертву Христос есть причастники и других даров спасительной благодати - “как вместе с Ним на дарует нам и всего?”

Когда мы переходим к ст. 33, ограничение безусловно становится очевидным. Т.к. Павел говорит: ”Кто станет обвинять избранных Божиих? Бог оправдывающий? Кто осудит?” Мысль обращается точно по орбите, определенной избранием и оправданием, и ссылка на избрание и оправдание возвращает нас к исходному пункту в стихах 28-30, из которых видно, что предопределение и оправдание имеют одинаковую протяженность во времени и пространстве.

В ст. 34 Павел вновь ссылается на смерть Христа. Это важно для нас по двум причинам. Его ссылка на смерть Христа соотносится с тем фактом, что оправдывает именно Бог. Павел делает это, чтобы освободить избранных Божиих от любого обвинения, которое может быть выдвинуто против них и для поддержки своего заявления: ”Кто станет обвинять избранных Божиих?” Избранных и оправданных имеет ввиду Павел, упоминая о смерти Христа, и если мы стремимся определить границы Христовой жертвенной смерти, нет причины выходить за пределы круга, очерченного избранием и оправданием. Ссылка здесь на смерть Христа важна, поскольку это упоминание о смерти Христа в контексте Его последующего воскресения, пребывания по правую руку от Бога и ходатайства за нас. Снова Павел использует выражение “за нас” и использует его в связи с этим ходатайством - “Который и ходатайствует за нас.” Два замечания непосредственно относятся к нашему вопросу. Первое, выражение “за нас” в данном случае получает ограниченное значение, уже отмеченное нами в ст. 31. Это невозможно унифицировать не только из-за ограничивающего смысла всего контекста, но также из-за самой сущности ходатайства как полезного и действенного. Второе, судя по тому как смерть, воскресение и ходатайство Христа сочетаются в этом отрывке, совершенно непозволительно придавать смерти Христа более общий характер чем ходатайству. Когда Павел здесь говорит: “Христос Иисус умерший”, он конечно имеет ввиду “Христос умерший за нас”, также как в ст. 32 он говорит, что Отец “предал Его за всех нас”. Мы не можем придавать выражению “за нас”, которое подразумевается в этом предложении, более широкое значение чем “за нас”, ясно высказанному в предложении “ходатайствует за нас.” Следовательно, мы видим, что пытаясь в приведенных отрывках унифицировать значение этих ссылок, мы приходим к невероятным предположениям.

И наконец, у нас есть наиболее веское доказательство: “Кто отлучит нас от любви Христовой…? Ибо я убежден, что ни смерть, ни жизнь, ни ангелы, ни начала, ни настоящее, ни будущее, ни силы, ни высота, ни глубина, никакая другая тварь не сможет нас отлучиить от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем” (Рим. 8:35-39). Здесь Павел в одном из самых красноречивых своих выводов категорично утверждает безопасность тех, к кому он обращается. Гарантия этой безопасноси - любовь Божия во Христе Иисусе. А любовь Божия, о которой здесь говорилось, это несомненно любовь Бога к принявшим ее. Неотвратим вывод, что любовь, от которой ничто не отлучит нас и которая гарантирует блаженство принятым ею, это та же любовь, о которой Павел упоминал ранее: “Тот, Кто Сына Своего не пощадил, но предал Его за всех нас, как вместе с Ним не дарует нам и всего?” (ст. 32). Безусловно та самая любовь, названная в ст. 39 “любовь Божия во Христе Иисусе”, подвигнувшая Отца отдать Сына Своего. Это значит, что любовь, которая подразумевается в ст. 32, любовь, отдающая Сына, не может охватывать более широкий круг, чем любовь, дающая вечную и надежную безопасность, по ст. 35-39. Если не все люди пользуются этой надежностью, то как источник этой надежности может включать и тех, на кого она не распространяется? Таким образом, мы видим, что надежность, о которой говорит Павел, ограничена объектами проявленной на Голгофе любви, и, следовательно, любовь, выказанная на Голгофе, на проклятом древе, сама по себе есть любовь не унифицированная, но делающая различия. Это любовь, обеспечивающая вечную надежную безопасность для тех, кто является ее объектами и сама Голгофа дает им праведность оправдания, чрез которую царствует вечная жизнь. Все это доказывает, что само искупление, достигнутое Христом не всеобщее.

2. Второе библейское доказательство, котрое можно привести в поддержку учения ограниченного искупления, извлекается из факта, что те, за кого умер Христос, сами умерли во Христе. В Новом Завете наиболее обычный способ представления отношения верующий к смерти Христа - это утверждение, что Христос умер за них. Но существует также учение, что они умерли во Христе (Рим. 6:3-11; 2 Кор.5:14, 15; Еф. 2:4-7; Кол.3:3). Не может быть сомнений относительно предположения, что все, за кого умер Христос также умерли во Христе, поскольку Павел ясно говорит “Один умер за всех, значит все умерли” (2 Кор. 5:14). Это определяющее сравнение.

Значительный момент этого учения апостола, интересующий нас в настоящее времяв том, что все умершие во Христе воскресли вместе с Ним. Павел выразительно утверждает это: “Если же мы умерли со Христом, то верим, что и жить будем с Ним, зная, что Христос, восстав из мертвых, больше не умирает, смерть больше не имеет над Ним власти” (Рим. 6:8, 9). Также как Христос умер и воскрес снова, так и все, умершие в Нем, воскресли в Нем. И если мы задаемся вопросом, что входит в это воскресение во Христе, Павел не оставляет нам никаких сомнений - это воскресение к новой жизни. “Итак мы были с Ним погребены чрез крещение в смерть, чтобы, как был воздвигнут Христос из мертвых славою Отца, так и мы ходили бы в обновлении жизни. “Ибо если мы оказались сращенными с Ним подобием смерти Его, мы конечно, будем сращены и подобием воскресениях” (Рим. 6:4-5). “Ибо любовь Христова понуждает нас, рассудивших так: один умер за всех, значит все умерли. А за всех Он умер, чтобы живые уже не для себя жили, но для Умершего за них и Воскресшего” (2 Кор.5:14, 15). “Ибо вы умерли, и жизнь ваша сокрыта со Христом в Боге”.

Поэтому, существующие высказывания апостола устанавливают последовательность предположений. Все, за кого умер Христос, также умерли. Воскресение со Христом - это воскресение к новой жизни по аналогии с воскресением Христа. Умереть со Христом, следовательно, значит: умереть для греха и воскреснуть с Ним для новой жизни послушания, жизни не для себя, а для Того, Кто умер за нас и воскрес вновь. Неотвратим вывод, что те, за кого умер Христос - это те, и только те, кто умер для греха и живет для праведности. Не все умирают для греха и живут новой жизнью - факт очевиден. Следовательно, нельзя сказать, что все люди без исключения умерли со Христом. И также нельзя сказать, что Христос умер за всех людей, по той простой причине, что все, за кого Христос умер, умерли во Христе. Если мы не можем сказать, что Христос умер за всех людей, значит, нельзя сказать, что искупление всеобщее - т.к. именно смерть Христа составляет искупление вины. Вывод очевиден - смерть Христа в своем специфическом качестве искупления вины совершена за тех, и только за тех, кто в определенное время становится причастником новой жизни, образом и обетованием которой является воскресение Христа. Это еще одно напоминание о нераздельности смерти и воскресения Христа. Те, за кого Христос умер, это те, для кого Он воскрес. И Его небесная деятельность спасения соразмерна с Его раз и навсегда совершенным искупительным трудом.

В завершение нашей дискуссии о границах искупления будет полезно обдумать некоторые отрывки, которые часто упоминаются как решающие вопрос в пользу всеобщего искупления. 2 Коринфянам 5:14, 15 - один из них. Два раза с этом тексте Павел говорит, что Христос “умер за всех”. Но то, что это выражение не следует понимать как унифцирующее, можно показать с точки зрения самого отрывка, если токовать его в свете учения Павла. Мы уже обнаружили, что в соответствии с учением Павла все, за кого умер Христос, тоже умерли во Христе. Он выразительно утверждает здесь истину, что: “Одни умер за всех, значит все умерли”. Но далее он поясняет, что те, кто умер во Христе, восстанут с Ним вновь (Рим. 6:8). И хотя эта истина высказана в отрывке немногими словами, она безусловно подразумевается в стихе: “А за всех Он (Христос) умер, чтобы живые уже не для себя жили, но для Умершего за них и Воскресшего.” Если предположить, что выражение “живые” - ограничивающее, и не соразмерно со словом “все”, за которых умер Христос, это приведет к конфликту с ясными утверждениями Павла в Рим. 6:5, 8, что погребенные в подобии смерти Христа также будут в подобии его воскресения, и умершие с Ним, будут жить с Ним. Аналогию учения Павла в Рим. 6:4-8 нужно примененить ко 2 Коринфянам 5:14, 15. Следовательно упомянутые “живые”, это те, на кого распространяется “Он умер за всех”. А поскольку “живые” не относится ко всему человечеству, так же и “все” в предложении “Он умер за всех”, не распространяется на все человечество. Подтверждение этому можно найти в заключительных словах ст. 15: “но для Умершего за них и Воскресшего”. Здесь вновь сочетание смерти и воскресения Христа и аналогия учения Павла в сходном контексте поясняют, что облагодетельствованные смертью Христа, получают блага от Его воскресения и, следовательно, от жизни воскрения. Итак, когда Павел говорит “умер за них и воскрес”, подразумевается, что те за кого Он умер, - это те, для кого Он воскрес, а те, для кого Он воскрес, живут обновленной жизнью. С точки зрения учения Павла, и, в особенности, по сути этого отрывка, нельзя толковать “за всех” во 2 Кор. 5:14-15 как всеобъемлющее понятие. Этот текст не только не поддерживает доктрину всеобщего искупления, а делает прямо противоположное.

Возможно, ни один отрывок в Писании не дает более правдоподобной поддержки учению о всеобщем искуплении чем 1 Иоанна 2:2 : “И Сам Он есть умилостивление за грехи наши, и не только за наши, но и за грехи всего мира.” Распространение умилостивления на “весь мир” по видимости не позволяет никакого другого истолкования кроме того, что умилостивление за грехи включает весь мир. Нужно отметить, что использованный Иоанном язык был бы полностью созвучен доктрине всеобщего искупления, если бы Писание еще где-либо подтверждало, что она соответствует Библии. И необходимо также сказать, что само по себе это выражение не оказывает никакой поддержки доктрине ограниченного искупления. Вопрос, однако, вот в чем: подтверждает ли этот текст всеобщее искупление? Другими словами, будет ли нарушением правил интерпретации истолковать его соответственно доктрине ограниченного искупления? Поскольку для доктрины ограниченного искупления существует так много бибилейских оснований, задать этот вопрос необходимо, и стремясь ответить на него, можно найти несколько причин, почему Иоанн сказал “за весь мир” ни в малейшей степени не подразумевая того, что приписывают ему сторонники учения о всеобщем искуплении. Существует веская причина почему Иоанн сказал: “за грехи всего мира” вне всякой связи с предположением о всеобщем искуплении.

1. Иоанну было необходимо определить границы умилостивления Христа - в своем силе и действенности оно не ограничивалось ни непосредественным кругом учеников, видевших, слышавших Господа и общавшихся с Ним в дни Его пребывания на земле (см. 1 Иоан.1:1-3), ни кругом верующих, находившихся под прямым влиянием апостольского свидетельства (1 Иоан.1:3, 4). Умилостивление, которым является Сам Иисус, достигает в своей цели силе и действенности каждого из людей, кто через свидетельство апостолов пришел к познанию Отца и Сына (1 Иоан. 1:5-7). В этом смысле умилостивлением охвачены каждый народ и нация и язык. Иоанну, как и другим авторам Нового Завета и Самому Господу, было крайне необходимо подчеркнуть этническую всеобщность евангелия и, поэтому, умилостивления Иисуса, как центральную тему этого благовестия. Иоанн, для того, чтобы возвестить всеобщность евангельской благодати должен был сказать, “не только за наши, но и за грехи всего мира.”

2. Иоанну нужно было выделить исключительность Иисуса как умилостивления. Именно это умилостивление - определенное и единственное для прощения грехов. В этом контексте Иоанн подчеркивает серьезность греха и необходимость избегать ловушки благодушия по отношению к нему. Но в связи с этим для него настоятельной необходимостью было напомнить верующим о том, что кроме умилостивления Иисуса нет другого средства очищения - нет другой жертвы за грех. Наивысшие пределы человеческой нужды в умилостивлении и наивысшие пределы божественной благодати не знают другого умилостивления - для всего мира.

3. Иоанну было необходимо напомнить читетелям о вечности умилостивления Иисуса. Именно это умилостивление остается таковым на все века - его действенность никогда не уменьшится, оно никогда не потеряет ничего из своего достоинства. Оно не только вечно своей действенности, но всегда остается умилостивляющим за постоянно-повторяющиеся и продолжающиеся грехи верующих - они не обращаются с просьбой о другом умилостивлении за грехи, которые продолжают совершать, также как и не молят о другом Ходатае пред Отцом за долги, которые влечет за собой их продолжающийся грех.

Следовательно, границы, исключительность и вечность умилостивления предоставили Иоанну достаточные основания сказать: “и не только за наши, но и за грехи всего мира”. И нам не нужно предполагать, что Иоанн здесь формулирует учение о всеобщем и безграничном умилостивлении. Если доктрина всеобщего искупления не обязательно следует из 1 Иоанна 2:2, тогда он не утверждает всеобщего искупления, и цель и значение этого текста можно согласовать с доктриной, которая, как мы видим, соотвествует остальным библейским положениям.

Стоит отметить, что Иоанн в этом отрывке говорит об Иисусе как об умилостивлении - “Он есть умилостивление за грехи наши”. Весьма вероятно, что утверждение в такой форме указывает на “Иисуса Христа, Праведного” не только как на Того, Кто раз и навсегда принес умилостивление своей жертвой на кресте, но как на Того, Кто пребывает воплощением умилостивительной силы, проистекающей от Его вечного свершения, на Того, Кто дарует всем, верящим Ему, постоянно-доступное умилостивление. Этот трехсторонний взгляд на умилостивление имеет глубочайшее значение для утешения народа Божия в их размышлении о долге, созданном грехом, а именно, о неотвратимости гнева Божия. Христос - пребывающей Умилостивитель, поэтому они могут приблизиться к Богу, в полной уверенности, что свершенное Христом умилостивление, Умилостивитель, которым Он вечно пребывает, есть гарантия их спасения от гнева, заслуженного грехами. Эта многогранная мысль усложняет внесение даже приведенного текста в рамки всеобщего умилостивления. Здесь, как во многих других примерах, существует определенная взаимосвязь, при помощи которой действенность, проистекающая от искупления вины, сочетается с искуплением. Принимая во внимание мысль предыдущего стиха о том, что Иисус - наш Ходатай пред Отцом, необходимо рассматривать совершаемое Христом ходатайство и Его умилостивление как дополняющие друг друга. Иисус - Ходатай пред Отцом именно потому, что Он совершил умилостивление и является пребывающим Умилостивителем. Установив более широкие рамки Его умилостивления, чем ходатайства, мы внесем нечто едва ли совместимое с этим взаимодополнением.

Следовательно, ясно, что хотя обобщающие термины иногда и употребляются в связи с искуплением вины, к ним нельзя обращаться для обоснования учения о всеобщем умилостивлении. В некоторых случаях, как мы обнаружили, всеобъемлющий универсализм исключают положения из непосредственного контекста. В других случаях существуют достаточные причины использовать универсалистские выражения, не подразумевая всеобщности. Следовательно, из обобщающих выражений нальзя вывести убедительной поддержки учению о всеобщем искуплении. Вопрос должен быть разрешен на основании других доказательств. Эти доказательства мы попытались представить. Сторонникам доктрины всеобщего искупления легко привести несколько отрывков. Но этот метод не достоин серьезно изучающих Писание. Нам необходимо выяснить, что в действительности означает искупление, искупление вины. И когда мы исследуем Писание, мы обнаруживаем, что слава креста Иисуса связана с эффективностью Его свершения. Христос искупил нас для Бога Своею кровью, Он отдал Себя как выкуп, чтобы спасти нас от всех беззаконий. Искупление вины Христом вместо грешника - есть действенное замещение.


5. Заключение

Есть только один источник, из которого можно извлечь верную концепцию искупительного труда Христа. Этот источник - Библия. Есть только один стандарт, которым должны проверяться наши толкования и формулировки. Этот стандарт - Библия. Рядом нас всегда подстерегает искушение не сохранить верности этому единственному критерию. Ни одно искушение не настолько правдоподобно и неуловимо как тенденция толковать искупление вины с точки зрения человеческого опыта, принимая его, таким образом, за стандарт. Искушение не всегда появляется незамаскированным. Но это та же тенденция, что лежит в основе попытки истолковать труд Христа так, чтобы приблизить к человеческому опыту и достижениям, попытки довести свое толкование и применение страданий, послушания и смерти Господа до соразмерности или ,хотя бы, аналогии с нашим опытом. Есть два пути сделать это. Мы можем возвысить человеческий опыт и поступки до уровня нашего Господа или умалить значение пережитого Господом до своего уровня. Исходная необъективность и конечный результат одинаковы. Мы преуменьшаем значение искупительного труда Христа и лишаем Его уникальной единственной в своем роде славы. Это нечестие высшей степени. Какой человеческий опыт может воспроизвести испытанное и свершенное одним Господом славы, воплощенным Сыном Божиим?

Это верно, мы несем наказание за наши грехи и узнаём его горечь. Мы испытываем на себе гнев Божий и жало непрощенной вины может отражать его суровость. Наши грехи отделяют нас от Бога, и мы познаем мрачную пустоту существования в мире без Бога и без надежды. Мы можем еще многое узнать о горечи греха и смерти. Обреченные на гибель будут вечно нести неослабевающее и несмягченное наказание за свои грехи; они будут вечно страдать во исполнение требований справедливости. Но только один Христос понес всю полноту Божьего наказания за грех и понес его до конца, и в другом нет нужды. Заблудшие будут вечно страдать ради удовлетворения справедливости. Но они никогда не удовлетворят ее требований. Христос удовлетворил справедливость. “Господь возложил на Него грехи всех нас” (Ис. 53:6). Он соделался грехом, Он соделался проклятием. Он понес беззакония наши. Он понес несмягченное и неослабевающее проклятие греха и положил ему конец. Вот с чем мы стоим лицом к лицу в Гефсиманском саду и на Голгофе. Вот объяснение крового пота Гефсимании и мучительного восклицания: “Отче Мой, если возможно, да минует Меня чаша сия” (Матф. 26:39). И вот объяснение самому таинственному высказыванию, когда либо восходившему от земли к небесам: ”Боже Мой, Боже Мой! Для чего Ты Меня оставил?” Да сгинет мысль, что “в каждой любви скрыта Гефсимания!” И да сгинет самонадеянность, дерзающая говорить о наших Гефсиманиях и наших Голгофах! Это легкомысленное обращение с самым торжественным зрелищем в истории, несравнимым, единственным в своем роде, неповторенным и неповторимым. Приближать это событие к аналогии с человеческим опытом - значит обнаруживать бесчувственность и неспособность осмыслить азбуку Христианства. Мы созерцаем чудо, достойное хвалы и славы, неисчерпаемых в вечности. Господь славы, Воплощенный Сын Божий, Бог-человек, испивший чашу, данную Ему Отцом, чащу горя и неописуемого страдания. Трудно говорить об этом без колебаний. Но это должно быть сказано. Это Бог в нашей природе, оставленный Богом. Восклицание, выражающее одиночество на проклятом древе, выказывает не что иное как плату за грехи. Это было одиночество, испытанное Им вместо нас, поскольку Он в Своем теле понес на древе наши грехи. Аналогии не существует. Он Сам понес наши грехи и с Ним не было никого из людей. Ни среди ангелов, ни среди величайших из святых никто не испытал подобного. Малейшее сравнение раздавит наисвятейшего из людей и наимогущественнейшего из ангелов.

Кто скажет, что заместительное страдание во исполнение Божьего несмягченного и неослабевающего наказания за грех ослабляет инициативу и качество вечной любви? События Гефсимании и Голгофы, верно истолкованные, открывают нам глубины неизъяснимой любви. Отец не пожалел Своего единородного Сына. Он не пожалел ничего из требуемого предписаниями несгибаемой нравственности. Это и составляет смысл высказывания Сына: ”впрочем, не Моя воля, но Твоя” (Луки 22:42). Но для чего? Для того, чтобы вечная и непобедимая любовь воплотила в искуплении ценой и властью Свое предустановление. Дух Голгофы - вечная любовь, основание - вечная справедливость. Та самая любовь,что проявилась в муках Гефсимании и на проклятом древе Голгофы, окружает народ Божий вечной надежной безопасностью. “Тот, Кто Сына Своего не пощадил, но предал Его за всех нас, как вместе с Ним не дарует нам и всего?” ( Рим. 8:32). “Кто нас отлучит от любви Христовой: скорбь, или теснота, или гонение, или голод, или нагота, или опасность или меч?” (Рим. 8:35) Ибо я убежден, что ни смерть, ни жизнь, ни ангелы, ни начала, ни настоящее, ни будущее, ни силы, ни высота, ни глубина, ни какая другая тварь не сможет отлучить от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем (Рим. 8:38, 39). Вот эту надежную безопасность обеспечивает совершенное искупление вины, и только завершенность искупления может обеспечить ее. 26 авг.


Часть II. Искупление, примененное ко грешнику

1. Порядок применения.

Господь в Своем провидении щедро и всесторонне позаботился о нуждах и удобствах человека и животных. Он сотворил на земле изобилие благ, удовлетворяющих все разнообразные потребности и вкусы людей и зверей. Псалом 103 - вдохновенная песнь хвалы и восхищения: “Все они от Тебя ожидают, чтобы Ты дал им пищу их в свое время…отверзаешь руку Твою - насыщаются благом” (ст. 27, 28); “И вино, которое веселит сердце человека, и елей, от котрого блистает лице его, и хлеб, который укрепляет сердце человека” (ст. 15). Псалмопевец восклицает: “Как многочисленны дела Твои, Господи! Все соделал Ты премудро; земля полна произведений Твоих” (ст. 24).

Забота, проявленная Богом о спасении человека, еще более удивительно многообразна. Он учитывает многосторонность потребностей человека и выказывает преизобилие благости, мудрости, благодати и любви. Это проявляется в предвечном определении Божьем относительно спасения; оно проявляется в историческом достижении спасения раз и навсегда посредством труда Христова; и в применении искупления, постоянном и продолжающемся вплоть до завершения в свободе и славе детей Божьих.

Думая о применении искупления, мы не должны представлять его одним простым и неделимым действием. Оно охватывает ряд и процессов и проходит несколько этапов. Среди них можно назвать призвание, оправдание, усыновление, освящение, прославление. Все они различны, и ни один нельзя объяснить в терминах другого. Каждый имеет свое определенное значение, функцию и цель в деяниях Божьих и Его благодати.

Бог не является автором беспорядка, Он ,следовательно, создатель порядка. Существуют достаточные и убедительные причины думать, что разнообразные действия применения искупления, некоторые из которых были упомянуты, происходят в определенном порядке, и порядок этот был определен предустановлением, мудростью и благодатью Бога. Для каждого очевидно, что не возможно начать с прославления, т.к. прославление завершает процесс, и едва ли менее очевидно, что возрождение предшествует освящению. Человек непременно должен заново родиться, прежде чем начнется постепенное освящение. Возрождение - начало пути к святости, а освящение - продолжение его. Итак, требуется не более чем элементарное знание этих различных терминов, чтобы понять, что мы не имеем права переставлять и смешивать их по своему усмотрению. Но чтобы показать, что в расположении различных стадий применения искупления явно подразумавается определенный порядок, следует рассмотреть несколько отрывков из Писания.

Возьмем, прежде всего, такие хорошо известные отрывки как Иоанна 3:3, 5, где наш Господь говорит Никодиму, что если кто не родится свыше, не может увидеть Царства Божия, и - если кто не будет рожден от воды и Духа, не может войти в Царство Божие. Очевидно, увидеть и войти в Царство Божие - это часть применения искупления, и наш Господь указывает, что без нового рождения, - возрождения невозможно увидеть Царство Божье или войти в него. Следовательно, возрождение предшествует всему, и просто немыслимо изменить порядок и сказать, что человек возрождается увидев Царство Божие или войдя в него. Нет, человек входит в Царство Божие возрождением. Как повторяет Иисус в Иоанна 3:6: ”рожденое от Духа есть дух”.

Мы можем также проанализировать текст, тесно связанный с этим: 1 Иоанна 3:9: ”Всякий, рожденный от Бога, не делает греха. Потому что семя Его пребывает в нем, и он не может грешить, потому что от Бога рожден.” Иоанн, несомненно, говорит здесь об избавлении от власти греха. Это избавление - часть применения искупления. Но текст показывает, что причина, по которой человек спасен от владычества греха, это его рождение от Бога, и причина, по которой он продолжает быть свободным от власти и господства греха, - семя Божье, пребывающее в нем. Здесь ясно представлена причинно-следственная связь. Новое рождение обусловливает и объясняет освобождение от рабства греха и следовательно, предшествует такому состоянию свободы. Возрожденный человек не совершает греха к смерти (1 Иоанна 5:16) и причина этого - в его рождении от Бога и Божьем семени, которое постоянно пребывает в нем и удерживает от вопиющего и непоправимого греха.

Далее, давайте рассмотрим Иоанна 1:12. Сосредоточим внимание на представленных в этом тексте двух предметах, а именно, принятии Христа и получении власти стать детьми Божьими, что соотвественно можно назвать вера и усыновление. Текст определенно говорит: “Всем же, кто принял Его- дал власть стать детьми Божьими.” Получение этой власти, которое мы, в связи с настоящими целями, приравниваем к усыновлению, предполагает принятие Христа, а именно, веру во Имя Его. Все это доказывает, что усыновление предполагает веру, и, следовательно, вера предшествует усыновлению. Поэтому мы должны следовать порядку: вера и усыновление.

Наконец, можно взглянуть на один отрывок в Послании Павла к Ефесянам 1:13: “Но в Нем и вы, услышав слово истины, Евангелие спасения вашего, в Него уверовав, были запечатлены обещанным Духом Святым”. Запечатление Духом святым следует за слышанием слова правды и верой. Слышание и вера предшествуют запечатлению Духом.

Эти несколько отрывков раскрывают существование порядка, который следует поддерживать и нельзя изменить, не нарушив их ясного смысла. Такие примеры доказывают наличие порядка и демонстрируют, что божественный порядок применения искупления подтверждается не пустой логикой. В этом вопросе присутсвуют божественная логика и порядок, которые, как мы настаиваем, должны полностью соответствовать раскрытому в Писании божественному плану.

Эти тексты, однако, неособенно помогли нам раскрыть порядок следования большей части этапов, составляющих примение искупления. Они установили расположение совсем небольшого их количества. Если мы перечислим все этапы или аспекты применения искупления: призвание, возрождение, обращение, вера, раскаяние, оправдание, усыновление, освящение, стойкость, прославление - мы увидим, что несколько вопросов остались не очерченными. Что первично - призвание или оправдание? Быает ли возрождение прежде призвания?

В Писаниях существует один отрывок, проливающий свет на эти вопросы. “…а кого предопределил, тех и призвал; и кого призвал, тех и оправдал; а кого оправдал, тех и прославил”(Рим.8:30). Здесь три действия применения искупления - призвание, оправдание и прославление. Они перечислены в тексте в таком порядке. Возникает вопрос: подразумевается ли, что этот порядок и есть порядок их применения и осуществления ? Или такое расположение их в тексте дано просто для удобства и Павел мог точно также использовать другое?

Одно должно быть сказано в качестве предисловия - даже если бы порядок был другим, сначала оправдание, а затем призвание, это не нарушило бы основной мысли отрывка. Основная мысль - это неизменное сочетание и последовательность этих божественных действий и их прочная связь с вечной Божьей целью предузнания и предопределения. Мы имеем здесь цепь неразрывных звеньев, которая начинается с предузнания и оканчивается прославлением.

И существуют веские причины считать, что порядок, которому следует Павел в стихе 30 - призвание, оправдание, прославление - это порядок и последовательность, соответствующие божественному плану. Их недолго искать. В этом отрывке так много указаний на порядок, что нельзя не прийти к заключению, что порядок логической последовательности подразумевался повсюду.

1. В стихе 28 указание на порядок содержится во фразе: “призванным по предустановлению”. Это значит, что цель определяет план, по которому идет призвание. Следовательно, цель предшествует призванию и, в этом случае, конечно, вечно первична. Цель, раскрываемая ст. 29, состоит ни в чем ином как в предузнании и предопределении. Поэтому ст. 28 дает нам ясные указания порядка.

2. То же самое в ст. 29. Мы не будем здесь разбирать значение слова “предузнать” и его отношение к слову “предопределить”. Все, что необходимо отметить сейчас, это наличие движения мысли от предузнания к предопределению. Здесь вновь подразумевается порядок, не позволяющий изменить последовательность использованных элементов.

3. В стихах 29 и 30 мы видим цепь событий, источник которых в предузнании, а конечная цель в прославлении. Поменять местами эти этапы невозможно. Здесь существует не просто предшествование и следование, но особая форма такого порядка, а именно, предузнание как первоисточник, а прославление как конечная цель.

4. Этот же вывод применим к предузнанию и предопределению в отношении трех этапов, упомянутых в ст. 30. Предузнание и предопределение извечно предваряют призвание, оправдание и прославление. Обратное немыслимо.

5. Даже среди названных в ст. 30 этапов, действий, входящих в сферу применения искупления и, следовательно, временных, в отличие от принадлежащих к вечному плану Бога, упомянутых в ст.29, мы обязательно обнаружим порядок предшествования. Прославление не может иметь место прежде призвания и оправдания; оно следует за ними. Следовательно, как бы не соотносились призвание и оправдание между собой, прославление должно быть после них. Единственный оставшийся вопрос, - предваряет ли призвание оправдание или наоборот.

Нам придется заключить, что, поскольку существует так много указаний на предусмотренный порядок в отрывке вцелом, то порядок, которому следует Павел относительно призвания и оправдания, установлен как порялок логической последовательности и движения. Думать обратное - значит извратить все уместные здесь предположения. Поэтому мы должны сделать вывод, что Римлянам 8:30 предоставляет обширные данные о порядке следования этапов искупления, и о том, что порядок этот таков - призвание, оправдание, прославление. Итак, вот ответ на вопрос, нерешенный до сих пор, а именно, призвание предшествует оправданию в порядке применения искупления. Полагаясь на логику своих рассуждений, мы могли подумать иначе.

Следующий вопрос, который мы обсудим, это отношение веры к оправданию. Среди консервативных теологов существуют разногласия по этому вопросу. Некоторые придерживаются мнения, что оправдание первично, другие - наоборот. Нужно понимать, что мы сейчас имеем дело не с вечным Божьим повелением оправдания. Это безусловно, предшествовало вере, и если нам придется назвать это “вечным оправданием” (неправильное употребление термина), тогда станет ясно, что оно предшествует вере так как цель Божья всегда предшествует любой фазе применения искупления. Более того, если мы используем термин оправдание как фактический синоним примирения (как, возможно, в Рим.5:9), тогда такое оправдание предшествует вере также как совершение искупления всегда предшествует его применению. Но сейчас мы рассматриваем не вечное повеление оправдания или основания оправдания в раз и навсегда свершенном труде Иисуса, но действительное оправдание, входящее сферу применения искупления. В отношении подобного оправдания Писание несомненно утверждает, что мы оправданы верой, от веры, через веру и на основании веры (Рим. 1:17; 3:22, 26, 28, 30; 5:1; Гал 2:16; 3:24; Фил.3:9). Невозможно избежать вывода о том, что Бог оправдывает неправедных, поверивших в Иисуса, одним словом, верующих. Значит оправдание предполагает веру. Это предварительное условие оправдания, не потому, что мы оправданы на основании веры и не по той причине, что получаем оправдание благодаря вере, но только потому что вера - определенный Богом путь, которым Он дает благодать.

Есть еще одна причина, по которой нам следует верить, что вера предшествует оправданию. Мы уже знаем, что призвание предваряет оправдание. Вера связана с оправданием. Она не составляет оправдания. Но это неизбежный отклик нашего сердца и ума и воли на Божественный призыв. В этом случае призыв и отклик совпадают. Это заключение подтверждается краткой фразой - мы оправданы верой.

Теперь мы можем дать следующий более обширный план порядка применения искупления - призвание, вера, оправдание, прославление.

Если мыслить в терминах Писания, то нетрудно добавить еще один этап. Возрождение. Оно, в свою очередь, должно предшествовать вере. По этому вопросу много противоречивых мнений, но нам не нужно останавливаться на деталях. Далее, в этой главе невозможно изложить все доказательства , устанавливающие предшествование возрождения. Большая часть доказательств будет представлена позднее. Пока достаточно напомнить, что как грешники - мы мертвы во грехах. Вера - это поступок любящего доверия и душевной преданности. На это мы не способны пока Дух Святой не обновит нас. Об этом свидетельствовал наш Господь, говоря, что никто не может прийти к Нему, если не дано ему от Отца и не привлечет его Отец (Иоанна 6:44, 65). И снова, необходимо помнить Иоанна 3:3: ”Если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия”. Конечно, видеть Царствие Божие - это проявление веры и, если так, то такая вера не возможна без возрождения. Следовательно, возрождение должно предшествовать вере. Основаясь на этом, можно утверждать, что последовательность такова - возрождение, вера, оправдание.

Это не решает вопроса о соотношении призвания и возрождения. Предшествует ли возрождение действенному призванию или наоборот? Существуют аргументы, которые можно привести в доказательство предшествования возрождения. Принимая подобный порядок - возрождение, призвание, вера, оправдание, прославление, мы не посягаем ни на один важный вопрос. Существует , однако, одно веское предположение (предположение, которое будет развито позднее): в учении Писания именно призыву уделено особое внимание и место как деянию Божьему, которое выводит грешников из тьмы к свету и общению со Христом. Эта черта учения Нового Завета создает отчетливое впечатление, что спасение фактически берет начало в действенном призыве Бога, и что этот зов, поскольку принадлежит Богу, воплощает в себе всю силу действенности и эффективности. Призыв, а не возрождение обладает этим свойством. Следовательно, это подтверждает первичность призыва.

Выяснив основные элементы и следующий их порядок: призвание, возрождение, вера, оправдание и прославление, мы установили все наиболее важное по этой теме. Остальные этапы можно легко ввести и расставить по местам. Раскаяние - близнец веры - нельзя представить одно без другого, поэтому раскаяние сочетается с верой. Обращение - просто другое название союза раскаяния с верой и, поэтому, включено в раскаяние и веру. Усыновление явно следует за оправданием - т.к невозможно считать, что кто-то принят в семью Божью не будучи принят Богом и сделан наследником вечной жизни. Возрождение, как процесс, а не одномоментное действие как призвание, возрождение,оправдание и усыновление, будет правильно поместить после усыновления в порядке применения. Стойкость сопутствует процессу освящения и дополняет его, поэтому ее удобно поместить перед ним либо после него.

Принимая во внимание все эти предположения, порядок применения искупления таков: призвание, возрождение, вера и раскаяние, оправдание, усыновление, освящение, стойкость, прославление. Тщательно взвесив этот порядок, мы обнаружим логику, выявляющую и проясняющую руководящий принцип спасения - Божью благодать в ее высшей действенности - во всех его аспектах. Спасение и в своем применении, так же как в планировании и свершении- от Господа.


2. Действенное призвание.

В предыдущей главе было установлено, что существуют достаточные причины считать началом применения искупления Божий действенный призыв грешников, мертвых во грехах. Было отмечено, что можно привести свидетельства в доказательство первичности возрождения и что это не нарушит основных положений вопроса. Причины, по которым призыву Божию отдано первое место станут яснее после изложения учения Библии по теме действенного призвания.

Можно с полным правом говорить о призыве, который не результативен сам по себе. О нем часто говорят как о всеобщем призыве евангелия. Инициатива евангельской благодати, направленная ко всем людям без ограничений, и мы должны утверждать, с одной стороны эту доктрину в полном смысле благодати Божьей, а с другой - ответственность и привилегию человека. Вполне уместно говорить об этой инициативе как о всеобщем призыве. Весьма вероятно, что об этом призыве упоминается в Матфея 22:14. “Ибо много званых, но мало избранных”. В поддержку этого вывода можно привести и несколько текстов из Ветого Завета.

Но поразительно, что в Новом Завете термины для обозначения призвания, в тех случаях, когда они относятся непосредственно к спасению, практически однозначно применяются для обозначения не всеобщего призыва, а призыва, приводящего человека ко спасению и, поэтому, результативного. Едва ли можно найти пример, в котором этот термин использовался бы для обозначения инициативы всеобщей благодати в евангелии Христа. Следовательно значение, закрепленное широко известными отрывками, далеко не обобщающее: Римлянам 8:30: ”…а кого предопределил, тех и призвал” 1 Коринфянам 1:9: “Верен Бог, Которым вы призваны в общение Сына Его Иисуса Христа”, 2 Петра 1:10 : ”Поэтому, тем более, постарайтесь, братья, делать твердым ваше звание и избрание;” (см. Рим.1:6, 7; 1 Кор.1:26). По этой причине мы обычно говорим об этом призыве как результативном. За редким исключением, под словами “призыв”, “призвание”, “призванные” в Новом Завете подразумевается ни что иное как призыв, действующий ко спасению.

Автор. В связи с этим заголовков необходимо особо отметить два момента.

1. Автор - Бог. “Верен Бог, Которым вы были призваны в общение Сына Его, Иисуса Христа, Господа нашего” (1 Кор.1:9). “…но со мной страдай за Евангелие силою Бога, спасшего нас и призвавшего званием святым” (2 Тим.1:8, 9). В этом отношении призвание - деяние благодати и силы Божьей также как и возрождение, оправдание и усыновление. Мы не призываем себя сами, мы способны “отделить” себя верховным волеизъявлением не более чем возродиться, оправдать себя или усыновить. Призвание - деяние Бога и одного Бога. Этот факт должен дать нам четкое представлениео том, насколько мы зависимы от высшей благодати Божьей в применении искупления. Если призвание - первый шаг в нашем приобщении к спасению, то тот факт, что Бог является его автором, убедительно напоминает нам, что абсолютная власть Божья в труде спасения независима в момент применения так же как в момент планирования и непосредственного исполнения. Нам, возможно, не нравится это учение. Но, если так, то это обусловлено нашим нежеланием признать благодать Божью и стремлением приписать себе полномочия, принадлежащие Богу. И мы знаем источник подобных намерений.

2. Бог Отец - конкретный исполнитель действенного призыва. Мы слишком склонны незамечать этот аспект учения Библии. Мы думаем от Отце как о Той личности Троицы, Которая запланировала спасение, и как о конкретном исполнителе избрания. И в этом мы поступаем верно. Но мы не замечаем подчеркнутого Писанием и выказываем непочтение к Отцу, если думаем о Нем как просто о планирующем спасение и искупление. Отец не отстраняется от приведения в исполнение задуманного Им в вечном предустановлении и совершенного в смерти Сына. В применении искупления Он вступает в наиболее близкие отношения со Своим народом будучи с самого начала конкретным и непосредственным действующим лицом этого применения.

Доказательства в поддержку этого утверждения многочиленны и убедительны. Когда Павел говорит: “…кого предопределил, тех и призвал” (Рим. 8:30), очевидно, что автор предопределения есть также и автор призыва. И в предыдущем стихе автор предопределения отличен от Личности, называемой “Сын” - “кого Он предузнал, тех и предопределил быть подобными образу Сына Своего”. Сказать, что Он предопределил быть подобными образу Сына можно только об Отце по простой причине, что только в отношении Отца Сын является Сыном. Аналогично и в 1 Кор.1:9, когда Павел говорит: ”Верен Бог, Которым вы были призваны в общение Сына Его,” верно то же предположение, поскольку Призвавший отличен от Того, в общение Кого мы были призваны. Определенная таким образом Личность - есть Тот, Кто в отношении Сына является Отцом. Это никто иной как первое Лицо Божества, здесь названный личным именем “Бог” как часто в Новом Завете. Вывод подтверждается и другими отрывками: (см. Гал.1:15; Еф.1:17,18; 2 Тим.1:9). В этой связи уместно напомнить о 1 Иоанна3:1: “Посмотрите, какую любовь дал нам Отец, чтобы мы были названы детьми Божьими.” Весьма вероятно, что слово “названы” значит больше чем просто “именованы”, и относится к результативному действию Бога Отца, посредством которого мы “призваны” быть детьми Божьими.

Именно Бог Отец с высшей властью действенно призывает нас благодатью Своей.

Сущность.

Мы часто не способны охватить богатство значения библейских терминов, поскольку в обиходном употреблении эти слова истерлись. Это верно и в отношении слова “призыв”. Чтобы понять всю силу этого слова в данном случае, мы должны использовать слово “вызов.” Действие, с помощью которого Бог делает Своих детей общниками искупления - это вызов. И поскольку это вызов Бога - это вызов эффективный.

Обычно мы не связываем со словом “вызов” действенность, необходимую для выполнения его требования. Вызов суда сам по себе не придает нам силу появиться в суде. Он велит явиться и требует от нас явиться, но не приводит в суд фактически. Это зависит от нашей силы воли. Или, иногда, от усилий, приложенных судебными исполнителями, если мы арестованы и обязаны явиться. С вызовом Бога все совершенно иначе. Вызов облачен действенностью, которая приводит нас к намеченной цели - мы действительно входим в общение со Христом. В призыве Бога есть нечто окончательное; Его верховной властью и благодатью он не может не достичь цели. Бог призывает “из небытия в бытьё”. (Рим.4:17)

Истинность его неизменности согласуется с фактом эффективности: “Ибо непреложны дары и призвание у Бога” (Рим.11:29). Ничто не решает спора об этом свойстве призыва яснее, чем учение Римлянам 8:28-30, где утверждается, что призыв отвечает цели Божьей и занимает свое место в центре непрерывной цепи событий, берущей начало в Божественном предузнании, а завершающейся прославлением. Таким образом, результативный призыв обеспечивает спасение, поскольку он основан на надежности Божьих целей и благодати.

Призыв - это также вышнее, святое и небесное звание (Фил. 3:14; 2 Тим.1:9; Евр.3:1). Звание вышнее, святое и небесное по своей природе и цели. Но, вероятно, особо подчеркиваются свойства призыва. Жизнь, в которую вступает народ Божий, отделяет их от настоящего мира зла и придает им качества, гармонирующие с посвящением. Если мы чувствуем себя свободно в неверии, похотях и нечестии этого мира, значит мы не были действительно призваны благодатью Божьей. Призванные - есть “званые Иисуса Христа” (Рим.1:7), призванные быть Его достоянием, Его особым владением и поэтому “призванными святыми” (Рим.1:7). Призванные должны поведением своим свидетельствовать о достигшем их призвании и не приобщаться к бесплодным уловкам тьмы. Здесь нам необходимо разобраться с несколькими предположениями, которые поясняют обязательства, сопровождающие Божий призыв. Действенность и полновластность не уменьшают человеческой ответственности, но скорее обосновывают и подтверждают эту ответственность. Величие благодати повышает ответственность. В этом увещевает нас Павел: “Итак, призываю вас я, узник в Господе, ходить достойно призвания, которым вы были призваны” (Еф.4:1).

План. Когда мы делаем что-либо разумно и с пониманием, мы обычно делаем это с рассчетом и соответсвенно плану. Мы стороим дом по архитекторскому чертежу. Мы шьем костюм по выкройке. Насколько это в высшем смысле верно и о самом Боге. Бог осуществляет совершенное выполнение предустановленного плана. И этот план - Его цель и благодать, данная во Христе Иисусе прежде времен вечных (2 Тим.1:9; см.Рим. 8:28). Необходимо отметить следующие черты этого плана.

1. Это план, ведущий к определенной цели. Когда Бог призывает мужчин и женщин, это происходит не на основании случайного, произвольного, внезапного решения. В Божьих мыслях это событие было со времен предвечных. Следовательно, момент и все обстоятельства установлены Его намерением и волей.

2. Он вечен. Достаточно ли говорили мы о чуде того, что Божьи мысли и интерес и цели с предвечности полны благодати, дарованой во времени? Мы не способны мыслить с точки зрения вечности; у нас нет вечных мыслей. Только мысль Божья обладает этим качеством, поскольку только Он вечен. Пытаясь думать о вечности, мы осознаем ограниченность нашего познания , и мы видим, что вечность для нас непостижима. Но мы должны думать о вечности и думать о ней так, чтобы с растущим осознанием ограниченности нашего понимания, усиливалось наше восхищение пред чудом Божьей вечной цели и благодати.

3. План разработан во Христе - “по Своему предустановлению и благодати, данной нам во Христе Иисусе” (2 Тим.1:9). Предыдущий параграф выделял истинность того, что результативный призыв исходит свыше от Бога Отца. Нам не следует думать, что Отец отдален от народа Божьего в применении искупления - непосредственно Им положено начало искупления. Но мы должны помнить, что призыв никогда не может быть вне Христа. Ничто не раскрывает этого яснее чем факт, что предустановление Отца относительно призыва, замысла и осуществления его со времен предвечных неотделимо от Христа. Народ Божий не рассматривается отдельно от Христа и в целях благодати (Рим. 8:29; Еф.4:1). В этом указатель совершенной гармонии и согласия среди личностей Троицы во всех действиях, заключенных в структуре спасения. Это согласование восходит к первоисточнику спасения.

Предшествование. Как было установлено прежде, ни одно из великих оснований теологии или егзегезы не пострадает, если рассматривать возрождение как логически предшествующее призванию. Но существуют причины думать, что призвание - первый шаг в применении искупления.

1. Призвание представлено в Писании как Божье деяние, которым мы фактически соединяемся с Христом (см.1 Кор.1:9). И естественно, единение с Христом связывает нас с внутренне воздействующей благодатью Божьей. Возрождение - начало внутреннего действия спасительной благодати.

2. Призвание - независимое деяние Божье, и мы не должны определять его с точки зрения отклика, вызываемого в сердце и уме призваного. Когда это принимается во внимание, более разумно токовать возрождение как свершенное изнутри благодатью Божьей, дабы мы могли должным образом ответить на призыв Божий. В этом случае новое рождение произойдет после призвания и перед откликом с нашей стороны. Оно обеспечивает связь между призывом и откликом призываемого.

3. Совершенно невероятно, чтобы Павел в Рим. 8:28-30, излагая порядок применения искупления, начал перечисление не с первого в этом ряду деяния Божьего. Другими словами, вполне естественно, что он начал с первого и закончил последним. Этот довод подтверждается тем, что он прослеживает спасение до его источника в избрании Божьем. Когда он говорит: “кого он предопределил, тех и призвал”, он конечно же прослеживает применение искупления до его начала. Итак, призвание есть первое действие применения.

4. Все аспекты применения искупления находят свое объяснение в вечном предустановлении Божьем - все они согласуются с вечной Божьей целью. Но в Новом Заветет особое внимание уделяется факту призвания в соответствии с этим вечным предустановлением (см. Рим. 8:28-30; 2 Тим.1-9). Уместно сделать заключение, что причиной появления этого акцента является стремление наиболее ясно показать зависимость всего процесса применения от вечной цели, т.к. начальный момент применения исходит из вечного предустановления благодати.

По этим причинам имеются достаточные основания заключить, что применение искупления начинается с независимого действенного призыва, которым люди Божьи вводятся в общение Христа и единение с Ним до конца, чтобы они могли стать причастниками всей благодати и блага, пребывающего в Нем как в Искупителе, Спасителе и Господе.


3. Возрождение

Мы обнаружили, что применение искупления начинается с результативного призыва, которым Бог Отец вводит людей в общение Сына Своего. Результативный призыв, однако, подразумевает должный отклик со стороны призываемого. Бог призывает, но не Бог отвечает на призыв; а тот, кому призыв адресован. И этот отклик должен вмещать изъявление воли, желания сердца и ума человека. В данный момент мы обязаны задать вопрос: как человек, мертвый во грехах, враждебно настроенный к Богу, не способный делать Ему угодного, может откликнуться на призыв к общению со Христом? Общение никогда не бывает односторонным; оно всегда взаимное. Следовательно, общение со Христом должно включать принятие Христа с любовью и верой. А как может человек, сердце которого пусто и ум которого враждебен Богу принять Того, Кто есть высшее проявление славы Божьей? На этот вопрос ответ один: отклик веры и любви, которого требует призыв - морально и духовно невозможен для того, кто мертв во грехах. “Те же, кто во плоти, Богу угодить не могут”(Рим.8:8). И наш Спаситель Сам без обиняков выражает эту невозможность в словах: “Никто не может придти ко Мне, если Отец, пославший Меня, не привлечет его”; “никто не может прийти ко Мне, если не будет дано ему от Отца” (Иоанна 6:44, 65). Факт в том, что существует полнейшая несовместимость между славой и благом, к которым призваны грешники, с одной стороны, и их нравственным и духовным состоянием с другой. Как разрешить это противоречие и преодолеть препятствие?

Слава Евангелия благодати Божьей превозмогает эту несовместимость. Призыв Божий, поскольку он результативен, несет с собой действенную благодать, посредством которой призванный получает способность ответить на призыв и принять Иисуса Христа как ему придлагает Евангелие. Благодать Божья достигает предельных глубин наших нужд и отвечает наиболее острым потребностям критического нравственного и духовного положения, неотъемлемым от нашей греховности и недееспособности. И благодать эта - есть благодать возрождения. Именно принимая во внимание возрождающую силу и благодать Бога, мы разрешаем противоречие между призывом Божьим и греховным состоянием призываемого. “И дам вам сердце новое и дух новый дам вам”(Иезек.36:26). Бог производит радикальные и всепроникающие изменения, изменения, необъяснимые с точки зрения какого-либо сочетания, преобразования или накопления человеческих ресурсов, перемены, которые есть ни что иное как новое творение Того, Кто призывает все к обновлению, Кто сказал и явилось, Кто повелел и стало так. Вот что такое возрождение одним словом.

В Писании нет более уместного отрывка чем слова Самого Господа нашего к Никодиму. Они знакомы нам, но как часто их самое очевидное значение искажается или остается незамеченным. Способ возрождения действительно таинственен и на это указывает Иисус, говоря: “Дух, где хочет, веет, и голос его слышишь и не знаешь, откуда приходит и куда уходит. Так - каждый рожденный от Духа” (Иоанна 3:8).

Когда наш Господь говорит, что упомянутое сверъестественное рождение совершенно необходимо, чтобы увидеть Царствие Божие и войти в него, под “видением” Он, безусловно, имеет в виду духовное суждение, о котором Павел пишет в 1 Кор.2:14 и под “вхождением” Он подразумевает, что мы становимся действительными членами Царствия Божьего и, следовательно, причастниками благословений, которые это за собой влечет. Мы можем сосредоточить внимание на стихе 5 : “Если кто не будет рожден от воды и Духа, не может войти в Царство Божие.”

Большая часть разногласий возникает по вопросу: что Иисус подразумевал под словом “вода” в этом отрывке? Некоторые думают, что Иисус ссылался на Христианское крещение как средство духовного возрождения, и те, кто верит в возрождение крещением, любят обращаться к этому тексту в поддержку своего учения.

Вначале следует обратить внимание, что Иисус не говорит крещение; Он говорит “вода.” Мы не должны принимать как само собой разумеющееся, что Он подразумевает крещение, если у нас нет убедительных причин думать, что используя слово “вода”, Он имел в виду водное крещение. Но в этом тексте нет нужды рассматривать слово “вода” как относящееся к водному крещению, и есть достаточные основания считать, что оно имеет другое значение и смысл. Нам следует принимать во внимание ситуацию, в которой Иисус произносил эти слова. Он был вовлечен в диалог с Никодимом по остро религиозному вопросу. В отношении этого вопроса нет ничего разумнее и естественнее предположения, что Иисус хотел передать Никодиму важную по религиозному значению мысль, непосредственно связанную с предметом разговора. Итак, какой религиозныый смысл, можно ожидать, будет передан Никодиму словом “вода”? Конечно же, связанный с религиозным использованием воды в традициях и практике, составлявшей саму жизнь и работу Никодима. И все это говорит о религиозном значении воды в Ветхом Завете, в ритуалах Иудаизма и современной практике. Когда мы говорим об этом есть только один ответ. Религиозное использование воды, т.е. религиозно-символическое значение воды, указывает в одном направлении, и это направление - есть очищение. Все уместные предположения благоприятствуют такому пониманию. Это значение сфокусировалось бы в уме Никодима одной центральной мыслью о неотвратимой необходимости очищения для вхождения в Царство Божье.

Христу, когда Он учил, было свойственно непосредственно указываеть на конкретный грех и нужды тех, с кем Он беседовал. Характерными грехами фарисеев были самодовольство и самоуспокоенность. Им нужно было убедиться в собственной оскверненности и необходимости коренного очищения. Вот этот урок выражение “рожденный от воды” передавало наиболее эффективно. Вхождение в Царствие Божье может быть обеспечено только очищением от осквернения грехом. Вода очищения как лоно, из которого должна возникнуть новая жизнь, дающая право вступления в Царствие Божье и гражданства в нем. Это очистительный аспект возрождения. Возрождение должно отрицать прошлое и изменять будущее. Оно должно очищать от греха и творить праведность.

В том, что “рожденный от Духа” относится к рождению от Святого Духа не может быть сомнений (см. стих 8 и Иоанна 1:13; 1 Иоанна 2:29; 3:9; 5:1; 4, 18). Следовательно, это рождение божественного и сверъестественного характера. И таковым оно является потому что источником и исполнителем его есть Святой Дух.

Особо нужно отметить, что подразумевается в этом знакомом выражении “рожденный от Духа”. Нет полной уверенности в конкретном значении слова, переданного как “рожденный” - породивший или родивший. В соответствии с Новым Заветом возможны оба варианта. Если это первый, то мысль следует образу отца в человеческом произведении потомства - мужчина порождает. Если же последний, то мысль следует образу матери - женщина рождает, ребенок рождается от женщины. Мы не можем быть уверены, которое из этих более конкретных значений здесь имеется ввиду. Но это не меняет высказаной здесь истины. Думаем ли мы о порождении Духом или рождении Духом, в одном можно быть уверенным - наш Господь указывает нам, что во вступлении в Царствие Божье мы полностью зависим от действия Святого Духа, действия Святого Духа, сравнимого с действием родителей, благодаря которому мы приходим в этот мир. Мы также зависим от Святого Духа, как мы зависим от родителей в естественном рождении. Мы порождены отцом не потому, что мы так решили. И мы родились от матери не по своему решению. Мы просто родились. Это простая, но часто остающаяся незамеченной истина, которой нас здесь учит наш Господь. У нас нет духовного восприятия Царствия Божьего, и мы не вступаем в него по своему желанию или решению. Если мы получаем такую привилегию, то только по воле Духа Святого и все в этом зависит от решения и действия Святого Духа. Он порождает или рождает где и когда Ему угодно. Не этот ли смысл заложен в стихе 8? Иисус здесь сравнивает действие Духа с действием ветра. Ветер веет - это служит иллюстрацией реальности, верности и действенности влияния Святого Духа. Ветер веет, где хочет - этим подчеркивается независимость действия Духа. Ветер не на побегушках у нас; также и возрождающее воздействие Святого Духа от нас не зависит. “И не знаешь, откуда приходит и куда уходит,”- таинственна работа Святого Духа.Все указывает на независимомть, действенности и непостижимость возрождающего труда Святого Духа.

Именно Святой Дух производит эти перемены. Он совершает их, потому что Он их источник. Он выполняет ее по способу возрождения. И поскольку Он осуществляет ее таким образом, Он единственный автор и действующее лицо.

Часто повторялось, что мы играем пассиную роль в возрождении. Это верное и уместное утверждение. Поскольку это просто суть того, чему Господь нас здесь научил. Нам это может не нравиться. Мы можем отворачиваться от этого. Это может не соответствовать нашему способу мышления и не согласоваться с затертыми временем выражениями - расхожей монетой наших проповедей. Но отвергая это утверждение, нам полезно помнить, что этим мы отворачиваемся от Христа. И что мы ответим, когда предстанем перед Тем, Чью истину мы отвергли и Чье благовестие мы исказили? Да будет благословен Бог, что благовестие Христово - благовестие возрождения независимого, действенного и неотвратимого. Если бы мы не были в своем возрождении пассивными объектами действия, производимого только Богом, благовестия вообще не существовало бы. Поскольку, если бы Бог высшей, действенной благодатью не обратил нашу враждебность в любовь и наше неверии в веру, мы никогда не откликнулись бы на Его призыв верой и любовью.

Иоанна 3:5 излагает два аспекта, в которых необходимо рассматривать новое рождение - оно очищает от скверны наши сердца и создает в них новую жизнь. Два элемента этого текста - “рожденный от воды” и “рожденный от Духа” - соответствуют двум элементам его Ветхозаветного двойника: “И окроплю вас чистою водою, - и вы очиститесь от всех скверн ваших, и от всех идолов ваших очищу вас. И дам вас сердце новое и дух новый дам вам; и возьму из плоти вашей сердце камнное, и дам вам сердце плотяное” (Иезек. 36:25, 26). Этот отрывок уместно рассматривать как ветхозаветную аналогию Иоанна 3:5 и у нас нет причины и права толковать “рожденный от воды” иначе чем в Иезек. 36:25 : “И окроплю вас чистою водою, - и вы очиститесь.” Эти элементы - очистительный и обновляющий не должны рассматриваться как отдельные события. Это просто аспекты, составляющие полную перемену, посредством которой призванные Божьи переходят от смерти в жизнь и от царства Сатаны в Царствие Божие; перемену, покрывающую все грехи нашего прошлого и требования новой жизни во Христе, перемену, уничтожающую противоречие греха и соответствующую общению с Сыном Божьим.

Это Апостол Иоанн записал для нас беседу Господа нашего с Никодимом. Иоанн хорошо понял этот урок, и в особенности то, что возрождение - деяние Божье и только Божье, что человек рождается вновь “не от крови, и не от хотения плоти, и не от хотения мужа, но от Бога” (Иоанна 1:13). Он неизгладимо начертал это учение и на своем первом послании. Ясное упоминание о возрождении появляется в этом послании в нескольких местах (1 Иоанна 2:29; 3:9; 4:7; 5:1, 4, 18). Основное ударение в этих отрывках делается на том факте, что между возрождением и другими плодами благодати существует неизменное согласование или сочетание. В 2:29 это сочетание рождения от Бога и “исполнения правды”; в 3:9 - рождения от Бога, с одной стороны и прекращения греха, неспособности к нему, с другой; в 4:7 рождения от Бога и любви; в 5:1 - рождения от Бога и веры в то, что Иисус есть Христос; в 5:4- рождения от Бога и победы над миром; в 5: 18 - рождения от Бога и отсутствия греха, неприкосновенности для лукавого. И как мы далее увидим - это очень важный момент, предупреждающий нас против любого отделяющего его от других элементов применения искупления взгляда на возрождение,.

В большинстве этих отрывков выразительно утверждается истина неизменного сочетания возрождения и остальных благословений благодати. Но в 3:9 нам подчеркнуто сообщают еще нечто, а именно, каково отношение между возрождением и другими благословениями, упомянутыми в тексте. “Всякий, рожденный о Бога не делает греха, потому что семя Его пребывает в нем, и он не может грешить, потому что от Бога рожден.” Здесь не только утверждается, что рожденный вновь не делает греха, но нам сообщают и о причине, по которой он не грешит. Он не грешит, поскольку семя Божье пребывает в нем. Вот это пребывающее семя явно соотносится с тем, что дано было Богом при рождении от Него. Именно рождение от Бога с пребывающим его следствием и является причиной иммунитета ко греху. Поскольку возрождение логически и причинно предшествует этому иммунитету. И снова, Иоанн повторяет нам, что “он не может грешить, потому что от Бога рожден,” определенное утверждение, что возрождение - есть причина, по которой этот человек не может грешить. Итак причина, по которой человек не может грешить - в том, что он возрожден - порядок не может быть обратным. Однако, из этого стиха мы узнаем, что возрождение является источником и объяснением разрыва с грехом, свойственного каждому возрожденного человека.

Таким образом, в 1 Иоанна 3:9 мы обнаружили принцип, который необходимо применять к другим отрывкам из этого послания, хотя он и не упомянут в них в точности. Вывод подтверждается, когда мы сравниваем 3:9 с 5:18. Последнее гласит: “Мы знаем, что всякий, рожденный от Бога не грешит, но Тот, Кто был рожден от Бога, хранит его, и лукавый не прикасается к нему.” Эта мысль очень сходна с 3:9. Фактически, они частично тождественны, с некоторыми различиями в выражениях. Если то, что истинно для 3:9, применимо к 5:18, значит причина того, что человек не грешит - в его рождении от Бога и причина того, что лукавый не прикасается к нему - в его рождении от Бога. Возрождение - логическое и причинное объяснение воздержания от греха и свободы от влияния лукавого.

Конечно, сейчас мы не ставим целью определить, что в точности означает эта свобода от греха, неспособность грешить и неприкосновенность для лукавого. Все, что нас интересует сейчас - это просто установить отношение возрождения к этим характеристикам возрожденного человека.

Поэтому, на основании 3:9 и 5:8 мы приходим к заключению, что установленное в этих двух текстах соотношение применимо также и к другим отрывкам. По 2:29, мы должны сделать вывод, что причина, по которой человек “исполняет правду”, это его рождение от Бога. Равнозначно и в других стихах. В 4:7 возрождение должно рассматриваться как причина любви, в 5:1 - причина веры в Иисуса как Христа, в 5:4 - причина победы над миром. Следовательно, у есть есть целый список добродетелей - вера что Иисус есть Христос, победа над миром, воздержание от греха, самообладание, неспособность ко греху, свобода от прикосновения лукавого, праведность, любовь к Богу и к ближнему. И все это плоды возрождения. Следует отметить, насколько общирный и представительный этот список. Он охватывает широкий круг добродетелей, требуемых высшим призванием Бога во Христе Иисусе. В приведенном списке (как выразил это Бенгель в другой связи) вера начинает, а любовь замыкает ряд.

Следует особо отметить, что даже вера в Иисуса как Христа - это следствие возрождения. Это ясно подразумевается в Иоанна 3:3-8. Но апостол Иоанн прилагает особые усилия к объяснению этого. Возрождение - начало спасительной благодати в нас и вся спасительная благодать, действующая в нас и через нас, изливается от фонтана благодати. Мы не рождаемся вновь верой или раскаянием или обращением; мы раскаиваемся и верим, потому что мы возрождены. Никто не может воистину сказать, что Иисус есть Христос, крому как посредством возрождения Святым Духом и это один из путей, которым Дух Святой прославляет Христа. Принятие Христа верой - первое свидетельство возрождения, и только таким образом мы можем узнать, что мы возрождены.

Первичность возрождения способна создать впечатление, что человек может быть возрожден, но, однако, не обращен. Эти отрывки из 1 послания Иоанна исправят любое подобное недоразумение. Нам нужно помнить, что ведущая мысль в них- это неизменное совмещение возрождения и остальных упомянутых добродетелей. “Всякий, рожденный от Бога, не делает греха, потому что семя Его пребывает в нем, и он не может грешить, потому что от Бога рожден” (3:9). “потому что все, рожденное от Бога, побеждает мир; и это есть победа, победившая мир, вера наша” (5:4). “Мы знаем, что всякий рожденный от Бога не грешит, но Тот, Кто был рожден от Бога, хранит его, и лукавый не прикасается к нему” (5:18). Вместе эти отрывки выразительно заявляют, что каждый возрожденный человек избавлен от власти греха, побеждает мир верой в Христа и проявляет самообладание, благодаря которому он более не является рабом греха и лукавого. В самых простых выражениях это значит, что возрожденный человек обращается и проявляет веру и раскаяние. Мы не должны думать об возрождении как о том, что может быть отделено от спасительных его результатов. Следовательно, нам придется заключить, что упомянутые в других отрывках (2:29; 4:7; 5:1) плоды возрождения - праведность в поступках, любовь и познание Бога, вера в Иисуса как Христа - настолько же обязательно сопутствуютему, как и те, что упомянуты в 3:9; 5:4, 18. Это просто означает, что все добродетели, названные в этих отрывках - есть следствия возрождения. И не только следствия возрождения, раньше или позже идущие за ним, но неотъемлемые его плоды. Поэтому совет и предупреждение для нас: хотя возрождение от Бога и только от Бога, мы не должны воспринимать его отдельно от действий спасительной благодати, необходимых и обязательных результатов, которыми Божья благодать проявляется в нас и через нас. То, чему учит в этом послании апостол Иоанн - другими словами в точности то, чему Иисус учил в беседе с Никодимом. Если верно, что никто не входит в Царствие Божие без возрождения (Иоанна 3:3, 5), также верно, что каждый, заново рожденный, вошел в Царствие Божие. Если возрождение - входная дверь, тогда возрожденные - уже вошли, и , войдя, они видят Царствие Божие и являются его гражданами. Это вновь, выделенный Иисусом урок в Иоанна 3:6: “рожденое от Духа есть Дух,” т.е. человек, рожденный от Духа Святого, пребывает с Духом Святым и направляется Им. Возрожденный человек не может жить во грехе и быть необращенным. Не может он жить и в нейтральной отвлеченности. Он немедленно становится членом Царствия Божия, он - дух, его действия и поведение должны согласоваться с этим новым гражданством. Языком апостола Павла: “Если кто во Христе, тот новая тварь: древнее прошло, вот наступило новое” (2 Кор. 5:17. Множество других извлеченных из Писания положений, подтверждают великую истину о том, что возрождение - это кардинальная, глубокая и действенная перемена, немедленно сказывающаяся на сознательной деятельности человека в проявлении веры, раскаяния и нового послушания. Слишком часто понятие обращения рассматривается так поверхностно и обедненно, что полностью не принимается во внимание одномоментное изменение, плодом которого и является обращение. И все понятие того, в чем состоит применение искупления истощается настолько, что почти полностью теряет сходство с учением Евангелия. Возрождение - это основа всех изменений в сердце и жизни. Это перемена изумительная, поскольку это возрождающее деяние Бога. Дешевый и безвкусный евангелизм склонен лишать провозглашаемое им евангелие той непобедимой силы, которая и является славой евангелия всевышней благодати. Да мыслит и живет церковь вновь евангелием, которое есть сила Божия ко спасению.


4. Вера и раскаяние

Возрождение неотделимо от его результатов, и одним из них является вера. Без возрождения человеку духовно и морально невозможно поверить в Христа. Но когда человек возрожден - для него духовно и нравственно невозможно не поверить. Иисус сказал: “Все, что дает мне Отец, ко Мне придет” (Иоанна 6:37), и в этом случает Он несомненно ссылался на упомянутое в том же контексте Иоанна 6:44, 65: “Никто не может прийти ко Мне, если Отец, пославший Меня, не привлечет его”. Возрождение - есть обновление сердца и ума, а обновленные сердце и ум должны действовать соответственно своей сущности.

ВЕРА

Возрождение - есть Божье и только Божье деяние. Но вера - действие не Бога; это не Бог верует в Христа для спасения, а грешник. Благодатью Божьей этот человек получает способность верить, но вера - это действие со стороны человека и только. Верой мы принимаем Христа и полагаемся для спасения на Него одного.

Можно сказать: это странная смесь. Возрождает только один Бог. Только мы можем поверить. И мы верим только в Христа для спасения. Но именно так оно и есть. И нам следует по достоинству оценить все, что подразумевает эта сочетание, поскольку это Божий путь спасения, и он отражает Божью высшую мудрость и благодать. В спасении Бог не обращается с нами как с механизмами; Он обращается с нами как с личностями и, следовательно, спасение охватывает все сферы нашей деятельности. Благодатью мы спасены через веру (см. Еф.2:8).

Если мы хотим иметь лучшее понимание веры, мы должны изучить ее основания и ее сущность.

Основания. Вера, как мы позже увидим, это принятие Христа всей душой для спасения от греха и его последствий. Не лишним будет задать вопрос: какие основания у заблудшего грешника предать себя Христу? Как он может знать, что принят? Откуда он знает, что Христос может спасти? Откуда он знает, что его доверие будет оправдано? Откуда он знает, что Христос желает спасти его? Это неотложные вопросы, возможно не такие неотложные для человека, не имеющего истинного представления о поставленном на карту или о серьезности своего состояния, но исключительно неотложные и уместные для человека, убежденного в своем грехе, чье сердце жжет реальность и осознание гнева Божия на грех. Следующие факты составляют основания веры.

1. Всеобщее обращение Евангелия. Это обращение может рассматриваться с нескольких точек зрения. Оно может рассматриваться как приглашение, как требование, как обещание и как инициатива. Но с какой бы стороны мы не рассматривали его - это полное свободное и неограниченное обращение. Призыв евангелия объединяет весь спектр Божественных исключительных прав и человеческих интересов. Бог упрашивает, Он приглашает, Он повелевает, Он призывает, Он проявляет милость и благодать, и все это Он делает по отношению ко всем без ограничения и различия.

Нас может удивить, что этому всеобщему призыву отводится такое важное место в Ветхом Завете. В Ветхом Завете откровение о Божьей спасительной благодати было дано избранному народу и ему же доверены истины Божьи. Псалмопевец мог говорить: “Ведом в Иудее Бог; у Израиля велико имя Его. И было в Салиме жилище его и пребывание Его на Сионе” (Псалом 76:1, 2). Иисус мог сказать об этом периоде Ветхого Совета: “Спасение от Иудеев”(Иоанна 4:22). Между Иудеем и язычником стояла стена разделения. Но в Ветхом Завете мы находим такой призыв: “Не Я ли Господь? И нет иного Бога кроме Меня, - Бога праведного и спасающего нет кроме Меня. Ко Мне обратитесь и будете спасены, все концы земли; ибо Я Бог и нет иного”(Ис.45:21, 22). Вновь мы читаем: “Скажи им: живу Я, говорит Господь Бог: не хочу смерти грашника, но чтобы грешник обратился от пути своего и жив был. Обратитесь, обратитесь от злых путей ваших; для чего умирать вам, дом Израилев?” (Иезек.33:11; см.18:23, 32). Наиболее выразительное отрицание - “на хочу смерти грешника,” утверждение- “чтобы грешник обратился с пути своего и жив был,” торжественное заявление - “живу Я, говорит Господь Бог”, увещевание - “обратитесь, обратитесь от злых путей ваших, возражение - “для чего умирать вам?”

Если в увещевании и обращении присутствует универсальность даже когда Божий завет благодати был сосредоточен на Израиле, то насколько очевиднее это должн стать, когда больше нет иудея и язычника и стена разделени разрушена, когда евангелие провозглашено в свете полномочий Иисуса: “Итак, идите, научите все народы” (Матф.28:19). Слова Иисуса напоминают об этом не делающем различий обращении: “Придите ко Мне, все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас” (Матф.11:28) “…и приходящего ко Мне не изгоню вон” (Иоанна 6:37). Слова апостола несомненно ясны: “Поэтому, оставив без внимания времена неведения, Бог теперь возвещает людям, всем и всюду, чтобы они каялись, ибо Он определил день, когда будет судить вселенную по праведности, чрез Мужа, Которого Он поставил, дав удостоверение всем, воскресив Его из мертвых” (Деян.17:30, 31) Бог не просто упрашивает людей повсюду обратиться и раскаяться; Он повелевает им сделать это. Это предписание полно властью и величием Всевышнего Господа. Это кладет конец всем спорам. Его требование не исключает никого.

2. Достаточность совершенство предоставленного Спасителя. Христос представил Себя в славе Своей личности и соответствии Своей спасительной миссии, сказав: “Придите ко Мне, все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас” (Матф.11:28), и снова: “…и приходящего ко Мне не изгоню вон” (Иоанна 6:37). Вот эта истина возвещается через написанное: “поэтому Он и может всесовершенно спасать приходящих чрез Него к Богу, будучи всегда жив, чтобы ходатайствовать за них” (Евр.7:25). Достаточность Его миссии Спасителя основывается на труде, совершенном Им раз и навсегда, когда Он умер на кресте и воскрес в победоносной власти. Но она покоится на эффективности и совершенстве Его деятельности по правую руку Бога. Именно потому что Он продолжает вовеки и неизменно быть Священником, Он способен спасти приходящих к Нему и дать им вечную жизнь. В провозглашаемом евангелии Христа, Он представлен заблудшим как Спаситель, как Тот, Кто вечно продолжает быть воплощением спасения, совершенного Им раз и навсегда. Заблудшему человечеству предлагается не возможность спасения, но Сам Спаситель и поэтому спасение есть полное и совершенное. В предложенном спасении нет несовершенств и ограничений - оно полное свободное и неограниченное. И это основание веры.

Вера, о которой мы сейчас говорим, это вера не в то, что мы спасены, но надежда на Христа для спасения. Исключительно важно знать, что Христос дан всем без отличий, чтобы они могли довериться ему для спасения. Предложение евангелия не ограничивается избранными или даже теми, за кого Христос умер. И основание веры - не убеждение, что мы избраны или входим в число тех, за кого, строго говоря, Христос умер, но факт, что Христос, в славе Своей личности, в совершенстве завершенного труда и эффективности деятельности как Царя и Спасителя предстает перед нами в полном свободном и неограниченном предложении евангелия. И мы вверяем себя Ему не как убежденные в Своем избрании или убежденные в том, что мы являемся особыми объектами Божьей любви, но как заблудшие грешники. Мы вверяемся Ему не из-за уверенности в спасении, но как заблудшие грешники для того, чтобы быть спасенными. В нашем положении заблудших грешников даны нам основания веры, не ограниченые и не лимитированые ничем. Через основания веры богатство благодати Божьей предложено заблудшим и обещание благодати засвидетельствовано истинностью и верностью Бога. Вот на этих основаниях может заблудший грешник вверить себя Христу в полной уверенности, что он будет спасен. И ни один грешник, к которому приходит евангелие, не лишен божественных оснований для такой уверенности.

Сущность. О сущности веры необходимо сказать три вещи. Вера есть знание, убеждение и доверие.

1. Знание. Если сказать, что вера есть знание, это может показаться запутанным. Знать - это одно, а верить - другое, не так ли? Это отчасти верно. Иногда мы должны отличать веру от знания и противопоставлять их друг другу. Но есть знание неотъемлемое от веры. В наших обычных человеческих отношениях доверяем ли мы человеку, о котором ничего не знаем? Особенно, если то, в чем мы доверяем ему - чрезвычайно важно для нас, нам нужно знать как можно больше о его личности и его характере. Насколько же это должно быть правдой относительно нашей веры в Христа; поскольку это вера, касающаяся вопросов жизни и смерти, времени и вечности. Нам следует знать кто есть Христос, что Он сделал, и что Он властен сделать. Иначе вера была бы слепой догадкой в лучшем случае и глупой насмешкой в худшем. Мы должны понимать и представлять что есть правда о Христе.

Иногда, действительно, мера истины, осознанной верующим очень мала и нам стоит признать тот факт, что вера на ее первых этапах весьма элементарна. Но вера не может начаться в полном отсутствии знания. Павел напоминает на об этом очень просто, говоря: “Вера - от проповеди, а проповедь - чрез слово о Христе” (Рим.10:17).

2. Убеждение. Вера - это согласие. Мы должны не только знать правду относительно Христа, но мы должны также и верить в то, что это правда. Конечно можно понимать значение определенных положений и все же не считать их истинными. Все неверие таково, и чем глубже смысл затронутой истины понимается рассудком, тем более неистовым может быть неверие. Отрицающий непорочное зачатие может вполне понимать, что такое доктрина непорочного зачатия и отвергать ее именно по этой причине. Но мы сейчас имеем дело не с неверием, а с верой, что, очевидно подразумевает, что известные истины и принимаются как истины.

Убеждение, входящее в веру, это не только согласие относительно истины Христа, но также и признание точного соответствия, существующего между истиной Христа и нашими поступками заблудших грешников. Сущность Христа как Спасителя совершенно согласуется с нашей крайней и глубокой нуждой. Это просто означает, что совершенство Христа как Спасителя отвечает потребностям нашего отчаянного безнадежного положения несчастных грешников. Следовательно, убеждение вызывает самый большой интерес и закрепляет вывод: Христос в точности соответствует тому, что я есть во всем моем грехе и нищете и тому, кем я должен стремиться стать благодатью Божией. Христос полностью отвечает крайности нашего полоджения, с его грехом, виной, несчастьями и заслуженными страданиями.

3. Доверие. Вера - это знание переходящее в убеждение, и это убеждение переходящее в уверенность. Вера не может не достичь того уровня, когда человек, перестав полагаться на себя свои возможности и полагаясь в спасении на одного Христа, предается Ему. Это принятие Его и доверие к Нему. В этом проявляется наиболее свойственное вере; это обручение двух личностей, обручение заблудшего грешника Спасителю могущему и желающему спасти. Вера, в конечном итоге, это не верование в положения истины относительно Христа, каким бы необходимым составляющим веры такое верование не было. Вера - это доверие к личности, личности Христа, Сына Божьего, Спасителя заблудших. Это себя Ему. Это не просто вера в Него; это вера в Него и доверие к Нему.

Реформаты придавали особое значение этому элементу веры. Они возражали против Римско-католического взгляда, что вера - это согласие. Говорить, что вера есть согласие вполне последовательно для католической концепции спасения. Изобретательность католического учения о спасении навязывает посредников между душой и Спасителем - Церковь, Приснодева, таинства. Напротив, слава евангелия благодати Божьей в том, что между Богом и человеком посредник один - человек Иисус Христос. И славой нашей протестантской Реформации было вновь открыть чистоту евангелия. Реформаты признали, что сущность спасающей веры - привести грешника, заблудшего и мертвого во грехах к непосредственному прямому общению с самим Спасителем, общению, которое есть не что иное как преданность Ему во всей славе Его личности и совершенстве Его труда, который Он во всей полноте свободно преподнес в евангелии.

Следует помнить, что действенность веры не в ней самой. Вся действенность спасения пребывает в Спасителе. Как четко и истинно установлено, спасает не вера, но вера в Иисуса Христа; строго говоря спасает даже не вера в Христа, а Сам Христос спасает чрез веру. Вера объединяет нас с Христом узами постоянной привязанности и доверия и вот это единство дает уверенность в том, что спасающая власть, благодать и добродетель Спасителя действуют в верующем. Особое свойство веры в том, что взгляд ее отвращен от себя, ее интерес сосредоточен на Христе. Он - объект и центр внимания веры.

Именно в моменте веры - вся полнота нашей ответственности, также как в исполнении веры в высшей степени активны наше сердце, ум и воля. Возрождать себя - не наша ответственность. Возрождение - действие Бога и только Бога. Наша ответственность - подвергнуться возрождению. Быть такими как оно требует, быть святыми. Но действие возрождения не входит в сферу нашей ответственности. Только вера. И с нас никогда не снимается обязанность верить в Христа для спасения своей души. Тот факт, что вера предшествует возрождению ни в коей мере не снимает с нас ответственности верить и не лишает бесценной привилегии, которую мы имеем во Христе. Его право ( представлено нам в Его свободном и полном предложении благодати. Наша неспособность верить - не оправдывает нас и не дает нам повода не верить. Когда мы обретаем Христа через евангелие, у нас не остается причин для неверия и мы обретаем все основания верить.

РАСКАЯНИЕ

Вопрос такой уже обсуждался: что первично, вера или раскаяние? Но это вопрос ненужный и настаивать на том, что первично - бессмысленно. Приоритета нет. Вера ко спасению - есть кающаяся вера. А раскаяние к жизни - верующее раскаяние. Раскаяние прекрасно определено в Кратком Катехизисе. “Раскаяние, ведущее к жизни, есть спасительная благодать, которой грешник воистину осознавая свой грех и милость Божию, ненавидя грех в горе отвращается от него и обращается к Богу с единой целью нового послушания и в стремлении к нему.” Взаимозависимость веры и раскаяния становится очевидной, когда мы вспоминаем, что вера - есть вера во Христа для спасения от греха. Но если вера направлена ко спасению от греха, должна также присутствовать и ненависть ко греху и желание спастись от него. Такая ненависть ко греху невлечет за собой раскаяние, которое в сущности и составляет отвращение ко греху и обращение к Богу. И снова, если мы вспомним, что раскаяние - есть обращение от греха к Богу, обращение к Богу подразумевает веру в милость Божью, открытую во Христе. Невозможно разделить веру и раскаяние. Спасающая вера проникнута раскаянием, а раскаяние проникнуто верой. Возрождение зазвучит в наших умах проявлением веры и раскаяния.

Сущность раскаяния состоит в изменении сердца, ума и воли. Изменения сердца и ума в основе своей касаются четырех моментов: изменение сознания в отношении Бога, в отношении себя, в отношении греха и в отношении праведности. Вне возрождения наши мысли о Боге, о себе, о грехе и о праведности кардинально искажены. Возрождение изменяет наши сердца и умы; полностью обновляет их. Отсюда - совершенная перемена в наших мыслях и чувствах. Старое прошло и теперь все новое. Очень важно отметить, что вера ко спасению - есть вера, сопровождаемая этими изменениями в мыслях и отношениях. Слишком часто в евангелистических кругах, и особенно в популярном евангелизме остается непонятой или не оценненой одномоментность перемены, обозначенной верой. Существуют два заблуждения. Одно - изымать веру из контекста, который только и может придать ей значение, а другое - думать о вере исключительно с точки зрения решения и к тому же довольно дешевого. Эти заблуждения близки и обусловливают друг друга. Чтобы исправить эти обедненные и разрушающие души концепции веры необходимо выделить именно раскаяние и глубоко-заложенные изменения чувств и мыслей, связанные с ним. Сущность раскаяния подчеркивает важность этих вопросов для евангелия, разрыв с грехом, который принятие евангелия влечет за собой, и совершенно новый взгляд, сообщаемый евангельской верой.

Мы не должны думать о раскаянии как состоящем только в изменении сознания вообще; это очень обособленно и конкретно. А поскольку это изменение сознания относительно греха, то это и изменение сознания относительно конкретных грехов - наших грехов во всей их конкретности и индивидуальности. Очень легко говорить о грехе, взять чрезвычайно обвинительный тон, -в отношении определенных грехов других людей и, однако, не каяться в своих конкретных грехах. Раскаяние проверяется подлинностью и решительностью нашего раскаяния в своих собственных грехах - грехах, отягченных особенностями, свойственными только нам. Раскаяние в случае Фессалоникийцев проявилось в том, что они отвернулись от идолов, чтобы служить Богу живому. Именно идолопоклонство было свидетельством их отчуждения от Бога, и раскаяние в этом подтвердило неподдельность их веры и надежды (1 Фесс: 9, 10).

Евангелие не только в том, что благодатью мы спасены через веру, но это также евангелие раскаяния. Когда Иисус после Своего воскресения открыл ученикам понимание Писания, Он сказал им: “Так написано, чтобы Христу пострадать и воскреснуть из мертвых в третий день, и чтобы было проповедано во имя Его покаяние для отпущения грехов во всех народах” (Луки 24:46, 47). Когда Петр проповедовал перед множеством людей на Пятидесятницу и они, пораженные, вынуждены были спросить, что им делать, Он ответил: “Покайтесь, и да крестится каждый из вас во имя Иисуса Христа для отпущения грехов ваших” (Деян. 2:37, 38). Позднее таким же образом Петр истолковал вознесение Христа как вознесение в качестве “Начальника и Спасителя, чтобы дать Израилю покаяние и отпущение грехов” (Деян. 5:31). Может ли что-нибудь яснее засвидетельствовать, что Евангелие есть Евангелие покаяния, чем тот факт, что небесное служение Иисуса как Спасителя - дать покаяние для отпущения грехов? Следовательно, Павел, говоря о своем служении с пресвитерами Ефесской церкви, сказал, что он свидетельствовал “как Иудеям, так и Еллинам, о покаянии пред Богом и вере в Господа нашего Иисуса Христа” (Деян. 20:21). Автор Послания к Евреям указывает, что “покаяние от мертвых дел” - один из первых принципов учения Христа (Евр. 6:1). Другого быть не может. Новая жизнь во Христе Иисусе означает, что узы, привязывавшие нас к владычеству греха, разорваны. Верующий умер для греха телом Христа, ветхий человек распят, чтобы тело греха было упразднено, и, следовательно, он не служит греху (Рим. 6:2, 6). Этот разрыв с прошлым в сознании его отмечен обращением от греха к Богу, “полностью подчинившись новому послушанию и стремясь к нему.”

Следовательно, мы видим, что веру, выделенную Писанием как условие спасения, нельзя истолковывать как единственное условие. Именно раскаяние отражает отклик - обращение от греха к Богу. Это его особенность, так же как особенностью веры является принятие Христа и способность полагаться в спасении только на Него. Раскаяние напоминает нам, что если исповедуемая нами вера позволяет ходить путями нынешнего мира зла, в похотях плоти, похоти очей и гордости житейской, в общении с делами тьмы, то это не вера, а просто насмешка и обман. Истинная вера полна раскаяния. И так как вера не есть одномоментное действие, но пребывающее отношение доверия и уверенности, направленных ко Спасителю, так и результатом покаяния является постоянное смирение. Сокрушенный дух и смиренное сердце - неизменные знаки верующей души. До тех пор, пока грех присутствует, должно быть и осознание его, и это убеждение в нашей греховности вызовет отвращение, признание и молитву о прощении и очищении. Кровь Христа - сосуд первичного очищения, но это также и родник, к которому верующий должен часто обращаться. Начало раскаяния - у креста Христова; и у креста мы должны продолжать изливать свое сердце в слезах исповеди и смирения. Господь прощает наши грехи, и прощение скрепляется светом Его лица, но не мы прощаем себя.


5. Оправдание

Наше отношение к Богу - основной религиозный вопрос. Как человек может быть праведен перед Богом? Как он может быть праведен перед Святым? В нашем положении, однако, вопрос сильно усложняется. Он состоит не просто в том, как человек может быть прав перед Богом, но как может грешник быть прав перед Ним? В предыдущей главе мы сделали вывод о том, что грех всегда против Бога, и сущность греха - в его направленности против Бога. Человек, противостоящий Богу, не может быть праведен перед Ним. Следовательно, если мы против Бога, то Бог - против нас. Другого быть не может. Бог не может быть равнодушен к тому, что противоречит Его сущности или доволен этим. Само Его совершенство требует праведного возмущения. А это и есть гнев Божий: “Ибо открывается гнев Божий на всякое нечестие и неправду людей, держащих истину в плену у неправды” (Рим. 1:18). Таково наше положение и наши отношения с Богом - как же можем мы быть в должных отношениях с Ним?

Ответ, конечно, один: мы не можем быть правы перед Ним, потому что полностью перед Ним виновны. И мы полностью не правы, потому что мы согрешили и лишены славы Божией. Слишком часто мы не способны осознать серьезность этого факта, и по этой причине огромная статья об оправдании не затрагивает глубин нашего духа. По этой причине евангелие оправдания является ничего не значащим звуком в мире и в церкви двадцатого столетия. Нас не пропитывает глубокое ощущение реальности Бога, его величия и святости. И грех, в сочетании со всем этим, кажется не многим больше простой неудачи или неприспособленности.

Но если мы оценим центральную тему евангелия, если триумфальные трубы найдут отклик в наших сердцах, наше мышление должно быть трансформировано осознанием реальности Божьего гнева, реальности и серьезности нашей вины и Божьего осуждения. Тогда и только тогда наше мышление и чувства восстановятся для понимания благодати Божьей в оправдании нечестивых. Вопрос не столько в том, как человек может быть в надлежащих отношениях с Богом, но в том, как грешный человек может прийти к гармоничным отношениям с Богом? Вопрос в такой форме указывает на необходимость полной перемены наших отношений к Богу. Оправдание есть ответ, и оправдание есть деяние Божьей независимой благодати: “Бог оправдывающий. Кто осудит?” (Рим.8:33, 34а)

Истину “Бог оправдывает” необходимо подчеркнуть. Мы не оправдываем себя сами. Оправдание - это не наше извинение и не результат процесса самоизвинения. Это даже не наше признание и не вызываемое в нас исповедью приятное чувство. Оправдание - не религиозный ритуал, который мы выполняем, каким бы благородным и благим этот ритуал ни был. Если мы стремимся понять оправдание и обрести благодать, мы должны обратить наши мысли к Богу в оправдании нечестивых. Ни в чем так не проявляется Божьий свободный дар благодати, как в его оправдании: “Будучи оправдываемы даром, по Его благодати, чрез искупление, которое во Христе Иисусе” (Рим.3:24).

Истина оправдания пострадала от человеческих искажений так же, как и любая из доктрин Писания. Один из способов, которым она была извращена,- это невнимание к значению термина. Оправдать не значит сделать праведным, или хорошим, или святым, или честным. Совершенно верно, что в применении искупления Бог делает людей святыми и честными. Он обновляет их по Своему образу и подобию. Он начинает делать это при возрождении и продолжает в труде освящения. Он завершит это в прославлении. Но оправдание не относится к этой обновляющей и освящающей благодати Божьей. Одна из первостепенных ошибок католической церкви в том, что она рассматривает оправдание как вливание благодати, как обновление и освящение, которым мы делаемся святыми. И серьезность ошибки католицизма не столько в том, что они спутали оправдание с обновлением, но в том, что они спутали два определенных деяния Божьих и устранили из Евангелия великую истину о дарованном и полном оправдании благодатью. Поэтому Лютер испытывал такие душевные муки, находясь под управлением католической церкви с ее искажениями; и причиной, по которой он исполнился такой бурной радости и уверенности, было освобождение от цепей, которыми связал его Рим. Он обнаружил, что великая истина оправдания совершенно отлична от учения Рима.

Из повседневного употребления слова должно быть ясно, что оправдание не делает святым или честным. Когда мы оправдываем человека, мы не делаем его хорошим или честным. Когда судья оправдывает обвиняемого, он не делает его честным человеком. Он просто объявляет, что по его мнению этот человек не виновен в указанном преступлении, а честен по закону, применимому в данном случае. Одним словом, оправдание - это просто заявление или объявление приговора касательно отношения человека к правосудию, которое призван отправлять судья. Возможно, конечно, что повседневное употребление не совпадает с использованием термина в Писании. Писание должно само толковать себя. Вот в чем вопрос: согласуется ли использование этого понятия в Писании с его повседневным употреблением ? На этот вопрос очень легко ответить. Ответ таков: Писание использует его в том же смысле. Этот вывод подтверждается несколькими положениями.

1. Как в Ветхом, так и в Новом Завете во множестве отрывков термин “оправдание” не может означать ничего, кроме как “объявить праведным”. Например, мы читаем: “Если будет тяжба между людьми, то пусть приведут их в суд и рассудят их: правого пусть оправдают, а виновного осудят” (Втор. 25:1). В обязанности судей не входило делать людей честными. Значение просто и единственно в том, что судьи должны были судить по правде и объявлять правого правым, а неправого - неправым. Снова мы читаем: “Оправдывающий нечестивого и обвиняющий праведного - оба мерзость перед Господом,” (Прит. 17:15). Но сделать нечестивого праведным не будет мерзостью перед Господом. Обратить нечестивого и сделать его праведным человеком было бы очень похвально. Что и делает Бог, возрождая человека. Значение более, чем явно: оправдать нечестивого - значит не сделать его праведным, а просто объявить его праведным, когда он таковым не является. Мерзость в том, чтобы судить против правды и факта. Следовательно, оправдание в этом случае относится только к нашему приговору. Оно декларативно. В Новом Заветет мы также находим подобную мысль: “И весь народ, услышав, и мытари признали правым Бога” (Луки 7:29). Сделал ли народ и мытари Бога правым или праведным? Такая мысль была бы богохульством. Это значит, что они объявили Бога правым, - и это совершенно верный поступок. Они провозгласили праведность Божию; они утвердили это. Многие другие отрывки в обоих Заветах приводят к такому выводу. Но и этих достаточно, чтобы показать, что оправдать не значит сделать правым.

2. Оправдание противопоставляется обвинению (см. Втор. 25:1; Прит.17:15; Рим. 8:33, 34). Обвинить не значит сделать нечестивым, и оправдать не может означать сделать хорошим или праведным.

3. Эти отрывки дают нам понимание смысла слова “оправдание”: “Кто станет обвинять избранных Божиих? Бог оправдывающий?” (Рим. 8:33). Смысл не во внутреннем изменении избранных Божиих. Здесь рассматривается обвинение, которое враг может выдвинуть против призванных, и в противовес утверждается, что Божий приговор окончателен. Именно Божий приговор имеется ввиду в тексте “Бог оправдывающий.”

Стихи 33 и 34 восьмой главы послания к Римлянам значительны и в другом плане. Отрывок не только ясно показывает значение термина “оправдание”, т.е. : по своему значению это термин юридический; но и то, что именно это судебное значение несет Божье оправдание нечестивых. Павел, конечно же, использует здесь слово “оправдать” в том же смысле, что и ранее. Послание к Римлянам определенно посвящено вопросу оправдания грешников. Это ведущая тема, в особенности в первых пяти главах. Римлянам 8:33, 34 убедительно показывает, что значение это противопоставлено слову “осудить” и соответствует снятию судебного обвинения. Значение слова “оправдывать” в послании к Римлянам и, следовательно, в послании, которое более других книг Писания раскрывает доктрину, - “объявить праведным.” Его значение совершенно отлично от понятия “сделать правым” и святым или благим и праведным.

Вот что подразумевается в утверждении, что оправдание совершается по приговору. Оно связано с объявлением, заявлением, суждением- судебным или юридическим. Возрождение - есть действие Бога в нас; оправдание - приговор Бога относительно нас. Разница подобна отличию действий хирурга от действий судьи. Хирург, устраняя рак, делает что-то внутри нас. Не так действует судья - он выносит приговор касательно нашего юридического статуса. Если мы невиновны, он это утверждает.

Чистота Евангелия связана с признанием этого отличия. Если оправдание смешивать с возрождением или освящением, открывается дверь для извращения самой сути благой вести. Оправдание - по-прежнему статья, разрушающая либо созидающая Церковь.

Оправдание означает: объявить или декларировать праведным. Если сохранять беспристрастность, такое заявление подразумевает, что декларированное состояние или положение правоты предполагается в самом заявлении. Когда ,например, судья, отправляя правосудие, объвляет человека правым в отношении закона, он просто заявляет о своем мнении по делу; он не меняет положения человека. Вот поэтому судьи должны оправдывать праведных и обвинять нечестивых (Втор. 25:1). Оправдание в подобном случае просто принимает во внимание личность и поведение человека, а судья выносит приговор соответственно. Он оправдывает тех, кто праведен. Декларирование факта предполагает наличие декларируемого факта.

Однако оправдание, которое в настоящее время является предметом нашего исследования, является Божьим оправданием нечестивых. Это оправдание не праведных людей, но нечестивых, и следовательно, людей, находящихся под Божьим осуждением и проклятием. Кто это может быть? Божий суд всегда истинен; это не просто справедливый суд, но суд совершенно справедливый. Как же тогда может он оправдывать тех, кто нечестив и при этом полностью нечестив?

Здесь мы встречаемся с чем-то совершенно уникальным. Невозможно отрицать, что Бог оправдывает нечестивых (Рим. 4:5; см. Рим. 3:19-24). Если бы человек поступил так, это было бы мерзостью в глазах Бога. Люди должны обвинять нечестивых и могут оправдывать только праведных. Бог оправдывает нечестивых и делает то, чего не может ни один человек. Однако Бог не неправеден. Он справедлив, когда оправдывает нечестивых (Рим. 3:26). Что же дает Ему возможность быть справедливым, оправдывая грешников?

Вот здесь само по себе понятие “объявить праведным” неадекватно отражает полноту заключенного в Божьем оправдании нечестивых. В него включено намного больше обозначенного выражением “объявить праведным.” В Божьем оправдании грешников есть совершенно новый фактор, не свойственный никакому другому случаю оправдания. Этот новый фактор возникает из совершенно исключительной ситуации, которую рассматривает Божье оправдание грешников, а также из чудесной заботы Божией благодати и справедливости, требуемых в этой ситуации. Бог делает то, чего не может никто другой; и Он совершает здесь то, чего не совершает более нигде. Что же это за уникальный и несравненный поступок?

В Божьем оправдании грешников нет отступления от правила, что декларируемое должно уже существовать. Божьий приговор соответстует истине здесь также, как и везде. Особенность действия Бога состоит в том, что от Него проистекает это объявленное состояние или отношение праведности. Мы должны постоянно помнить, что оправдание всегда бывает судебным или юридическим. Поэтому Бог в этом случае устанавливает новые праведные с точки зрения закона отношения, одновременно и декларируя их существование. Он делает нечестивых праведными и, следовательно, может объявить их праведными. В оправданиии грешников присутствуют и учредительный, и декларативный акты. Или же мы можем сказать, что декларативный акт Бога по оправданию нечестивых является одновременно и учредительным. В этом состоит его несравненное качество.

Вывод о том, что оправдание конститутивно, не только следует из положений Божьей истины и справедливости - его выразительно утверждает само Писание. Павел говорит: “Ибо как чрез непослушание одного грешными стали многие, так и чрез послушание Одного праведными станут многие” (Рим. 5:19). В этом случае он рассматривает именно вопрос оправдания. Аналогичные выражения, использованные Павлом в этой главе, ведут к аналогичному заключению. В Римлянам 5:17 он говорит о тех, кто получает “обилие благодати и дара праведности”, а в стихе 18 - о суде, который приводит людей к оправданию жизни “чрез послушание одного.” Ясно, что оправдание к вечной жизни Павел рассматривает как состоящее в объявлении нас праведными и в нашем принятии праведности как дара, и эта праведность не что иное, как правденость одного человека - Иисуса Христа, и это - праведность Его послушания. Следовательно, благодать царствует чрез праведность к вечной жизни. Эта истина определена как применение к нам праведности Иисуса Христа. Оправдание, таким образом, есть учредительный акт, через который мы получаем праведность Иисуса Христа и, соответственно, предстаем праведными в глазах Бога. Когда мы думаем о подобном деянии благодати со стороны Бога, мы получаем ответ на вопрос: как Бог мог оправдать нечестивых? Праведность Христа - есть праведность Его совершенного послушания - праведность незапятнанная и неосквернимая; праведность, которая не только дает основания для оправдание нечестивых, но и неотъемлемо влечет за собой и вынуждает такое оправдание. Бог не может не принять в Свое благоволение облаченных в праведность Его единородного Сына. Как открывается гнев Его на всякую неправду и нечестие человеческое, так и Его благость открывается с небес на праведность Его Возлюбленного и Единородного. Оправданные могут во всей полноте возрадоваться словам пророка: “Только у Господа, будут говорить о Мне, правда и сила…Господом будет оправдано и прославлено все племя Израилево” (Иса. 45:24, 25); “Радостью буду радоваться о Господе, возвеселится душа моя о Боге моем; ибо Он облек меня в ризы спасения, одеждою правды одел меня, как на жениха возложил венец и, как невесту, украсил убранством” (Иса. 61:10); “Ни одно орудие, сделанное против тебя, не будет успешно; и всякий язык, который будет состязаться с тобою на суде, ты победишь. Это есть наследие рабов Господа, оправдание их от меня, говорит Господь” (Иса. 54:17). Более значимым становится возражение апостола: “Кто станет обвинять? Бог оправдывающий?” (Рим. 8:33).

Оправдание - одновременно и декларативный, и учредительный акт Божьей благодати. Оно учредительно для того, чтобы быть истинно декларативным. Богу необходимо учредить новое отношение также, как и декларировать его существование. Учредительный акт состоит в применении к нам послушания и праведности Христа. Поэтому послушание Христа должно рассматриваться как основа оправдания; это праведность, которую Бог не только принимает во внимание, но и записывает на наш счет, оправдывая нечестивых. Это учение, однако, нуждается в дальнейшей разработке, если мы хотим сделать более очевидным его библейские основания.

В Бытие15:6 говорится, что Авраам поверил Богу, и Бог вменил это ему в праведность. Этот отрывок неоднократно цитируется в Новом Завете (Рим. 4:3, 9, 22; Гал. 3:6; Иакова 2:23) и может показаться, что вера Авраама была засчитана как праведность, на основании которой он был оправдан, и что сама вера была принята Богом как исполнение всех необходимых для полного и совершенного оправдания требований. Если бы это было так, то Авраам и все остальные верующие были бы с ним оправданы на основании веры и благодаря вере. В этой связи важно отметить, что Писание никогда не использовало таких выражений. Оно всегда говорит о нашем оправдании верой, чрез веру или на основании веры, но никогда не говорит о нашем оправдании за счет веры или из-за веры. Если, однако, мы оправдываемы на основании веры, выражением, наиболее точно передающим такую мысль выражением было бы “мы оправданы за счет веры”. Чтобы заставить нас стараться не думать и не говорить ничего, допускающего подобный взгляд на оправдание достаточно и самого по себе факта, что Писание, а в особенности апостол Павел, воздерживается от таких выражений. Но существует также и множество других положений, не только демонстрирующих, что вера сама по себе не есть праведность, но и показывающих, что праведность оправдания не есть нечто достигнутое нами или совершённое в нас. Следует изложить несколько аргументов.

1. Праведность, произведенная в нас, даже если она совершенна и устраняет все будущие грехи, не отвечает требованиям того полного и бесповоротного оправдания, каким его представляет Писание. Такая праведность не уничтожает грех и нечестие прошлого и обвинение, остающееся на нас за прошлые грехи. Но оправдание включает прощение всех грехов и обвинений. Следовательно, праведность, лежащая в основе такого оправдания, должна обеспечивать прощение не только будущих, но и прошлых грехов. Привнесенная праведность не отвечает этим потребностям. И мы также должны помнить, что праведность, произведенная в нас возрождением и освящением, в этой жизни не достигает совершенства. Таким образом, она ни в коей мере не соответсвует требуемой праведности. Только совершенная праведность может служить основанием для полного, совершенного и бесповоротного оправдания. Более того, оправдание приносит нам титул и вечную жизнь (Рим. 5:17, 18, 21). Праведность, произведенная в нас, приготовляет нас к радости вечной жизни, но не может быть основанием такой награды.

2. Оправдание дано не чрез нашу праведность или поведение - даже не по делам (Рим. 3:20; 4:2; 10:3, 4; Гал.2:16; 3:11; 5:4; Фил.3:9). Писание так настоятельно это подчеркивает, что только из-за духовной слепоты или извращений самой высокой степени можно было предложить или поддерживать оправдание по делам в любой форме и степени. Римско-католическая доктрина несет в себе ярко выраженные признаки такого искажения.

3. Мы оправданы благодатью. Это не награда за нечто в нас присутствующее или произведенное, но исходит от Божьего свободного и незаслуженного благоволения (Рим.3:24 и далее; 5:15-21).

Таким образом, мы видим, что если мы и найдем праведность, составляющую основу полного и совершенного оправдания, которое Бог дарует нечестивым, то не в чем-то существующем в нас, не в чем-либо производимом в нас Богом, и не в наших делах. Мы должны обратить свой взор на нечто совершенно отличное от всего этого и совершенно в другом направлении. Какое направление указывает Писание?

1. Во Христе мы оправданы (Деян. 13:39; Рим. 8:11; 1 Кор. 6:11; Гал. 2:17). Вначале говорится о том, что мы оправданы единением со Христом и особым отношением к Нему, присутствующим в этом союзе.

2. Посредством жертвенного и искупительного труда Иисуса. (Рим.3:24; 5:9; 8:33, 34). Мы оправданы в крови Иисуса. Особое значение этой истины в том, что именно искупительное свершение Христа выносится в центр внимания, когда мы думаем об оправдании. То есть, это нечто объективное для нас, а не труд благодати Божией в наших сердцах, умах и жизнях.

3. Праведностью Божией мы оправданы (Рим. 1:17; 3:21, 22; 10:3; Фил. 3:9). Другими словами, праведность нашего оправдания есть праведность Бога. Ничто более убедительно не демонстрирует, что праведность эта - не наша. Праведность, произведенная в нас или нами, хотя и от благодати Божьей и даже будучи совершенной, не есть Божья праведность. Это все же праведность человеческая. Но Писание властно настаивает, что в оправдании верой и к вере открывается праведность Божия и, следовательно, праведность, противопоставленная не только человеческому нечестию, но и человеческой праведности. Это праведность божественная в своем качестве. Конечно, это не божественный атрибут справедливости или праведности, но, тем не менее, это праведность с божественными качествами или характеристиками, а поэтому праведность божественного свойства.

4. Праведность оправдания есть праведность и послушание Христа (Рим. 5:17, 18, 19). В этом - последнее подтверждение и объяснение всех предыдущих аргументов. Это последняя причина, по которой нам следует отвернуться от себя и обратить взгляд на Христа и Его завершенный труд. И поэтому праведность оправдания есть праведность Бога. Это праведность Христа, осуществленная Им в человеческой сущности, праведность Его послушания до смерти на кресте. Но, являясь таковой, это - праведность Бого-человека; праведность, отвечающая требованиям нашего грешного и проклятого грехом состояния. Праведность, отвечающая всем требованиям полного и бесповоротного оправдания. Праведность божественного свойства и качества - праведность неоскверненная и нерушимая: “Благодать царствует чрез праведность к вечной жизни чрез Иисуса Христа, Господа нашего (Рим. 5:21)”; “Блажен народ, знающий трубный зов! Они ходят во свете лица Твоего, Господи; О имени Твоем радуются весь день, и правдою Твоею возносятся” (Пс. 88:15, 16).

Оправдание - действие, проистекающее от дара благодати Божией. Это деяние Бога и только Бога. И праведность, дающая основания или основы его - праведность Бога. Может показаться, что это выделение божественного действия делает не только неуместным, но и непоследовательным приписывать любому поступку с нашей стороны какую-либо действенность или влияние в связи с оправданием. Но Писание не оставляет сомнений в том, что деятельности реципиента отводится свое место в отношении деяния Божией благодати. Деятельность реципиента - это вера; и только вера приносится им в эти отношения оправдания. Мы оправданы верой или чрез веру, или по вере (см. Рим.1:17; 3:22, 25, 26, 27, 28, 30; 4:3, 5, 16, 24; 5:1; Гал.2:16; 3:8, 9; 5:4, 5; Фил.3:9).

Некоторые добрые протестанты придерживались мнения о том , что эта вера не априорна оправданию, но следует за ним, и что мы верим не для того, чтобы быть оправданы, но потому что мы уже оправданы, и что упомянутая вера есть вера в результате оправдания. Свидетельство Писания не поддерживает такого взгляда. Конечно, справедливо, что существует вера - следствие оправдания. Мы не можем поверить, что мы оправданы, пока не будем оправданы. Но есть веская причина для утверждения, что этот вторичный или отраженный акт веры не является верой, которую мы подразумеваем, говоря об оправдании верой. Вера, которой мы оправданы, есть начальный и первичный акт веры в Иисуса Христа, которым в нашем действенном призыве мы соединены с Ним и облачены в праведность Его для принятия Богом и оправдания Им.

В пользу этого учения Писания есть несколько соображений. Я упомяну только о двух.

1. Было бы неестественным и надуманным иначе рассматривать особо подчеркнутое Писанием оправдание верой. Когда Писание говорит об оправдании, оно обращается не к нашему сознанию или уверенности в оправдании, но к божественному деянию, которым мы оправданы фактически. Оправдание состоит не в том, что отражено в нашем сознании, - оно состоит в божественном деянии освобождения и принятия. Именно об этом и сказано - верой.

2. Один из отрывков в послании Павла проливает на это свет. Это Галатам 2:16: “Узнав, что не делами Закона получает оправдание человек, но только чрез веру в Иисуса Христа, - и мы во Христа Иисуса уверовали, чтобы быть оправданными верою во Христа, а не делами Закона.” Павел здесь говорит, что мы уверовали в Иисуса Христа, чтобы быть оправданными верою во Христа. Одним словом, вера в Христа - для оправдания, и, следовательно, она рассматривается как предшествующая ему. (см.также Рим. 4:23, 24).

Мы можем заключить, что Писание учит следующему: оправдательное деяние Бога следует за действием веры- Бог оправдывает тех, кто верит в Иисуса и по свершении веры. Но вера, как мы должны помнить, есть действие или поступок со стороны человека. Не Бог верит в Иисуса Христа, но оправдываемый грешник. Поэтому вера - это неотъемлемое звено в цепочке оправдания. Мы оправданы верой, и вера - его предпосылка. И только вера приносится в отношение оправдания. Почему так?

Для нас достаточно было бы знать, что таково Божественное предписание. Часто в откровении промысла Божьего это все,что нам нужно сказать. Но в данном случае мы с полным основанием можем сказать больше. Есть очевидные причины того, что оправдание - по вере и только по вере. Во-первых, это полностью согласуется с фактом оправдания по благодати: “Вследствие этого - по вере, чтобы было по благодати” (Рим. 4:16). Вера и благодать дополняют друг друга. Во-вторых, вера совершенно гармонирует с тем фактом, что основанием оправдания является праведность Христа. Особенность веры в том, что она принимает Христа и Его праведность и покоится на том. Никакая другая благодать, какой бы важной она ни была в отношении спасения вообще, не имеет этого особого отличительного качества. Поэтому мы оправданы верой. В-третьих, оправдание по вере и только по вере выказывает богатство дара Евангелия благодати. Если бы мы были оправданы по делам, тогда никакой благой вести не было бы вообще. Итак, какие дела может принести Богу прóклятый, виновный, нечестивый грешник? Вера противостоит делам, и не может быть никакого слияния их (см. Гал. 5:4). То, что мы оправданы верой, порождает надежду в сердце осужденного грешника. Он знает, что ему нечего принести. И эта истина убеждает его, что ему не нужно ничего приносить; да, она убеждает его в том, что даже предполагать необходимость подношения - мерзость пред Богом. Мы оправданы по вере и поэтому во всей нашей гнетущей безнадежности просто доверяем Спасителю - Спасителю, чья праведность не осквернена и неосквернима. Оправдание только по вере заложено в сердце Евангелия, и именно это заставляет хромого скакать как молодой олень и язык немого - петь. Оправдание, которым благодать царствует чрез праведность к вечной жизни, - только для верующего, но для верующего только по вере. Это праведность Божья от веры к вере (Рим. 1:17; 3:22).

Это старое избитое возражение, что такое учение служит вседозволенности и распущенности. Только не знающие силы Евангелия будут защищать подобное искажение. Оправдание только по вере, но не только вера. Оправдание - не все содержание евангелия искупительной благодати. Иисус - совершенный Спаситель, и в нем верующий грешник получает не только оправдание. И вера - не единственный отклик сердца того, кто доверился Христу для спасения. Только вера оправдывает, но оправданный человек с одной только верой был бы чудовищем, никогда не существовавшим в царстве благодати. Вера действует любовью (Гал. 5:6). И вера без дел мертва (Иак. 2:17-20). Живая вера оправдывает и объединяет нас с Христом и в достоинстве Его смерти и в силе Его воскресения. Нет человека, который доверился бы Христу для спасения от вины греха, и не доверился Ему для избавления от власти греха: “Что же скажем? Оставаться ли нам в грехе, чтобы умножилась благодать? Отнюдь нет. Мы, которые умерли для греха, как будем еще жить в нем?” (Рим. 6:1-2)


6. Усыновление

Усыновление - это деяние Божьей благодати, отличное от всех других, включенных в применение искупления и дополняющее их. Возможно, покажется ненужным упоминать об этом. Не подразумевается ли это отличие в самом термине и особом значении, связанном с ним? Однако не будет излишним подчеркнуть, что это - отдельное деяние, заключающее в себе особые полномочия. Исключительно важно помнить, что оно отлично от оправдания и возрождения. Слишком часто оно рассматривалось просто как аспект оправдания или другой способ определить привилегию, дарованную возрождением. Это намного больше, чем оба эти деяния благодати или любое из них.

Оправдание означает, что Бог принимает нас как праведных и дает нам право вечной жизни. Возрождение - есть обновление наших сердец по образу Божию. Но эти благословения сами по себе, какими бы ценными они ни были, не указывают на то, что дарует нам акт усыновления. Усыновлением искупленные становятся сынами и дочерьми Всемогущего Господа Бога; они вводятся в семью Божью и получают ее права. Ни оправдание, ни возрождение не отражают именно этого. Иоанна 1:12 - отрывок, излагающий особый характер усыновления : “Всем же, кто принял его, дал им власть стать детьми Божьими, верующими во имя Его.” Мы становимся детьми Божьими, обретая права или полномочия, которые даются тем, кто верует во имя Иисуса.

Однако нужно упомянуть о некоторых моментах в связи с отношением усыновления к другим действиям благодати. 1. Несмотря на свою определенность, усыновление никак не отделимо от оправдания и возрождения. Оправданный в то же время становится и сыном. И те, кому дано право быть детьми Божьими, - это те, кто, как указывает Иоанна 1:13, “не от крови, и не от хотения плоти, и не от хотения мужа, но от Бога были рождены.” 2. Усыновление, так же как оправдание, - юридический акт. Другими словами, это получение статуса, положения, но не создание внутри нас новой природы или личности. Оно затрагивает взаимоотношения, а не отношение или расположение, дающее нам возможность признать и развивать эти взаимоотношения. 3.Усыновленным в семью Божию также дан Дух усыновления, которым они способны осознать свое положение детей и воспользоваться сопутствующими ему привилегиями: “А так как вы - сыны, то послал Бог Духа Сына Своего в сердца ваши, Духа взывающего: Авва, Отче!” (Гал. 4:6; см. Рим. 8:15, 16). Дух усыновления - это следствие, но сам по себе он усыновления не составляет. 4. Между усыновлением и возрождением существует тесная связь. И эта связь настолько тесна, что некоторые сказали бы, что мы - сыны Божьи по причастию к Его природе, так и актом усыновления. Этот вывод можно поддержать самим Писанием. Стать членом человеческой семьи можно двумя способами: можно в ней родиться или быть усыновленным. Первое - природным порождением, второе - правовым актом. Возможно, Писание представляет нас как входящих в семью Божию обоими способами: и порождением и усыновлением. Однако это не кажется убедительным. Во всяком случае, между порождающим (возрождением) и усыновительным действиями Божьей благодати существует очень тесная взаимозависимость. Когда Бог усыновляет мужчин и женщин в свою семью, Он заботится о том, чтобы они не только имели права и полномочия сыновей и дочерей, но также и природу или характер, согласующийся с подобным статусом. Это Он делает через возрождение - Он обновляет их по Своему образу в знании, праведности и святости. Бог никогда не принимает в Свою семью чуждых ее атмосфере, духу и положению. Возрождение - априорно усыновлению. Тот же Дух Святой, возрождающий нас, посланный в сердца усыновленных, взывает: Авва Отче. Но само усыновление - не просто возрождение, и это не Дух усыновления: одно - предшествует, другое следует.

Усыновление, как ясно подразумевает термин, есть акт перевода из чужой семьи в семью Самого Бога. Это, безусловно, вершина благодати и привилегий. Мы не только не смогли бы постичь такой благодати, менее того - мы не могли бы даже претендовать на нее без откровения и гарантии Самого Бога. Это потрясает воображение удивительным снисхождением и любовью. Только Сам Дух может быть печатью его на наших сердцах: “Чего глаз не видел, и ухо не слышало и на сердце человеку не приходило, что приготовил Бог любящим его, - то Бог нам открыл чрез Духа; ибо Дух все проницает, и глубины Божии” (1 Кор.2:9, 10). И только в сочетании свидетельства откровения и внутреннего свидетельства Духа в наших сердцах способны мы взойти на эту вершину веры и сказать с сыновней уверенностью и любовью: “Авва Отче!”

Усыновление подразумевает отцовством Бога в отношении людей. Когда мы думаем о Божьем отцовстве, необходимо сделать определенные разграничения. Есть прежде всего Божье отцовство, принадлежащее исключительно Троице, - отцовство Отца, первого лица в Троице по отношению к Сыну, являющимся вторым лицом. Это применимо только к Богу-Отцу в его вечном и неотъемлемом отношении к Сыну и только Сыну. Оно уникально и исключительно. Никто, даже Дух Святой, не является Сыном в этом смысле. Это не применимо ни к ангелам, ни к людям. В современной теологии иногда говорится, что люди через усыновление разделяют Христа и Сыновство и таким образом входят в божественную жизнь Троицы. Это не просто ошибка, но серьезное искажение. Вечный Сын Божий - единственственный в своем роде, и никто не делит с Ним Сыновство, так же как Бог Отец не является больше ничьим Отцом в том смысле, в каком Он - Отец Единородного и Вечного Сына.

В отношении к людям присутствует то, что называется всеобщим отцовством Бога. Верно, что в некотором смысле Бога можно назвать Отцом всех людей. Творя и предопределяя, Он дает всем людям жизнь, дыхание и все необходимое. В Нем мы все живем и движемся и существуем. Вот к чему относятся такие отрывки как Деяния 17:25-29; Евреям 12:9; Иакова 1:18. Поскольку мы созданы Богом, поскольку Он - Отец духов и Отец светов, говорить как о всеобщем отцовстве - об этом отношении, в котором Бог поддерживает и предопределяет существование всех людей в творении, правомерно с точки зрения Писания. В Писании есть отрывки, в которых еще более выразительно говорят об этом отношении в плане отцовства; мы находим и такие, которые по внимательном рассмотрении явно не относятся к теме отцовства; есть и другие, более вероятно относящиеся к конкретному и ограниченному отцовству. В Малахии 2:10, например, говорится: “Не один ли у всех нас Отец? Не один ли Бог сотворил нас?” Ни в коей мере нельзя быть уверенным, что автор ссылается здесь на изначальное творение и Бога как Отца всех людей в смысле творения. Но в любом случае нужно отметить, что в Писании сравнительно мало примеров, где об отношении, в котором Бог находится ко всем людям в смысле творения и общего предопределения, говорится в плане Божьего отцовства. Термин “Отец” в применении к Богу и титул “сын Божий” относительно людей в Писании равнозначно используются для особых отношений, состоящих в искуплении и усыновлении. Этоучит нас, что великое послание, воплощенное в тексте “ибо вы не приняли духа рабства, снова к страху, но приняли дух усыновления, которым взываем: Авва, Отче!” (Рим. 8:15) или в молитве “Отче наш Небесный” , которой Иисус научил Своих учеников молиться (Матф. 6:9), подразумевает не всеобщее отцовство Бога, а сообщает о наиболее близких особенных отношениях, которые Бог устанавливает с верующими во Имя Иисуса. Подменить послание искупления и усыновления всеобщим отцовством Божьим - значит уничтожить благую весть, что сводит высшие и богатейшие взаимоотношения до уровня отношений, в которых все люди находятся с Богом через творение. Одним словом, это значит лишить Евангелие его искупительного значения. И это поощряет людей в заблуждении о том, что наша сущность как творения есть гарантия усыновления в семью Божию.

Великая истина Божьего отцовства и сыновства, даруемого Богом людям, принадлежит применению искупления. Это относится ко всем людям не более, чем действенный призыв, возрождение и оправдание. Бог становится Отцом Своего народа посредстсвом акта усыновления. Это чудо подобной благодати заставило апостола Иоанна воскликнуть: ”Посмотрите, какую любовь дал нам Отец, чтобы мы были названы детьми Божиими” (1 Иоанна 3:1). И чтобы убедить читателей в этой привилегии как существующей в настоящем, а не просто надежде из будущего, он немедленно добавляет: “...И мы уже дети Божии.” Чтобы указать на разделение, производимое таким положением среди людей, он продолжает: “Мир потому не знает нас, что не познал Его.” Чтобы не осталось никаких сомнений в реальности дарованного сыновства, Он настаивает: ”Возлюбленные, мы теперь дети Божии” (ст.2). Иоанн сам обдумал и хорошо запомнил слова Господа, сказавшего: “А любящий Меня возлюблен будет Отцом Моим…если кто любит Меня, слово Мое соблюдет, и Отец Мой возлюбит его, и к нему Мы придем и обитель Себе у него сотворим” (Иоанна 14:21, 23). И теперь, при написании первого послания, сердце его переполнено изумлением пред даром Отцовской любви: ”Посмотрите, какую любовь дал нам Отец”. Это деяние благодати именно Отца. Иоанн не мог и никогда не сможет перестать изумляться этому. Вечность не истощит величия этого чуда.

Бог становится Отцом Своего народа посредством действия усыновления. Именно Бог- Отец - действующие лицо этого акта благодати: “Посмотрите, какую любовь дал нам Отец, чтобы мы были названы детьми Божьими; и мы уже дети Божии” (1 Иоанна 3:1). Возникает вопрос: кто должен считаться Отцом усыновленных в Божью семью: Бог, рассматриваемый как три личности Троицы, или сугубо Бог-Отец? И когда народ Божий обращается к Богу как к Отцу, к кому они обращаются: к Божеству, Отцу, Сыну и Святому Духу или к Отцу - первому лицу в Божестве? Вот на этот вопрос мы и должны обратить наше внимание сейчас.

Существует несколько предположений, проистекающих из Писания, указывающих на то, что это Бог- Отец - Отец, и усыновлением люди Божьи становятся сыновьями первого лица Троицы. По крайней мере, Писание указывает на это, когда рассматривается отцовство Бога по отношению к людям: именно Отец вступает с ними в эти отношения.

1. Название “Отец ”- определяющее имя первого лица Троицы. Это название принадлежит Ему прежде всего, поскольку в отношениях личностей Божества друг к другу Он один является Отцом, так же как только второе лицо есть Сын и только третье лицо - Дух Святой. Когда наш Господь говорил об Отце и обращался к Нему, Он всегда имел ввиду третье лицо Троицы. И только третье лицо Троицы есть Бог- Отец нашего Господа Иисуса Христа.

2. В Иоанна 20:17 мы находим поучительное слово нашего Господа. Иоанн рассказывает, что Иисус говорил Марии Магдалине: “Не прикасайся ко мне, ибо Я еще не восшел к Отцу; но иди к братьям Моим и скажи им: восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему и Богу моему и Богу вашему.” Ясно, что произнося фразу “Я еще не восшел к Отцу”, Иисус не мог иметь в виду никого другого кроме первого лица Троицы - Отца. Снова, продолжая говорить “восхожу к Отцу Моему”, Он мог подразумевать только первое лицо Троицы, поскольку только Отца мог Иисус называть “Мой Отец”. Но для нас в настоящий момент важно отметить, что то же лицо, которое Иисус называет “Мой Отец”, Он называет и Отцом Своих учеников; Отец, к которому Иисус восходил, - не только его Отец, но и Отец учеников. Это тот же Отец, хотя отличие в отношении к Нему ревностно охраняет наш Господь. Он не говорит “Я восхожу к нашему Отцу”, но правильнее “Я восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему и Богу Моему и Богу вашему.”

3. Иисус очень часто называет Отца, первое лицо Троицы, “Отец Мой Небесный.” Форма выражения слегка отличается, но смысл всегда одинаков. И Он же, говоря со Своими учениками, использует то же самое выражение - “Отец ваш Небесный.” Когда Иисус говорит о Своем Отце Небесном, Он не может ссылаться ни на кого иного кроме Отца. Следовательно, сходство выражений “Отец ваш Небесный” и “Отец Мой Небесный” приводит нас к заключению, что имеется в виду то же самое лицо и что именно Отец рассматривается как Отец учеников.

4. В Новом Завете имя “Отец” - несомненно личное имя первого лица Троицы. В посланиях Павла довольно часто название “Бог” также есть личное имя первого лица, в отличие от Сына и Духа. В нескольких отрывках первое лицо называется “Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа” (Рим. 15:6; 2 Кор. 1:3; 11:31; Еф. 1:3; Кол.1:3; 1 Пет.1:3). Не может и быть вопросов о том, что это есть Отец в отличие от Сына и Духа. То же верно о имени “Бог- Отец” или его близком эквиваленте (Гал. 1:14 Еф. 6:23; Филип. 2:11; 1 Фесс.1:1; 2 Фесс.1:2; 1 Тим.1:2; 2 Тим.1:2; Тит.1:2; 1 Пет.1:2; 2 Пет.1:17; 2 Иоан. 3; Иуд.1; Откр. 1:6). Почти во всех этих отрывках делается различие между Богом-Отцом и Сыном и Святым Духом, а в 1 Петра 1:2 - и Святым Духом. Для нашего исследования важно, что Бог называется Отцом верующих,- мы видим близкое сходство выражений с только что процитированными отрывками, в которых очевидно имеется в виду лицо Троицы - это Отец, первое лицо. В Римлянах 1:7 мы видим приветствие “благодать вам и мир от Бога-Отца нашего и Господа Иисуса Христа” (см. также 1 Кор.1:3; 2 Кор.1:2; Еф. 1:2; Филип.1:2; Филем. 3; см. Гал. 1:3; Гал.1:4; Филип.4:20; Кол.1:2; 1 Фесс. 1:3; 3:11, 13; 2 Фес.1:1, 2). В таких отрывках существует не только сходство выражений с названиями “Бог-Отец” и “Бог и Отец нашего Господа Иисуса Христа”, но и лицо, названное “Бог-Отец наш”, отличается от “Господа Иисуса Христа”. А это просто значит, что лицо, названное “Отец наш”, отлично от “Господа Иисуса Христа”. Неизбежен вывод, что именно Отец и есть - наш Отец. В той же связи 2 Фесс. 2:16 хорошо иллюстрирует определенность первого лица как поддерживающего с людьми отношение отцовства: “Сам же Господь наш Иисус Христос и Бог, Отец наш, возлюбивший нас и давший по благодати утешение вечное и надежду благую, да утешит ваши сердца и да утвердит во всяком деле и слове добром.”

На основании этих доказательств мы приходим к выводу о том, что, думая о Боге в плане усыновления как о “нашем Отце” или ”вашем Отце”, мы имеем в виду именно первое лицо Троицы - того, Кто конкретно и есть Отец. Народ Божий - сыны Бога- Отца, и Он поддерживает с ними в высшей степени близкие отношения. Этот факт еще более возвышает чудо отношений, установленных усыновлением. Первое лицо Троицы не только Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа, но также и Бог и Отец тех, кто верит во имя Иисуса. Отношение Отца к Сыну, конечно же, не должно сравниваться с отношением Бога как Отца к людям. Извечное порождение не должно сравниваться с усыновлением. Наш Господь Сам соблюдал это различие. Он не объединял Себя с учениками и не называл Отца “нашим Отцом.” Он сказал им: “Вы же молитесь так: Отче наш, Который на небесах!” (Матф. 6:9). Он не молился с ними, хотя и мог бы молиться молитвой, которой научил их. И Он сказал Марии Магдалине: “Я восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему, к Богу Моему и Богу вашему” (Иоанна 20:17). Но не смотря на различия в отношениях Отцовства, - Отец Господа нашего Иисуса Христа в несказанной тайне Троицы, и Отец верующих в тайне Своей усыновляющей благодати - одно лицо. Бог-Отец есть не только конкретный исполнитель акта усыновления; Он также утверждает верующих во имя Иисуса в положении Его детей. Может ли что-нибудь раскрыть чудо усыновления или засвидетельствовать надежность обладания его полномочиями более действенно, чем тот факт, что Сам Отец, через Которого и в Котором все, усовершивший через страдания Начальника спасения, становится посредством деяния благодати Отцом многих сынов, которых Он приведет к славе? По этой причине Сам Начальник спасения не стыдится называть их братьями и восклицать с радостью невыразимой: “Вот я и дети, которых Мне дал Бог” (Евр.2:13).


7. Освящение

Предположения

Освящение - аспект применения искупления. В применении искупления существует порядок, и это порядок развития до момента достижения им кульминации в свободе славы детей Божьих (Рим. 8:21, 30). Освящение - не первый шаг в применении искупления; оно предполагает другие этапы: такие как действенное призвание, возрождение, оправдание и усыновление. Все это непосредственно относится к освящению. Два особенно связанные с освящением предшествующие аспекта или шага - это призвание и возрождение. Освящение - это труд Бога внутри нас; призвание и возрождение - действия Бога, результаты которых в нас проявляются. Призвание обращено к нашему сознанию и вызывает отклик в нем. Возрождение есть обновление, которое фиксируется в нашем сознании исполнением веры и раскаяния, любви и послушания. Есть и другие положения, показывающие особую связь призвания и возрождения с процессом освящения. Соединясь с Христом призванием, народ Божий освящается действенностью и силой. Дух Святой наполняет людей Божьих посредством возрождения, свершенного Им (Иоанна 3:3, 5, 6, 8); и они становятся в терминах Нового Завета “духовными.” Освящение - особая деятельность пребывающего в нас и направляющего Святого Духа.

Самое важное положение, выводимое из приоритета призыва и возрождения, в том, что в каждом действенно призванном и возрожденном человеке перестает царствовать грех. Призвание объединяет с Христом (1 Кор.1:9), и соединясь с Ним, силой Его смерти и властью Его воскресения, человек мертв для греха, ветхий человек распят, тело греха упразднено, грех не царствует (Рим. 6:2-6, 14). В Римлянам 6:14 Павел не просто увещевает. Он делает неопровержимое заявление, что грех не властвует над человеком, находящимся под благодатью. В контексте Павел говорит об увещевании очень сходным языком, но здесь он еще и выразительно отрицает власть греха: “Грех не будет над вами господствовать.” Если рассматривать вопрос с точки зрения возрождения, мы придем к такому же выводу. Святой Дух контролирует и направляет каждого возрожденного человека. Следовательно, руководящим предрасположением, фундаментальным принципом, преобладающим качеством каждого возрожденного человека является святость - он “духовный” и услаждается законом Господа во внутреннем человеке (1 Кор.2:14, 15; Рим. 7:22). Вот в этом смысле мы должны понимать сказанное Иоанном о том, что возрожденный человек не грешит и не может грешить (1 Иоанна 3:9, 5:8). Но он не безгрешен (см. 1 Иоанна 1:8; 2:1). Иоанн подчеркивает тот факт, что возрожденный человек не может совершить грех к смерти (1 Иоанна 5:160); он не может отрицать, что Иисус есть Сын Божий, пришедший во плоти (1 Иоанна 4:1-4); он не может вновь предаться нечестию; он хранит себя, и лукавый не прикасается к нему. Тот, Кто пребывает в верующем, выше того, кто в мире (1 Иоанна 4:4).

Мы должны по достоинству ценить это учение Писания. Каждый действенно призванный Богом и возрожденный Святым Духом достиг победы согласно Римлянам 6:14; 1 Иоанна 3:9; 5:4, 18. Эта победа реальна, либо она ничтот. Говорить о ней как просто о возможной или позиционной - значит отступать от всеобъемлющего свидетельства Нового Завета. Она действительна и реальна так же, как действительно и реально все, составляющее применение искупления.

Уважая эту свободу от владычества греха, эту победу над властью греха, нужно также признать, что достигается она не процессом и не нашим стремлением трудиться в этом направлении. Она достигается раз и навсегда нашим единением с Христом и возрождающей благодатью Святого Духа. Перфекционисты правы, настаивая на том, что победа достигается не нами и не нашими трудами, стремлениями или работой; они правы, утверждая, что это моментальное действие, выполняемое верой. Но они также совершают три кардинальные ошибки - ошибки, которые искажают всю их структуру освящения.

1. Они не осознают, что результатами этой победы обладает каждый, заново рожденный и действенно призванный. 2. Они толкуют победу как благословение, отделенное от состояния оправдания. 3. Они представляют ее как нечто весьма отличное от того, она представлена в Писании - они изображают ее как свободу от греха или свободу от сознательного греха. Неверно использовать эти тексты для поддержки иного взгляда на унаследованную нами победу кроме того, которому учит Писание, а именно, это непременно характерный для каждого соединившегося со Христом радикальный разрыв со властью греха и привязанностью к нему. Союз со Христом - это союз с Ним в действенности его смерти и силе Его воскресения: тот, кто умер и воскрес со Христом, освобожден от греха, и грех не царствует в нем.

ДЕЛО ОСВЯЩЕНИЯ.

Освобождение от власти греха, полученное единением с Христом, и спасение от запятнанности грехом, полученное возрождением, не уничтожает грех из сердца и жизни верующего. В нем по-прежнему есть грех (см. Рим. 6:20; 7:14-25; 1 Иоанна 1:8; 2:1). Верующий еще не настолько соответствует образу Христа, чтобы быть святым, невинным и незапятнанным грехом, изолированным от грешников. Освящение занимается именно этим фактом и нацелено на устранение греха и полное соответствие единородному Сыну Божию: быть святыми, как Господь свят. Если мы серьезно подходим к понятию полного освящения, у нас нет другого выхода кроме как признать, что оно не осуществится, пока тело уничижения нашего не преобразится по образу тела славы Его, когда тленное облечется в нетление и смертное облечется в бессмертие (Филип. 3:21; 1 Кор. 15:54)

Мы должны по достоинству оценить серьезность того, чем занимается освящение. Его следует рассмотреть в нескольких аспектах.

1. Всякий грех, пребывающий в верующем, противоречит Божией святости. Грех не изменяет своего качества из-за того, что совершивший его или тот, в ком он пребывает, - верующий. Действительно, верующий состоит в новых отношениях с Богом. На нем нет судебного обвинения, и законный гнев Божий не пребывает на нем (Рим. 8:1). Бог - его Отец, и он - сын Божий. Дух Святой живет в нем и является его защитником. Христос - Защитник верующего пред Отцом. Но грех, находящийся в верующем и совершаемый им, по своему качеству заслуживает гнева Божия и вызывает Божие Отцовское негодование. Поэтому оставшийся пребывающий в верующем грех противоречит всему в нем как в Божием сыне и возрожденном человеке. Это противоречит Самому Богу, по образу которого верующий был вновь сотворен. Мы чувствуем трепет и волнение апостола, когда он говорит : “Дети мои, сие пишу вам, чтобы вы не грешили” (1 Иоанна 2:1). Чтобы не возникло тенденции принимать грех как само собой разумеющееся, быть довольным status quo, поощрять грех или превратить благодать Божью во вседозволенность, Иоанн ревностно призывает верующих помнить, что каждый имеющий надежду в Господе “очищает себя, подобно тому, как Он чист” (1 Иоанна 3:3), и что все, что в мире - “похоть плоти, похоть очей и гордость житейская - не от Отца, но от мира” (1 Иоанна2:16).

2. Присутствие греха в верующем влечет за собой конфликт в его сердце и жизни. Если в нем остается и живет грех, должен быть и описанный Павлом в Римлянах 7:14 и других отрывках конфликт. Бесполезно спорить, что конфликт не нормален. Если в том, в ком пребывает Святой Дух, присутствует в любой степени грех, в сердце этого человека неотвратимо напряжение, противостояние. Действительно, чем более освящен человек, чем ближе он к образу своего Спасителя, тем более он испытывает отвращение к любому несоответствию Божьей святости. Чем глубже постижение величия Бога, тем сильнее любовь к Богу, более настойчиво стремление получить награду высшего призвания Божия во Христе Иисусе, тем сильнее он будет осознавать серьезность остающегося греха и острее испытывать неприязнь к нему. Чем ближе он подходит к самому святому, тем больше он постигает свою греховность, и поэтому должен воскликнуть: “Несчастный я человек” (Рим. 7:24). Не так ли было со всеми людьми Божьими по мере их приближения к откровению святости Бога: “Горе мне! Погиб я! ибо я человек с нечистыми устами, и живу среди народа с нечистыми устами, и глаза мои видели Царя, Господа Саваофа” (Иса. 6:5); “Я слышал о Тебе слухом уха, теперь же мои глаза видят Тебя. Поэтому я отрекаюсь и раскаиваюсь и прахе и пепле” (Иов 42:5, 6). Истинно библейское освящение не имеет ничего общего с самодовольством, игнорирующим или не принимающим во внимание греховность любого несоответствия образу Того, Кто свят, невинен и непорочен: “Итак, будьте совершенны, как совершенен Отец ваш Небесный” (Матф. 5:48).

3. Должно быть постоянное и всевозрастающее понимание, что, хотя грех еще присутствует, он не господствует. Между царствующим и уцелевшим грехом существует кардинальная разница: возрожденный человек в конфликте с грехом и невозрожденный человек, довольный грехом. Одно, когда грех живет в нас; другое, когда мы живем во грехе. Одно, когда враг занимает столицу; другое, когда его побежденные войска беспокоят гарнизоны царства. Для христианина в интересах его освящения первостепенная забота - знать, что грех не имеет власти над ним, что силы искупительной, возрождающей и освящающей благодати пребывают с ним в том, что главное для его нравственного и духовного бытия, что он - жилище Бога чрез Духа и Христос создал в нем надежду славы. Равнозначно он должен считать себя действительно мертвым для греха, но живым для Бога чрез Иисуса Христа Господа его. Вера в этот факт дает основание и мотив для следования увещеванию: “Итак, да не царствует грех в смертном вашем теле, чтобы слушаться вам похотей его; и не предавайте членов ваших греху, в орудия неправды, но предавайте себя Богу, как живых из мертвых, и члены ваши - в орудия праведности Богу” (Рим. 6:12, 13). В данном случае, указание лежит в основе приказа, и наша вера в факт неотъемлема от исполнения долга. Вера в то, что грех не имеет власти, - действующая сила в служении праведности и Богу для получения плода к святости и, наконец, к вечной жизни (Рим. 6:17, 22). Это дело освящения - чтобы грех все более был умерщвляем, а святость - порождалась и культивировалась.

ДЕЙСТВУЮЩЕЕ ЛИЦО ОСВЯЩЕНИЯ.

Необходимо напомнить, что мы не освящаем себя, как показал последний анализ. Освящает Бог (1 Фесс. 5:23). Главным действующим лицом освящения является Святой Дух. В этой связи требуется произвести определенные наблюдения.

1. Способ воздействия Духа в освящении окружен тайной. Мы не знаем способа, которым Святой Дух пребывает в нас или способа Его результативного труда в сердцах, умах и воле людей Божьих, которым они поступательно очищаются от скверны греха и все более преображаются по образу Христа. Хотя не следует предвзято относиться к тому факту, что труд Духа в наших сердцах отражается в нашем восприятии и сознании; хотя освящение не следует относить к сфере бессознательного, закрывая глаза на то, что оно втягивает в свою орбиту все поле нашей сознательной деятельности, однако мы должны также по достоинству оценивать, что сила Святого Духа далеко превосходит наши попытки анализа или исследования. Воздействие этой постоянной и непрерывной силы ощущается в рамках нашего понимания, чувств и воли. Но мы не должны полагать, что мера нашего понимания или опыта - есть мера работы Духа. В каждом отдельном определенном движении верующего на пути святости присутствует живительная деятельность Святого Духа, и пытаясь обнаружить способ этого проявления Его благодати и силы, мы понимаем, как далеки мы от способности определить тайны воздействия Святого Духа.

2. Мы обязательно должны сознавать свою полную зависимость от Святого Духа. Мы не должны забывать, конечно, что наша деятельность наиболее полно задействована в процессе освящения. Но не следует полагаться на свою силу, решительность и целеустремленность. Мы сильны тогда, когда слабы. Благодатью мы спасаемы, также как благодатью мы спасены. Если мы остро не чувствуем своей собственной беспомощности, то мы можем воспользоваться средствами освящения как орудием самодовольства и гордыни и таким образом нарушить цели освящения. Мы должны полагаться не на средства освящения, а на Бога всей благодати. Самоуверенный моралист стимулирует гордыню, а освящение поощряет смирение и кротость.

3. Святой Дух освящает как Дух Христов и Дух Того, Кто воскресил Христа из мертвых. Мы не имеем права думать, что Дух действует в нас независимо от воскресшего и прославленного Христа. Процесс освящения зависит от смерти и воскресения Христа не только в начале; он зависим от смерти и воскресения Христа также и в своем дальнейшем развитии. Освящение продолжается действенностью и силой, исходящей от вознесенного Господа; и эта сила принадлежит вознесенному Господу через его смерть и воскресение. Возможно, наиболее значительным в этой связи является отрывок 2 Кор. 3:17, 18, в котором Павел говорит, что Господь есть Дух, и затем указывает, что процесс преобразования в образ Господа движим “Духом Господа”, или ,более точно: “Господь, Который есть Дух”. Как бы мы ни толковали выражение в конце стиха 18, очевидно, что освящающий труд Духа состоит не только в постепенном приближении к образу Христа, но также зависит от деятельности вознесенного Господа (см. 1 Кор. 15:45). Особое полномочие и функция Святого Духа состоят в следующем: “Он Меня прославит, оттого что от Моего возьмет и возвестит вам” (Иоанна 16:14, 16; 2 Кор. 3:17, 18). Делает Он это как пребывающий с нами Дух и защитник верующих (Иоанна 14:16, 17)

СРЕДСТВА ОСВЯЩЕНИЯ.

Хотя мы постоянно зависим от сверхъестественной силы Святого Духа, мы также должны принимать во внимание тот факт, что процесс освящения втягивает в свою орбиту сознательную жизнь верующего. Освящаемые не пассивны и не бездейственны в этом процессе. Ничто так ясно не показывает этого, как увещевание апостола “совершайте свое спасение со страхом и трепетом, ибо это Бог действует в вас, производя и хотение и действие по Своему благоволению” (Филип. 2:12, 13). Спасение, упомянутое здесь, - не уже имеющееся спасение, но эсхатологическое спасение (см. Фесс. 5:8, 9; 1 Пет. 1:5, 9; 2:2). И ни один текст не излагает более сжато и ясно отношение действия Бога к нашему действию. Действие Бога в нас не приостанавливается, когда мы трудимся, и наше действие не приостанавливается, когда действует Бог. Это соотношение не является и кооперацией - Бог выполняет свою часть работы, а мы - свою, чтобы сочетание или согласование обоих привело к требуемому результату. Бог работает в нас, и мы также трудимся. Но отношение в том, что мы работаем потому, что Бог работает. Все совершение своего спасения с нашей стороны есть результат Божьего труда в нас - не желания, исключающего действие, и не действия, исключающего желание, а одновременно хотения и действия. И цель этого труда Божия - дать нам возможность желать и делать угодное Ему. Здесь не только объяснение всей приемлемой для Него деятельности с нашей стороны, но также и мотив наших желаний и поступков. Апостол настаивает на необходимости свершения нашего спасения и в качестве ободрения убеждает в том, что Сам Бог действует в нас. Чем более активны мы в деле, тем более уверенными мы можем быть в том, что вся живительная благодать и сила - от Бога.

Увещевания действовать, которыми пропитано Писание, напоминают нам о том, что все наше существо усиленно участвует в этом процессе, имеющем своей целью предопределенное Богом подобие образу Его Сына (Рим. 8:29). Павел вновь повторяет в послании Филиппийцам: ”И о том я молюсь, чтобы любовь ваша все больше и больше преизобиловала в познании и всякой рассудительности, чтобы вы испытывали, что лучше для того, чтобы вы были чисты и непорочны в день Христов, исполнены плода праведности, который чрез Иисуса Христа, во славу и похвалу Божию” (Филип. 1:9-11). Петр также призывает: “По тому самому и вы, приложив всякое старание, проявите в вере вашей добродетель, в добродетели - знание, в знании - обладание собой, в обладании собой - терпение, в терпении - благочестие, в благочестии - братолюбие, в братолюбии - любовь. Ибо это, если оно у вас есть и умножается, не оставит вас праздными и бесплодными в познании Господа нашего Иисуса Христа” (2 Пет.1:5-8). Нет необходимости приводить еще цитаты. Новый Завет усыпан ими: см. Рим. 12:1-3, 9-21; 13:7-14; 2 Кор.7:1; Гал. 5:13-16, 25, 26; Еф. 4:17-32; Филип. 3:10-17; 4:4-9; Кол. 3:1-25; 1 Фесс. 5:8-22; Евр. 12:14-16; 13:1-9; Иак. 1:19-27; 2:14-26; 3:13-18; 1 Пет.1:13-25; 2:11-13, 17; 2 Пет. 3:14-18; 1 Иоан.2:3-11; 3:17-24. Освящение направляет мысли, интересы сердца, ум, волю и цели к награде высокого призвания Божия в Иисусе Христе и сосредоточивает все наше существо на тех средствах, которые Бог учредил для достижения этой цели. Освящение - есть освящение личностей, а личности- не автоматы; это освящение личностей, обновленных по образу Бога в познании, праведности и святости. Предлагаемая перспектива его - знать, как мы узнаны, и быть святы, как Бог свят. “И всякий, имеющий эту надежду на Него, очищает себя, подобно тому, как Он чист” (1 Иоан. 3:3).


8. Стойкость

Опыт, наблюдение, библейская история, казалось бы, очень серьезно свидетельствуют против этого учения, названного “стойкость святых”. Не полна ли история церкви, как и библейские повествования, примерами потерпевших кораблекрушение в вере? И не читаем ли мы о том, что “невозможно однажды просвещенных и вкусивших дара небесного и ставших общниками Духа Святого и вкусивших доброго Божия слова, как и сил будущего века, и отпавших, опять обновлять к покаянию” (Евр. 6:4-6)? Не сказал ли наш Господь Сам: “Я - истинная виноградная лоза, и Отец Мой - виноградарь. Всякую ветвь на Мне, не приносящую плода, Он удаляет…Если кто не пребывает во Мне, - он выброшен вон, как ветвь, и засох;” (Иоанна 15:1, 2, 6)? Да, сталкиваясь с историческими фактами и подобными отрывками Писания, нужно сказать, что толкование Писания по этому вопросу - задача не для ленивых. Что означает отступничество? Что Писание подразумевает под отпадением?

Для того, чтобы показать доктрину стойкости в должном свете, нам следует знать, чем она не является. Это не значит, что каждый, исповедавший веру в Иисуса и принятый как верующий в общение святых, навечно в безопасности и может иметь уверенность в вечном спасенеии. Сам наш Господь предупреждал Своих последователей в дни Своего пребывания в теле, обращаясь к Иудеям, верившим в Него: “Если вы пребудете в слове Моем, воистину вы ученики Мои, и познаете истину, и истина сделает вас свободными” (Иоанна 8:31, 32). Он установил критерий, по которому можно определить истинных учеников, этот критерий - пребывание в слове Иисуса. Именно это мы находим в другом отрывке, когда Иисус говорит: “Претерпевший же до конца, тот и будет спасен”. Аналогичный критерий применяет автор в послании к Евреям: “Итак, имея Первосвященника великого, прошедшего небеса, Иисуса, Сына Божия, будем твердо держаться исповедания” (Евр. 4:14). Тот же смысл содержится в учении Иисуса в Иоанна 15 в связи в притчей о лозе виноградной и ветвях: “Если кто не пребывает во Мне, - он выброшен вон, как ветвь, и засох;”(Иоанна 15:6). Этой решающей проверкой истинности веры является стойкость до конца, пребывание во Христе и Его слове.

Писание, подчеркиваясказанное, учит нас двум вещам. 1. Оно дает нам понимание значения “отступиться” или “отпасть. Человек может проявлять все внешние признаки веры во Христа и послушания Ему, свидетельствовать некоторое время о реальном обращении и выказывать великое усердие за Христа и Царствие Его, а затем потерять всякий интерес, стать равнодушным (если не враждебным) к учению Христа и Его Царствия. В этом - урок притчи о семенах, упавших на места каменистые: семя принялось, взошло, но потом вышло солнце, иссушило его, и оно не принесло плода праведности (см. Марк 4:5, 6, 16, 17). В этой группе людей, конечно, велики расхождения. Некоторые кажутся обращенными, они бурлят энтузиазмом некоторое время, и потом вдруг остывают. Они исчезают из круга общения святых. Другие не проявляют такого энтузиазма; их принадлежность к вере во Христа никогда не была особенно очевидной. Но с ходом времени она становится опасно тонкой, и ,наконец, полностью рвется - они более не следуют тропой праведности. 2) Мы должны оценить высоту, на которую эта временная вера может привести имеющих ее, а также продолжительность веры. Наше внимание к этому в какой-то мере привлекает притча о сеятеле. Те, кто сравнивается с зерном, посеянным на почве каменистой, воспринимают слово с радостью и некоторое время в этой радости пребывают. Продолжая сравнение, можно сказать,что здесь не только росток, но иногда может быть и колос. Есть не только прорастание - есть и рост. Единственный недостаток в том, что тут никогда не будет полного початка. В большей степени наше внимание сосредоточивает на этом Послание к Евреям, упоминая об “однажды просвещенных и вкусивших дара небесного и ставших общниками Духа Святого и вкусивших доброго Божия слова, как и сил будущего века” (Евр. 5:5, 6). Представить, что это описание применимо к тем, кто может отпасть, - просто ошеломляюще. Однако оно сообщает нам о действующих в Царствии Божием силах и о влиянии этих сил на тех, кто, в конце концов, демонстрирует радикальные перемены в сторону спасения. Именно отступничество от веры и соответствующий опыт разбирает Петр во втором послании 2:20-22. Несомненно, что Петр имеет в виду тех, кто имел опыт познания Господа и Спасителя Иисуса Христа, узнал путь праведности и через это избежал осквернения мира, но вновь запутался в этой скверне и отвернулся от данных им святых заповедей, так что с ними случилось по пословице: “Пес возвратится на свою блевотину, и вымытая свинья идет валяться в грязи.” Само Писание, таким образом, ведет нас к заключению, что возможно пройти через очень возвышающее, облагораживающее, преобразующее и бодрящее осознание истины и силы Евангелия, так близко подступить к контакту со сверхъестественными силами, действующими в Божием Царствии благодати, что эти силы производят в нас эффект, едва отличимый от воздействия Божией возрождающей и освящающей благодати и ,однако, не быть общниками Христа и наследниками вечной жизни. Доктрина стойкости, не принимающая во внимание такую возможность и ее реальность в определенных случаях, искажена и служит распущенности, полностью противоречащей интересам стойкости. Это вообще не учение о стойкости.

Это приводит нас к лучшему пониманию уместности и выразительности определения “стойкость святых.” И не в интересах учения заменить его на “безопасность верующих,” не потому что последнее неверно само по себе, но потому что другая формулировка намного содержательнее и более тщательно подобрана. Само выражение “стойкость святых” оберегает от любого предположения или представления о том, что верующий в безопасности, т.е. в безопасности относительно вечного спасения, совершенно не зависимо от степени, до которой он может впасть в грех и скатиться вниз от веры и святости. Оно предупреждает подобные попытки толкования статуса верующего, поскольку это пагубный и извращенный путь. Ошибочно мнение, что верующий безопасен вне зависимости от того, насколько глубоко он впадает в грех и неверность. Почему это не так? Это неправда, поскольку данное мнение создает невероятное сочетание. Правда в том, что верующий грешит; он может впадать в грех и скатываться вниз на длительные сроки. Но также правда, что верующий не может отдать себя греху; он не может прийти под власть греха; он не может быть виновен в определенных проступках. И, следовательно, совершенно неверно говорить, что верующий безопасен полностью независимо от последующей жизни во грехе и неверности. Правда в том, что вера в Иисуса Христа всегда соответствует жизни святости и верности. Также неправильно думать о верующем без оглядки на плоды его веры и святости. Говорить, что верующий безопасен вне зависимости от меры его приверженности ко греху в последующей жизни - значит лишать веру во Христа самого ее определения, что служит злоупотреблению, превращающему благодать Божию в попустительство. Доктрина стойкости - это учение о настойчивости верующих, и нельзя переоценить то, что это стойкость именно святых. А это значит, что верующие, в которых пребывает Святой Дух, соединенные со Христом действенным призванием Отца, будут стойкими до конца. Если будут стойкими, то выдержат испытание и сохранят веру. Это не значит, что они будут спасены независимо от их стойкости или поведения, но они обязательно будут стойкими. Следовательно, их безопасность неотделима от их стойкости. Не так ли говорил Иисус: “Претерпевший до конца спасется.”

О том же пишет Петр имеющим надежду “к наследству нетленному и непорочному и неувядающему, сохраняемому на небесах”. Это те, кто “силой Божией чрез веру соблюдаемы ко спасению, готовому открыться в последнеее время” (1 Петра 1:4, 5). Здесь нужно особо отметить три момента: 1) они соблюдаемы; 2) они соблюдаемы чрез веру; 3) они соблюдаемы ко спасению, готовому открыться в последнее время - завершающей кульминации. Это соблюдение не на время, но до конца; и не соблюдение несмотря на веру, но чрез веру. Давайте не искать укрытия для своей лени или поощрения своим похотям в искаженной доктрине безопасности верующего. Но давайте ценить доктрину стойкости святых и признавать, что мы можем питать веру в свою безопасность во Христе только будучи стойкими в вере и святости до конца. Павел имел в виду не что иное, как цель воскресения к жизни и славе, когда писал: “Братья, я думаю, что сам я еще не достиг; одно только: забывая то, что позади, и устремляясь к тому, что впереди, спешу к цели, к победному венцу вышнего призвания Божия во Христе Иисусе” (Фил. 3:13, 14).

Доктрина стойкости святых властно напоминает нам о том, что только стойкие до конца - истинно святые. Мы не получаем венец вышнего призвания Божия во Христе Иисусе автоматически. Стойкость означает целеустремленную приверженность личности предписанным Богом путям для достижения Его цели спасения. Соответствующая Писанию доктрина стойкости не имеет ничего общего с антиномианизмом и кваетизмом, широко распространенными в евангелических кругах.

Но несмотря на то, что истинно святые - только те, кто стоек, вопрос остается тем же: будут ли святые стойкими? Предопределено ли и предусмотрено ли Богом, что только истинно верующие во Христа будут стойкими до конца? Ответ на этот вопрос - настоятельное “да”. Здесь так же важно отвергать арминианский догмат, что святые могут “отпасть от благодати” как и противодействовать антиномианской самонадеянности и вседозволенности.

Конечно, верно, что выражение “отпавшие от благодати” появляется в Евангелии (Гал. 5:4). Но Павел здесь рассматривает вопрос не о том, может или не может верующий отпасть от любви Божией и в конце концов погибнуть, но об отклонении от чистоты учения об оправдании благодатью в противовес оправданию делами закона. Павел, в сущности, говорит, что если мы стремимся к оправданию делами закона в любой степени, то мы полностью оставили или отпали от оправдания верой. Если мы в любой степени опираемся на дела, значит мы оставили благодать и являемся должниками всего закона (Гал. 5:3). Это учение Павла применимо ко всему вопросу о стойкости, поскольку ни один догмат нашей веры не важен для поддержки стойкости так, как доктрина оправдания. Но Павел здесь говорит не о верующих, отпавших от благодати Божией: это не соответствует учению самого Павла в других посланиях. Действительно, мы можем прежде всего обратиться к его собственному учению для утверждения того, что верующие будут стойкими.

Кто, с точки зрения Нового Завета, святые? Это призванные быть святыми, призванные Иисуса Христа (Рим. 1:6, 7). Совершенно невозможно отделить то, что Новый Завет подразумевает под святостью от действенного призыва, который вводит грешников в общение Иисуса Христа (1 Кор. 1:9). Теперь мы должны спросить: с чем связано, по учению Павла, это призвание, утверждающее человека в святых? Он сообщает нам в Римлянах 8:28-30. Неразрывная цепь событий от вечного предустановления Божьего в предузнании и предопределении до прославления народа Божьего. Невозможно изъять призвание из его контекста. Призванные призваны в соответствии с целью (ст. 28); цель предваряет призвание. Вот об этом Павел вновь напоминает в ст. 29 и 30, где разъясняет цель Божию в плане предузнания и предопределения: “А кого Он предузнал, тех и предопределил…а кого предопределил тех и призвал”. Более того, как призванию предшествует предузнание и предопределение, следует за ним - оправдание и прославление - “и кого призвал, тех и оправдал; а кого оправдал, тех и прославил” (ст.30). Мы не можем обойти важность этого отрывка для изучаемой темы. Те, о ком мы говорим, - святые, призванные Иисуса Христа; те, кто оправдан верой в Иисуса Христа. Определение истинного христианина может быть дано только с точки зрения призвания и оправдания. И поэтому вопрос таков: может ли призванный и оправданный отпасть и лишиться вечного спасения? Ответ Павла неотвратим - призванные и оправданные будут прославлены. К тому же результату мы придем, двигаясь в другом направлении. Призванные - те, кому предопределено быть подобными образу Сына Божия (ст. 29). Возможно ли вообразить, что вечное предустановление Божие не достигнет цели? Даже Арминианец так не скажет. Поскольку он верит, что Бог предопределил к вечному спасению тех, кто по Его предвидению будут стойкими до конца и будут спасены.

Нам следует помнитьо том, что ставится на карту в этом споре. Если святые могут отпасть и окончательно погибнуть, тогда призванные и оправданные могут отпасть и погибнуть. Но именно этого, как говорит вдохновенный Апостол, не случится и не может случиться - кого Бог призывает и оправдывает , Он прославляет. И это прославление есть не что иное, как подобие образу единородного Божьего сына. Именно это Павел имеет ввиду, говоря, что Бог “преобразит тело уничижения нашего по образу тела славы Его (Христа)” (Фил. 3:21) и что в Римлянам 8:23 он называет “усыновлением и искуплением тела нашего.” Отрицание стойкости святых разрушает очевидный смысл учения апостола.

В доводах относительно учения о стойкости можно полагаться на этот отрывок. Но Писание дает дополнительное подтверждение. Полезно вспомнить слова того, Кто говорил так, как человек никогда не говорил до того; Кто пришел с небес исполнить волю Пославшего Его, чтобы из тех, кого Отец дал Ему не погубить ни одного, но воскресить их в последний день (Иоанна 6:39). Конечно, никто не станет отрицать, что в Новом Завете святой - тот, кто верит в Христа. Святой - это верующий. А что же говорит Иисус о верующем: “Ибо воля Отца Моего - в том, чтобы каждый, видящий Сына и верующий в Него, имел жизнь вечную; и воскрешу его Я в последний день” (Иоанна 6:40). Можем ли мы допускать хоть малейшее сомнение в том, что воля Отца непобедима? Иисус здесь убеждает нас, что нет. Он определяет для нас последовательность. Он говорит, что воля Отца для каждого верующего в Него - не только иметь вечную жизнь, но также что “Он воскресит его в последний день.” Чтобы мы не сомневались в сущности этого воскресения в последний день, он сообщает нам в предыдущем стихе, что воскресение в последний день противопоставляется гибели данного Отцом. Другими словами, воскресение в последний день, о котором здесь говорит Иисус, это воскресение, сочетающееся со спасением от гибели данных Ему Отцом: “А воля Пославшего Меня - в том, чтобы из всего, что Он дал мне, Я не погубил ничего, но воскресил бы тот в последний день” (ст. 39). И не самую ли твердую уверенность дает нам Иисус, говоря: “И приходящего ко Мне не изгоню вон” (ст. 37)? Прийти к Нему - значит просто поверить в Него. И безопасность, представленная и гарантированная Иисусом, ни на йоту не отступает от воскресения в последний день.

Но это не все. Будет полезно и далее исследовать записанные в Евангелии от Иоанна беседы Иисуса. Иисус говорит: “Все, что дает Мне Отец, ко Мне придет” (6:37). Где бы ни упоминалось данное Отцом, обязательное следствие или сопутствующее обстоятельство этого- приход ко Христу, т.е. вера в Него. И, где называется приход ко Христу, там обязательно есть и упоминание о том, что дано Отцом, поскольку Иисус подчеркивает, что никто не может прийти к Нему, если не привлечет его Отец (6:44) и не будет дано ему от Отца (6:65). В этой беседе нам следует рассматривать то, что дано Христу Отцом и привлечено ко Христу Отцом как два аспекта одного и того же события, два подхода к одному событию. Когда привлекает Отец - это действие, направленное на людей, когда Он дает их Христу, - это дар Отца Сыну. Невозможно мысленно разделять их. В обобщение скажем: никто не может прийти ко Христу, если не дан Христу Отцом. И мы уже видели в определенных словах Христа, что каждый, дарованный таким образом, приходит ко Христу и верит в Него. Следовательно, приход человека ко Христу и дар Отца неразрывны: одно не существует без другого; и где одно, там и другое.

Обратившись к Иоанна 10, мы найдем на этом фоне убедительное подтверждение истины о том, что верующий не может погибнуть. Иисус снова говорит с теми, кто дан Ему Отцом. Мы не можем отделить дар, о котором сказано здесь от “дара” в Иоанна 6, даже не смотря на то, что Иисус вводит новое определение, характеризующее упомянутых людей, а именно, что они - Его овцы. Что говорит Иисус? - Иоанна 10:29, 30: “Отец Мой, Который дал мне дар, больше всех, и из руки Отца не может похитить никто. Я и Отец - одно” (10:29, 30). Если мы поинтересуемся, почему никто не может вырвать их из руки Отца, мы найдем ответ в предшествующих словах Иисуса: “Я даю им жизнь вечную, и не погибнут они вовек, и не похитит их никто из руки Моей” (ст.10:28). Иисус говорит об очевидно надежном и безопасном полоджении тех, кто был дарован Ему отцом - “и не погибнут они вовек.” И та же безопасность гарантирована фактом невозможности похитить их из Его руки. Для того, чтобы подтвердить эту истину, Он говорит: “Отец мой, Который дал Мне дар, больше всех, и из руки Отца не может похищать никто”. Гарантия неизменной безопасности в том, что данные Сыну - в руке Сына, и даже дарованные Сыну все же непостижимым образом в руке Отца. Из руки Обоих никто не может похитить их. Это наследие дарованных Отцом.

Но мы также должны помнить, что все дарованные Христу приходят к Нему, т.е. верят в Него; и те, кто верит в Него - это те, кто даны Ему. Следовательно, не просто о тех, кто дарован Ему Отцом, говорит Иисус в Иоанна 10:28, 29; он говорит также о верующих. Из отрывка в Иоанна 6, мы узнали, что дарованные- это верующие и верующие - те кто дарован. Поэтому, полагаясь на авторитет Того, Кто есть Истина, Истинный Бог и Вечная Жизнь о всех верующих ( т.е. о всех, кто приходит ко Христу с точки зрения Иоанна 6:37, 44, 45, 65), можно сказать, что верующие во Имя Иисуса никогда не погибнут - они будут воскрешены в последний день к воскресению благословенных. Языком Павла, они “достигнут воскресения из мертвых” (Филип. 3:11).

Не новая ли это причина дивиться благодати Божией и неизменности его любви. Неразрывной связью завета Божия поддерживается эта бесценная вера. “Горы сдвинуться, и холмы поколеблются; а милость Моя не отступит от тебя, и завет мира Моего не поколеблется, говорит милующий тебя Господь” (Иса.54:10)


9. Единение с Христом

В этой книге мы исследуем применение искупления. Образованые читатели, возможно, задумывались, почему до сих пор не рассматривался союз со Христом. Очевидно, что это важный аспект применения искупления и, если мы не примем его во внимание, то не только наше изложение вопроса о применении искупления будет ущербным, но и наш взгляд на христианскую жизнь - серьезно искажен. Нет ничего важнее чем единение и общение со Христом.

Однако, существует достаточная причина, по которой вопрос о единении со Христом не следует сочетать с другими фазами применения искупления, которые мы разбирали. Причина в том, что само по себе единение со Христом - очень обширный и содержательный предмет. Это не просто шаг в применении искупления; если рассматривать его в соответствии с учением Писания, в своем широком аспекте оно лежит в основе каждого этапа применения искупления. Единение со Христом действительно центральное положение всей доктрины спасения не только в применении, но и в завершенности ее посредством единожды исполненного труда Христова. В самом деле, источник всего процесса спасения - в одном этапе единения со Христом и спасение имеет в виду реализацию остальных этапов единения со Христом. Это легко понять, если вспомнить краткое выражение, очень распространенное в Новом Завете, а именно, “во Христе.” Что мы и подразумеваем, говоря о “единении со Христом.” Совершенно ясно, что Писание использует выражение “во Христе” не только по отношению к применению искупления. Верно, определенный аспект единения со Христом касается строго применения искупления. Это мы разберем позже. Но мы не сможем должным образом рассмотреть вопрос единения со Христом, не изложив прежде его более широкое значение. Мы не сможем по достоинству оценить все, что составляет применение искупления, если мы не соотнесем это с тем, что имеет более обширно.

Широта понятия единения с Христом видна из обзора учения Писания, помогающего нам осознать его глубину и обширность.

Сам источник спасения в вечном избрании в Отце - “во Христе.” Павел говорит: “Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа, благословивший нас всяким благословением духовным на небесах во Христе, как и избрал Он нас в Нем прежде основания мира” (Еф. 1:3, 4). Отец избрал их от вечности, но Он избрал их во Христе. Мы не способны понять все, что здесь подразумевается, но факт достаточно очевиден - вне Христа избрания у Отца не было от вечности. А это значит, что для тех, кто будут спасены, Отец даже не предполагал спасения вне союза со Христом - Он в изначальном плане Своей предопределяющей любви избрал их во Христе. Прослеживая спасение, насколько это возможно, до его источника, мы находим “единение с Христом”; это не привнесенное нечто; это пребывает изначально.

Также, поскольку люди Божьи были во Христе, когда Он отдал Свою жизнь во искупление кровью, им было дано спасение; они представлены как соединенные со Христом в его смерти, воскресении и вознесении на небеса (Рим. 6:2-11; Еф. 2:4-6; Кол. 3:3, 4). “В Возлюбленном,-говорит Павел, - мы имеем искупление кровью Его”(Еф. 1:7). Следовательно, мы не смеем думать о труде искупления, совершенном Христом раз и навсегда, вне единения с Ним Его народа, достигнутого в избрании Отцом до сотворения мира. Другими словами, нельзя думать об искуплении отдельно от непостижимых предустановлений Божьей любви, мудрости и благодати, которыми Христос был соединен со Своим народом и Его народ был соединен с Ним, когда Он умер на проклятом древе и вновь воскрес из мертвых. Это просто иной способ сказать, что Церковь есть тело Христово, “ибо мы его творение, будучи созданы во Христе Иисусе на добрые дела”(Еф. 2:10). Здесь Павел утверждает великую истину, что благодатью, не делами, мы спасены. Спасение имеет свое начало в Божией благодати, и это удостоверяется тем фактом, что мы спасены новым творением во Христе. Не стоит удивляться, что начало спасения в действительном обладании должно быть в единении со Христом, поскольку мы уже знаем, что именно в Нем спасение имело свое начало в вечном избрании Отца и именно во Христе оно было получено раз и навсегда Его искупительной кровью. Мы не можем думать о таком союзе как временно прекращенном, тогда как народ Божий стал общником спасения - они новое творение в Иисусе.

Но новая жизнь не только имеет свое начало во Христе; она продолжается благодаря отношениям с Ним же. Во Христе - руководство христианской жизнью и поведением (Рим. 6:4; 1 Кор.1:4, 5; см.1 Кор. 6:15-17). Новая жизнь верующих - это жизнь в воскресении Христа; во всем они обогащаются в Нем всяким знанием и словом.

Во Христе верующие умирают. Они- усопшие во Христе, мертвы во Христе (1 Фесс. 4:14, 16). Может ли что-либо яснее показать нерушимость этого союза со Христом, чем факт, что он не разрывен даже в смерти? Смерть, конечно, реальна - дух и тело расстаются. Но разделенные части личности все же едины со Христом: “Дорога в очах Господних - смерть святых его!” (Пс. 115:6).

И наконец, воскреснут и будут прославлены люди Божии во Христе. Во Христе они будут оживотворены, когда прозвучит последняя труба и мертвые восстанут нетленными (1 Кор.15:22). Со Христом они будут прославлены (Рим. 8:17).

Таким образом, мы видим, что источник единения с Христом - в избрании Богом-Отцом до основания мира, и результат его - в прославлении сынов Божьих. Перспективы народа Божьего не узки - они обширны. Они не ограничены пространством и временем. Они имеют протяженность вечности. В ее орбите два фокуса: один - избирающая любовь Бога- Отца в вечном плане, другой - прославление со Христом в проявлении Его славы. Первое не имеет начала, последенее - конца. Прославление со Христом в Его пришествии станет только началом кульминации, которая охватит века веков: “И так всегда с Господом будем” (1 Фесс. 4:17). Это перспектива с прошлым и будущим, но ни прошлое, ни будущее не ограничено тем, что известно нам как история во времени. И поскольку в эту перстпективу временная история включена, она имеет значение и надежду. Что связывает пршлое, настоящее и будущее вместе в жизни веры и уповании славы? Почему верующий с такой радостью лелеет мысли об установленном плане Божием? Почему может он хранить терпение среди трудностей и несчастий настоящего времени? Почему он обладает прочной уверенностью в будущем и может радоваться в надежде на славу Божию? Потому, что он не может думать о прошлом, настоящем или будущем вне единения с Христом. Именно единство со Христом в силе Его смерти и власти Его воскресения удостоверяет для него реальность избрания во Христе прежде основания мира - он благословлен Отцом всяким духовным благословением на небесах во Христе, также как он был избран во Христе от века (см. Еф. 1:3, 4). И на нем - печать вечного наследия, поскольку во Христе он запечатлен обещанным Духом Святым как залогом наследия для искупления достояния (Еф. 1:13, 14). Вне единения со Христом мы можем рассматривать прошлое, настоящее или будущее не иначе как с отчаянием и ужасом. Единением со Христом сам аспект времени и вечности меняется, и народ Божий может ликовать в радости неизреченной и полноте славы.

Единение с Христом - очень обширный предмет. Он захватывает широкий пласт спасения от начального источника в вечном избрании Божием до его окончательного осуществления в прославлении избранных. Это не просто фаза применения искупления - оно лежит в основе каждого аспекта искупления как в его свершении, так и в его применении. Единение с Христом связывает все воедино и подтверждает, что все, кого Христос искупил, получают от Него одно и то же.

Но единение с Христом - важная часть применения искупления. Мы не становимся действительными общниками Христа, пока искупление не применено действенно. В послании к верующим Ефеса Павел напоминал не только о том, что они были избраны во Христе до основания мира, но и о временах, когда они “были без Христа, отчуждены от общества Израиля и чужды завета обещания, не имели надежды и были безбожниками в мире” (Еф. 2:12), что они были “по природе детьми гнева, как и прочие” (Еф. 2:3). Хотя они были избраны во Христе до вечности, однако, они были без Христа до того, как были действенно призваны в общение Божьего Сына (1 Кор.1:19). Следовательно, посредством эффективного призвания Бога-Отца люди становятся общниками Христа и входят в радость благословения искупления. Только тогда они узнают общение со Христом.

Какова природа этого союза с Христом, осуществляемого призванием Божьим? Отвечая на этот вопрос, нужно отметить несколько моментов.

1. Это союз духовный. Немногие слова в Новом Завете подвергались большему искажению, чем слово “Духовный”. Часто оно используется для обозначения не более чем неопределенной сентиментальности. “Духовный” в Новом Завете соотносится с принадлежащим Святому Духу. Духовный человек - это тот, в ком пребывает и кем руководит Святой Дух, а духовное состояние мыслей - производится и поддерживается Святым Духом. Следовательно, говоря, что единение со Христом - есть союз духовный, мы прежде всего подразумеваем, что скрепляет его Сам Святой Дух: “Ибо и все мы в одном Духе были крещены в одно тело; будь то Иудеи, будь то Еллины, будь то рабы, будь то свободные, и все одним Духом были напоены” (1 Кор.12:13; 1 Кор.6:17, 19; Рим. 8:9-11; 1 Иоанна 3:24; 4:13). Нам следует больше внимания уделять тесной взаимосвязи Христа и Святого Духа в деяниях спасительной благодати. Святой Дух есть Дух Христа; Дух есть Дух Господень; Христос есть Господь Духа (см. Рим.8:9; 2 Кор. 3:18; 1 Пет. 1:11). Христос пребывает в нас, если Дух Его пребывает в нас, и Он пребывает в нас Духом. Единение со Христом - великая тайна. Та истина, что скреплен этот союз Святым Духом, не умаляет тайны, но ярко высвечивает ее, а также оберегает тайну от чувственных идей с одной стороны, и чистой сентиментальности - с другой.

Это заставляет нас еще раз отметить, что союз с Христом - Духовный, поскольку мы рассматриваем духовные отношения. Этот союз отличен от единства, присутствующего в Божестве - три личности одного Бога. Эти отношения отличны от единства, присутствующего в личности Христа - две сущности в одной личности. Этот союз отличен от союза, существующего в человеке - тело и душа составляют человеческое существо. Это не просто единство чувств, привязанностей, понимания, ума, сердца, воли и цели. Здесь - единство носит ярко выраженный духовный характер, гармонирующий с природой и трудом Святого Духа действительно непостижимым для нашего мышления образом: Христос пребывает в Своем народе, и Его народ пребывает в Нем.

2. Это Тайна. Используя слово “тайна” в этой связи, полезно начать изучения его употребления в Писании. Мы склонны использовать это слово для обозначения чего-то совершенно непонятного. Не в этом смысле оно употребляется в Писании. Апостол в Римлянам 16:25, 26 устанавливает вехи для понимания этого термина. Павел говорит здесь об “откровении тайны, о которой от вечных времен было умолчано, но которая была явлена теперь, и чрез писания пророческие по повелению вечного Бога была объявлена всем народам к послушанию веры.” В этой тайне нужно отметить четыре момента.

1) О ней было умолчано от вечных времен - это было нечто, скрытое в плане Бога.

2) Она не осталась скрытой - была явлена и объявлена в соответствии с волей и повелением Бога.

3) Это откровение Божие было передано чрез Писания и помещено в них, открыто всем народам и более не является тайной.

4) Это откровение нацелено на то, чтобы все народы пришли к послушанию веры. Тайна, следовательно, - это не видимое глазом, не слыханное ухом, не познанное человеческим сердцем, но открытое нам Богом посредством Святого Духа и чрез это откровение и веру познаваемое и принимаемое людьми.

Несомненно, что единение с Христом - такая тайна. Говоря о союзе с Христом и сравнив его с единением, существующим между мужем и женой, Павел высказывается так: “ Тайна сия велика, говорю же я применительно ко Христу и к Церкви” (Еф. 5:32). И вновь напоминает: “Богатство славы среди язычников в тайне этой, которая есть Христос в вас, надежда славы”(Кол. 1:26, 27). Единство с Христом - это тайна. И факт таинственности подчеркивает бесценность и близость отношенией, которые это единство влечет за собой.

Широта спектра сравнений, использованных в Писании для иллюстрации единения со Христом, поразительна. На высшем уровне оно сравнивается с единством, существующим между личностями Троицы в Божесте. Это потрясающе, но так (Иоанна 14:23; 17:21-23). На низшем уровне оно сравнивается с отношением, существующим между камнями постройки и краеугольным камнем (Еф. 2:19-22; 1 Пет. 2:4, 5). Между этими двумя крайностями расположено множество сравнений, взятых из разных уровней существования и отношений. Оно сравнивается с единением, существующим между мужем и женой (Еф. 5:22-23; см. Иоанна 3:29). Оно сравнивается с единством, существующим между головой и другими членами человеческого тела (Еф. 4:15, 16). Оно сравнивается с отношением лозы и ветвей (Иоанна 15). Следовательно, есть аналогии, происходящие от различных уровней существования, восходящие от сферы неживого до самой жизни личностий Божества.

Из этого нам следует научиться великому закону. Несомненно, не следует сводить природу и способ единения со Христом ни к степени и типу единства, существующего между краеугольным камнем и другими камнями сооружения, ни к степени единства, существующего между лозой и ветвями или головой и другими членами тела, или даже мужем и женой. Способ, сущность и качество единения отличаются в разных примерах. Это сравнения, а не отождествления. Но также, как мы не имеем права сводить единение Христа с Его народом до уровня, существующего в других сферах бытия, так же мы не имеем права поднимать его до уровня единства, существующего внутри Божества. Сходство и здесь не означает тождества. Единение со Христом не означает, что мы включаемся в жизнь Божества. Это одно из искажений, которым подвергалась великая истина. Но процесс мышления, приведший к подобному взгляду, оставляет без внимания одно из простейших правил, которое всегда должно руководить нашим мышлением, а именно: аналогия не означает идентичности. Сравнивая, мы не ставим знак равенства. Величайшая тайна бытия - это тайна Троицы : три личности в одном Боге. Великая тайна божественности - это тайна воплощения: Сын Божий стал человеком и был явлен во плоти (1 Тим.3:16). Но величайшая тайна в отношениях творения есть единение народа Божия со Христом. И тайна эта удостоверяется ни чем иным, как сравнением с согласием, существующим между Отцом и Сыном в единстве Божества.

Обычно слово “таинственный” использовалось для обозначения мистицизма, проникающего в проявление веры. Нам необходимо признать, что в жизни веры присутствует разумный мистицизм. Верующие призваны к общению со Христом, а общение означает причастность. Жизнь веры - это живой союз и общение с пребывающим вечно Искупителем. Вера направлена не только на Искупителя, пришедшего и раз и навсегда исполнившего труд искупления. Она направлена на Него не просто как на умершего, но как на воскресшего и вечно живущего нашего Первосвященника и Защитника. И поскольку вера обращена к Нему как живому Спасителю и Господу, она достигает своего пика, проявляясь в общении. Между людьми не существует ничего подобного общению со Христом - Он общается со Своим народом, и Его народ общается с Ним в сознательной обоюдной любви. “...Которого вы, не видев, любите, в Которого вы, хотя теперь еще не видя Его, веруете, и ликуете радостью неизреченной и прославленной”, - писал Апостол Петр (1 Пет. 1:8). Жизнь веры - есть жизнь любви, а жизнь любви жизнь общения, или таинственной причастности к Тому, Кто вечно живет, ходатайствуя за Свой народ и сочувтвует нашим немощам. Это общение с Тем, Кто располагает неистощимым запасом сострадания к искушениям, несчастьям и немощам Своего народа, поскольку Он был искушаем во всех отношениях, однако безгрешен. Жизнь истинной веры не может иметь холодного металлического оттенка. В ней должны присутствовать страсть и тепло любви и общения, поскольку общение с Богом - вершина и венец истинной религии: “А наше общение есть общение с Отцом и Сыном Его, Иисусом Христом” (1 Иоан. 1:3).

Единение со Христом - центральная истина всего учения о спасении. Все, к чему народ Божий был предопределен в вечном избрании Божьем, все, что было приобретено для них раз и навсегда совершенным искуплением, все, чему в применении искупления они стали действительными причастниками, и все, чем благодатью Божией они станут в состоянии воплощенного блаженства заключено в единении и общении с Христом. Как мы обнаружили ранее, именно принятие в семью Божью предоставляет народу Божьему наивысшее благословение и привилегии. Но мы не можем представить усыновление вне единения с Христом. Важно отметить, что избрание во Христе до основания мира - это избрание к усыновлению. Когда Павел говорит, что Отец избрал людей во Христе до основания мира, чтобы быть им святыми, и добавляет, что в любви Он предопределил их к усыновлению чрез Иисуса Христа (Еф. 1:4, 5), очевидно, что избрание к праведности соответствует предопределению к усыновлению - это два способа выражения одной и той же великой истины. Они открывают нам различные грани избрания Отцом. Следовательно, единение со Христом и усыновление - дополняющие друг друга аспекты этой изумительной благодати. Единение со Христом достигает своего пика в усыновлении, а усыновление вращается вокруг единения с Христом. Народ Божий - “наследники Божии, сонаследники Христовы” (Рим. 8:17). Всё - их, жизнь или смерть, настоящее или будущее, всё их, а они - Христовы, а Христос Божий (1 Кор. 3:22, 23). Они соединены с Тем, в Ком все сокровища мудрости и знания, они преисполнены в Нем, Который есть глава всякого начала и власти.

От безграничной полноты благодати и истины, мудрости и силы, благости и любви, праведности и верности, пребывающей в Нем, черпают Божьи люди крепость для всех своих нужд в этой жизни и для надежды жизни грядущей. Поэтому нет истины, которая придавала бы больше уверенности и силы, покоя и радости в Господе, чем единение с Христом. Она также способствует освящению не только потому, что вся освящающая благодать получена от Христа как распятого и вознесшегося Искупителя, но также потому, что признание великой чести общения с Христом вызывает благодарность, послушание и поклонение. Единение означает также и общение, а общение приводит к кроткой почтительной полной любви жизни с Тем, Кто умер и воскрес, чтобы быть Господом нашим: “А кто соблюдает слово Его, в том воистину любовь Божия совершенна. Из этого мы узнаем, что мы в Нем. Кто говорит, что пребывает в Нем, тот должен и сам поступать так, как Он поступал” (1Иоанна 2:5, 6); “Пребудьте во Мне, и Я - в вас. Как ветвь не может приносить плода сама , если не пребывает на лозе, так не можете и вы, если во Мне не пребываете” (Иоан. 15:4).

Есть еще один аспект единства с Христом, которым нельзя пренебречь. Если его опустить, возникнут серьезные ошибки в понимании и оценке смысла этого союза. Это дополнительный смысл, проистекающий из отношений Христа к другим личностям Троицы, а также из наших отношений к личностям Троицы благодаря единению с Христом. Сам Иисус сказал: “Я и Отец - одно” (Иоан. 10:30). Следоваетельно, мы можем ожидать, что союз с Христом приведет нас к таким же отношениям с Отцом. Именно так говорит нам Сам Господь: “Если кто любит Меня, слово Мое соблюдет, и Отец Мой возлюбит его, и к нему Мы придем и обитель Себе у него сотворим” (Иоан. 14:23). Мысль ошеломляющая, но безошибочная - Отец, как и Христос, приходит и поселяется с верующим. Возможно, еще более поразительны другие слова Иисуса: “И не о них только молю, но и о верующих в Меня по слову их, чтобы все едино были, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, чтобы и они в нас были, чтобы веровал мир, что Ты Меня послал. И славу, которую Ты даровал Мне, Я даровал им, да будут едино, как Мы едино. Я в них, и Ты во Мне, да будут они совершенны воедино, чтобы знал мир, что Ты Меня послал и возлюбил их, как Меня возлюбил” (Иоан. 17:20-23). И не только Отец един с верующими и пребывает в них. Иисус также говорит нам о пребывании в нас Святого Духа: “И я умолю Отца, и другого Утешителя даст вам, чтобы был с вами вовек, Духа Истины, Которого мир не может принять, потому что не видит Его и не знает; вы же знаете Его, потому что Он с вами пребывает и в вас будет” (Иоан. 14:16, 17). Следовательно, единение со Христом влечет за собой единение с Отцом и Сыном и Святым Духом. Вот свидетельство Самого Иисуса, повторенное апостолами, устами самого Иоанна: “А наше общение есть общение с Отцом и с Сыном Его, Иисусом Христом” (1 Иоан. 1:3). Павел же предупреждает: “Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его” (Рим. 8:9). Думать, что только один Христос близок к народу Божьему, - слишком ограниченное и поэтому искаженное представление о единении с Ним.

Это, действительно, тайна наивысшего порядка. Не таинственность смутного невнятного чувства или восторга. Это тайна общения с единым истинным живым Богом. Общение с единым истинным живым Богом потому и только потому, что это - общение с тремя отдельными личностями Божества в отчетливой особенности каждой личности в великой структуре отношений спасения. Верующие знают Отца и общаются с Ним в качестве и действии, свойственных Ему как Отцу. Они знают Сына и общаются с Ним в Его характерном качестве и действии как Сына, Спасителя, Искупителя и вознесенного Господа. Они знают и общаются со Святым Духом в Его определенном качестве и действии Духа , Защитника, Утешителя, Освятителя. Это не расплывчатая путаница экзальтированного восторга. Это вера, прочно основанная на откровении, заложенном для нас в Писании; это вера, активно принимающая это откровение посредством внутреннего свидетельства Святого Духа. Но это вера, затрагивающая и глубочайшие источники чувства в восхищении святой любви и радости. Верующие вступают в святая святых общения с триединым Богом, и они способны на это, поскольку воскрешены и посажены на небесах во Христе Иисусе (Еф. 2:6). Их жизнь сокрыта со Христом в Боге (Кол. 3:3). Они приближаются с полной уверенностью веры, с сердцами, окропленными и очищенными от злых помыслов, и телами, омытыми чистой водой, потому что Христос вошел не в рукотворное святилище, но в самое небо, чтобы предстать за нас пред лицом Божиим (Евр.9:24).


10. Прославление

Прославление - финальная фаза применения искупления, в которой доводится до завершения процесс, начатый действенным призванием. Это, в сущности, завершение всего процесса искупления, поскольку прославление означает достижение цели, к которой избранные Божии были предопределены в вечном плане Отца. Оно подразумевает воплощение искупления, достигнутого и обеспеченного заместительным трудом Христа. Но когда совершается прославление?

Именно здесь мы должны понять, что есть прославление и как оно осуществляется. Прославление не соотносится с благословенным состоянием, в которое дух верующего вступает по смерти. Верно, что тогда святые, как и следует их бестелесным духам, достигают совершенства в святости и непосредственно переходят в присутствие Господа Христа. Покинуть тело - значит поселиться у Господа (см. Кор. 5:8). Пребывание со Христом не сочетается ни с каким осквернением греха : духи умерших святых - “духи праведных, достигших совершенства” (Евр.1 2:23). Краткий Катехизис обобщает эту истину в следующих словах: “Души верующих в смерти достигают совершенства в святости и непосредственно переходят в славу, а их тела, будучи однако едины со Христом, покоятся в могилах до воскресения”. Но каким бы славным ни было превращение людей Божиих по смерти, и как бы мы ни были расположены произнести вместе с апостолом, что уйти и быть со Христом гораздо лучше (Фил. 1:23), это не прославление. Не в этом устремление надежды и ожидания верующего. Искупление, полученное Христом для Его народа, - это искупление не только от греха, но также и от всех его последствий. Смерть - плата за грех, и смерть верующего не спасает его от смерти. Последний враг, смерть, еще не уничтожен. Следовательно, прославление имеет в виду уничтожение самой смерти. Подменить славу, открывающуюся, когда “это тленное естество облечется в нетление, и это смертное естество облечется в бессмертие” благословенностью, в которую верующие вступают по смерти, - значит оскорбить Христа и исказить сущность христиансткой надежды. Озабоченность самим событием смерти указывает на отклонение от курса веры, любви и надежды. “Мы, обладающие первыми плодами Духа, стонем сами в себе,- напоминает нам апостол, - ожидая усыновления , искупления тела нашего” (Рим. 8:23). Вот это и есть прославление. Это полное и окончательное искупление всей личности, когда тело и дух людей Божьих будут в целостности преобразованы по образу воскресшего вознесшегося и прославленного Искупителя, когда тело уничижения их будет преобразовано по образу тела славы Христа (см.Филип.3:21). Бог не есть Бог мертвых, но живых, и, следовательно, ничто кроме воскресения к полноте радости в Боге не может составить славы, к которой живой Бог приведет искупленных Своих. Христос - первенец из мертвых, первый из уснувших; первенец из многих братьев.

Та истина, что прославление следует за воскресением тела, сообщает нам, что к прославлению все люди Божьи прийдут вместе в один и тот же момент времени. Не существует приоритета одного перед другим. В этом отношении оно коренным образом отличается от смерти и славы со Христом, в которую святые вступают по смерти. Каждый умирающий святой Божий имеет свою пору, а, следовательно, и назначенный ему час уйти и быть со Христом. Мы видим, что это событие исключительно индивидуальное. Но с прославлением все иначе. Ни у кого нет преимущества ни перед кем - все вместе будут прославлены с Христом.

Новый Завет особенно выделяет это. Можно подумать, что нет необходимости подчеркивать это. Можно сказать: “Важно то, что все будут прославлены, а все остальное - малозначительно”. Это не так. Апостол Павел посчитал нужным сообщить или, возможно, напомнить фессалоникийским верующим, что джаже те, кто не умрут, но будут живы в момент пришествия Христа, не будут иметь преимуществ перед умершими. “Потому, - говорит он, - что Сам Господь при призывном кличе, при гласе архангела и трубе Божией сойдет с неба, и мертвые во Христе воскреснут прежде.” Итак, живые, воскресшие мертвые , умершие во Христе, вместе будут восхищены для встречи с Господом в воздухе (1 Фесс. 4:16, 17). И вновь тот же апостол пишет: “Вот, я говорю вам тайну: все мы не умрем, но будем все изменены, вдруг, во мгновение ока , при последней трубе; ибо вострубит она, и мертвые будут воздвигнуты нетленными, и мы будем изменены” (1 Кор. 15:51, 52). Следовательно, прославление - это мгновенное изменение, которое произойдет со всеми искупленными, когда Христос вновь придет без греха ко спасению и спустится с небес с кличем победы над последним врагом: “Тогда сбудется слово написанное: поглощена смерть победою. Где, смерть, твоя победа? Где, смерть, твое жало?” (1 Кор. 15:64, 55)

Факт в том, что окончательный акт применения искупления воздействует на всех одинаково в один и тот же момент времени в заключительном свершении Божьего искупительного плана. Все искупленные будут прославлены вместе. Это в высшей степени согласуется со всем тем, завершением чего является прославление. Именно союз с Христом объединяет все фазы искупительной любви и благодати. Во Христе народ Божий был избран прежде создания мира. Во Христе они были искуплены кровью Его - Он возлюбил церковь и предал Себя за нее. Народ Божий был оживотворен вместе с Христом , воскрешен вместе с Ним и посажен на небесах вместе во Христе Иисусе (см.Еф.5:25; 2:5, 6). Христос совершил искупление для того, чтобы “Ему поставить пред Собою Церковь во славе, не имеющей ни пятна, ни порока, ни чего-либо подобного, но чтобы она была свята и непорочна” (Еф. 5:27). Когда план Небес достигнет своего величественного финала, Христос придет вновь в славе Отца. Он придет также и в Своей славе - это будет явление “славы великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа” (Тит. 2:13). Но это будет также и откровение сынов Божиих (Рим. 8:19). Откровение славы Отца, откровение славы Христа и откровение сынов Божьих совпадет совершенно. Прославление избранных совпадет с завершающим действом Отца в возвышении и прославлении Сына: “Если же дети, то и наследники: наследники Божии, сонаследники же Христовы, если мы действительно с Ним страдаем, чтобы с Ним же и быть прославленными” (Рим. 8:17). В этом небесная гармония - гармония, которая служит примером чуда Божественной любви, мудрости и власти, и доказывает славу Божью: “И один Господь будет высок в тот день” (Ис. 2:11)

Прославление - это событие, которое окажет воздействие на всех людей Божиих одновременно в осуществлении Божией искупительной цели. Оно приведет к окончательной реализации цели и благодати, данной в Иисусе Христе прежде времен вечных (2 Тим.1:9). Эти истины относительно прославления народа Божьего дополняют другие догматы христианской надежды.

1. Прославление связано и ассоциируется с пришествием Христа в славе. Приход Его в славе - видимый и открытый - не привлекателен для многих людей, исповедующих Христа. Он кажется слишком наивным с точки зрения более передовых и зрелых взглядов современных христиан. Это отношение очень близко к тому, против которого Петр предупреждал своих читателей: “В последние дни придут насмешники с глумлением, поступающие по собственным своим похотям и говорящие: где обещание пришествия Его? Ибо с тех пор, как умерли отцы, все остается так от начала создания” (Пет. 3:3, 4). То же неверие, подвергающее сомнению непорочное зачатие нашего Господа или отрицающее заместительное искупление и физическое воскресение, равнодушно к славному явлению нашего Господа на облаках небесных. И это неверие особенно усугубляется, когда подвергает насмешкам саму мысль о возвращении Господа в теле, зримо и всенародно. Если это убеждение и надежда не находятся в центре наших перспектив на будущее, то наше мышление полностью лишено христианских свойств. Надежда верующего сосредоточена на втором пришествии Спасителя без греха ко спасению. Павел называет это ожиданием блаженной надежы и явлением “славы великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа” (Титу 2:13). Верующий, знающий Того, в Кого он верит и любящий Того, Кого не видел, говорит: “Аминь, гряди, Господи Иисусе!” (Откр. 22:20). Приход Господа настолько неотъемлем от надежды славы, что для верующего прославление не имеет значения без явления славы Христа. Прославление - есть прославление со Христом. Изымая его, мы лишаем прославление верующих того единственного, что дает им возможность ждать этого события с уверенностью, радостью неизреченной и полной славы: “Но поскольку вы участвуете в страданиях Христовых, - писал Петр, -радуйтесь, чтобы и в откровении славы Его возрадоваться вам с ликованием” (1 Пет.4:13).

2. Прославление верующих ассоциируется и связывается с обновлением всего творения. Не только верующие будут избавлены от рабства тления, но также и все творение: “Ибо тварь была подчинена суете не по своей воле, но ради подчинившего ее в надежде” (Рим. 8:20); “Потому что и сама тварь будет освобождена от рабства тления в свободу славы детей Божиих” (Рим. 8:21). И когда будет достигнуто это состояние славы? Павел не оставляет никаких сомнений. Он определенно сообщает нам, что конец стонам и мучениям из-за рабства тления - есть не что иное, как “усыновление, искупление тела нашего” (Рим. 8:23). Этим сказано, что не только верующие ожидают воскресения как приносящее свободу их славы, но само творение также ожидает этого события. И ожидаемое - то, в чем мы все будем участвовать, а именно - “свобода славы детей Божьих.” Так Павел выражает истину, в других отрывках описанную как новое небо и новая земля. Петр напоминает: “Но, по обещанию Его, мы ожидаем нового неба и новой земли, на которых обитает праведность” (2 Пет.3:13). И Петр связывает это всеобъемлющее обновление с тем, чего все верующие ожидают с нетерпением и ускоряют “пришествие Дня Божия, ради которого небеса будут растворены в огне и раскаленные стихии будут расплавлены” (2 Пет.3:12).

Думая о прославлении, мы размышляем о широком понятии. Нам следует представить обновленную вселенную, новые небеса и новую землю контекстом славы верующих - вселенную, избавленную от всех последствий греха, в которой больше не будет проклятия, но в которой будет непоколебимо пребывать и полностью владеть праведность: “И не войдет в него ничто нечистое, никто творящий мерзость и ложь - только те, кто написаны в книге жизни у Агнца” (Откр. 21:27); “И ничего проклятого уже не будет. И престол Бога и Агнца будет в нем, и рабы Его будут служить Ему, и будут видеть лицо Его, и Имя Его будет на челах их” (Откр. 22:3, 4).

Одна из ересей, повлиявших на Христианскую церковь и успешно оскверняющих поток христиансткой мысли с первого века и до наших дней, - это ересь относительно материи, т.е. материальной субстанции как источника зла. Она появилась во множестве форм. Апостолам приходилость в их дни бороться с нею, и доказательства этого совершенно очевидны в Новом Завете, особенно в посланиях. Иоанн, например, вынужден был сражаться с особенно усугубившейся формой отрицания реальности плоти тела Христа. Итак, ему пришлось написать: “Много лжепророков вышло в мир. Вы познаете Духа Божия так: всякий дух, который исповедует Христа, пришедшего во плоти, есть от Бога, и всякий дух, который не исповедует Иисуса, не есть от Бога;” (1 Иоан.1-3). Это значит, что признание Христа Иисуса - это признание того, что Он пришел во плоти, и отрицание этого есть отрицание Иисуса. Доказательством правоверности относительно этой ереси служило признание тела Иисуса, того, что Он пришел в материальном плотяном теле.

Другая форма проявления этой ереси - попытка рассматривать спасение как состоящее из освобождения души или духа человека от помех и ловушек связанных с телом. Спасение и освящение могут достичь только того уровня, до которого нематериальная душа преодолеет разрушительное влияние, исходящее от материального и телесного. Эту концепцию можно представить как очень красивую и “духовную,” но это просто “красивое язычество”. Это прямой удар по библейскому учению о том, что Бог создал человека с телом и душой, и это было весьма хорошо. Она также нацелена против библейской доктрины греха, которая учит, что источник и место греха - дух человека, а не материальное и телесное.

Эта ересь появилась в трудно уловимой форме в связи с темой прославления. Направление, принятое ею в данном случае, -сыграть на бессмертии души. Это кажется вполне безвредным и соответстующим истине утверждением, и, конечно, в заявлении о том, что душа безсмертна, истина присутствует. Но как только интерес начинает фокусироваться на бессмертии души, возникает серьезное отклонение от библейского учения о вечной жизни и блаженстве. Библейская доктрина “бессмертности”, если мы можем использовать этот термин, - это доктрина прославления. А прославление есть воскресение. Без воскресения тела из могилы и восстановления человеческой сущности в ее полноте по образу воскресения Христа в третий день и в соответствии с прославленным образом человеческим, в котором Он явится на облаках небесных в славе и с великой силой, - нет прославления. Это не смутная сентиментальность и идеализм, характерные для тех, кого интересует просто бессмертие души. Здесь присутствует конкретность и реализм христианской надежды, воплощенной в воскресении к жизни вечной и ознаменованной приходом Христа с небес, гласом архангела и трубой Господней.

Христианской надежде не чужды материальная вселенная, окружающая нас, и космос творения Божьего. Она была подчинена суете не по своей воле; она была проклята за грех человека; она была отмечена порчей человеческого отступления. Но она будет избавлена от рабства тления, и ее избавление совпадет с кульминацией искупления Божьего народа. Эти два события не только совпадают , но и соотносятся с одной надеждой. Прославление имеет вселенские масштабы: “Но, по обещанию Его, мы ожидаем новых небес и новой земли, на которых обитает праведность (2 Пет.3:13), ... потом конец, когда Он предаст Царство Богу и Отцу ... и чтобы Бог был все во всем” (1 Кор. 15:24, 28).
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