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Примечание издателя

После первого издания в 1746 году, книга «Религиозные чувства» была много раз переиздана, и между ними имеются некоторые отличия в пунктуации. Хотя настоящее издание осуществлено согласно тексту Ворсестерского издания, пунктуация была тщательно проведена и местами пересмотрена, чтобы помочь современному читателю. Некоторые незначительные изменения и исправления были внесены в текст, который печатается без сокращений. Где это было возможно, цитаты в сносках, взятые из пуританских авторов, были проверены, и ссылки на страницы были изменены на более доступные поздние издания их трудов. Так, номера страниц в цитатах из Томаса Шепарда (Thomas Shepard) отнесены к трехтомному изданию его трудов, Бостон, 1853 г. (Искренний обращенный и Здравый верующий в томе 1 и Притча о десяти девах в томе 2), а ссылки на номера страниц в цитатах из Джона Флавела (John Flavel) относятся к шеститомному полному изданию его трудов, Лондон, 1820 г. Если нынешний спрос на пуританскую литературу продолжится, то это будут издания Шепарда и Флавела, наиболее подходящие для переиздания. 
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Введение

По всеобщему признанию выдающихся лидеров в мире мысли, Джонатан Эдвардс (Jonathan Edwards) должен быть включен в число людей с высочайшим талантом. 

Его самые знаменитые книги с интеллектуальной и богословской стороны были написаны в его последние годы жизни. «Свобода воли», «Защита доктрины о первородном грехе», «Обсуждение природы истинной добродетели», «Трактат о конечной цели Бога в творении» — все они были написаны в период жизни, проведенный в Стокбридже (1751—1758); и большинство из них были опубликованы только после того, как его земные труды были окончены, и его тело было положено на покой на церковном кладбище в Принстоне. Написание этих великих работ было вдохновлено одной полемической целью — целью опровержения арминианства. Но, сами по себе, они находятся среди значительнейших книг истории. Они обладают неослабевающим и неистощимым качеством. Скрытый огонь бьется и трепещет под острыми, победными и безупречными аргументами, и есть на этих страницах нечто такое, что будет поддерживать их насущность и живительную силу, пока люди будут жаждать великих мыслей, с которыми можно жить и умирать.

«Свобода воли» — это, как сказал Исаак Тейлор (Isaak Taylor), «классический труд по метафизике»; и, согласимся мы или нет с его тезисом, что человеческая свобода должна жить и двигаться и существовать в пределах сферы божественного детерминизма, он пленяет нас. Леки (Lecky) осудил трактат о первородном грехе как «одну из самых отвратительных книг, когда-либо выходивших из-под пера человека»; но когда поверхностный оптимизм очаровывает нас, и когда жизнь рисуется, в стиле Ренана (Renan), как приятный пикник и «восхитительная экскурсия сквозь реальность», нам необходимо, чтобы пуританство Эдвардса напомнило нам, что мы не столь далеки от бедствия и трагедии, и что существует протяженная и глубокая отчужденность, которая отделяет человека от Бога. Может быть, что в своем рассуждении над природой истинной добродетели он иногда предъявляет чрезмерные требования к нашей бренной и швыряемой бурями человеческой натуре; но он сам — один из благородных людей, которые умерли в стремлении к великим делам, и когда он описывает любовь Божью как самое начало и самый конец наших мыслей, слов и путей, он изображает свои собственные мотивы и свою собственную цель. И, что касается творения, то Эдвардс говорит нам, что оно — откровение Божественной славы, издание нескольких слогов в величественном, обожаемом и благословенном Божьем имени, начертание отчетливыми знаками небольшой доли Его несравненного и непостижимого совершенства. Этот человек всегда находится на самом возвышенном уровне. Нам, глядящим на него снизу, кажется, что он занимает свое надлежащее место среди херувимов, которые обладают знанием. 

Но иногда он подходит еще ближе к священному Присутствию и благодатному Лицу. И тогда он встает в ряд серафимов, которые горят. Таково несравненное общество, в котором мы находим его, читая «Религиозные чувства».

Эта книга старше, чем другие. Она была опубликована в 1746 году, а до этого она проповедовалась как серия проповедей перед его общиной в 1742—1743 годах. И разве служители не были обильно благословлены, внимая его речам, которые раскрывали тайны Царства Небесного? Эту книгу произвело на свет Великое Возрождение. 

В последние месяцы 1734 года и на протяжении всего 1735 года, когда Эдвардс был уже семь или восемь лет служителем, обильные потоки Святого Духа начали изливаться на души, которые он так страстно наставлял и благословлял. Как он писал, город «никогда не был так наполнен любовью, никогда не был так наполнен радостью, и при этом никогда не был так полон горя, как в то время». Когда бы ни встречались мужчины и женщины — и не имело значения, были ли они молодыми или старыми, — разговор обращался к божественным и вечным темам. Собрания проходили как в частных домах, так и в здании церкви. Глубокий и всеобщий интерес к религии завладел этим местом. В такой обстановке Эдвардс действовал, и его сердце было полно благодарности, и его ум стремился внимательно исследовать эти деяния Бога в Своем святилище. Он отметил, что, во-первых, пробужденная совесть была погружена в глубины тьмы и страха. Она осознавала, что над ней нависает ужасная опасность. Вся ее энергия была напряжена и направлена на то, чтобы избежать грядущего гнева. Затем он видел, как смущенная душа училась признавать суверенитет Бога и всецело предавать себя в Его руки и исповедовать свою нужду в посредничестве Христа. И вскоре, после многих смущенных поисков и многих смиряющих открытий, он созерцал, как она приходила к блаженной гавани спасения, буря сменялась тишиной по Божьему повелению и воле. Благословенные картины он встречал рядом с собой повсеместно. В течение этого странного и славного 1735 года он исследовал их с глубоким интересом психолога и ликующей благодарностью рада Иисуса Христа. 

Затем, к своему великому огорчению, великолепное видение постепенно исчезло, сменившись светом обычного дня. Суета и грех вновь стали заявлять о себе в Нортгемптоне. Но хотя господство благодати ушло на спад, были признаки того, что вскоре оно может возвратиться. Этого Эдвардс ждал; об этом он молился и ради этого трудился; и Бог исполнил желание его сердца. В 1740 году Возрождение вернулось, подобно тому как весна возвращается после временной и приводящей в уныние зимы. На этот раз ему было предопределено выйти далеко за пределы своего собственного прихода и пройти вначале по Новой Англии, а затем за океан в Британию и в континентальную Европу. Оно стало чудесным духовным оживлением, которое мы связываем с именами Уитфилда (Whitefield) и Уэсли (Wesley), а также с именем Эдвардса. Оно имело свои недостатки и просчеты, которые его враги преувеличивали, и которые возбуждали мучительное сожаление у его самых близких друзей. Часто возникали тревожные и беспокойные телесные последствия. Была идея, которая вскоре стала слишком распространенной, что Бог, Христос, небеса и ад немедленно открывались душе; и эти люди поносили написанное Слово и использование его Духом как Его инструмента. Были странствующие проповедники, которые проталкивали сами себя, и которые часто очень сурово осуждали поставленных Церковью служителей. Была реальная опасность того, что установившийся порядок дома Божьего будет уничтожен. Были печальные и таинственные изъяны, и Эдвардс стенал об их присутствии и желал, чтобы они были исправлены. Но что касается самого дела Божьего, его подлинности, его глубины, его чудесного действия, он не имел никаких сомнений. «Кто, видевший состояние дел в Новой Англии несколько лет назад, — спрашивал он, — мог бы подумать, что за столь короткое время произойдет такая перемена?» Совесть людей была пробуждена и приобрела новую чувствительность. Молодые отложили в сторону свою ветреность. Таверны опустели. Богатые оставляли свою суетность. Библию полюбили, и над нею размышляли, и день Господень добросовестно соблюдался. Со старыми ссорами было покончено, и те, кто находился в размолвке, вновь соединяли руки в знак братства и дружеских отношений. Могло ли все это быть сатанинской подделкой — его миражом, который ослеплял взор и обманывал сердце? Не было ли это Божьей сверхчеловеческой и неоспоримой реальностью? 

В связи с пробуждением 1735 года Эдвардс написал «Повесть об удивительных обращениях»; в связи с более поздним движением 1740 года и последующих лет из-под его пера вышли в свет две книги: «Отличительные черты работы Духа Божьего» и «Мысли об оживлении». После этого появился «Трактат относительно религиозных чувств». Он представляет собой его наилучшие и самые зрелые выводы по великой теме, которой он касается.

Выражениям, которыми часто клеймили его стиль, не было конца. И в самом деле, мы почти не находим здесь акцента, пафоса и остроумия Джона Буньяна (John Bunyan) и Томаса Шепарда (Thomas Shepard), звучного красноречия Хоу (Howe), восточного благоухания Рутерфорда (Rutherford). Говорят, что в конце своей жизни Эдвардс сожалел о том, что он обращал так мало внимания на изящество стиля и выражался так, будто он полностью осознавал убедительное достоинство, которое сокрыто в правильно выбранных словах. Много раз в его собственных произведениях кажется, будто он думал вслух и выбрасывал свои мысли такими, какими они к нему приходили, со всей их расчлененностью и со всем их богатством, не пытаясь придать им вид и совершенную форму, отсекая все лишнее. Тем не менее, если мы будем читать эту книгу внимательно, мы найдем, что, если ее рассматривать просто в ее литературном аспекте, она имеет много отрывков, в которых нежность переливается через край, и много таких, которые волнуют нас своей невероятной силой высказывания, а также некоторые отрывки, которые звучат великолепной органной музыкой, которая должна отражаться эхом в наших сердцах. Стиль этого труда осуждался непомерно и подвергался чересчур сильным нападкам. 

В тоне книги сквозит непомерная печаль. Доминирующая атмосфера — скорее октябрьская, чем майская. Кажется, будто за годы, которые минули со времени Оживления, Эдвардс стал все острее осознавать ошибки и крайности, которые можно было поставить ему в упрек. Он никогда не терял веру в то, что ветер Духа веет, благотворно и победоносно, над долиной сухих костей; но он до боли переживал, когда вспоминал о различных ложных опытах, лицемерии и упадке, которые сопровождали Пробуждение. На этих страницах Эдвардс стремится оставить позади происшествия времени и места, разочарования недавнего опыта, мужчин и женщин, от которых он ожидал добра, но оно никогда не пришло. Он забывает утренние облака, которые выглядели очень радужными в начале рассвета, но так быстро исчезли, и реки потекли, бурля, искрясь и волнуясь, лишь для того, чтобы потеряться в песках. Он уносит свой идеал в свою тайную комнату и рассматривает его в свете Священного Писания и того, чему Божественный Дух научил его душу. Таким образом, книга «Религиозные чувства» представляет не просто местный и преходящий интерес как описание мимолетного и разочаровывающего эпизода в истории Церкви; она жива и будет жить как портретное изображение людей по сердцу Божьему. 

Некоторые черты в этом портрете нас особенно поражают. Одна из них — его осторожность и баланс — то, как художник проводит различие, и тщательно рассматривает, и ставит это суждение в сравнение с другим, и дает каждому его соответствующие оценку и вес. Другая черта — его завершенность; когда мы разберемся в нем полностью, мы признаем, что здесь, вне сомнения, картина души, которая под опекой Божественной благодати стала пригодной для союза с Самим Богом. Далее, эта книга оставляет у нас ощущение трудности христианской жизни. «Праведник едва спасается», — мы чувствуем это, когда находимся в обществе Джонатана Эдвардса. Такие заблуждения могут заманить сердце, когда оно восходит к Божьим небесам; такие сети могут опутать его; такие начальства и силы борются против него — ах, нет путешествия, даже вполовину столь серьезного, как это; нет другого похода против столько устрашающего противника. Если бы Бог не был за нас, не прошло бы и одного часа, как мы были бы унижены и убиты. 

Иногда Эдвардс кажется слишком чистым, возвышенным и величественным. Мы задаемся вопросом, не это ли тот случай, когда «первым объективным основанием благодатных чувств является исключительно превосходный и привлекательный характер божественных предметов самих по себе, а не какое-либо воображаемое отношение, которое они имеют к нашему «я» или собственному эгоизму»? Разве не может благодарность Богу, Который сделал великое для него, быть самым ранним чувством молодого ученика, а наслаждение безукоризненностью и величием Самого этого Бога — лишь последующим опытом, который происходит от общения и тесной близости с Отцом, Сыном и Духом?

Тем не менее, тем не менее, da mihi magistrum. Иероним (Jerome) говорит нам, что не проходило и дня, в который Киприан Карфагенский (Cyprian of Carthage) не отдавал приказа своему личному секретарю, пишущему под диктовку: «Дай мне мастера!» И тогда секретарь снимал с полки один из трактатов Тертуллиана — Тертуллиана с его оригинальностью, его глубиной, его силой и полнотой мысли, его размышлениями, его ясной и убедительной диалектикой. Каждый из нас, кто желает расти в благодати и познании Господа Иисуса Христа, и знать, чего Бог требует от него, должен сказать о книге «Религиозные чувства»: «Da mihi magistrum!» Кощунством отдает любой намек на критику книги, которая воспаряет до таких высот, и которая настолько преисполнена мудростью, сходящей свыше. 

На этих страницах Джонатан Эдвардс провозгласил на все времена глубинную природу и духовность истинной религии. Она сильно удалена, заверяет он нас, от механических рутинных обязанностей; это не холодная и расчетливая урочная работа. Глубоко заблуждаются те, кто полагает, что это нечто жреческое и сакраментарианское. Это приближение к Нему, в любви и в жизни, души, которой Бог коснулся и в которой Он живет. Это «движение скрытого огня», трепещущего в груди, согревающего все сердце, пожирающего в своем страстном пламени остатки наших грехов, очищающего, питающего и преображающего нас, пока — о, чудо из чудес! — мы не станем небесным прекрасным и очищенным золотом. 

Возможно, сейчас мы неизмеримо ниже идеала, который написан в этих возвышенных и испытующих главах; но если мы — дети в доме Божьем, в одном можно быть уверенным: мы будем поражены страстью достигнуть его. И, наверное, никто по эту сторону Нового Иерусалима не подошел к нему ближе, чем человек, который изобразил его здесь для нас. 

Александер Смели,

1898 год

Предисловие автора

Нет вопроса, который имел бы большую значимость для человеческого рода, и надлежащее решение которого сильнее касалось бы каждого отдельного человека, чем этот: «Каковы отличительные качества тех, кто пользуется благосклонностью Бога и имеет право на Его вечные награды?» Или, «Какова природа истинной религии? Где находятся отличительные черты той добродетели и святости, которая приемлема в глазах Бога?» Но хотя этот вопрос очень важен, и мы имеем ясный и обильный свет в Слове Божьем, который направляет нас в этом отношении, тем не менее, нет другого пункта, по которому исповедующие христиане сильнее отличались бы друг от друга. Было бы бесконечным занятием подсчитывать многообразие мнений по этому вопросу, которые разделяют христианский мир. Это и делает очевидной истинность заявления нашего Спасителя: «…тесны врата и узок путь, ведущие в жизнь, и немногие находят их» (Мт. 7:14).

Рассуждение над этими вещами давно заставило меня приняться за эту проблему с предельными усердием и вниманием и точностью исследования и изучения, на которые я был способен. Это предмет, к которому мой ум особенно настойчиво стремился с того самого момента, когда я впервые вступил на путь изучения богословия. Но, что касается успеха моего изучения, то он должен быть оставлен на суд читателя нижеследующего трактата. 

Я ясно представляю, что гораздо труднее судить беспристрастно о том, что является темой этого разговора, среди пыли и дыма такого состояния противоречия, в котором наша страна теперь находится в отношении вопросов этого рода. Так как труднее писать беспристрастно, то труднее и читать беспристрастно. Возможно, многие будут уязвлены в своем духе, когда найдут, что здесь осуждается многое из того, что принадлежит к религиозному чувству; и, наверное, возмущение и презрение пробудится у других, когда они увидят, что так многое здесь оправдывается и одобряется. И, может быть, некоторые будут готовы обвинить меня в непоследовательности самому себе в том, что я так сильно одобряю некоторые вещи и так сильно осуждаю другие; так как я нахожу, что некоторые всегда возражали против этого с самого начала наших недавних дебатов о религии. Тяжелая вещь — быть сердечным и страстным другом добрых и славных моментов в последних необыкновенных внешних проявлениях и испытывать большую радость в них, и одновременно видеть злую и пагубную тенденцию того, что было плохо, и серьезно сопротивляться этому. Однако я со смирением, но вполне убежден, что мы никогда не будем на пути истины, не будем ходить по пути, приемлемому Богу, и стремиться к приближению Царства Христа, пока не станем делать это. Конечно, есть нечто очень таинственное в том, что так много добра и так много зла смешано в Церкви Божьей; подобно тому, как таинственным является то, что озадачивало и изумляло многих добрых христиан, а именно, что то Божественное и драгоценное, как спасительная благодать Бога и новая и Божественная природа, соседствует с таким развращением, лицемерием и беззаконием в сердце одного и того же святого. И ничто из этого не является в большей степени таинственным, чем реальным. И ничто из этого не является новостью или редкостью. Нет ничего нового в том, что немалым будет распространение ложной религии во время великого оживления истинной религии; и что в такое время немало лицемеров восстанет среди истинных святых. Во время этой великой реформации и возрождения религии было то же, что и во времена Иосии (см. Иер. 3:10; 4:3-4); также и вскоре после его царствования было великое отступление в земле. В тот период великого излияния Духа на иудеев было то же, что и во дни Иоанна Крестителя, как явствует из великого отступничества этого народа вскоре после такого общего пробуждения и из временного религиозного успокоения и радости многих: «…а вы хотели малое время порадоваться при свете его» (Ин. 5:35). Так было во время того большого волнения толпы, вызванного проповедью Иисуса Христа, когда было много званных, но мало избранных. Так было с толпой, которая была воодушевлена и тронута Его проповедью и временами казалась сильно увлеченной, исполненной восхищения Христом и возвышенной радости, но среди них было мало истинных учеников, которые выдержали удар тяжелых испытаний, нахлынувших впоследствии, и выдержали их до конца. Многие были похожи на каменистую почву или тернистую почву, но сравнительно мало из них были подобны доброй почве. Из всего собравшегося множества большая часть была «соломой», которую впоследствии унес ветер, а масса оставшейся пшеницы была сравнительно малой, о чем обильно свидетельствует новозаветная история. Так было во время великого излияния Духа во дни  апостолов (см. Мт. 24:10-13; Гал. 3:1; 4:11,15; Флп. 2:21; 3:18-19; 1 Кор. 1—16; 2 Кор. 1—13). Так же было и в эпоху великой Реформации от папства. Кажется ясным, что в видимой церкви Божьей во времена великого оживления религии время от времени было так же, как с плодовыми деревьями в саду: множество цветов, все из которых кажутся приятными на вид и красивыми и выглядят многообещающе плодоносными, но многие из них недолговечны — они скоро опадают и никогда не достигают полноты плода. 

Не то, чтобы следовало предположить, что всегда так будет, ибо хотя в этом мире никогда не будет полной чистоты, будь то в отдельных святых, в совершенной свободе от примесей развращения; или в Церкви Божьей, без какой-либо смеси лицемеров со святыми, поддельной религии и ложных проявлений благодати с истинной религией и реальной святостью. Тем не менее, очевидно, что настанет время гораздо большей чистоты в Церкви Божьей, чем в прошедшие века (см. Ис. 52:1; Иоил. 3:17; Зах. 14:21; Пс. 68:33,36-37; Ис. 4:3-4; 35:8,10; Иез. 20:38; Пс. 36:9-10,22,29). И одной важной причиной этого будет то, что в то время Бог даст гораздо больше света Своему народу, чтобы он различал между истинной религией и ее подделками. «И сядет переплавлять и очищать серебро, и очистит сынов Левия и переплавит их, как золото и как серебро, чтобы приносили жертву Господу в правде» (Мал. 3:3). Добавлю сюда еще один стих, который является продолжением пророчества о тех же счастливых временах: «И тогда снова увидите различие между праведником и нечестивым, между служащим Богу и не служащим Ему» (Мал. 3:18).

Именно в нераспознанной и неразличимой смеси поддельной религии дьявол до настоящего времени имел свое самое большое преимущество в борьбе против дела и Царства Христа. Именно этим способом, главным образом, он брал верх над всеми оживлениями религии, которые происходили когда-либо после основания христианской церкви. Этим он нанес гораздо больше вреда делу христианства во время и после апостольского века, чем преследования со стороны как иудеев, так и язычников. Апостолы во всех своих посланиях проявляют в гораздо большей мере обеспокоенность по поводу первого зла, чем последнего. Этим методом сатана достиг своей цели в борьбе против Реформации, начатой Лютером (Luther), Цвингли (Zwinglius) и другими, и прервал ее распространение и компрометировал ее в десять раз больше, чем это сделали все кровавые, жестокие и прежде неслыханные гонения, предпринятые католической церковью. Этим он, главным образом, взял верх над оживлениями религии, которые имели место в нашей стране после Реформации. Этим он преуспел в борьбе против Новой Англии, угасил любовь и расхитил радость ее деятельности около ста лет назад. И, на мой взгляд, я имел достаточную возможность ясно увидеть, что этим дьявол одержал победу над последним великим оживлением религии в Новой Англии, таким удачным и многообещающим вначале. Весьма очевидно, что здесь было главное преимущество сатаны во вражде с нами; этим он расстроил наши планы. Именно вследствие этого дочь Сиона в этой стране сейчас лежит на земле, в таких плачевных обстоятельствах, в которых мы теперь наблюдаем ее, с разодранными одеждами, с обезображенным ликом, с открытой наготой, валяющуюся в крови своих собственных ран и не имеющую сил подняться, и все это — так скоро после ее недавних великих радостей и надежд.  «Сион простирает руки свои, но утешителя нет ему. Господь дал повеление о Иакове врагам его окружить его» (Пл. Иер. 1:17). Я видел, как дьявол также одержал победу в борьбе против двух великих оживлений религии в нашей стране. Сатана продолжает действовать в отношении человечества так же, как он начинал с ним. Он одержал верх над нашими прародителями и выбросил их из рая, и внезапно привел все их счастье и славу к концу, явившись в образе друга их блаженного райского состояния и притязая на то, что он поднимет его до более высокой ступени. Итак, тот же самый коварный змей, который своим вероломством обманул Еву, отвратив нас от простоты во Христе, неожиданно сумел лишить нас прекрасной перспективы, которую мы имели недавно, — своего рода райского состояния Церкви Божьей в Новой Англии. 

После того как религия в Церкви Божьей оживает и появляются враги, люди, которые заняты защитой ее дела, обычно сильнее всего подвергаются опасности в те моменты, когда они меньше всего осознают ее. Когда они полностью сконцентрированы на противниках, которые открыто предстают перед ними, чтобы двинуться на них, и пренебрегают тем, чтобы внимательно осмотреться кругом, дьявол подкрадывается к ним сзади и наносит фатальный невидимый удар, и он имеет возможность поразить еще точнее и ранить еще глубже, потому что он бьет так, как ему удобно, и так, как ему нравится, и ему не препятствует никакая защита или сопротивление. 

Похоже, всегда так будет в церкви, когда религия переживает заметное оживление, пока мы не научимся различать между истинной и ложной религией, между спасительными чувствами и переживаниями и теми разнообразными показными шоу и сверкающими внешними проявлениями, которые подделывают их, и последствия которых, если их не распознать, часто бывают невыразимо страшными. Посредством этого дьявол доставляет себе удовольствие, добиваясь того, что то, что многие люди должны приносить Богу под знаком приятного и приемлемого служения Ему, оказывается превыше всего отвратительным Ему. Посредством этого он обманывает огромное множество людей в отношении состояния их душ, заставляя их думать, что они представляют собой что-то, тогда как они — ничто, и, тем самым, губит их навечно. И не только это, но и утверждает многих в сильном убеждении относительно их выдающейся святости, в то время как в Божьих глазах они — одни из самых низких лицемеров. Посредством этого он во многих отношениях заглушает и ранит религию в сердцах святых, затуманивает и деформирует ее грязными примесями, вызывает прискорбное вырождение их религиозных чувств и порой в течение значительного времени их уподобление манне, которая породила червей и начала смердеть; а также ужасающе улавливает и смущает умы других святых, и вводит их в большие трудности и искушения, и втягивает их в пустыню, из которой они никак не могут выбраться сами. Посредством этого сатана сильно подстрекает сердца открытых врагов религии, и укрепляет их руки и наполняет их оружием, и делает сильными их крепости, тогда как при этом религия и Церковь Божья остаются незащищенными перед ними, как город без стен. Посредством этого он добивается того, что люди творят нечестие под видом совершения служения Богу и, тем самым, грешат безудержно, даже с горячим рвением и усердием и изо всех своих сил. Посредством этого он привлекает даже друзей религии, неразличимо для них самих, совершать работу врагов, разрушая религию гораздо более эффективным образом, чем это могут делать открытые враги, под видом ее развития. Посредством этого дьявол рассеивает стадо Христово и восставляет их друг против друга, и это — с большим рвением духа, под видом ревности для Бога; и религия постепенно вырождается в тщетные пререкания. И во время этой борьбы сатана уводит обе стороны далеко от истинного пути, загоняя каждую из них в большие крайности: одну — в правую сторону, а другую — в левую, в зависимости от того, к какой стороне он находит их более склонными, или куда их легче всего направить или поколебать, пока правильный путь посередине почти совсем не останется в пренебрежении. И среди этой путаницы дьявол имеет прекрасную возможность продвигать свои собственные интересы, и укреплять их бесчисленными способами, и получить управление всем в свои собственные руки и творить свою собственную волю. И вот в чем можно увидеть страшные последствия этой фальшивой религии, когда она неотличима от истинной религии: умы Божьих людей в целом выбиты из колеи и расстроены в вопросах религии, и они не знают, где найти опору для своих ног, или что думать или делать. И многие охвачены сомнениями относительно того, есть ли что-либо стоящее в религии; и ереси, неверность и атеизм значительно преобладают. 

Поэтому нам весьма надлежит приложить наши максимальные усилия, чтобы ясно распознать, хорошо уяснить и утвердиться в том, в чем заключается истинная религия. Пока это не будет сделано, можно ожидать, что великие оживления религии будут всего лишь непродолжительными. Пока это не будет сделано, мало доброго можно ожидать от всех наших горячих дебатов, разговоров и из печати, так как мы не знаем ясно и отчетливо, что мы должны отстаивать. 

Мой замысел — внести скромную лепту и приложить все усилия (какими бы немощными они ни были) для этой цели в последующем трактате. Нужно отметить, что мое намерение несколько отлично от замысла в том, что я опубликовал прежде, и что было призвано показать отличительные признаки работы Духа Божьего, включающей как Его общие, так и спасительные деяния. Сейчас я ставлю своей целью показать природу и признаки благодатного действия Божьего Духа, по которым их следует отличать от всего того, чему подвержены умы людей, и что не имеет спасительной сущности. Если я добился успеха в этой моей цели в какой-либо приличной мере, я надеюсь, это будет способствовать поддержке интересов религии. Независимо от того, удалось ли мне пролить какой-либо свет на этот предмет или нет, и как мои попытки будут подвергаться упрекам в эти придирчивые и склонные к осуждению времена, я надеюсь по милости благодатного Бога на принятие искренности моих стремлений, и также надеюсь на искренность и молитвы истинных последователей кроткого и доброжелательного Агнца Божьего.

Часть I. 

Природа чувств и их важность в религии
«…Которого не видев, любите, и Которого доселе не видя, но веруя в Него, радуетесь радостью неизреченною и преславною».

1 Петра 1:8

В этих словах апостол представляет состояние умов христиан, которым он писал, под преследованиями, которым они подвергались. Этих страданий он касался в двух предыдущих стихах, в которых он говорит об испытании их веры и об их страданиях вследствие различных искушений.
Такие испытания имеют тройную пользу для истинной религии. Таким способом проявляется ее истинность, и она предстает поистине подлинной религией. Они, превыше всего остального, имеют тенденцию делать различие между истинной религией и ложной и заставлять разницу между ними проявиться с очевидностью. Поэтому они названы искушениями в стихе, предшествующем процитированному тексту, а также в бесчисленных других текстах. Они испытывают веру и религию исповедующих, какого она свойства, подобно тому, как кажущееся золото испытывается в огне, и огонь выявляет, подлинно ли это золото, или нет. И вера истинных христиан, подлинность которой, таким образом, испытывается и доказывается, оказывается «к похвале и чести и славе» (см. 1 Пет. 1:7). 

Далее, эти испытания приносят и последующее благо для истинной религии: они не только выявляют ее истинность, но они позволяют ее подлинной красоте и привлекательности замечательно проявиться. Истинная добродетель никогда не выглядит такой восхитительной, как тогда, как она встречает наибольшее сопротивление; и божественное превосходство подлинного христианства никогда не выражено в таком выгодном свете, как в то время, когда оно подвергнуто самым большим испытаниям, — тогда эта истинная вера бывает гораздо более ценной, чем золото, и на этом основании она оказывается «к похвале и чести и славе».

Еще одно благо, которое такие испытания приносят для истинной религии, — это то, что они очищают и умножают ее. Они не только выявляют ее подлинность, но и имеют тенденцию облагораживать ее и освобождать ее от тех примесей лжи, которые обременяют ее и препятствуют ей; так чтобы не оставалось ничего, кроме того, что истинно. Они направлены на то, чтобы показать привлекательность истинной религии в самом выгодном свете, как было отмечено выше. Кроме этого, они призваны умножать ее красоту, утверждая и подтверждая ее, и делая ее более энергичной и сильной, и очищая ее от того, что затмевало ее сияние и славу. Как золото, которое испытывается в огне, очищается от своих примесей и всех остатков шлака и выходит более прочным и прекрасным, так истинная вера, будучи испытанной, подобно золоту, испытываемому в огне, становится более драгоценной и, таким образом, также «оказывается к похвале и чести и славе». Кажется, апостол Петр касается каждого из преимуществ, которые испытания приносят для подлинной религии (см. 1 Пет. 1:7).

В послании апостол наблюдает за тем, как истинная религия действует в христианах, которым он писал, подвергавшихся преследованиям, в чем эти преимущества преследований проявлялись в них, каким был образ действия истинной религии в них, как их религия под гонениями проявляла себя как истинная религия и исключительно проявилась в подлинной красоте и привлекательности истинной религии, а также предстала умноженной и очищенной, и, таким образом, могла оказаться «к похвале и чести и славе в явление Иисуса Христа». Были два рода действия или проявления истинной религии в них в условиях гонений, которые апостол замечает, и в которых стали явными эти преимущества. 

1. Любовь ко Христу. «Которого не видев, любите». Мир был склонен изумляться тому, что за странный принцип побуждал их подвергать себя таким сильным страданиям, отказываться от видимого и отвергать все, что было для мира дорогим и приятным, и что было для него обоснованным. Людям мира казалось, что они невменяемы, действуют так, будто они ненавидят самих себя. По их мнению, не было ничего, что могло бы побуждать их так страдать, держаться своих убеждений и проводить себя через такие испытания. Но хотя не было ничего видимого, ничего того, что мир мог видеть (или даже что сами христиане видели своими телесными глазами, что могло так влиять на них и так поддерживать их), тем не менее, они имели сверхъестественный принцип любви к невидимому. Они любили Иисуса Христа, потому что они видели духовно Того, Кого мир не видел, и Кого они сами никогда не видели своими физическими глазами. 

2. Радость во Христе. Хотя их внешние страдания были очень сильными, однако их внутренняя духовная радость была сильнее их страданий; и она поддерживала их и помогала им переносить страдания с радостью. 

В этом тексте апостол отмечает две вещи в отношении радости. 

1. Способ, которым она возникает; то, как Христос, хотя и невидимый, является ее основанием, то есть, верой, которая является свидетельством о невидимом: «…Которого доселе не видя, но веруя в Него, радуетесь». 

2. Природа этой радости: «неизреченная и преславная». Неизреченная — это ее характер; она сильно отличается от мирской радости и плотских наслаждений; она имеет значительно более чистую, возвышенную и небесную природу, будучи явлением сверхъестественным и истинно божественным и поэтому несказанно превосходным; и не было слов, чтобы выразить ее возвышенность и изысканную сладостность. Неизреченная — это также степень; Богу угодно давать им эту святую радость щедрой рукой, и в большой мере — в их положении гонимых. 

Их радость была полна славы. Хотя радость была неизреченной, и никаких слов не было достаточно, чтобы описать ее, тем не менее, кое-что можно было сказать о ней, и нет слов, более подходящих для того, чтобы представить ее превосходство, чем то, что она была преславною, или, как в оригинале, прославленной радостью. Когда они радовались этой радостью, их умы были словно наполнены славным сиянием, и их сущность возвышалась и стремилась к совершенству. Это было весьма достойное и благородное ликование, которое не развращало и не унижало дух, как это делают многие плотские радости; а необычайно наслаждало и облагораживало его. Это было предвкушение радости в небесах, которое возносило их дух до ступени небесного блаженства; оно наполняло их дух светом Божьей славы и заставляло их сиять, в определенной мере передавая эту славу. 

Таким образом, из этих слов можно извлечь утверждение:

Истинная религия в значительной мере состоит в святых чувствах.

Мы видим, что апостол, наблюдая и замечая действия и проявления религии в христианах (то есть, в чем их религия выглядела истинной и правильного рода, когда она подвергалась величайшему испытанию ее сущности, будучи испытываемой преследованиями, как золото испытывается в огне; и когда их религия не только оказалась истинной, но и была весьма чистой и очищенной от шлака и примесей того, что не было истинным; и когда религия предстала в них, главным образом, в своем подлинном превосходстве и естественной красоте и оказалась к похвале и чести и славе), выделяет религиозные чувства любви и радости, которые тогда наблюдались в них. Это проявления религии, которые он отмечает, и в которых их религия выглядела подлинной и чистой и облеченной надлежащей славой. Здесь важны два аспекта: 

1. Показать, что подразумевается под чувствами.

2. Отметить некоторые вещи, которые с очевидностью доказывают, что большая часть истинной религии состоит в чувствах.

Что такое чувства духа? 

Чувства — это не что иное, а более мощные и ощутимые проявления склонности и воля души. 

Бог наделил душу двумя дарами. С помощью одного из них она способна на восприятие и размышление, или с помощью него она распознает, видит и судит о вещах; это — «разумение». Второй дар — это тот, с помощью которого душа не просто воспринимает и рассматривает вещи, но в некотором роде проявляет склонность в отношении вещей, которые она видит или рассматривает: она либо склонна к ним, либо не расположена к ним и отвращается от них. Другими словами, это способность, с помощью которой душа не просто созерцает вещи как безразличный и равнодушный наблюдатель, но проявляет симпатию или неприязнь, удовольствие или неудовольствие, одобрение или отвержение. Этот дар называют по-разному: иногда — наклонность, и, поскольку он имеет отношение к действиям, которые определяются и управляются им, он иногда называется волей; и разум, в отношении проявлений этого дара, часто называется сердцем. 

Проявления этой способности разделяются на два вида: либо те, через которые душа уносится к вещам, находящимся на виду, и одобряет их, довольствуется ими и склоняется к ним; либо те, через которые душа противится вещам, находящимся на виду, не одобряя их, не довольствуясь ими и отвергая их. 

И если проявления наклонности и воли души различаются по своим видам, то они тем более различаются по своим степеням. Есть некоторые проявления довольства или недовольства, склонности или несклонности, при которых душа лишь незначительно смещается от состояния совершенного безразличия. И есть другие, более высокие, степени, при которых одобрение или нерасположение, довольство или отвращение — сильнее, и при которых мы можем подниматься выше и выше, пока душа не начнет действовать мощно и ощутимо, и действия души происходят с такой силой, что (через законы гармонии, которые Создатель установил между душой и телом) движение крови и жизненная энергия начинают заметно меняться; откуда часто проистекает некоторое телесное ощущение, особенно в сердце и жизненно важных органах, откуда происходит, что дух, в отношении проявлений этой способности, наверное, во всех народах и во все времена называется сердцем. И следует отметить, что именно эти мощные и ощутимые проявления этой способности называются чувствами. 

Воля и чувства души не являются двумя способностями; чувства не являются существенно отличными от воли, и они отличаются от простых действий воли и наклонности души только энергичностью и ощутимостью проявления. 

Следует признать, что язык здесь несколько несовершенен, а значение слов в значительной мере несвязанно, непостоянно и не ограничено точно традицией,  которая управляет употреблением языка. В некотором смысле, чувство души вообще не отличается от воли и наклонности, и воля никогда не проявляет себя дальше, чем она затронута; она не выводится из состояния совершенного безразличия, как только в случае, если взволнована тем или иным образом. Но, тем не менее, есть немало действий воли и наклонности, которые не так обыкновенно называются чувствами. В каждом деле, которое мы делаем, и в котором мы действуем свободно, имеется проявление воли и наклонности; именно наша наклонность управляет нами в наших действиях, но не все действия наклонности и воли в наших обычных жизненных поступках обычно называются чувствами. Однако то, что обыкновенно называется чувствами, существенно не отличается от них, а только лишь степенью и способом проявления. В каком бы то ни было акте воли душа проявляет симпатию или антипатию, расположение или нерасположение к тому, что она видит. И эти проявления существенно не отличаются от чувств любви и ненависти. Эта симпатия или наклонность души к вещи, если она имеет высокий уровень, если она мощная и деятельная, является тем же самым, что и чувство любви; и эта антипатия и нерасположение, если оно имеет большую степень, является равным ненависти. В каждом акте воли к чему-либо, не присутствующему здесь, душа в некоторой мере склонна к этой вещи; и эта наклонность, если она достигает значительной степени, является тем же самым, что и чувство желания. И в каждой степени акта воли, в котором душа одобряет нечто присутствующее, имеется мера удовлетворенности; и эта удовлетворенность, если она приобретает значительный уровень, — это то же самое, что и чувства радости или наслаждения. И если воля не одобряет что-либо присутствующее, душа в определенной мере недовольна; и если это недовольство велико, это то же самое, что и чувство огорчения или скорби. 

Такова, кажется, наша природа, и таковы законы союза души и тела, что никогда и ни в коем случае никакое деятельное и мощное проявление воли или наклонности души не происходит без некоторого воздействия на тело, выражающегося в некотором изменении движения его жидкостей, в особенности жизненной энергии. И, с другой стороны, на основе тех же законов союза души и тела, конституция тела и движение его жидкостей могут способствовать проявлению чувств. Но, тем не менее, не тело, а только душа является специфическим месторасположением чувств. Тело человека не более способно на то, чтобы по-настоящему быть субъектом любви или ненависти, радости или печали, страха или надежды, чем ствол дерева, и не более чем то же тело человека способно на мышление и понимание. Так как только душа имеет идеи, то только душа довольна или недовольна своими идеями. Поскольку только душа думает, то только душа любит или ненавидит, радуется или скорбит о том, о чем она думает. Эти движения жизненной энергии и жидкостей тела также не являются чем-то, должным образом принадлежащим к природе чувств, хотя они всегда сопровождают их в нынешнем состоянии; но они являются только эффектами или сопутствующими факторами чувств, которые полностью отличаются от самих чувств и никоим образом не существенны для них; так что бестелесный дух может быть так же способен на любовь и ненависть, радость или печаль, надежду или страх или на другие чувства, как и дух, который соединен с телом. 

О чувствах и страстях часто говорят как об одном и том же; однако в более распространенном речевом употреблении между ними в некотором отношении имеется разница. «Чувство» — это слово, которое в своем обычном значении, кажется, есть нечто более обширное, чем страсть, будучи употребляемым в отношении всех мощных энергичных действий воли или наклонности. Слово «страсть» относится к более внезапным действиям, воздействия которых на жизненную энергию являются более интенсивными, и дух оказывается пересиленным и в меньшей степени находится под своим собственным контролем. 

Поскольку все проявления наклонности и воли выражаются либо одобрением и симпатией, либо неодобрением и отвращением, то чувства бывают двух видов: те, посредством которых душа стремится к тому, что находится у нее в поле зрения, прилепляется к этому и ищет этого; или те, посредством которых она отвращается от этого и противится этому.

Первый вид представляют любовь, желание, надежда, радость, благодарность, удовлетворенность. Второй вид представлен ненавистью, страхом, злобой, печалью, недовольством, на определении которых сейчас нет необходимости особо останавливаться. 

И есть некоторые чувства, которые содержат в себе сочетание каждого из вышеупомянутых видов действий воли, как, например, в чувстве сострадания имеется нечто из первого ряда по отношению к страдающему человеку и нечто из последнего по отношению к тому, что он переносит. Так и в рвении содержится высокая похвала какого-либо человека или вещи, наряду с мощным сопротивлением тому, что представляется противящимся ему. 

Имеются и другие смешанные чувства, которые также можно было бы упомянуть, но сейчас мы рассмотрим второй пункт, в котором отметим некоторые вещи, которые делают очевидным, что истинная религия в значительной мере заключается в чувствах. 

Доказательство того, что истинная религия во многом состоит в чувствах

1. То, что уже было сказано о природе чувств, с очевидностью доказывает это и может быть достаточным без дополнения чего-либо иного, чтобы оставить этот вопрос вне сомнения. Ибо кто станет отрицать, что истинная религия состоит в большой мере в мощных и энергичных действиях наклонности и воли души или страстных проявлениях сердца? 

Та религия, которой требует Бог, и которую Он приемлет, не состоит в слабых, вялых и безжизненных желаниях, поднимающихся лишь чуть выше состояния безразличия. Бог в Своем Слове настаивает на том, чтобы мы прилагали все старание, «духом пламенели», и чтобы наше сердце было решительно занято религией. «…Духом пламенейте; Господу служите» (Рим. 12:11). «Итак, Израиль, чего требует от тебя Господь, Бог твой? Того только, чтобы ты боялся Господа, Бога твоего, ходил всеми путями Его, и любил Его, и служил Господу, Богу твоему, от всего сердца твоего и от всей души твоей» (Вт. 10:12). «Слушай, Израиль: Господь, Бог наш, Господь един есть. И люби Господа, Бога твоего, всем сердцем твоим, и всею душею твоею и всеми силами твоими» (Вт. 6:4-5). Это такая пламенная и решительная поглощенность сердца религией, которая является плодом истинного обрезания сердца, или истинного возрождения, и которая имеет обетования жизни: «…и обрежет Господь Бог твой сердце твое и сердце потомства твоего, чтобы ты любил Господа, Бога твоего, от всего сердца твоего и от всей души твоей, дабы жить тебе» (Вт. 30:6). 

Если мы не серьезны в религии, и наши наклонности и воля не имеют сильного проявления, мы — ничто. Предмет религии настолько существен, что не может быть соответствия проявлений нашего сердца ее природе и важности, если они не являются решительными и сильными. Ни в чем другом сила действий наших наклонностей не требуется так настоятельно, как в религии; и ни в чем другом так не отвратительна тепловатость. Истинная религия — всегда мощное явление; и ее сила выражается, в первую очередь, в ее внутренних проявлениях в сердце, которое является ее главным и первоначальным вместилищем. Отсюда, истинная религия названа силой благочестия, в отличие от ее внешней видимости, которая является ее видом: «…имеющие вид благочестия, силы же его отрекшиеся» (2 Тим. 3:5). Дух Божий в тех, кто имеет здравую и прочную религию, — это Дух мощного святого чувства, и поэтому сказано, что «дал нам Бог духа… силы и любви и целомудрия» (2 Тим. 1:7). И о таких, когда они получают Духа Божьего с Его освящающим и спасительным влиянием, сказано, что они «крещены Духом Святым и огнем» (см. Деян. 1:5), по причине силы и жара тех проявлений, которые Дух Божий вызывает в их сердцах, и посредством которых о сердцах, под действием благодати, можно сказать, что они горят в них, как было сказано об учениках (см. Лк. 24:32). 

Дело религии время от времени сравнивается с теми занятиями, в которых, как правило, сердца и силы людей значительно напрягаются и приводятся в действие, такие как бег, борьба или отчаянные усилия в споре за большую награду или венец, и бой с сильными врагами, которые ищут нашей жизни, и битва, подобно тем, кто силой берет город или царство. 

И хотя истинная благодать имеет различные степени, и есть некоторые, кто — только младенцы во Христе, в которых проявление наклонности и воли к божественному и небесному сравнительно слабо, тем не менее, у каждого, кто имеет силу благочестия в своем сердце, наклонности и сердце направлены к Богу и божественному с такой силой и решительностью, что эти святые проявления преобладают в нем над всеми плотскими или естественными чувствами и имеют силу преодолеть их, ибо каждый истинный ученик Христа любит Его превыше отца или матери, жены и детей, братьев и сестер, домов и земель, даже больше своей собственной жизни. Отсюда следует, что где есть истинная религия, там есть мощные проявления наклонности и воли к божественным объектам; но из того, что было сказано прежде, ясно, что решительные, энергичные и ощутимые проявления воли — это не что иное, а чувства души. 

2. Автор природы человека не только дал людям чувства, но и сделал их в значительной мере источником человеческих действий. Как чувства не обязательно принадлежат к природе человека, но являются очень большой ее частью, так (ввиду того, что через возрождение человек обновляется целиком и освящается во всех отношениях) и святые чувства не обязательно принадлежат к истинной религии, но являются ее очень большой частью. И так как истинная религия имеет практическую сущность, и Бог так сконструировал природу человека, что чувства являются в значительной мере источником действий людей, то это также показывает, что истинная религия должна в большой мере состоять в чувствах. 

Такова природа человека, что он очень неактивен, кроме случаев, когда на него оказывает влияние какое-либо чувство: любовь или ненависть, желание, надежда, страх или что-либо другое. Мы видим в этих чувствах источники, которые приводят людей в движение во всех жизненных делах и побуждают их во всех их стремлениях; это то, что двигает людей вперед и увлекает их во всех их мирских делах; и люди особенно возбуждены и воодушевлены в тех из своих дел, в которых они серьезно заинтересованы, и которыми они занимаются с полной энергией. Мы видим, что вид людей крайне оживлен и активен, и чувства людей являются источниками движения. Отнимите всю любовь и ненависть, всю надежду и весь страх, всю злость, все усердие и страстное желание — и мир станет в значительной степени неподвижным и мертвым; не будет среди человечества ничего, напоминающего активность, или каких-либо серьезных устремлений. Именно чувство движет алчным человеком, человеком, жадным до мирской наживы, в его достижении цели. Именно чувствами амбициозный человек движется вперед в своей погоне за мирской славой. Именно чувства также побуждают сладострастного человека в своем поиске удовольствий и порочных наслаждений. Мир продолжает свое движение, от века до века, в постоянной суете и возбуждении, в погоне за этими вещами; но отнимите у него все чувство, и источник всего этого движения исчезнет, и само движение прекратится. И как в мирских делах мирские чувства в большой мере являются источником побуждения и действия человека, так и в религиозных делах источником их действий является в значительной степени религиозное чувство. Тот, кто имеет лишь доктринальное знание и размышление, без чувства, никогда не поглощается целиком религией. 

3. В самом деле, нет ничего более очевидного, чем тот факт, что дело религии перестает владеть душами людей, если оно перестает волновать их. Есть многие люди, которые часто слышат Слово Божье, и при этом слышат о тех вещах, которые бесконечно велики и важны, и которые непосредственным образом касаются их, и все, что они слышат, кажется полностью безрезультатным для них и не производит никаких изменений в их нраве и поведении. Причина в том, что их не волнует то, что они слышат. Есть много тех, кто часто слышит о славных совершенствах Бога, Его всемогущей силе и безграничной мудрости, Его бесконечном величии и о той святости Бога, вследствие которой Его чистым глазам не свойственно смотреть на злодеяния, и Он не может взирать на беззаконие, и сами небеса не чисты в Его очах, и о Божьей бесконечной благости и милости; они слышат о великих делах Божьей мудрости, силы и благости, в которых явлены великолепные образцы этих совершенств; они слышат, в особенности, о несказанной любви Бога и Христа, и о великих делах и страданиях Христа, и о великом будущем иного мира, и о великом бедствии, несущем в себе гнев и ярость Всемогущего Бога, и о бесконечном блаженстве и славе в присутствии Божьем, и о наслаждении Его драгоценной любовью; они также слышат властные заповеди Бога и Его благодатные советы и предупреждения, а также сладкие приглашения Евангелия. Я повторяю, они часто слышат все это, но, тем не менее, остаются такими же, какими они были прежде, без заметных перемен в себе, будь то в сердце или в практике, потому что их не тревожит то, что они слышат, и так будет до тех пор, пока они не будут тронуты этим. 

Я смело утверждаю, что никогда не происходила сколько-нибудь значительная перемена в уме или разговоре какого-либо человека под действием чего-либо, имеющего религиозное свойство, что он когда-либо читал, слышал или видел, если это не тронуло его чувств. 

Никогда естественный человек не занялся серьезно поисками своего спасения; никогда никто из таких людей не был доведен до состояния вопля о мудрости, возвышения свого голоса в прошении о разумении и молитвенной борьбы с Богом за ниспослание милости; и никогда никто не был смирен и приведен к подножию ног Бога на основании того, что он слышал или представлял о своей собственной недостойности и о заслуженном Божьем недовольстве; никогда ни один не был побуждаем бежать и искать убежища у Христа, пока его сердце оставалось нетронутым. Никогда не было святого, пробужденного из холодного, безжизненного скелета или восставшего от состояния упадка в религии и возвратившегося после плачевного отступления от Бога, если его сердце не было тронуто. Одним словом, никогда ничего значительного не совершалось предметами религии в сердце или жизни любого живущего человека, если это сердце не было глубоко тронуто этими предметами. 

4. Священное Писание повсеместно отдает религии очень большое место в чувствах, таких как страх, надежда, любовь, ненависть, желание, радость, печаль, благодарность, сострадание, усердие. Писание ставит религию на высокое место в благочестивом страхе, так что о характере поистине религиозных людей часто говорится, что они трепещут перед Словом Божьим, что они боятся Бога, что их плоть трепещет перед Ним, и что они благоговеют перед Его судами, что Его превосходство вселяет в них страх, и Он наводит на них благоговейный трепет. Характеристика святых, которая распространена в Писании, такова: «богобоязненные» и «они боятся Господа». И так как страх Божий является большой частью истинного благочестия, то истинное благочестие, в общем, очень привычно называется страхом Божьим; это известно каждому, кто вообще что-либо знает из Библии. 

Так, о надежде на Бога и на обетования Его Слова в Писании часто говорится как об очень значительной части истинной религии. Она упоминается в тексте 1 Кор. 13:13 как одна из трех великих составляющих религии в. Надежда на Господа также часто упоминается как часть характера святых: «Блажен, кому помощник Бог Иаковлев, у кого надежда на Господа Бога его» (Пс. 145:5); «Благословен человек, который надеется на Господа, и которого упование — Господь» (Иер. 17:7); «Мужайтесь, и да укрепляется сердце ваше, все надеющиеся на Господа!» (Пс. 30:25). Религиозный страх и надежда несколько раз соединены воедино, совместно составляя характер истинных святых: «Вот, око Господне над боящимися Его и уповающими на милость Его» (Пс. 32:18); «Благоволит Господь к боящимся Его, к уповающим на милость Его» (Пс. 146:11). Надежда является такой большой частью истинной религии, что апостол говорит: «…мы спасены в надежде» (Рим. 8:24). О ней говорится как о шлеме воина-христианина: «…и в шлем надежды спасения» (1 Фес. 5:8); и это надежный и крепкий якорь души, который предохраняет от того, чтобы быть выброшенным бурями этого злого мира: «…которая для души есть как бы якорь безопасный и крепкий, и входит во внутреннейшее за завесу» (Евр. 6:19). О ней говорится как о великом плоде и преимуществе, которое истинные святые получают воскресением Христа: «Благословен Бог и Отец Господа нашего Иисуса Христа, по великой Своей милости возродивший нас воскресением Иисуса Христа из мертвых к упованию живому» (1 Пет 1:3). 

Писание отдает очень большое место религии в чувстве любви — любви к Богу и Господу Иисусу Христу, любви к людям Божьим и к человечеству. Тексты, в которых это ясно показано, бесчисленны и в Ветхом, и в Новом Заветах. Но об этом немного позже. 

Противоположное чувство ненависти, имеющее своим объектом грех, также описывается в Писании как немаловажная часть истинной религии. О ней говорится как о признаке, по которому истинная религия может быть узнана и распознана. «Страх Господень — ненавидеть зло» (Пр. 8:13). Соответственно, святые призываются доказать этим свою искренность: «Любящие Господа, ненавидьте зло!» (Пс. 96:10). Псалмопевец часто упоминает это как подтверждение своей истинности: «…Буду ходить в непорочности моего сердца посреди дома моего. Не положу пред очами моими вещи непотребной; дело преступное я ненавижу» (Пс. 100:2-3); «…ненавижу всякий путь лжи» (Пс. 118:104,128); «Мне ли не возненавидеть ненавидящих Тебя, Господи..?» (Пс. 138:21).

Итак, святое желание, проявляющееся в стремлениях, голоде и жажде по Богу и святости нередко упоминается в Библии как важная часть истинной религии: «…К имени Твоему и к воспоминанию о Тебе стремилась душа наша» (Ис. 26:8); «Одного просил я у Господа, того только ищу, чтобы пребывать мне в доме Господнем во все дни жизни моей, созерцать красоту Господню и посещать храм Его» (Пс. 26:4); «Как лань желает к потокам воды, так желает душа моя к Тебе, Боже! Жаждет душа моя к Богу крепкому, живому: когда приду и явлюсь пред лице Божие!» (Пс. 41:2-3); «…Тебя жаждет душа моя, по Тебе томится плоть моя в земле пустой, иссохшей и безводной, чтобы видеть силу Твою и славу Твою, как я видел Тебя во святилище» (Пс 62:2-3); «Как вожделенны жилища Твои, Господи сил! Истомилась душа моя, желая во дворы Господни; сердце мое и плоть моя восторгаются к Богу живому» (Пс. 83:2-3); «Истомилась душа моя желанием судов Твоих во всякое время» (Пс. 118:20; см. Пс. 72:25; 142:6-7; 129:6; П. Песн. 3:1-2). Такое святое желание и жажда души упоминается как то, что приводит человека в состояние истинного блаженства и отмечает это его состояние в начале Нагорной проповеди Христа: «Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо они насытятся» (Мт. 5:6). И об этой святой жажде сказано как о великой составляющей в условиях участия в благословениях вечной жизни: «…жаждущему дам даром от источника воды живой» (Отк. 21:6).

Священное Писание говорит о святой радости как о важном элементе истинной религии. И как важная часть религии, она часто является предметом увещевания и весьма серьезного побуждения: «Утешайся Господом, и Он исполнит желание сердца твоего» (Пс. 36:4); «Радуйтесь, праведные, о Господе» (Пс. 96:12; Пс. 32:1); «Радуйтесь и веселитесь» (Мт. 5:12); «Впрочем, братия мои, радуйтесь о Господе» (Флп. 3:1); «Радуйтесь всегда в Господе; и еще говорю: радуйтесь» (Флп. 4:4); «Всегда радуйтесь» (1 Фес. 5:16); «Да веселится Израиль о Создателе своем; сыны Сиона да радуются о Царе своем» (Пс. 149:2). Радость отмечена среди главных плодов Духа благодати: «Плод же духа: любовь…» (Гал. 5:22). Псалмопевец называет свою святую радость в качестве доказательства своей искренности: «На пути откровений Твоих я радуюсь, как во всяком богатстве» (Пс. 118:14).

О религиозной скорби, печали и сокрушении сердца также часто говорится как о немалой части истинной религии. Эти чувства нередко упоминаются как отличительные черты истинных святых и как важная часть их характера: «Блаженны плачущие, ибо они утешатся» (Мт. 5:4); «Близок Господь к сокрушенным сердцем и смиренных духом спасет» (Пс. 33:19); «…Господь помазал Меня… исцелять сокрушенных сердцем… утешить всех сетующих» (Ис. 61:1-2). Об этой благочестивой печали и о сокрушении сердца часто говорится не только как о существенной отличительной черте характера святых, но и как о той черте, которая особенно приемлема и угодна Богу: «Жертва Богу — дух сокрушенный; сердца сокрушенного и смиренного Ты не презришь, Боже» (Пс. 50:19); «Ибо так говорит Высокий и Превознесенный, вечно Живущий, — Святый имя Его: Я живу на высоте небес и во святилище, и также с сокрушенными и смиренными духом, чтобы оживлять дух смиренных и оживлять сердца сокрушенных» (Ис. 57:15); «…А вот на кого Я призрю: на смиренного и сокрушенного духом и на трепещущего пред словом Моим» (Ис. 66:2). 

Еще одно чувство, которое часто упоминается как то, через наличие которого в большой мере проявляется истинная религия, — это признательность, в особенности, если она выражается в благодарности и похвале Богу. Поскольку о ней так много говорится в Псалмах и других книгах Священного Писания, то мне нет необходимости называть определенные тексты. 

Далее, Священное Писание часто говорит о сострадании или милости как об очень большой и важной составляющей истинной религии; поскольку в Писании добрые люди названы таковыми на этом основании; и милостивый человек и добрый человек являются тождественными терминами в Писании. «Праведник умирает, и никто не принимает этого к сердцу; и мужи благочестивые восхищаются от земли» (Ис. 57:1). Писание выделяет это качество как то, посредством которого, особенным образом, определяется праведный человек: «…праведник милует и дает» (Пс. 36:21); «…он всякий день милует и взаймы дает» (Пс. 36:26); «…чтущий же Его благотворит нуждающемуся» (Пр. 14:31); «Итак облекитесь, как избранные Божии, святые и возлюбленные, в милосердие» (Кол. 3:12). Это одно из тех великих качеств, которыми наш Спаситель определяет истинно блаженных: «Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут» (Мт. 5:7). О нем Христос говорит как об одном из наиважнейших вопросов закона: «Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что даете десятину с мяты, аниса и тмина, и оставили важнейшее в законе: суд, милость и веру; сие надлежало делать, и того не оставлять» (Мт. 23:23). Для этой же цели написано: «О, человек! Сказано тебе, что — добро, и чего требует от тебя Господь: действовать справедливо, любить дела милосердия и смиренномудренно ходить пред Богом твоим» (Мих. 6:8), а также: «Ибо Я милости хочу, а не жертвы» (Ос. 6:6) — кажется, этот текст очень нравился нашему Спасителю, так как Он несколько раз цитировал его (см. Мт. 9:13; 12:7). 

О рвении также говорится как об очень существенной части религии истинных святых. О нем сказано как о важном компоненте, который Христос имел в виду, отдавая Себя для нашего искупления: «…Который дал Себя за нас, чтобы избавить нас от всякого беззакония и очистить Себе народ особенный, ревностный к добрым делам» (Тит 2:14). О нем также говорится как о важной составляющей, которой не хватало тепловатым лаодикийцам (Отк. 3:15-16,19).

Я упомянул лишь несколько библейских текстов из бесчисленного множества, которые тесно связывают религию с чувствами. Но того, что мы наблюдали, может быть достаточно, чтобы показать, что те, кто отрицает факт, что большая часть истинной религии заключена в чувствах, и утверждают обратное, должны отбросить в сторону то, чем они привыкли обладать благодаря своей Библии, и взять какое-нибудь другое правило, с помощью которого они будут оценивать природу религии. 

5. Писание представляет истинную религию как суммарно состоящую в любви — главном из чувств и источнике всех остальных чувств.

Так наш благословенный Спаситель представляет этот предмет в ответ на вопрос законника о том, какова наибольшая заповедь в законе. «Иисус сказал ему: «Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душою твоею и всем разумением твоим»: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же подобная ей: «Возлюби ближнего твоего, как самого себя»; на сих двух заповедях утверждается весь закон и пророки» (Мт. 22:37-40). Последние слова означают не больше и не меньше, чем то, что эти две заповеди охватывают все предписанные обязанности и религию, которой учат закон и пророки. И апостол Павел время от времени точно так же представляет этот вопрос: «…любящий другого исполнил закон» (Рим. 13:8); «Любовь есть исполнение закона» (Рим. 13:10); «Ибо весь закон в одном слове заключается: “Люби ближнего твоего, как самого себя”» (Гал. 5:14). Подобное записано и в тексте: «Цель же увещания есть любовь от чистого сердца» (1 Тим. 1:5). Итак, апостол также говорит о любви как о величайшей ценности в религии, составляющей ее наиболее важную часть, сущность и сердцевину. Без любви величайшее познание и дары, и самое яркое исповедание, и все остальное, что принадлежит к религии, становится тщетным и бесполезным. Апостол Павел представляет любовь как источник, из которого проистекает все доброе (см. 1 Кор. 13).

Хотя верно то, что любовь, о которой так говорят, включает всю целостность искреннего и добровольного расположения души к Богу и человеку, однако из того, что мы до сих пор наблюдали, очевидно, что это расположение или наклонность души, когда она имеет ощутимое и мощное проявление, становится чувством, и это не что иное, а нежная любовь. И, несомненно, это такая решительная и пламенная любовь, о которой Христос говорит как о сущности всей религии, когда Он говорит о нашей любви к Богу всем сердцем, всей душой и всем разумением, и о любви к ближнему, как к самому себе; как об итоге всего того, о чем учили и что предписывали закон и пророки. 

Конечно, когда об этом чувстве любви здесь и в других текстах Писания говорится как о сути всей религии, не нужно полагать, что под этим подразумевается акт, не включающий привычку, или что исключается проявление понимания, которое подразумевается во всяком разумном чувстве. Но не вызывает сомнения, и это ясно из этих текстов Писания, что сущность всей истинной религии сокрыта в святой любви, и что в этом божественном чувстве и в привычном расположении к нему, и в том свете, который является основанием его, и в тех делах, которые являются плодами его, состоит религия в целом.

Из этого ясно и определенно видно, что значительная часть религии заключается в чувствах. Потому что любовь — это не только одно из чувств, но она — первое и главное из чувств и источник всех чувств. Из любви восстает ненависть к тем вещам, которые противоположны тому, что мы любим, или которые сопротивляются и мешают нам в том, чем мы наслаждаемся. Из различных проявлений любви и ненависти, в зависимости от обстоятельств объектов этих чувств, присутствующих или отсутствующих, определенных или неопределенных, возможных или невозможных, возникают все остальные чувства: желание, надежда, страх, радость, печаль, благодарность, злоба и т. д. Из решительной, нежной и страстной любви к Богу непременно возникнут и другие религиозные чувства; из нее возникнет сильная ненависть и отвращение ко греху, боязнь греха и страх перед недовольством Бога; признательность Богу за Его благость, удовлетворенность и радость в Боге, когда Бог благосклонно и ощутимо присутствует, и печаль, когда Он отсутствует, а также радостная надежда в ожидании будущего наслаждения в Боге и пылкая ревность о славе Божьей. Подобным образом, из горячей любви к человеку вытекают все остальные добродетельные чувства к человеку. 

6. Религия самых выдающихся избранных Божьих, повествование о которых мы имеем в Священном Писании, состояла в большой мере из святых чувств. 

Я обращу особое внимание на трех мужей Божьих, которые выразили состояние и отношения своих собственных сердец и способ их общения с Богом в писаниях, которые они оставили нам и которые являются частью священного канона. 

Первый пример, на который я обратил внимание, — Давид, этот «муж по сердцу Божьему», который дал нам живое описание своей религии. Его псалмы, которые он оставил нам, — это не что иное, а выражение и дыхание преданных и святых чувств, таких как: смиренная и пылкая любовь к Богу, восхищение Его славными совершенствами и чудесными делами, серьезные желания, жажда и трепет души, тянущейся к Богу, наслаждение и радость в Боге, сладкая и нежная благодарность Богу за Его великую благость, святое ликование и триумф души о благосклонности, достаточности и верности Бога, его любовь и его наслаждение святыми — самыми прекрасными людьми на земле, его великое удовольствие в Слове и повелениях Бога, его скорбь по поводу своих собственных и чужих грехов, а также его пламенная ревность о Боге и против врагов Бога и Его Церкви. И эти выражения святого чувства, которыми повсеместно наполнены псалмы Давида, тем более подходят для нашей настоящей цели, что эти псалмы не только являются выражениями религии столь выдающегося святого, к которому Бог говорит как к тому, кто так приятен Его разуму, но они также были, под водительством Святого Духа, написаны для использования Церковью Божьей в ее публичном поклонении, не только в нынешнем веке, но и в вечности, как подходящие для выражения религии всех святых, во все времена, а также и религии псалмопевца. Более того, нужно отметить, что Давид в книге псалмов говорит не как частное лицо, а как псалмопевец Израиля, как подчиненный руководитель церкви Бога и лидер в их поклонении и хвале, и во многих из псалмов говорит от имени Христа, как бы играя Его роль в этих высказываниях святых чувств, а во многих других псалмах он говорит от имени церкви. 

Еще один пример, который я желаю рассмотреть, — это апостол Павел, который был во многих отношениях руководителем всех новозаветных служений, будучи, превыше всех остальных, избранным сосудом для Христа, чтобы провозглашать о Его имени язычникам, и главным инструментом распространения и утверждения христианской Церкви в мире и отчетливого раскрытия славных тайн Евангелия для наставления Церкви во все века, и (вопреки неуместным размышлениям некоторых) самым выдающимся рабом Христа, который когда-либо жил, достигшим наивысших наград в Небесном Царстве своего Господина. Из того, что сказано о нем в Писании, он предстает перед нами человеком, полным чувств. И нам очевидно, что религия, которую он показывает в своих посланиях, в значительной степени состояла в святых чувствах. Из всех его выражений, которыми он характеризовал самого себя, ясно, что он был в течение своей жизни воспламенен, движим и полностью поглощен самой пылкой любовью к своему славному Господу, почитая все вещи за тщету ради превосходства познания Его и считая их всего лишь мусором, ради того, чтобы приобрести Его. Он представляет себя как покоренным этим святым чувством и как бы принужденным им идти вперед в своем служении через все трудности и страдания (2 Кор 5:14-15). И его послания полны выражений всепобеждающего чувства к народу Христову. В своих посланиях он говорит о сильной любви к избранным Божьим (см. 2 Кор. 12:19; Флп. 4:1-2; 2 Тим. 1:2); о своей «любви… в избытке» (2 Кор. 2:4); о своей нежной любви, подобной любви кормилицы к своим детям: «…но были тихи среди вас, подобно как кормилица нежно обходится с детьми своими. Так мы, из усердия к вам, восхотели передать вам не только благовестие Божие, но и души наши, потому что вы стали нам любезны» (1 Фес. 2:7-8). Апостол Павел говорит также о своей глубочайшей любви (см. Флп. 1:8; Флм. 1:7,12,20); о своем «усердии» к ним (2 Кор. 8:16) и «милосердии и сострадательности» к ним (Флп. 2:1); и о своем беспокойстве о других даже до сердечной тоски: «От великой скорби и стесненного сердца я писал вам со многими слезами, не для того, чтобы огорчить вас, но чтобы вы познали любовь, какую я в избытке имею к вам» (2 Кор. 2:4). Он говорит о великом подвиге своей души за них (см. Кол. 2:1); о великом и постоянном мучении, которое он испытывал в своем сердце из сострадания к израильтянам (см. Рим. 9:2). Он говорит, что его уста открыты и его сердце расширено к коринфянам: «Уста наши отверсты к вам, Коринфяне, сердце наше расширено» (2 Кор. 6:11). Он часто говорит о своих нежных и страстных желаниях (1 Фес. 2:8; Рим. 1:11; Флп. 1:8; 4:1-2; 2 Тим. 1:4). Апостол Павел в своих посланиях очень часто выражает чувство радости (2 Кор. 1:12; 7:7,9,16; Флп. 1:4; 2:17; 3:3; Кол. 1:24; 1 Фес. 3:9). Павел говорит о том, что он «весьма возрадовался в Господе» (Флп. 4:10; Флм. 1:7); о том, что он «радуется и сорадуется» (Флп. 2:17); о том, что он был «обрадован» (2 Кор. 7:13); и о том, что он был «исполнен утешением, преизобиловал радостью» (2 Кор. 7:4). Он говорит о себе, что он всегда радуется (2 Кор. 6:10). Так он говорит о триумфах своей души (2 Кор. 2:14), и о том, что он хвалится скорбями (2 Фес. 1:4; Рим. 5:3). Он также выражает чувство надежды; он говорит о своей уверенности и надежде (Флп. 1:20). Он также выражает чувство ревности о Боге (2 Кор. 11:2-3). Из всей истории его жизни после обращения, описанной в книге Деяния Апостолов, а также из всех его посланий и рассказов, которые он там приводит о самом себе, видно, что чувство ревности, имеющее своим объектом дело его Господина и интересы и благоденствие Его Церкви, действовало в нем мощно, постоянно зажигая его сердце, сильно подвигая его на те великие и неослабные труды, через которые он проходил, наставляя, увещевая, предупреждая и упрекая других, находясь «в муках рождения» за них, противостоя тем сильным и бесчисленным врагам, которые постоянно противились ему, борясь с властями и силами, сражаясь не так, как тот, кто бьет воздух, проходя поприще, лежащее перед ним, постоянно устремляясь вперед, через всевозможные трудности и страдания; так что другие считали его совершенно невменяемым. И то, насколько он был наполнен чувствами, далее видно из его обильных слез: он говорит о своих «многих слезах» (2 Кор. 2:4; см. Деян. 20:19); он также говорит о своих слезах, которые он лил постоянно день и ночь (Деян. 20:31). 

Итак, любой, кто может рассматривать повествования об этом великом апостоле, приведенные в Священном Писании, а также то, что он сам рассказывает о себе, и не видеть, что его религия в значительной мере состояла в чувствах, должно быть, обладает странной способностью управлять своими глазами и загораживаться от света, который светит прямо ему в лицо.

Еще один пример, который я упомяну, — это апостол Иоанн, этот возлюбленный ученик, который был ближе и дороже для своего Учителя, чем любой другой из двенадцати, и которому Им были дарованы самые великие привилегии из них всех. Он не только был один из троих, которые были допущены в Его присутствие на горе в момент Его преображения и во время воскрешения дочери Иаира. Иисус взял Иоанна с собой, когда Он томился в муках. Иоанн был одним из троих, о которых апостол Павел говорит как о трех главных столпах христианской церкви. Апостол Иоанн получил преимущество перед всеми в том, что ему было позволено приклониться к груди своего Учителя на Его последней вечере, и в том, что он был избран Христом как ученик, которому Он открыл Свой чудесный промысел для Своей Церкви до конца времени, о чем нам повествует книга Откровение, последняя книга Нового Завета и всего Писания. При этом жизнь Иоанна продлилась гораздо дольше других апостолов, чтобы он мог упорядочить все в христианской церкви после их смерти. 

Из всех писаний Иоанна очевидно (по общему признанию богословов), что он был личностью, необыкновенно наполненной чувствами, так как его обращения к тем, кому он писал, были невыразимо нежными и трогательными, и они дышали самой пламенной любовью, как будто он целиком состоял из сладкого и святого чувства. Доказательства этого налицо; иначе нам нужно было бы переписать все его труды.

7. Тот, Кого Бог послал в мир, чтобы быть Светом миру, и Главой Церкви, и совершенным Образцом истинной религии и добродетели для подражания всех, Пастырем, за Которым стадо должно следовать, куда бы Он ни шел, — Господь Иисус Христос, — был Личностью, обладавшей необыкновенно нежным и любящим сердцем; и Его добродетель была сильно выражена в проявлении святых чувств. Он был величайшим примером страстности, решительности и силы любви к Богу и к человеку. Именно эти чувства одержали победу в той мощной борьбе, одолевавшей Его, в Его душевных муках перед распятием, когда Он «с сильным воплем и со слезами принес молитвы и моления» (Евр. 5:7) и боролся, истекая слезами и кровью. Сила проявлений Его святой любви была такой, что они были сильнее смерти, и в этой великой битве они преодолели те сильные проявления естественных чувств страха и печали, когда Он испытывал жестокие муки, и Его душа чрезвычайно скорбела, терзаясь смертельно. Мы видим, что Он также был полон чувств на протяжении Своей жизни. Мы читаем о Его великой ревности: «Ревность по доме Твоем снедает меня» (Ин. 2:17; Пс. 68:10). Мы читаем о Его скорби по поводу грехов людей: «И воззрев на них с гневом, скорбя об ожесточении сердец их…» (Мк. 3:5); и о том, как Он разразился слезами и восклицал, размышляя о грехе и бедствии нечестивых людей при виде Иерусалима, который был полон таких жителей: «И когда приблизился к городу, то, смотря на него, заплакал о нем и сказал: о, если бы и ты хотя в сей твой день узнал, что служит к миру твоему! Но это сокрыто ныне от глаз твоих» (Лк. 19:41-42); «Иерусалим, Иерусалим, избивающий пророков и камнями побивающий посланных к тебе! Сколько раз хотел Я собрать чад твоих, как птица птенцов своих под крылья, и вы не захотели!» (Лк. 13:34). Мы читаем о горячем желании Христа: «…очень желал Я есть с вами сию пасху прежде Моего страдания» (Лк. 22:15). Мы часто читаем о чувстве жалости или сострадания Христа (Мт. 15:32; 20:34; Лк. 7:13); а также о том, как Он «сжалился над ними» (Мт. 9:36; 14:14; Мк. 6:34). И какую нежность продемонстрировало Его сердце в эпизоде с трауром Марии и Марфы по их брату, когда они пришли к Нему со своей скорбью и слезами! Их слезы вскоре вызвали и слезы из Его глаз; Он был потрясен их горем и рыдал с ними, хотя Он и знал, что их скорбь скоро превратится в радость, когда их брат будет воскрешен из мертвых (см. Ин. 11). А какой несказанно нежной была та последняя беседа, которую Иисус имел со Своими одиннадцатью учениками в вечер перед распятием! Тогда Он говорил им, что Он уходит, и предсказал им о больших трудностях и страданиях, с которыми они встретятся в мире, когда Он уйдет, и утешал их и наставлял их, как Своих дорогих малых детей, и завещал им Своего Святого Духа, а вместе с этим — Свой мир, Свое утешение и радость, будто это была Его последняя воля и завещание (см. Ин. 13; 14; 15; 16). И в завершение Иисус произнес проникновенную ходатайственную молитву о них и о всей Своей Церкви (Ин. 17). Из всех речей, когда-либо написанных или произнесенных устами человека, эта речь — самая трогательная и впечатляющая.

8. Религия небес в значительной мере состоит в чувствах. 

Несомненно, есть истинная религия в небесах, и истинная религия в своей наивысшей чистоте и совершенстве. Но, согласно библейскому представлению небесного состояния, религия небес состоит, главным образом, в святой и мощной любви и радости и в их выражении в самой пламенной и возвышенной хвале. Так что религия святых в небесах заключается в том же, что и религия святых на земле, а именно, в любви и «радости неизреченной и преславной». Было бы очень неразумным утверждать, что, так как святые в небесах не соединены с плотью и кровью, и не имеют жизненных жидкостей, которые движутся (по законам союза души и тела) этими большими эмоциями их душ, то, следовательно, их безмерные любовь и радость не являются чувствами. Мы говорим не о чувствах тела, а о чувствах души, главными из которых являются любовь и радость. И если они находятся в душе, то, в теле ли или вне тела, душа оказывается под влиянием, и в ней возникают эмоции. И когда они находятся в душе в такой же силе, что и у святых на небесах, душа находится под сильным влиянием и воздействием, или испытывает сильные чувства. Верно то, что мы не знаем экспериментально, какие любовь и радость пребывают в душе вне тела, или в прославленном теле, то есть, мы не имели опыта любви и радости в душе в этих обстоятельствах. Святые на земле всё же знают, что такое Божественная любовь и радость в душе; и они знают, что любовь и радость имеют то же свойство, что и любовь и радость, которые пребывают на небесах в душах, отделенных от тел. Любовь и радость святых на земле — это начало и исток света, жизни и блаженства в небесах, и они подобны их любви и радости там; или, скорее, они имеют ту же природу, хотя и не одинаковы с ними или не подобны им по степени и обстоятельствам. Это очевидно из многих текстов Писания (см. Пр. 4:18; Ин. 4:14; 6:40,47,50-51,54,58; 1 Ин. 3:15; 1 Кор. 13:8-12). Поэтому неразумно предполагать, что любовь и радость святых на небесах отличаются от святой любви и радости святых на земле не только степенью и обстоятельствами, но настолько отличны от них по природе, что они не являются чувствами; и просто потому, что они не имеют крови и жизненной энергии, которые приводились бы в движение ими; это движение крови и жизненной энергии является не сущностью этих чувств в людях на земле, а их результатом, хотя своей реакцией они могут производить некоторую обстоятельственную разницу в восприятии разума. Существует восприятие разума, который любит и радуется, предшествующее любым воздействиям на жидкости тела; и это восприятие разума, таким образом, не зависит от этих движений в теле, и подобное может происходить и в душе без тела. И где бы ни проходили проявления любви и радости, имеется это восприятие ума, в теле ли или вне тела; и это внутреннее восприятие, или своего рода духовное ощущение или переживание и движение души, — это то, что именуется чувством; когда душа имеет такие ощущения (если так можно выразиться) и приводится этим в движение, о ней говорится, что она испытывает чувство, в особенности когда это внутреннее восприятие достигает очень высокой степени, как у святых на небесах. Если мы можем узнать кое-что из Писания о состоянии небес, то любовь и радость, которые святые имеют там, — безмерно велики и сильны; они поражают их сердце сильнейшим и ярчайшим ощущением невыразимой сладостности, вызывают у них сильные эмоции, воодушевляют их и влекут их, делая их подобными огню. И если такие любовь и радость не являются чувствами, то слово чувство бесполезно в нашем языке. Скажет ли кто-либо, что святые на небесах, созерцая лицо своего Отца и славу своего Искупителя и видя Его чудесные дела, особенно то, что Он положил Свою жизнь за них, продолжают созерцать или рассматривать все это с равнодушными сердцами, ничем не взволнованными? 

Таким образом, религия небес, состоящая, главным образом, в святой любви и радости, в значительной мере заключается в чувстве; и, таким образом, несомненно, истинная религия в значительной мере заключается в чувстве. Способ, чтобы узнать истинную природу чего-либо, — это отправиться туда, где это явление можно встретить в его чистой и совершенной форме. Если мы хотим узнать природу настоящего золота, мы должны посмотреть на него не в форме руды, а после его очистки. Если мы хотим узнать, что такое истинная религия, мы должны отправиться туда, где имеется истинная религия, и только истинная религия, в ее высочайшем совершенстве, без недостатков или примесей. Все, кто истинно религиозен, — не от этого мира; они — странники здесь, и они принадлежат небесам; они рождены свыше, и небеса — их родная страна; и природа, которую они получают от этого небесного рождения, — это небесная природа; они получают помазание свыше; этот принцип истинной религии, которая в них, — это сообщение им религии небес; их благодать — это рассвет славы; и Бог готовит их к тому миру, приспосабливая их к нему. 

9. Это явствует из природы и замысла повелений и обязанностей, которые Бог назначил как средства и выражения истинной религии. 

Возьмем, к примеру, обязанность молитвы. Очевидно, что нам эта обязанность поручена не для того, чтобы возвещать Божьи совершенства, Его величие, святость, благость и вседостаточность, а также наши слабость, пустоту, зависимость и недостойность, а также наши нужды и желания, сообщать Богу об этих вещах или склонять Его сердце и уговаривать Его пожелать явить нам милость. Предназначение молитвы в том, чтобы соответствующим образом влиять на наши собственные сердца с помощью того, что мы выражаем, и готовить нас к получению благословений, о которых мы просим. И такие жесты и способы внешнего поведения в поклонении Богу, которые обычай превратил в демонстрацию смирения и благоговения, не могут иметь дальнейшей пользы, кроме как обладание некоторой тенденцией влиять на наши собственные сердца или на сердца других. 

И обязанность восхваления хвалы Бога, кажется, предназначена целиком и полностью для пробуждения и выражения религиозных чувств. Невозможно установить никакую другую причину, почему нам нужно выражать наши слова к Богу стихами, а не прозой, и делать это с музыкой, кроме той причины, что таковы наши природа и тело, что эти вещи имеют тенденцию приводить в движение наши чувства. 

То же самое явствует из природы и замысла Причастия, которое Бог установил. Бог, принимая во внимание наше строение, не только определил, что нужно нам напоминать о великих истинах Евангелия и об искуплении во Христе и наставлять нас в этом через Его Слово, но также и то, что они должны быть как бы выставленными перед нашим взором в осязаемых знаках Причастия, более всего для того, чтобы они влияли на нас. 

И запечатление Божественных истин в сердцах и чувствах людей — это, очевидно, одна большая и важная цель, для которой Бог постановил, чтобы Его Слово, переданное в Священном Писании, открывалось, применялось и истолковывалось людям через проповедь. И поэтому наличие хороших комментариев и толкований Священного Писания и других хороших книг по богословию не соответствует цели, которую Бог имел в этом установлении. Хотя наряду с проповедью, такие труды могут давать людям хорошее доктринальное или умозрительное понимание истин Слова Божьего, тем не менее, они не обладают равной тенденцией запечатлевать их в человеческих сердцах и чувствах. Бог назначил индивидуальное и живое применение Своего Слова к людям в проповеди как подходящее средство для того, чтобы убедить грешников в важности религии, их собственном бедствии и необходимости исцеления, а также в славе и достаточности предоставленного средства; и чтобы пробудить чистые умы святых и оживить их чувства, часто приводя великие истины религии им в напоминание и выставляя их перед ними в их истинном свете, хотя они и знают о них и были уже вполне наставлены в них (2 Пет. 1:12-13). И, в частности, поддерживать в них эти два чувства, о которых говорится в тексте, — любовь и радость. «[Христос] поставил одних Апостолами, других пророками, иных Евангелистами, иных пастырями и учителями…», для того чтобы Тело Христово созидало себя в любви (Еф 4:11-12,16). Апостол, наставляя и давая советы Тимофею относительно труда служения, сообщает ему, что конечная цель того слова, которое служитель должен проповедовать, — это любовь (1 Тим. 1:3-5). И еще одно чувство, для поддержки которого в святых Бог назначил проповедь как средство, — это радость; и поэтому служители названы «споспешествующими радости» (2 Кор. 1:24).

10. Очевидно, что истинная религия, или святость сердца, заключается в большой мере в сердечных чувствах. Священное Писание считает очень большим грехом сердца его ожесточение. Именно ожесточение сердца вызвало скорбь и недовольство Христа иудеями: «И воззрев на них с гневом, скорбя об ожесточении сердец их…» (Мк. 3:5). Именно из-за такого состояния своих сердец люди накапливают себе гнев: «Но, по упорству твоему и нераскаянному сердцу, ты сам себе собираешь гнев на день гнева и откровения праведного суда от Бога» (Рим. 2:5). Причина, почему дом Израилев не желал повиноваться Богу, заключалась в том, что они были жестокосердными: «А дом Израилев не захочет слушать тебя, ибо они не хотят слушать Меня, потому что весь дом Израилев с крепким лбом и жестоким сердцем» (Иез. 3:7). Нечестие того развращенного бунтующего поколения в пустыне приписано жесткости их сердец: «…О, если бы вы ныне послушали гласа Его: “Не ожесточите сердца вашего, как в Мериве, как в день искушения в пустыне, где искушали Меня отцы ваши, испытывали Меня, и видели дело Мое. Сорок лет Я был раздражаем родом сим, и сказал: это народ, заблуждающийся сердцем”» (Пс. 94:7-10). Об этом сказано как о препятствии, которое не позволило Седекии обратиться к Господу: «…и сделал упругою шею свою и ожесточил сердце свое до того, что не обратился к Господу, Богу Израилеву» (2 Пар. 36:13). Об этом принципе говорится как о том, откуда исходит отсутствие у людей страха Божьего и отступление от Божьих путей: «Для чего, Господи, Ты попустил нам совратиться с путей Твоих, ожесточиться сердцу нашему, чтобы не бояться Тебя?» (Ис. 63:17). Также отвержение людьми Христа и их сопротивление христианству вызвано этим принципом: «Но как некоторые ожесточились и не верили, злословя путь Господень пред народом…» (Деян. 19:9). Оставление Богом людей во власти греха нередко описывается как ожесточение Богом их сердец: «Итак, кого хочет, милует; а кого хочет, ожесточает» (Рим. 9:18); «Народ сей ослепил глаза свои и окаменил сердце свое» (Ин. 12:40). И апостол, кажется, говорит о лукавом сердце, которое отступает от Бога живого, и о твердом сердце — как об одном и том же: «Не ожесточите сердец ваших, как во время ропота» (Евр. 3:8); «Смотрите, братия, чтобы не было в ком из вас сердца лукавого и неверного, дабы вам не отступить от Бога живого. Но наставляйте друг друга каждый день, доколе можно говорить «ныне», чтобы кто из вас не ожесточился, обольстившись грехом» (Евр. 3:12-13). И та великая работа Бога в обращении, которая состоит в избавлении человека от власти греха и в умерщвлении развращения, выражается в том, что Бог, раз и навсегда, берет из плоти сердце каменное и дает сердце плотяное (Иез. 11:19; 36:26). 

Итак, под твердым сердцем ясно подразумевается бесчувственное сердце или сердце, которое нелегко привести в движение добродетельными чувствами, сердце, подобное камню, нечувствительное, глупое, неподвижное, трудно поддающееся воздействию. Поэтому жесткое сердце названо каменным сердцем, и оно противопоставлено сердцу плотяному, которое имеет чувствительность, и которое заметным образом поддается воздействию и влиянию. Мы читаем в Писании о твердом сердце и о мягком сердце; и, несомненно, мы должны понимать их как противопоставленные друг другу. Но что такое мягкое сердце, если не сердце, на которое может легко произвести впечатление то, что должно влиять на него? Бог одобряет Иосию, потому что его сердце смягчилось, и из того, что упомянуто как выражения и доказательства этого смягчения сердца, очевидно, что под смягчением его сердца подразумевается то, что на его сердце легко оказывало влияние религиозное и благочестивое чувство: «Так как смягчилось сердце твое, и ты смирился пред Господом, услышав то, что Я изрек на место сие и на жителей его, что они будут предметом ужаса и проклятия, и ты разодрал одежды свои, и плакал предо Мною, то и Я услышал тебя, говорит Господь» (4 Цар. 22:19). И это то, в отношении чего нам необходимо уподобиться детям, чтобы войти в Царство Божье, — нам нужно иметь мягкие сердца, легко поддающиеся духовному и Божественному влиянию и воздействию, подобно тому, как малые дети имеют мягкие сердца в отношении других вещей. 

В некоторых библейских текстах очень просто показано, что под ожесточением сердца подразумевается сердце, лишенное чувства. Так, для того чтобы выразить, что страус не имеет естественных чувств к своим детенышам, сказано: «Он жесток к детям своим, как бы не своим» (Иов. 39:16). Человек, сердце которого остается нетронутым в час опасности, описан как жестокосердный: «Блажен человек, который всегда пребывает в благоговении; а кто ожесточает сердце свое, тот попадет в беду» (Пр. 28:14). 

Итак, поскольку так ясно, что под твердым сердцем в Священном Писании подразумевается сердце, лишенное набожных чувств, и поскольку также Писание часто связывает грех и развращение сердца с ожесточением сердца, то очевидно, что благодать и святость сердца, наоборот, должны в значительной мере состоять в обладании благочестивыми чувствами и в легкой восприимчивости к таким чувствам. По общему признанию богословов, грех в своей основе и сущности состоит в том, что отрицательно или негативно, и что имеет свой корень и основание в отсутствии или недостатке святости. И поэтому не вызывает сомнения, что если грех в значительной степени состоит в ожесточении сердца и, следовательно, в отсутствии благочестивых чувств сердца, то святость в большой мере заключена в этих благочестивых чувствах. 

Я далек от предположения, что все чувства являются свидетельством мягкого сердца: ненависть, гнев, тщеславие и другие эгоистичные и самовозвышающие чувства могут, главным образом, преобладать в самом твердом сердце. Тем не менее, очевидно, что твердость сердца и мягкость сердца — это выражения, которые относятся к чувству сердца и обозначают восприимчивость сердца или его закрытость для некоторых чувств, о чем более детально я имею возможность поговорить в дальнейшем. 

В целом, я считаю ясным и достаточно очевидным, что истинная религия в большой мере заключается в чувствах. Дело не в том, что я думаю, что эти аргументы доказывают, что религия в сердцах истинно благочестивых людей находится всегда в точной пропорции к степени чувства и присутствующей эмоции разума, так как, несомненно, есть у истинных святых немало чувств, которые не являются духовными; их религиозные чувства часто перемешаны; не всё происходит от благодати, но многое — из естественной составляющей. И хотя вместилищем чувств не является тело, однако строение тела может значительно способствовать присутствующей эмоции разума. И о степени религии следует, скорее, судить по стойкости и силе привычки, которая проявляется в чувстве, в соответствии с чем святое чувство становится привычным, чем по степени сиюминутного проявления; и сила этой привычки не всегда пропорциональна внешним эффектам и проявлениям, или внутренним эффектам в поспешности и горячности и внезапным изменениям хода мыслей разума. Но, вместе с этим, очевидно, что религия в такой большой мере состоит в чувствах, что без святого чувства нет истинной религии; и никакое просвещение в разумении не хорошо, если оно не производит святого чувства в сердце; никакие привычка или принцип в сердце не хороши, если они не вызывают таких проявлений; и никакой внешний плод не хорош, если он не происходит из таких проявлений. 

Выводы из доктрины

Таким образом, рассмотрев доказательство изложенного предположения, я приступаю к некоторым выводам. 

1. Мы можем взять урок о том, как велика ошибка тех, кто выступает за отказ от религиозных чувств как не имеющих ничего прочного или существенного.

Кажется, в мире в настоящее время слишком распространено такое расположение. Потому что многие, кто в недавний исключительный период, казалось, имели сильные религиозные чувства, не проявили правильного характера и впали во многие заблуждения во время разгара своих чувств и накала своей ревности. И потому что высокие чувства многих, кажется, скоро заканчиваются ничем, и некоторые, кто казался так сильно воодушевленным и поглощенным радостью и усердием в течение некоторого времени, теперь, похоже, возвратились, как пес на свою блевотину (см. Пр. 26:11), то есть, религиозные чувства, в общем, вышли из употребления у огромного множества людей, как если бы истинная религия вообще не состояла в них. Так легко и естественно мы перебегаем из одной крайности в другую. Небольшое время тому назад мы были в другой крайности; была преобладающая склонность смотреть на все высокие религиозные чувства как на выдающиеся проявления истинной благодати, даже не всматриваясь пристально в природу и источник этих чувств и в способ, которым они возникли. И стоило только людям выглядеть действительно вдохновленными и восторженными, так что они были наполнены религиозными разговорами и высказывались с большой теплотой и серьезностью, и были удовлетворенными или очень довольными, то слишком часто без дальнейшего исследования делалось заключение, что такие люди исполнены Духа Божьего и имеют замечательное переживание Его благодатного влияния. Это была крайность, которая преобладала некоторое время назад. Но в последние годы, вместо того чтобы отдавать должное и восхищаться всеми религиозными чувствами без разбору, существует гораздо более распространенная тенденция отметать всё без разбору. В этом видна тонкая хитрость сатаны. В то время, когда он видел, что чувства были в большой моде, и люди в большинстве страны не были сведущи в этих вопросах и не имели большого опыта великих религиозных чувств, которые позволили ли бы им судить о них правильно и различать между истинным и ложным; тогда он знал, что он сможет лучше вести свою игру, сея плевелы среди пшеницы и перемешивая ложные чувства с делами Божьего Духа. Он знал, что это вероятный способ ввести в заблуждение и навеки погубить многие души, и нанести большую рану религии святых, и запутать их в ужасной пустыне, и постепенно ввести всю религию в бесславие.

Но теперь, когда появляются злые последствия этих ложных чувств, и стало очень ясно, что некоторые из этих эмоций, которые показывали ослепительное шоу и были предметом сильного восхищения многих, на самом деле оказались пустотой, дьявол видит, что в его интересах пойти по другому пути действий и приложить все свои усилия для распространения и укрепления убеждения, что все чувства и ощутимые эмоции разума в делах религии не являются тем, на что необходимо обращать внимание, а, скорее, их следует избегать и тщательно остерегаться как явлений с пагубной тенденцией. Он знает, что таким способом можно привести всю религию в состояние простой безжизненной формальности и эффективно отсечь всю силу благочестия и всё духовное, и выставить все истинное христианство за двери. Ибо хотя истинная религия, конечно, должна сопровождаться чем-то еще, помимо чувств, тем не менее, истинная религия так сильно связана с чувствами, что не может быть истинной религии без них. Тот, кто не имеет религиозного чувства, находится в состоянии духовной смерти и полностью лишен мощного, оживляющего, спасительного влияния Духа Божьего на его сердце. Как нет истинной религии там, где нет ничего другого, кроме чувств, так же нет истинной религии и там, где нет религиозного чувства. Как, с одной стороны, должен быть свет в разумении, наряду с побуждаемым пламенным сердцем, и где имеется пыл без просвещения, в том сердце не может быть ничего божественного или небесного; так, с другой стороны, там, где есть некое просвещение без огня, голова, напичканная понятиями и умозрениями, при холодном и нетронутом сердце, в таком просвещении не может быть ничего божественного; и это знание не есть истинное духовное знание божественных истин. Если великие истины религии правильно поняты, они будут влиять на сердце. Причина, почему на людей не влияют такие бесконечно великие, важные, славные и чудесные истины, о которых они часто слышат и читают в Слове Божьем, — несомненно, в том, что они слепы; если бы они не были таковы, было бы невозможно и крайне несовместимо с человеческой природой то, чтобы их сердца не оказались под сильным впечатлением и большим влиянием таких истин. 

Этот способ пренебрежения всеми религиозными чувствами — это путь чрезвычайного ожесточения сердец людей, и укоренения их в своей глупости и бессмысленности, и удержания их в состоянии духовной смерти на протяжении всей их жизни, чтобы, в конце концов, довести их до вечной погибели. Преобладающий предрассудок против религиозных чувств в настоящее время в нашей стране явно имеет ужасное действие, ожесточая сердца грешников, подавляя добродетели многих святых, заглушая жизнь и силу религии, препятствуя воздействию заповеди и удерживая нас в состоянии вялости и апатии. Вне сомнения, он приводит к тому, что многие люди сильно оскорбляют Бога, питая ничтожные и низкие мысли о необычайной работе, которую Он в последнее время совершает в нашей стране. 

Люди, презирая и осуждая все религиозные чувства, таким образом, выставляют всю религию из своих собственных сердец и проводят исчерпывающую работу по разрушению своих душ. 

Маловероятно, что те, кто обвиняет высокие чувства в других, сами обладают высокими чувствами. И следует обратить внимание на то, что те, кто имеет лишь немного религиозного чувства, конечно, имеют лишь немного религии. А те, кто осуждает других за их религиозные чувства, а сами не имеют никаких чувств, не имеют религии. 

Существуют ложные чувства, и существуют истинные. То, что человек имеет много чувств, не доказывает, что он имеет истинную религию, но если он не имеет чувств, это доказывает, что он не имеет истинной религии. Правильный путь — не отвергать все чувства, но и не одобрять все чувства, а различать между чувствами, одобряя одни и отвергая другие, проводя различие между пшеницей и соломой, золотом и шлаком, драгоценным и негодным. 

2. Если верно то, что истинная религия в значительной мере заключена в чувствах, то мы можем сделать вывод, что следует искать таких средств, которые имеют большую способность влиять на чувства. Весьма желательны такие книги и такие способы проповедования слова и преподавания заповеди, и такие способы поклонения Богу в молитве и воспевания хвалы, которые имеют тенденцию к глубокому воздействию на сердца тех, кто прибегает к этим средствам. 

Такие средства прежде пользовались высоким одобрением, и большинство их приветствовало как самые отменные и полезные и имеющие величайшую способность содействовать целям средств благодати. Но в последнее время, кажется, преобладающий вкус странным образом изменился: тот страстный способ молитвы и проповеди, который еще недавно был бы предметом восхищения и похвалы по той причине, что он имел сильную тенденцию к воздействию на чувства, теперь у большого множества людей немедленно вызывает отвращение и не пробуждает никаких иных чувств, кроме неудовольствия и презрения. 

Возможно, раньше большинство людей (по крайней мере, из простого народа) находились в одной крайности и имели чрезмерную склонность искать страстных речей на публичных мероприятиях, но теперь очень значительная часть народа, кажется, ушла далеко в противоположную крайность. В самом деле, могут быть такие средства, которые обладают сильной тенденцией к возбуждению страстей слабых и невежественных людей, не принося при этом пользы их душам, ибо, хотя они могут быть способными пробуждать чувства, они имеют мало или не имеют вовсе способности пробуждать благочестивые чувства или чувства, стремящиеся к благодати. Но, несомненно, если дела религии в используемом средстве расцениваются согласно их природе и выставляются истинно, так что данное средство позволяет добиться справедливого представления и правильного суждения о них, то чем более сильную тенденцию оно имеет к пробуждению чувств, тем лучше.

3. Если истинная религия в значительной мере состоит в чувствах, отсюда мы можем взять урок о том, какую большую причину мы имеем устыдиться и смутиться перед Богом за то, что на нас более не влияют великие истины религии. Из того, что уже было сказано, ясно, что это связано с тем, что мы имеем так мало истинной религии. 

Бог дал человеческому роду чувства по той же причине, по которой Он дал все способности и принципы человеческой души, а именно: для того, чтобы они содействовали главной цели человека и главному делу, для которого Бог сотворил его, — то есть, делу религии. Однако как распространено среди людей то, что их чувства гораздо сильнее проявляются и задействуются в других делах, чем в религии! В вещах, которые касаются мирских интересов людей, их внешних наслаждений, их чести и репутации и их природных связей, их желания активны, их аппетиты неистовы, их любовь горяча и нежна, их рвение страстно. В этих делах их сердца мягки и чувствительны; они легко подвержены воздействию, глубоко впечатлены, сильно озабочены, очень восприимчивы к влиянию и напряженно заинтересованы; они глубоко расстроены печалью о потерях и высоко вдохновлены радостью о мирских успехах и процветании. Но как бесчувственно и равнодушно большинство людей к великим делам, касающимся иного мира! Как унылы их чувства! Как тяжелы и тверды их сердца в этих вопросах! Здесь их любовь холодна, их желания вялы, их рвение слабо, и их благодарность невелика. Как они могут сидеть и слушать о бесконечной высоте, глубине, длине и ширине любви Божьей во Христе Иисусе, о том, что Он отдал Своего бесконечно дорогого Сына в жертву за грехи людей, и о несравненной любви невинного, святого и кроткого Агнца Божьего, проявленной в Его предсмертных муках, Его кровавом поте, Его громком и горьком вопле и обливающемся кровью сердце, и все это ради врагов, чтобы искупить их от заслуженного вечного огня и привести в несказанную и вечную радость и славу, — и при этом оставаться холодными и грубыми, бесчувственными и беспечными! Где самое уместное проявление наших чувств, если не здесь? Где они более необходимы, чем здесь? И что может быть подходящей возможностью их живого и решительного проявления, если не это? Может ли перед нашим взором предстать нечто более великое и более важное, нечто более чудесное и удивительное или ближе затрагивающее наши интересы? Можем ли мы предполагать, что мудрый Создатель вживил в человеческую природу такие принципы, как чувства, чтобы они использовались нами и проявлялись в определенных уместных случаях, но оставались неподвижными в таком случае, как этот? Может ли любой христианин, который верит в истинность этого, поддерживать такие мысли? 

Если мы должны вообще когда-либо проявлять наши чувства, то они должны проявляться в отношении тех вещей, которые более всего достойны их. Но есть ли что-либо, что христиане могут найти на небесах или на земле, столь достойное того, чтобы быть предметами их восхищения и любви, их серьезных и страстных желаний, их надежды, их радости и их пламенной ревности, как то, что предлагается нам в Евангелии Иисуса Христа? В нем не только возвещаются истины, более всего достойные того, чтобы влиять на нас, но они и представлены нам наиболее впечатляющим образом. Слава и красота благословенного Иеговы, которая сама по себе весьма достойна того, чтобы быть объектом нашего восхищения и любви, там явлена наиболее впечатляющим способом, который только можно вообразить, когда она сияет во всем своем великолепии в образе воплощенного, бесконечно любящего, кроткого, сострадательного, умирающего Искупителя. Все добродетели Агнца Божьего, Его смирение, терпение, кротость, подчинение, повиновение, любовь и сострадание представлены перед нашим взором самым лучшим образом, способным привести в движение наши чувства, так как они перенесли свое величайшее испытание и свое высочайшее напряжение, и, таким образом, имели свое ярчайшее проявление, когда Он находился в самых волнительных обстоятельствах, даже когда Он терпел Свои последние страдания — те невыразимые и несравненные страдания, которые Он переносил из Своей нежной любви и сострадания к нам. Здесь также ненавистная сущность наших грехов выявлена самым впечатляющим способом из всех возможных, когда мы видим их ужасные последствия в том, что наш Искупитель, Который предпринял держать ответ за нас, перенес за них. Здесь мы имеем наиболее впечатляющее проявление Божьей ненависти ко греху и Его гнев и справедливость в наказании его, когда мы видим Его справедливость в ее строгости и непреклонности, и Его гнев, внушающий страх, в том, что Он так сурово наказал наши грехи в Том, Кто был бесконечно дорог Ему и Кто любил нас. Бог так расположил Свои деяния в деле нашего искупления и в Своем славном промысле, открытых для нас в Евангелии, что каждый элемент был преднамеренно задуман таким образом, чтобы иметь максимально возможную способность достигать наших сердец в их самой восприимчивой части и приводить в движение наши чувства как можно ощутимее и сильнее. Поэтому, какое веское основание мы имеем для того, чтобы смириться в прах оттого, что мы больше не чувствительны!

Часть II. 
Определения, которые не являются верными признаками истинности религиозных чувств

Если, прочитав то, что было только что сказано, читатель готов оправдывать себя и говорить: «Я не из тех, кто не имеет религиозных чувств; меня часто приводят в волнение размышления о великих делах религии», то пусть он не довольствуется тем, что он имеет религиозные чувства, потому что, как мы отметили прежде, как нам не следует отвергать и осуждать все чувства, как если бы истинная религия вообще не заключалась в чувствах, так, с другой стороны, нам не следует одобрять всё, как будто каждый, кто попал под религиозное воздействие, имеет истинную благодать и является в этом отношении субъектом спасительного влияния Духа Божьего. Правильный путь — проводить различие между религиозными чувствами, между одним их видом и другим. Так давайте же теперь попытаемся сделать это; и с этой целью я предлагаю две вещи. 

Во-первых, я хотел бы упомянуть некоторые вещи, которые не являются признаками ни того, ни другого: ни того, что чувства — такие, в которых состоит истинная религия, ни того, что они указывают на противоположное, чтобы мы могли быть предохранены от суждений о чувствах по ложным признакам. 

Во-вторых, я хотел бы отметить также и вещи, которыми чувства, являющиеся духовными и исходящие из благодати, отличаются от тех, которые не являются такими, и могут быть выделены и распознаны.  

Итак, прежде всего обратим внимание на вещи, которые не являются признаками того, что чувства исходят из благодати, или того, что они не исходят из благодати.

1. То, что религиозные чувства очень велики или очень возвышенны, не является признаком ни того, ни другого.

Некоторые готовы осуждать все высокие чувства: если кажется, что религиозные чувства каких-нибудь людей подняты до необычайной высоты, они настраиваются против них и окончательно решают, что они являются заблудшими. Но если, как было доказано, истинная религия в значительной мере заключена в религиозных чувствах, то из этого следует, что если есть большое количество истинной религии, то будут и сильные религиозные чувства; если истинная религия в сердцах людей поднята до большой высоты, то и божественные и святые чувства будут подняты до большой высоты. 

Любовь — это чувство, но скажет ли какой-нибудь христианин, что людям не нужно любить Бога и Иисуса Христа в большой мере? И скажет ли кто-нибудь, что нам не нужно иметь очень сильной ненависти ко греху и очень большой печали о нем? Или что мы не должны проявлять высокую степень благодарности Богу за милости, которые мы получаем от Него, и за великие дела, которые Он совершил ради спасения падших людей? Или что мы не должны иметь очень большого и сильного стремления к Богу и святости? Есть ли кто-либо, кто исповедует, что его чувства в религии достаточно велики, и скажет: «У меня нет причины смиряться из-за того, что меня не волнуют дела религии больше, чем это есть сейчас; у меня нет причины стыдиться того, что я не имею еще большего проявления любви к Богу, скорби о грехе и благодарности за милости, которые я получил»? Кто благословит Бога за то, что на него в достаточной степени влияет прочитанное и услышанное им о чудесной любви Бога к жалким и непокорным, проявившейся в том, что Он отдал Своего единственного Сына умереть за них? И кто, при этом, станет молиться о том, чтобы они не влияли на него в еще большей степени, потому что высокие чувства неуместны и очень неприятны христианам, ибо они фанатичны и пагубны для истинной религии? 

Апостол Петр ясно выражает мысль о великих и высоких чувствах, когда говорит о «радости неизреченной и преславной»: здесь использованы выражения в самой превосходной степени, которую только язык может позволить. Священное Писание часто требует от нас проявлять очень высокие чувства. Так, в первой и величайшей заповеди закона имеется нагромождение выражений, как если бы сами слова хотели выразить степень, в которой мы должны любить Бога: «…возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всею душею твоею, и всем разумением твоим, и всею крепостию твоею» (Мк. 12:30). Так, святые призваны к проявлению высокой степени радости: «Радуйтесь и веселитесь», — говорит Христос Своим ученикам (Мт. 5:12). Также сказано: «А праведники да возвеселятся, да возрадуются пред Богом и восторжествуют в радости» (Пс. 67:4). В книге Псалтирь святые часто призываются к проявлению высокой степени благодарности за милости, восхвалению Бога всем сердцем, сердцем, воодушевленным на путях Господних, возвеличиванию Господа своими душами, воспеванию Его хвалы, свидетельству о Его великих делах, возвещению Его деяний. 

В Писании мы находим, что самые выдающиеся святые часто исповедуют высокие чувства. Так, псалмопевец говорит о своей любви, которую ему трудно передать словами: «Как люблю я закон Твой!» (Пс. 118:97). Он также выражает высокую степень ненависти ко греху: «Мне ли не возненавидеть ненавидящих Тебя, Господи, и не возгнушаться восстающими на Тебя? Полною ненавистью ненавижу их» (Пс. 138:21-22). Псалмопевец также выражает высокую степень печали о грехе; он говорит о своих грехах, которые покрыли его с головой, как тяжкое, непосильное для него бремя, о своем вседневном стенании, о том, что свежесть его превратилась в летнюю засуху, и о том, что его кости обветшали от скорби. Он также выражает высокие степени духовных желаний во множестве сильнейших выражений, которые только можно представить; так, например, он говорит о своем страстном желании, о том, что его душа жаждет, подобно пустой, иссохшей и безводной земле, о своем трепете, о том, что его плоть и его сердце вопиют, его душа рвется от желания, которое она имеет. Он выражает проявления великой и предельной скорби о грехах других: «Из глаз моих текут потоки вод оттого, что не хранят закона Твоего» (Пс. 118:136); «Ужас овладевает мною при виде нечестивых, оставляющих закон Твой» (Пс. 118:53). Он выражает высокие проявления радости: «Господи! Силою Твоею веселится царь и о спасении Твоем безмерно радуется» (Пс. 20:2); «Радуются уста мои, когда я пою Тебе» (Пс. 70:23); «Ибо милость Твоя лучше, нежели жизнь. Уста мои восхвалят Тебя. Так благословлю Тебя в жизни моей; во имя Твое вознесу руки мои. Как туком и елеем насыщается душа моя, и радостным гласом восхваляют Тебя уста мои, когда я вспоминаю о Тебе на постели моей, размышляю о Тебе в ночные стражи. Ибо Ты помощь моя, и в тени крыл Твоих я возрадуюсь» (Пс. 62:4-8). 

Апостол Павел показывает высокие проявления чувств, выражая сострадание и заботу для блага других даже до сердечной боли; великую, пламенную и изобильную любовь, серьезные и страстные желания и преизобильную радость. Он также часто говорит о ликовании и торжестве своей души, и о своей искренней уверенности и надежде, и о своих многих слезах, и о тяжелом труде своей души в сострадании, скорби, искренних желаниях, благочестивой ревности и пламенном усердии. Иоанн Креститель выразил великую радость (Ин. 3:29). Те блаженные женщины, которые умастили тело Иисуса, представлены в очень высоком порыве религиозного чувства по поводу воскресения Христа: «И, выйдя поспешно из гроба, они со страхом и радостью великою побежали возвестить ученикам Его» (Мт. 28:8).

Нередко предсказывалось о Церкви Божьей в ее будущие счастливые времена здесь, на земле, что она будет радоваться и веселиться: «…Они ходят во свете лица Твоего, Господи; о имени Твоем радуются весь день, и правдою Твоею возносятся» (Пс. 88:16-17); «Ликуй от радости, дщерь Сиона, торжествуй, дщерь Иерусалима: се, Царь твой грядет…» (Зах. 9:9). Поскольку высокая степень радости является надлежащим и подлинным плодом Евангелия Христова, то ангел называет эту благую весть «великой радостью, которая будет всем людям» (см. Лк. 2:10). 

Святые и ангелы на небесах, которые имеют религию в ее высочайшем совершенстве, в высшей степени взволнованы тем, что они созерцают и видят в Божьих славных качествах и делах. Они все подобны чистому небесному огню в своей любви и в величине и силе своей радости и благодарности; их хвала представлена, «как бы шум вод многих, как бы голос громов сильных» (см. Отк. 19:6). Единственная причина, по которой их чувства настолько более высоки, чем праведные чувства святых на земле, — в том, что они видят то, что своей истинностью приводит их в волнение сильнее, и их чувства более сообразны с природой вещей. Потому, если религиозные чувства в людях на земле имеют те же свойство и природу, что и чувства святых на небе, то чем они выше, чем ближе они к их чувствам по интенсивности, тем лучше, потому что, таким образом, они будут гораздо больше соответствовать истине, как соответственны ей их чувства. 

Из всего этого становится ясно, и не остается сомнений, что тот факт, что религиозные чувства достигают очень высокой ступени, не является доказательством того, что они не таковы, как те, которые обладают природой истинной религии. Поэтому сильно ошибается тот, кто осуждает увлеченных людей только за то, что их чувства так высоки. 

И, с другой стороны, это не является доказательством того, что религиозные чувства имеют духовную природу, исходящую от благодати, только потому, что они высоки. Священное Писание, наш верный и непогрешимый критерий суждений о вещах подобного свойства, очень недвусмысленно говорит, что имеются религиозные чувства, которые очень высоки, но они не являются духовными и спасительными. Апостол Павел говорит о чувствах у галатов, которые были чрезмерно возвышенными, однако по поводу них он ясно говорит, что боится, как бы они не оказались напрасными и никчемными: «Как вы были блаженны! Свидетельствую о вас, что, если бы возможно было, вы исторгли бы очи свои и отдали мне» (Гал. 4:15); «Боюсь за вас, не напрасно ли я трудился у вас» (Гал. 4:11). Так, израильтяне были сильно впечатлены Божьей милостью к ним, когда видели, как чудесно Он действовал ради них у Чермного моря, и затем они воспевали Его хвалу; однако скоро они забыли Его дела. Так, израильтяне вновь были сильно взволнованы у горы Синай, когда они видели дивное откровение Бога о Самом Себе; и казалось, что их разум мощно привлечен, и они с большой решимостью откликнулись, когда Бог предложил им Свой святой завет, восклицая: «Все, что сказал Господь, исполним» (Исх. 19:8). Но как скоро пришел конец всей этой мощной целеустремленности и увлеченности чувств! Как быстро они отвратились вслед иным богам, ликуя и восклицая вокруг своего золотого тельца! Так, огромное множество людей, которые были потрясены чудом воскрешения Лазаря из мертвых, сильно воспрянули и произвели сильное волнение, когда Иисус некоторое время спустя въезжал в Иерусалим. Они чрезвычайно бурно приветствовали Христа, и, как будто земля была недостаточно хорошей для ног осла, на котором Он ехал верхом, они срезали ветви с пальм и устилали ими дорогу, они даже снимали с себя одежды и расстилали их на пути и восклицали громким голосом: «Осанна Сыну Давидову! Благословен Грядущий во имя Господне! Осанна в вышних!» (Мт. 21:9), чтобы этот крик отозвался эхом во всем городе, и чтобы в нем возникло волнение. Мы узнаем у евангелиста Иоанна, что причиной того, что народ произвел такой шум, было то, что они были взбудоражены чудом воскрешения Лазаря (Ин. 12:18). В данном случае, здесь было огромное множество, восклицавшее: «Осанна!», что дало повод фарисеям сказать: «Видите ли, что… весь мир идет за Ним» (Ин. 12:19), однако у Христа в то время было лишь несколько истинных учеников. И как быстро эта суматоха прекратилась! Все это успокаивается и замирает, когда Иисус стоит, связанный, выставленный на издевательства, в терновом венце, чтобы испытать насмешки, плевки, бичевание, презрение и казнь. Конечно, тогда, как и прежде, в толпе народа был сильный и громкий крик в отношении Него, но он был совершенно иного свойства: уже не «Осанна! Осанна!», а «Распни! Распни!».

Мнения всех богословов совпадают: могут быть такие религиозные чувства, которые возносятся до очень высокой степени, но они не имеют ничего общего с истинной религией.*
II. То, что чувства оказывают сильное воздействие на тело, не является признаком того, что они имеют природу истинной религии, или не имеют таковой.

Все чувства, какими бы они ни были, в некотором отношении или в некоторой степени оказывают воздействие на тело. Как было отмечено ранее, такова наша природа, и таковы законы союза души и тела, что дух не может иметь активного или энергичного проявления без определенного воздействия на тело. Тело так подчинено духу, и настолько его жидкости, особенно жизненная энергия, сопровождают движения и проявления духа, что не может даже возникнуть напряженная мысль без воздействия на них. В самом деле, сомнительно, что когда-либо бывает такое, что душа, облаченная в плоть, имеет всего одну мысль или вообще не имеет никаких проявлений, но ясно, что существует в определенной степени некоторое движение или изменение движения жидкостей в какой-либо части тела. Но универсальный опыт показывает, что проявление чувств имеет особым образом тенденцию к некоторому ощутимому воздействию на тело. И если чувства оказывают некоторое воздействие на тело, то мы можем предположить, что чем сильнее эти чувства, и чем более мощно их проявление (при других равных обстоятельствах), тем сильнее будет воздействие на тело. Очень большие и сильные проявления чувств оказывают большое воздействие на тело. И поэтому, принимая во внимание то, что имеются очень сильные чувства, как обычные, так и духовные, не следует удивляться тому сильному влиянию на тело, которое возникает в результате этих обоих видов чувств. Следовательно, эти эффекты не являются признаками того, что чувства, из которых они проистекают, имеют одно или другое свойство.

Сильные воздействия на тело, конечно, не являются верными доказательствами того, что чувства духовны; ибо мы видим, что такие эффекты часто проистекают из сильных чувств по поводу временных вещей, когда религия никоим образом не затрагивается в них. И если сильные чувства по поводу мирских вещей, которые суть чисто естественные, могут иметь такие эффекты, то я не знаю, по какой причине мы должны определить, что высокие чувства по поводу религиозных вещей, которые, подобным образом, проистекают из природы, не могут иметь похожего эффекта. 

Я также не знаю о каком-то правиле, которое кто-либо имеет, чтобы определить, что благодатные и святые чувства, когда они поднимаются так же высоко, как любые естественные чувства, и имеют равные с ними по силе и энергичности проявления, не могут оказывать большого воздействия на тело. Такое правило невозможно извлечь из здравого смысла: я не знаю причины, почему какое-либо существо, пораженное видом славы Божьей, не заставит свое тело ослабевать, как тела тех, кто созерцал славу Соломона. Такое правило до сих пор не было выведено из Писания; оно не было найдено и во всех дискуссиях, происходивших по поводу вещей подобного рода. Есть великая сила в религиозных чувствах: мы читаем о силе, которая действовала в христианах, и о Духе Божьем, Который проявлялся в них как Дух силы, и о действенных делах Его силы в них (Еф. 3:7,20; 2 Тим. 1:7). Но человеческая природа слаба: плоть и кровь представлены в Писании как крайне слабые, в частности, что касается их непригодности для великих духовных и небесных действий и проявлений (Мт. 26:41; 1 Кор. 15:43,50). Текст, который взят нами за основу рассуждений, говорит о «радости неизреченной и преславной». И кто, рассуждающий о том, какова человеческая природа, и какова природа чувств, может усомниться в том, что такая несказанная и славная радость может быть слишком великой и сильной для слабого «праха и пепла», так что она значительно пересиливает его? Из Писания очевидно, что истинные Божественные откровения, или идеи Божьей славы, когда они даны в высокой степени, имеют тенденцию, влияя на дух, овладевать телом. Писание часто учит нас, что если бы эти идеи или взгляды были даны в такой же мере, в которой они открыты на небе, то слабая храмина тела не смогла бы существовать при них, и что ни один человек не может, таким образом, увидеть Бога и остаться в живых. Познание, которое святые имеют о Божьей красоте и славе в этом мире, и те святые чувства, которые проистекают из него, имеют те же самые свойство и природу, что и те, которым подвержены святые на небесах, отличаясь от них лишь по степени и обстоятельствам: то, что Бог дает им здесь, — это предвкушение небесного блаженства и залог их будущего наследства. И кто будет ограничивать Бога в Его даянии этого залога или скажет, что Он должен дать столько-то наследства, такую-то часть будущей награды как залог целого, и не больше этого? И принимая во внимание то (как Бог учит нас в Своем Слове), что награда целиком такова, что она сразу разрушит тело, разве не слишком смело с нашей стороны устанавливать границы для суверенного Бога, говоря, что, давая залог награды в этом мире, Он никогда не даст ее столько, чтобы уменьшить силы тела, когда Бог нигде так не ограничивал Себя? Псалмопевец, говоря о своих страстных религиозных чувствах, говорит об эффекте в своей плоти или теле, помимо того, что происходило в его душе, несколько раз специально отличая одно от другого: «Истомилась душа моя, желая во дворы Господни; сердце мое и плоть моя восторгаются к Богу живому» (Пс. 83:3). Здесь мы видим ясное различие между сердцем и плотью; и то, и другое находится под влиянием. «…Тебя жаждет душа моя, по Тебе томится плоть моя в земле пустой, иссохшей и безводной» (Пс. 62:2). Здесь также имеется очевидное преднамеренное различение между душой и плотью. 

Пророк Аввакум говорит о том, что его тело покорено чувством Божьего величия: «Я услышал — и вострепетала внутренность моя; при вести о сем задрожали губы мои, боль проникла в кости мои, и колеблется место подо мною» (Ав. 3:16). Псалмопевец также определенно говорит о трепете своей плоти: «Трепещет от страха Твоего плоть моя» (Пс. 118:120).

То, что такие идеи о Божьей славе, которые иногда приводятся в этом мире, имеют тенденцию к овладению телом, очевидно. Писание содержит упоминание о том, что иногда таким действительно было следствие тех внешних явлений Бога некоторым из святых, которые были устроены для этой цели, а именно, для того, чтобы сообщить им идею Божьего величия и славы. Такие примеры мы имеем в пророке Данииле и апостоле Иоанне. Даниил, приводя рассказ о внешнем явлении славы Христа, говорит: «…но во мне не осталось крепости, и вид лица моего чрезвычайно изменился, не стало во мне бодрости» (Дан. 10:8). Апостол Иоанн, рассказывая о подобном увиденном явлении, говорит: «И когда я увидел Его, то пал к ногам Его, как мертвый» (Отк. 1:17). Тщетно утверждать здесь, что это были только внешние проявления или символы славы Христа, которые созерцали эти святые. Ибо, хотя это были внешние проявления славы Христа, которые они созерцали своими телесными очами, однако цель и польза этих внешних символов или проявлений была в том, чтобы сообщить этим пророкам идею того, что они представляли, и это была истинная божественная слава и величие Христа, которые суть Его духовная слава. Внешние проявления использовались лишь как обозначения этой духовной славы, и, таким образом, мужи Божьи, несомненно, получили их, и использовали их, и были тронуты ими. Согласно цели, для которой Бог установил эти внешние знаки, они получили в них великое и живое представление об истинной славе и величии Божьей природы, знаками которых они были, и, таким образом, были сильно взволнованы, их души были поглощены, и их тела были пересилены. Я думаю, очень смелы и дерзки те, кто станет утверждать, что Бог не может или не должен давать подобные ясные и впечатляющие доводы и представления той же истинной славы и величия Своей природы любому из Своих святых без вмешательства каких-либо их внешних проявлений. 

Наконец хочу заметить, что Писание часто ясно использует телесные эффекты для того, чтобы выразить силу святых и духовных чувств, таких как: трепет, стенание, болезнь, восклицание, тоска и изнеможение. Конечно, можно предположить, что это только образные выражения, которые представляют степень чувства. Тем не менее, я надеюсь, что все позволяет думать, что они являются уместными и подходящими образами, представляющими высокую степень этих духовных чувств, для представления которых Дух Божий использует эти эффекты, а не наоборот, присущими следствиями и печальными знаками ложных чувств и заблуждения от дьявола. Я не думаю, что Бог обыкновенно использовал бы вещи, которые совершенно чужды духовным чувствам и являются коварными знаками действия сатаны и источают сильное зловоние, в качестве красивых образов для представления высокой степени святых и небесных чувств. 

3. То, что чувства побуждают обладающих ими многоречиво, пламенно и часто разглагольствовать о делах религии, не является признаком того, что они являются истинно благодатными, или не являются таковыми. 

Многие люди, видя в других разглагольствования о религии, испытывают сильные предрассудки против них. Их многословие является для них достаточным основанием для того, чтобы осудить их как фарисеев и хвастливых лицемеров. С другой стороны, есть люди, которые, видя это действие в ком-либо, очень невежественно и неосторожно стремятся сразу сделать вывод, что они являются истинными детьми Божьими и находятся под спасительным влиянием Его Духа, и они говорят об этом как о великом доказательстве нового творения. Они говорят: «Уста такого человека теперь открылись: он раньше был немногословным, но теперь он насыщен и свободен; теперь он свободен открыть свое сердце, и говорить о своих переживаниях, и возвещать хвалу Богу; это выходит из него так же свободно, как вода из источника». Их особенно увлекает уверенное и непоколебимое убеждение, что таковые получают спасительное влияние, если они не просто свободны и многоречивы, но и очень страстны и ревностны в своих разговорах. 

Однако это плод очень короткого рассуждения, скудного и небольшого опыта, о чем достаточно свидетельствуют события. Это является ошибкой, в которую люди часто впадают из-за доверия своей собственной мудрости и проницательности, принимая за правило свои собственные понятия вместо критериев Священного Писания. Хотя Писание полно правил о том, как мы должны судить о нашем собственном состоянии, а также о том, чем мы должны руководствоваться в нашем мнении о других, однако мы нигде не имеем правила, по которому мы можем решить, что мы или другие находятся в благом положении, на основании любого такого действия. Это только религия уст и языка, и это то, что Священное Писание характеризует как листья дерева, которые, хотя дерево и не должно быть без них, тем не менее, нигде не показаны как доказательства полезности дерева. 

То, что люди склонны много и долго говорить о делах религии, может исходить из хорошей причины, и может исходить из плохой причины. Это может быть потому, что их сердца преисполнены святых чувств, «ибо от избытка сердца говорят уста» (Мт. 12:34). Это может быть и потому, что сердца людей наполнены религиозным чувством, которое не является святым, ибо, опять же, «от избытка сердца говорят уста». Такова природа чувств, какого бы они ни были рода, и в отношении каких предметов они бы ни проявлялись: если они сильны, они располагают людей очень много говорить о том, что воздействует на них, и не только говорить очень много, но говорить очень страстно и пламенно. И поэтому то, что люди много и очень ревностно говорят о делах религии, может быть доказательством только того, что религия оказывает на них очень сильное воздействие, и не более того. Но это может быть и может и не быть благодать. Люди будут внимательно заинтересованы тем, что оказывает на них сильное воздействие, пока остается высокое чувство; и, похоже, они будут показывать свою серьезность в своих разговорах и поведении. Подобно этому, большая часть иудеев во всей Иудее и Галилее на некоторое время увлеклась проповедью и крещениями Иоанна Крестителя, желая некоторое время порадоваться в его свете: началась суматоха по всей стране и среди всех слоев населения по поводу этого великого пророка и его служения. Подобным образом, толпа часто проявляла большую серьезность и сильную решимость духа во всех внешних проявлениях относительно Христа и Его проповеди и чудес, дивясь Его учению и с радостью принимая Слово, следуя за Ним иногда днем и ночью, оставляя пищу, питье и сон, чтобы услышать Его; как-то — следуя за Ним в пустыню, постясь три дня, чтобы пойти и послушать Его; иногда — превознося Его до облаков, говоря: «Никогда человек не говорил так, как Этот Человек» (Ин. 7:46), и становясь страстными и пылкими в том, что они говорили. Но чем все это закончилось  в большинстве случаев? 

Человек может быть переполнен разговорами о своем собственном опыте, обычно прибегая к ним везде и во всех компаниях; и если это так, то это, скорее, мрачный признак, а не хороший. Так, дерево, на котором слишком много листьев, редко приносит много плода; и облако, на вид очень пропитанное и полное воды, если оно приносит с собой излишний ветер, редко дает обильный дождь на сухую и жаждущую землю. Святому Духу было угодно несколько раз напомнить, чтобы показать только видимость многословия, без соответственного плода в жизни: «Что тучи и ветры без дождя, то человек, хвастающий ложными подарками» (Пр. 25:14). Апостол Иуда говорит о некоторых людях в первоапостольской церкви, которые тайно вкрались в среду святых и создавали видимость религии, в течение определенного времени оставаясь вне подозрения: «…это — безводные облака, носимые ветром» (Иуд. 1:4,12). И апостол Петр, говоря о том же, сказал: «Это… облака… гонимые бурею» (2 Пет. 2:17). 

Ложные чувства, если они в равной мере сильны, гораздо более целеустремленны в заявлении о себе, чем истинные, потому что это лежит в природе ложной религии — создавать видимость и быть объектами наблюдения, как это было у фарисеев.*
4. То, что люди не возбуждают чувств сами, или не вызывают их по собственной изобретательности или своими собственными силами, не есть признаком того, что они являются истинно благодатными чувствами, или наоборот. 

Есть в наши дни много тех, кто осуждает все чувства, пробуждаемые таким способом, в котором те, кто подвержен им, не могут давать отчет, как не кажущиеся плодом любой из их собственных попыток, или естественным следствием способностей и принципов человеческой природы в таких обстоятельствах и при таких возможностях, но как исходящие из влияния некоторой посторонней и сверхъестественной силы на их дух. Как много упреков и насмешек от многих в последнее время получила доктрина о внутреннем опыте, или чувственном восприятии, непосредственной силы и действия Духа Божьего! Они утверждают, что способ действия Духа Божьего — сотрудничать тихим, тайным и нераспознаваемым образом с использованием средств и наших собственных попыток, так что нет различия по ощущению между влиянием Духа Божьего и естественными действиями способностей нашего собственного разума.

Для многих надежда на получение спасительного влияния Духа Божьего, в то время как они пренебрегают старательным применением с пользой назначенных средств благодати, является неразумным допущением. И рассчитывать на то, что Дух Божий будет оказывать спасительное действие в их духе без использования средств как содействующих делу — это энтузиазм. Также не вызывает сомнений то, что Божий Дух с большим разнообразием выбирает способы и обстоятельства Своих деяний, и что иногда Он действует более тайно и постепенно и начинает с меньшего, чем в другие времена. 

Но если поистине имеется Сила, полностью отличная и находящаяся вне нашей силы или силы всех средств и инструментов, и превыше силы природы, и которая необходима для произведения спасительной благодати в сердце, согласно общему исповеданию страны, тогда, конечно, ни в коем случае не безрассудно предполагать необдуманно, что этот эффект должен часто производиться таким образом, чтобы показать очень недвусмысленно, очевидно и ощутимо, что это так. Если благодать на самом деле производится мощным и эффективным действием постороннего действующего лица или Божественного фактора внутри нас самих, то почему неразумно предполагать, что она должна выглядеть таковой в глазах людей, которые повержены ей? Действительно, если благодать в нашем сердце не производится нашей силой и не является результатом  естественной мощи наших собственных способностей или любых средств или инструментов, но является, по существу, искусным творением и произведением Духа Всевышнего, то является ли странной и необъяснимой вещью то, что она должна казаться тем, кто находится под ее действием, согласующейся с истиной, а не прямо противоположной истине? Если люди говорят о результатах, которые они ощущают в своем собственном духе, и которые кажутся им проистекающими не из естественной силы или действия их духа, но из сверхъестественной силы некоего иного действующего лица, то стоит ли это тотчас рассматривать как верное доказательство того, что они попали в заблуждение, из-за того, что вещи кажутся им такими, какие они есть? Выдвигается такое возражение: это рассматривается как ясное доказательство того, что представления и чувства, которые многие люди имеют, на самом деле не проистекают из такой причины, потому что они кажутся им следствием этой причины. Они заявляют, что то, что они осознают, кажется им явно проистекающим не из них самих, но из могучей силы Духа Божьего; и другие поэтому осуждают их и решают, что то, что они испытывают, исходит не от Духа Божьего, а от них самих или от дьявола. Так нерассудительно обращаются сегодня со многими людьми их ближние. 

Если это действительно так, как Писание достаточно учит, что благодать в душе является в такой степени действием силы Божьей, что она уместно сравнивается с теми результатами, которые наиболее далеки от приписывания какой-либо силе в субъекте, такими как происхождение, или зачатие и воскресение, или воскрешение из мертвых и сотворение, или начало существования из ничего, и это результат, в котором высоко прославляется могущественная сила Бога и проявляется безмерное величие Его силы (Еф. 1:17-20); то что является причиной тому, чтобы Всемогущий, в таком великом труде Своей силы, так тщательно скрывал Свою силу, чтобы получатели ее не были способны ничего распознать из нее? Или какие причины или откровения имеют люди, чтобы определить, что Он делает это? Насколько мы можем судить из Писания, это не согласуется с Божьим способом в Его действиях и промысле. Наоборот, Божий способ в великих делах Его силы и милосердия, которые Он совершает для Своего народа, — управлять всем так, чтобы сделать Свою руку видимой, и Свою силу заметной, и зависимость человека от Него весьма очевидной, так чтобы никакая плоть не хвалилась в Его присутствии (1 Кор. 1:27-29), и чтобы Один Бог был возвеличен, и чтобы превосходство имела сила Божья, а не сила человека, и чтобы сила Христа могла быть явлена в нашей немощи, и никто не мог сказать: «Моя собственная рука спасла меня» (Суд. 7:2; Ис. 2:11-17; 2 Кор. 4:7; 12:9;). Так было в большинстве из тех временных случаев спасения, которое Бог совершал для Израиля в древности, и которое было прообразом спасения Божьего народа от его духовных врагов. Так было при искуплении Израиля из его египетского рабства: Он вывел их «рукою сильною и мышцею простертою» (Втор. 26:8); и для того чтобы Его сила могла быть явлена более заметно, Он допустил Израилю вначале оказаться в самых безнадежных и отчаянных обстоятельствах. Так было при великом искуплении, совершённом Гедеоном: Бог пожелал, чтобы его армия была уменьшена до горсточки, и чтобы они остались безо всякого оружия, кроме труб, факелов и глиняных кувшинов. Так было при избавлении Израиля от Голиафа через подростка, вооруженного пращей и камнем. Так было в великом деле Божьем — призвании Им язычников и обращении языческого мира после вознесения Христа, после того как мир своей мудростью не познал Бога, и все попытки философов реформировать мир на протяжении веков оказались тщетными, и из всего стало достаточно очевидным, что мир был крайне беспомощным, если он прибегал к чему угодно, кроме могущественной силы Бога. И так было при большинстве обращений отдельных личностей, о которых повествуется в новозаветной истории: они совершались не этим тихим, тайным, постепенным и неощутимым способом, на котором сейчас настаивают; а с теми явными доказательствами сверхъестественной силы, чудесно и неожиданно вызывающими великую перемену, но рассматриваемыми в наши дни как верные признаки заблуждения и фанатизма. 

Апостол Павел говорит о том, как Бог просветил умы христиан и, тем самым, привел их к вере во Христа, с той целью, чтобы они могли познать несравненное величие Его силы для тех, кто веруют: «…и просветил очи сердца вашего, дабы вы познали, в чем состоит надежда призвания Его, и какое богатство славного наследия Его для святых, и как безмерно величие могущества Его в нас, верующих по действию державной силы Его» (Еф. 1:18-19). Итак, когда апостол говорит о том, что избранные Божьи являются субъектами Его силы в их просвещении и действенном призвании, с той целью, чтобы они познали, какова Его могущественная сила для тех, кто верует, он не может иметь в виду ничего другого, кроме того, чтобы они могли узнать это на опыте. Но если святые знают эту силу на опыте, тогда они чувствуют ее и понимают, что она ощутимо отличается от естественного действия их собственного ума, что не согласуется с представлением о том, что Бог действует так тайно и неразличимо, что невозможно знать, находятся ли они под воздействием какой-либо внешней силы, иначе, как только если они могут аргументировать это утверждениями Писания, что, конечно, отличается от познания этого на опыте. 

Так что очень неразумно и не по-библейски устанавливать, что чувства исходят не из благодатных деяний Божьего Духа, если заметно, что они не происходят от самих людей, которые подвержены им. 

С другой стороны, не является доказательством того, что чувства божественны, то, что они не производятся должным образом теми, кто подвержен им, или то, что они возникают в их умах необъяснимым способом. 

Есть некоторые, кто делает это аргументом в свою пользу; рассуждая о том, что они испытали, они говорят: «Я уверен, что сделал это не сам; это не было плодом никакой моей затеи или попытки; это пришло, когда я ничего не думал об этом; ни за что на свете я не смогу сделать это еще раз, когда мне вздумается». Следовательно, они приходят к выводу, что то, что они испытали, произошло, вероятно, от мощного влияния Духа Божьего, и имеет спасительную природу; но очень невежественно и без оснований. Конечно, то, чему они были подвержены, могло исходить и не от них самих напрямую, но могло исходить от действия невидимого участника, некоего духа, помимо их собственного; но отсюда отнюдь не следует, что это было от Духа Божьего. Существуют и другие духи, которые оказывают влияние на умы людей. Нам дается указание не верить каждому духу, но испытывать духов, от Бога ли они. Имеется много лживых духов, крайне занятых людьми, которые часто принимают образ ангелов света и многообразными путями, с большим коварством и силой, подражают действию Духа Божьего. И есть много действий сатаны, которые очень сильно отличаются от добровольных проявлений собственного ума человека. Это действительно так, и дьявол с теми ужасными и страшными внушениями и тщетными и тревогами и страхами, автором которых он является, преследует многих людей. Сила сатаны может столь же непосредственно и очевидно проявляться в ложных утешениях и радостях, как и в страхах и ужасных внушениях; и часто так бывает на самом деле. 

кроме того, следует учитывать, что люди могут иметь такие воздействия в своих умах, которые, возможно, не происходят ни от них самих, ни от злого духа, но от Духа Божьего, и, тем не менее, они исходят не от спасительного, но от общего влияния Духа Божьего. Те, кто подвержен таким воздействиям, могут быть в числе людей, о которых написано: «…однажды просвещенных, и вкусивших дара небесного, и соделавшихся причастниками Духа Святого, и вкусивших благого глагола Божия и сил будущего века» (Евр. 6:4-5), и которые, однако, могут быть совершенно не знающими того лучшего состояния, которое сопровождает спасение (см. Евр 6:9).

И в тех случаях, когда ни злой, ни добрый дух не оказывает непосредственного влияния, люди, особенно те, кто имеет слабое и неопределенное телосложение, а также слабый и впечатлительный мозг, могут иметь странные представления и воображения и сильные чувства, сопровождающие их, которые необъяснимо возникают, и которые не производятся ими самими произвольно. Мы видим, что такие люди подвержены таким впечатлениям в отношении земных вещей; и по такой же причине они могут быть подвержены им и в отношении духовного. Подобно тому, как спящий человек видит сны, не являясь их добровольным автором, так эти люди могут быть подвержены непроизвольным впечатлениям, когда они просыпаются. 

5. То, что чувства приходят с текстами Писания, удивительно донесенными до разума, не является признаком того, что они являются или не являются истинно святыми и духовными.

Не есть признак того, что чувства не являются благодатными, то, что они вызваны Писанием, входящим в разум, при условии, что именно само Писание (или истина, которую Писание, таким способом донесенное, содержит и преподает), является основанием чувства, а не единственно или главным образом внезапный и необычный способ его вхождения в разум. 

Но, с другой стороны, также не является каким-либо признаком того, что чувства благодатны, то, что они возникают по случаю внезапного и чудесного вхождении Писания в разум, будь то чувства страха или надежды, радости или печали, или чего-либо иного. Кажется, некоторые смотрят на это как на хорошее доказательство того, что их чувства спасительны, особенно если пробужденные чувства — это надежда или радость или что-либо другое, приятное и доставляющее наслаждение. Они будут упоминать это как доказательство того, что все хорошо, что их переживание пришло со Словом, и будут говорить: «В мой разум были принесены такие-то сладкие обетования; они пришли внезапно, как будто они были проговорены мне: я не участвовал в доведении такого текста до моего собственного ума; я не думал ни о чем, что привело бы меня к нему; он пришел совсем внезапно, так что я был удивлен. Я давно не думал об этом; вначале я не знал, что это было Писание; я не помнил, чтобы я когда-либо читал это». И, возможно, они добавят: «Один текст Священного Писания вплывает за другим; тексты из всей Библии, самые сладкие и приятные, и самые подходящие и удачные, которые только можно представить, наполнили меня настолько, сколько я мог вместить. Я мог только стоять и восхищаться; я был полон радости и не мог больше сомневаться». Таким образом, они думают, что они имеют неоспоримое свидетельство того, что их чувства происходят от Бога, и что они имеют правильное свойство и хорошее состояние, — но безо всяких оснований. Как они достигли такого правила, что если какие-либо чувства или переживания возникают с обетованиями и с утешительными текстами Писания, необъяснимо доведенными до их ума, или если большое количество сладкозвучных текстов следуют друг за другом в цепочке, то это верное доказательство того, что их переживания спасительны? Где такое правило следует искать в Библии — великом и верном руководстве по подобным вещам?

Кажется, вот что обманывает многих из менее понимающих и внимательных людей: то, что Писание есть Слово Божье, не имеет в себе ничего неправильного, но есть чисто и совершенно, и поэтому те переживания, которые приходят от Писания, должны быть правильными. Но в таком случае следует учесть, что чувства могут возникнуть в связи с Писанием, а не собственно вытекать из него как его подлинный плод и через его правильное использование; но проистекать из злоупотребления им. Все, что можно утверждать в связи с чистотой и совершенством Слова Божьего в отношении опыта, — следующее: те переживания, которые согласуются с Божьим Словом, правильны и не могут быть иными; но не то, что должны быть верными те чувства, которые возникают в связи с тем, что Слово Божье пришло на ум. 

Есть ли какое-либо доказательство того, что дьявол не может приводить тексты Писания на ум и неправильно применять их для ввода людей в заблуждение? Кажется, в этом нет ничего, что превзошло бы силу сатаны. Это работа такой могущественной силы — приносить любые звуки или буквы в разум людей, что у нас есть все причины предполагать, что ничто меньше Всемогущества не может быть достаточным для этого. Если сатана имеет силу вообще приносить любые слова или звуки в разум людей, он может иметь силу и для того, чтобы приносить слова, содержащиеся в Библии. Нет более высокой силы, требуемой в людях, чтобы производить звуки, которые выражают слова текста Писания, чем та, которая производит звуки, выражающие слова праздной истории или песни. Таким образом, та же сила сатаны, которая достаточна для того, чтобы обновить один из этих видов звуков в уме, достаточна и для того, чтобы обновить другой; разное обозначение, которое зависит полностью от обычая, не меняет ситуации в отношении способности производить или оживлять звуки или буквы. Или кто-либо предположит, что тексты Писания — это такая священная вещь, что дьявол не посмеет злоупотреблять ими или прикасаться к ним? В этом они также ошибаются. Тот, кто был достаточно дерзким, чтобы завладеть Самим Христом и водить Его: в пустыню, на высокую гору и на крыло храма, не боится прикасаться к Писанию и злоупотреблять им в своих собственных целях, как он показал это в то же самое время, когда был дерзок со Христом: тогда он приводил один за другим тексты Писания, чтобы обманывать и искушать Его. И если сатана осмелился, и ему было позволено ввести Христу в мысли тексты Писания, чтобы искушать Его, то какую причину мы имеем, чтобы решать, что он не смеет, или ему не будет позволено посылать нечестивым людям в разум тексты Писания, чтобы искушать и обманывать их? И если сатана может так злоупотреблять одним текстом Писания, то он может делать это же и с другим. То, что такой-то текст является превосходным местом Писания, утешительным и драгоценным обетованием, не меняет его дерзости или способности. И если он может приводить на ум один утешительный текст, то он может привести и тысячу; и он может выбирать такие отрывки Писания, которые наилучшим образом послужат его цели; и он может нагромоздить обетования Писания, способные, из-за их извращенного применения им, удивительно устранить нарастающие сомнения и утвердить ложную радость и уверенность несчастного обманутого грешника. 

Мы знаем, что инструменты дьявола — развратные и еретические учителя — могут извращать и извращают Писание к своей собственной погибели и к погибели других (2 Пет. 3:16). Мы видим, как они свободно используют Писание в любой его части: нет текста, настолько священного и драгоценного, что им не было позволено злоупотреблять им, к вечному разрушению множества душ; и нет оружия, которым они пользуются, и с помощью которого они производят большее опустошение. И нет никакой причины полагать, что дьяволу, как и его инструментам, не позволяется использовать Писание. Ибо когда последние делают это, они делают это как его инструменты и рабы и через его подстрекательство и влияние. Несомненно, и он делает это же и подстрекает других делать это; слуги дьявола всего лишь следуют за своим господином и выполняют ту же работу, что и он сам. 

И как дьявол может злоупотреблять Писанием, чтобы обманывать и губить людей, так и собственное человеческое безумие и развращенность могут делать то же. Грех, который живет в людях, действует, как и его отец. Собственные сердца людей обманчивы, как и дьявол, и они используют те же средства, чтобы обманывать. 

Итак, очевидно, что люди могут иметь высокие чувства надежды и радости, возникающие в связи с текстами Писания, более того, с драгоценными библейскими обетованиями, приходящими внезапно и удивительно им на ум, как будто они были проговорены им, и даже с большим множеством таких текстов, следующих друг за другом чудесным образом; и, тем не менее, всё это — не доказательство того, что эти чувства божественны, или что они являются чем-то иным, кроме действия сатанинского заблуждения. 

Далее, я отметил бы, что люди могут иметь радостные и приподнятые чувства, которые могут исходить от Слова Божьего, и эти чувства могут быть не от сатаны, и не собственно от развращенности их собственных сердец, но от некоторого влияния Духа Божьего с помощью Слова, но, тем не менее, не иметь ничего общего с природой истинной и спасительной религии в них. Так, слушатели с каменистой почвой получали большую радость от услышанного, и эта радость представлена как возникающая от Слова, подобно растущему семени. Чувства слушателей по своему виду имели очень большое и точное сходство с теми чувствами, которые представлены ростом семени на доброй почве, и разница проявилась только тогда, когда она была обнаружена впоследствии во время испытания, и, тем не менее, в этих чувствах не было спасительной религии.* 

6. То, что чувства содержат в себе видимость любви, не является доказательством того, что религиозные чувства спасительны, или, наоборот, нет.

Нет исповедующих христиан, которые бы утверждали, что это — аргумент против истинности и спасительной природы религиозных чувств. Но, с другой стороны, есть некоторые, кто предполагает, что это хорошее доказательство того, что чувства происходят от освящающего и спасительного влияния Святого Духа. Их аргумент — в том, что сатана не может любить, так как это чувство полностью противоположно дьяволу, сама природа которого — вражда и злоба. И верно то, что нет ничего более превосходного, небесного и божественного, чем дух истинной христианской любви к Богу и к людям: она более превосходна, чем знание, или пророчество, или чудеса, или говорение на языках человеческих и ангельских. Она является главной составляющей плода Святого Духа, жизнью, сущностью и итогом всей истинной религии; и посредством нее мы более всего сообразуемся с небесами, и более всего противоположны аду и дьяволу. Однако из этого делается неправильный вывод, что нет поддельной любви. Можно наблюдать, что чем более совершенна вещь, тем больше будет ее подделок. Так, есть гораздо больше подделок серебра и золота, чем железа и меди; есть много фальшивых бриллиантов и рубинов, но кто станет подделывать обыкновенные камни? Хотя чем более превосходны вещи, тем труднее сделать что-либо, что было бы подобно им по своей существенной природе и внутренним достоинствам; но тем более многообразными будут подделки, и тем больше искусства и коварства будет проявляться в точной имитации внешнего вида. Так, есть большая опасность быть обманутым при покупке лекарств, которые имеют весьма высокую цену и целительное действие; хотя более трудно подделать их чем-либо, имеющим подобную цену и достоинство; и их подделки ни к чему не годны, когда мы получаем им. Так же дело обстоит и с христианскими достоинствами и добродетелями: хитрость сатаны и обманчивые сердца людей имеют обыкновение проявляться, главным образом, в фальсификации того, что имеет высочайшую репутацию. Так что, наверное, нет добродетелей, которые имеют больше подделок, чем любовь и смирение, так как это добродетели, в которых особенно ярко проявляется красота истинного христианина. 

Но, что касается любви, то Писание ясно говорит, что люди могут иметь вид религиозной любви, но при этом не иметь спасительной благодати. Христос говорит о многих исповедующих христианах, которые имеют такую любовь, но любовь которых не имеет продолжения, и они, таким образом, не имеют спасения: «И, по причине умножения беззакония, во многих охладеет любовь; претерпевший же до конца спасется» (Мт. 24:12-13). Эти последние слова ясно показывают, что те, о которых говорилось ранее, и любовь которых не выдержала до конца, но охладела, не будут спасены. 

Может казаться, что люди имеют любовь к Богу и ко Христу и действительно обладают очень сильными и интенсивными проявлениями этого свойства, но они не имеют благодати. Очевидно, что так было со многими иудеями, не имеющими благодати, которые так высоко возносили Иисуса, следовали за Ним день и ночь, без пищи, питья и сна; которые говорили: «Господи! Я пойду за Тобою, куда бы Ты ни шел» (Лк. 9:57), и восклицали: «Осанна Сыну Давидову» (Мт. 21:9).* 
Кажется, апостол намекает, что в его дни было много тех, кто имели поддельную любовь ко Христу: «Благодать со всеми, неизменно любящими Господа нашего Иисуса Христа» (Еф. 6:24). Слово «неизменно» говорит о том, что апостол чувствовал, что было много тех, кто имел лишь видимую любовь ко Христу, но их любовь не была чистой и духовной. 

Подобным образом, христианская любовь к народу Божьему также может быть поддельной. Из Писания ясно, что могут быть сильные чувства этого рода без спасительной благодати, как они проявлялись у галатов по отношению к Павлу, когда они были готовы вырвать свои глаза и отдать их ему. Тем не менее, апостол выражает свой страх, что их чувства ни на что не годились, и что он напрасно так усиленно трудился у них (Гал. 4:11,15).

7. Люди, имеющие различные религиозные чувства, сопровождающие друг друга, не могут точно определить, имеют ли они благодатные чувства, или нет.

Хотя ложная религия обычно уродлива и безобразна и не имеет той целостности и симметрии частей, которые можно увидеть в истинной религии, тем не менее, может наблюдаться большое разнообразие ложных чувств, которые могут быть похожими на благодатные чувства. 

Очевидно, что существуют подделки всех видов благодатных чувств: как любви к Богу, любви к братьям, что было только что отмечено, так и благочестивой печали о грехе, какая проявлялась у фараона, Саула, Ахава и израильтян в пустыне (Исх. 9:27; 1 Цар. 24:16-17; 26:21; 3 Цар. 21:27; Чис. 14:39-40); и страха Божьего, как у самаритян, которые одновременно боялись Господа и служили своим богам (4 Цар. 17:32-33), и у тех врагов Господа, о которых мы читаем в тексте Пс. 65:3, и которые, по множеству силы Его, покоряются Ему, или, как написано в еврейском тексте, «лгут Ему», то есть, оказывают притворное почтение и покорность. То же можно сказать и о доброй благодарности, как у детей Израиля, которые пели хвалу Богу у Чермного моря (Пс. 105:12); и у сирийца Неемана после чудесного исцеления от проказы (4 Цар. 5:15).

Это же можно сказать и о слушателях с каменистыми сердцами (Мт. 13:20); и особенно о многих из слушателей Иоанна Крестителя (Ин. 5:35). Это же можно сказать о ревности, как у Ииуя (4 Цар. 10:16); и у Павла до его обращения (Гал. 1:14; Флп. 3:6); и у неверующих иудеев (Деян. 22:3; Рим. 10:2). Так, люди без благодати могут иметь серьезные религиозные желания, которые могут быть подобны желаниям Валаама, выраженным им при необыкновенном видении блаженного состояния Божьего народа, отделенного от всего остального мира (Чис. 23:9-10). Они также могут иметь сильную надежду вечной жизни, какую имели фарисеи. 

И если люди в естественном состоянии способны имитировать всевозможные религиозные чувства, то ничто не мешает тому, чтобы они могли иметь множество их вместе. И то, что происходит на самом деле, с очевидностью доказывает, что очень часто это бывает именно так. Кажется, очень распространено явление, что когда ложные чувства достигают определенной высоты, многие ложные чувства сопровождают друг друга. Людьми, которые сопровождали Христа в Иерусалим после того великого чуда воскрешения Лазаря, кажется, двигали одновременно многие религиозные чувства, и все они достигли высокой степени. Они, казалось, были наполнены восхищением; была видимость высокого чувства любви, а также большой степени почтения в том, как они постилали свои одежды на землю, чтобы Христос ступал по ним; а также большой благодарности Ему за великие и благие дела, которые Он совершил, в громогласном прославлении Его за совершённое спасение. Они выказывали серьезное желание наступления Божьего Царства, которое, как они полагали, Иисус собирался установить, и большие надежды на него, ожидая, что оно немедленно явится. Таким образом, они были наполнены радостью, которая настолько воодушевляла их в их приветственных восклицаниях, что весь город был наполнен их звуками; и они, казалось, были полны сильной ревности и решительности без промедления следовать за Иисусом и помогать Ему во время великого праздника Пасхи устанавливать Его Царство. И легко, опираясь на естественные причины и на природу чувств, объяснить, почему, когда одно чувство поднято очень высоко, оно пробуждает другие; особенно если чувство, которое поднято высоко, — это поддельная любовь, проявившаяся у толпы, которая восклицала: «Осанна!». Это естественно влечет за собой многие другие чувства. Ибо, как было отмечено ранее, любовь — это главное из чувств и, как таковое, является их источником. 

Представим себе человека, который в течение некоторого времени находился в большом ужасе из-за страха перед адом. Его сердце было ослаблено горем и страшными предчувствиями, и находилось на грани отчаяния. Но неожиданно он был избавлен вследствие того, что был решительно приведен, через какой-либо обман сатаны, к вере в то, что Бог простил его, и принимает его как объект Своей сильной любви, и обещает ему вечную жизнь. Например, это случилось посредством некоего видения, или сильной идеи, или картины воображения, вдруг посетившей его, в которой — человек прекрасного вида, улыбающийся ему, с распростертыми руками, с которых стекает кровь, и в этом человеке он признает Христа, безо всякого иного просвещения или разумения, которое дало бы ему видение духовного божественного превосходства Христа и Его полноты и пути спасения, открытого в Евангелии. Или, может быть, посредством некоего голоса или слов, донесшихся, как будто они были проговорены ему (например, «Сын, ободрись, твои грехи прощены тебе», или: «Не бойся, твой Отец благоволит дать тебе царство»), которые он принимает как сказанные ему непосредственно Богом, хотя не было предшествовавшего принятия Христа или отдачи Ему сердца. Послушайте: если мы представим себе такой случай, то какие различные страсти естественным образом наводнят, одна за другой, разум такого человека! Легко объяснить, исходя из простых принципов природы, что сердце человека в таком случае будет вознесено до небес в порывах радости, и будет наполнено страстным чувством к этому воображаемому Богу или Искупителю, Который, как предполагает человек, спас его из оков такой ужасной погибели, страхами перед которой его душа была охвачена, и теперь она принимает его с такой нежностью как особого фаворита. Теперь он будет наполнен восхищением и благодарностью, и его уста будут открыты и полны разговоров о том, что он пережил. Какое-то время он едва ли будет думать и говорить о чем-либо другом, и будет всем видом величать Бога, Который сделал так много для него, и появляться с радостным видом, и говорить громким голосом, хотя перед своим избавлением он был наполнен ругани в отношении Божьей справедливости. Он будет говорить, что теперь ему легко подчиниться Богу и признать свою недостойность, осуждать самого себя и казаться очень смиренным перед Богом, и лежать у Его ног кротко, как агнец, и восклицать: «Почему я? Почему я?». (Вспомните, Саула, который, когда Самуил сказал ему, что Бог назначил его быть царем, отвечает: «Не сын ли я Вениамина, одного из меньших колен Израилевых? И племя мое не малейшее ли между всеми племенами колена Вениаминова? К чему же ты говоришь мне это?» (1 Цар. 9:21). Это напоминает язык Давида, истинного святого: «Кто я, Господи, Господи, и что такое дом мой, что Ты меня так возвеличил!», 2 Цар. 7:18). Также не следует удивляться тому, что теперь он будет наслаждаться присутствием с теми, кто признает и приветствует его блаженные обстоятельства, и будет любить все тех, кто уважает его и восхищается им и тем, что он испытывал, и будет иметь сильную ревность против тех, кто не ценит такие вещи, и будет расположен лишь к отделению от них, и будет как бы объявлять войну всем, кто не в его партии. Он будет теперь хвалиться своими страданиями, и будет решительно настроен на осуждение и порицание всех, кто проявляет сомнение или создает трудности для этих вещей. И пока огонь его чувств будет гореть, он будет целеустремленно прилагать усилия и отвергаться себя, чтобы продвигать интересы тех, кто, как он воображает, благосклонен к таким вещам, и будет казаться горящим искренним желанием увеличить их число, подобно тому, как фарисеи обходили море и сушу, чтобы приобрести хотя бы одного прозелита.* И так я мог бы продолжать, называя многие другие вещи, которые естественным образом возникнут в таких обстоятельствах. Тот, кто думает, что подобные вещи не могут возникать таким способом, безо всякого сверхъестественного вмешательства Божественной силы, должно быть, имеет лишь очень слабое представление о человеческой натуре. 

Как из истинной Божественной любви проистекают все христианские чувства, таким же образом, из поддельной любви естественно текут другие ложные чувства. В обоих случаях любовь является источником, а другие чувства являются реками. Различные способности, принципы и чувства человеческой природы словно являются многочисленными каналами из одного источника: если источник дает пресную воду, пресная вода из него будет течь в эти различные каналы; но если вода в источнике будет отравленной, то эти ядовитые потоки также потекут во все эти каналы. Итак, каналы и потоки будут похожими, соответствуя друг другу; но великая разница будет заключаться в свойстве воды. Природу человека можно сравнить и с деревом, на котором растет множество ветвей, выходящих из одного корня: если сок корня хорош, то хороший сок также будет распространяться по всем ветвям, и приносимый плод будет хорошим и полезным; но если сок в корне и в стволе будет ядовитым, то таким же он будет и во многих ветвях (как и в другом случае), и плод будет смертельным. Деревья в обоих случаях могут быть подобными; может быть точное соответствие в кроне; но различие почувствуешь, только съев плоды. Так часто происходит между святыми и лицемерами. Иногда имеется очень большое сходство между истинными и ложными переживаниями по их виду и по тому, что рассказывают и выражают те, кто подвержен им, и разница между ними — такая же, как разница между снами виночерпия и хлебодара: они были во многом похожими, так что когда Иосиф истолковал сон главного виночерпия, сказав, что тот будет освобожден из тюрьмы, и ему будут возвращены благорасположение царя и почетная должность во дворце, главный хлебодар питал надежды и лелеял ожидания, и он также рассказал свой сон, но его постигло горестное разочарование. Хотя сон хлебодара так сильно напоминал счастливый и предсказывающий доброе сон своего товарища, однако его исход был совершенно противоположным. 

8. То, что утешение и радость, как кажется, следуют за пробуждением и обличением совести в определенном порядке, нельзя считать верным признаком для определения природы чувств.

Многие люди, кажется, имеют предубеждения против чувств и переживаний, которые приходят таким методом, на котором сильно настаивали многие богословы: вначале такие-то пробуждения, страхи и ужасные предчувствия, за которыми следует такое-то смирение, основанное на законе, в понимании полной греховности беспомощности, и затем такой-то свет и утешение. Они считают все подобные схемы, излагающие такие методы и шаги, человеческим изобретением; и в особенности если высокие чувства радости следуют за большой печалью и страхом, это делается многими аргументом против этих чувств. Но такие предубеждения и возражения не имеют основания в Священном Писании. Несомненно, не может быть неразумным предположение, что прежде чем Бог избавляет людей из состояния греха и вечной погибели, Он должен дать им некое значительное ощущение зла, от которого Он их избавляет; чтобы они могли получить ощутимое избавление, и понять свое собственное спасение, и познать нечто из того, что Бог делает для них. Поскольку люди, которые спасаются, находятся в двух крайне различных состояниях (первое — состояние осуждения, и затем — состояние оправдания и блаженства); и поскольку Бог в работе по спасению человечества поступает с ним в соответствии с их интеллигентной рациональной природой, то представляется разумным и отвечающим Божьей мудрости то, что люди, которые спасаются, должны находиться в этих двух состояниях ощутимо. Во-первых, они должны, заметно для себя, быть в состоянии осуждения, то есть, в состоянии скорбного бедствия и ужасного несчастья. Затем, после этого, также ощутимо, — в состоянии освобождения и блаженства. Вначале они должны быть чувствительны к своей абсолютной крайней нужде, а затем — к достаточности Христа и Божьей милости через Него.

То, что таков Божий способ действия с людьми — привести их в пустыню, после чего говорить с ними утешительно (то есть, назначить им путь в пустыню, чтобы они могли увидеть свою полную беспомощность и абсолютную зависимость от Его силы и благодати, прежде чем Он явится совершать для них великое избавление), — достаточно ясно и определенно показано в Писании. И тогда Бог обычно «судит народ Свой.., когда… рука их ослабела, и не стало ни заключенных, ни оставшихся», и когда они видят, что их ложные боги не могут помочь им, и твердыня, на которую они полагались, тщетна (Вт. 32:36-37). Прежде чем Бог избавил израильтян из Египта, они были приготовлены к этому, дойдя до состояния, в котором они увидели свое безнадежное положение и вопияли к Богу из-за своего рабства (Исх. 2:19,23). И прежде чем Бог совершил это великое избавление ради них у Чермного моря, они увидели себя в великом бедствии, пустыня заперла их, и они не могли повернуть ни направо, ни налево. Чермное море было перед израильтянами, и огромная египетская армия позади них, и они увидели, что ничего не могут сделать, чтобы помочь себе, и если Бог не поможет им, они будут немедленно поглощены. И тогда Бог явился и обратил их вопли в песни. Так, прежде чем они были приведены в покой, чтобы наслаждаться молоком и медом Ханаана, Бог вел их по пустыне, великой и страшной, чтобы смирить их, чтобы испытать их и узнать, что в сердце их, и чтобы впоследствии сделать им добро (Вт. 8:2,16). Женщина, которая двенадцать лет страдала кровотечением, не была избавлена, пока прежде не истратила на врачей все, что имела, и не могла быть исцелена ни одним из них, и была оставлена беспомощной, не имея средств; и тогда она пришла к Великому Врачу, без денег, без платы, и была исцелена Им (Лк. 8:43-44). Прежде чем Христос ответил на просьбу женщины-хананеянки, Он поначалу, казалось, полностью отверг ее, и смирил ее, и привел ее в такое состояние, что она признала себя достойной называться псом. Тогда Он явил ей милость и принял ее как Свое дорогое дитя (Мт. 15:22-28). Апостол Павел до своего чудесного избавления был «отягчен чрезмерно и сверх силы, так что не надеялся остаться в живых. Но сам в себе имел приговор к смерти, для того, чтобы надеяться не на самого себя, но на Бога, воскрешающего мертвых» (см. 2 Кор. 1:8-10). Вначале была сильная буря; корабль был покрыт волнами и едва не тонул, и ученики были вынуждены возопить к Иисусу: «Господи! Спаси нас: погибаем», и тотчас ветрам и водам было запрещено, и наступила великая тишина (Мт. 8:24-26). У прокаженного, до того как он очистится, должна была быть повязка до уст, и он должен был признавать свое великое бедствие и крайнюю нечистоту, раздирая свои одежды и крича: «Нечист! Нечист!» (Лев. 13:45). И отпавший Израиль, прежде чем Бог исцелит его, приводится к осознанию того, что он согрешил и не повиновался голосу Господа, и должен увидеть себя лежащим в своем стыде и покрытым своим срамом, а также то, что «напрасно надеялись… на холмы и на множество гор», и что только Бог может спасти его (Иер. 3:23-25). Иосиф, который был продан своими братьями, и этим самым стал прообразом Христа, вводит своих братьев в смущение и бедствие и побуждает их рассуждать о собственном грехе и говорить: «Мы виновны», и, наконец, смириться и предать себя полностью ему в рабы; и затем он открывается им как их брат и спаситель. 

И если мы рассмотрим те необыкновенные явления Бога святым древности, то мы увидим, что Он обычно вначале являл Себя страшным образом, а затем Его явления приносили утешение. Так было с Авраамом: вначале ужас великой тьмы напал на него, а затем Бог открыл Себя ему в сладких обетованиях (Быт. 15:12-16). Так было с Моисеем на горе Синай: вначале Бог явился ему во всем Своем устрашающем величии, так что Моисей сказал: «Я в страхе и трепете» (Евр. 12:21), а затем Он провел перед ним всю Свою благость и провозгласил Свое имя: «Господь, Бог человеколюбивый и милосердый…» (Исх. 34:6-7). Так было с Илией: вначале были сильная буря, и землетрясение, и сильный огонь, а затем веяние тихого ветра (3 Цар. 19). Так было с Даниилом: вначале он увидел Христа, как молнию, и вид Его устрашил его, и он пал в оцепенении; но затем он укреплен и ободрен такими утешительными словами: «Даниил, муж желаний!» (Дан. 10). Так было с апостолом Иоанном (Отк. 1). И можно наблюдать аналогию в Божьем Промысле и в избавлениях, которые Он совершает для Своего народа, и в том, как Он являет Себя ему, как обычным, так и необыкновенным образом. 

Но в Писании неоднократно и недвусмысленно отмечается, которые еще более прямо показывают, что это обычный Божий способ: в совершении спасения для душ людей, в явлении им Себя и Своей милости во Христе, в обычном действии Его благодати в сердцах грешников. Слуге, который задолжал своему царю десять тысяч талантов, вначале указано на его долг; царь выносит ему приговор осуждения и приказывает продать его, его жену и детей и уплатить долг. Тем самым он смиряет слугу, приводит его к осознанию того, что весь тот долг справедлив, и затем прощает ему всё (Мт. 18:23-27). Блудный сын расточил всё, что имел и, наконец, увидел себя в экстремальных обстоятельствах, смирился и признал свою недостойность, после чего его отец дает ему облегчение и устраивает для него праздник (Лк. 15:12-24). Старые закоснелые раны должно исследовать до самого дна, чтобы исцелить их; Писание сравнивает грех, рану души, с этим и говорит об исцелении такой раны без глубокого исследования как о тщетном и обманчивом (Иер. 8:11). Христос в действии Своей благодати на сердца людей сравнивается с дождем, выпадающим на свежескошенную траву, траву, которая скошена косой (Пс. 71:6), что представляет Его живительное, утешающее влияние на израненный дух. После того как наши прародители согрешили, они были вначале устрашены Божьим величием и справедливостью, и их грех со всеми его суровыми последствиями был выставлен перед ними их Судьей, но затем они были утешены обетованием Семени жены. О христианах говорится как о «прибегших взяться за предлежащую надежду» (Евр. 6:18). Это сравнение подразумевает большой страх и ощущение предшествовавшей опасности. С такой же целью Христос представлен «как защита от ветра и покров от непогоды, как источники вод в степи, как тень от высокой скалы в земле жаждущей» (Ис. 32:2). Естественным значением слова Евангелие, Благая Весть, является то, что это весть об избавлении и спасении после сильного страха и бедствия. Также есть причины полагать, что Бог поступает с отдельными верующими так же, как Он поступал со Своим народом, которого Он прежде заставил слушать Его голос в законе со страшными громами и молниями и держал их под властью этого наставника, чтобы подготовить ее к принятию Христа; и затем утешил ее радостным звуком Евангелия с горы Сион. Подобным образом, Иоанн Креститель пришел приготовить путь для Христа и приготовить сердца людей к Его принятию, указывая им на их грехи и выводя самоправедных иудеев из их состояния самоправедности, называя их «порождения ехиднины» и указывая им на опасность будущего гнева, говоря им о том, что «уже и секира при корне дерев лежит» (Мт. 3:7,10). 

И если это действительно Божий способ (а я думаю, что содержащиеся выше размышления показывают, что это, несомненно, так) — прежде чем дать людям утешение освобождения от их греха и несчастья, Он посылает им внушительное ощущение размаха и чудовищности этого зла и их крайнего бедствия вследствие него — то можно предположить, что люди, по крайней мере, иногда, находясь под этими взглядами, испытывают сильное бедствие и страшные предчувствия разума, особенно если они подумают о том, что это зло, которое стоит у них перед глазами, есть не что иное, а великие и многообразные грехи против бесконечного величия всевышнего Иеговы, а также о мучениях в ярости Его гнева на всю вечность. Мы еще больше в этом убеждаемся, когда читаем в Писании о людях, которые были действительно приведены в состояние глубокой скорби таким осознанием грехов, прежде чем они получили спасительное утешение. В качестве примера можно вспомнить людей в Иерусалиме, которые «умилились сердцем и сказали Петру и прочим Апостолам: что нам делать, мужи братия?» (Деян. 2:37); апостола Павла, который в трепете и ужасе сказал: «Господи! Что повелишь мне делать?» (Деян. 9:6), после чего был утешен; и тюремного стража, когда он «потребовал огня, вбежал в темницу и в трепете припал к Павлу и Силе, и, выведя их вон, сказал: “Государи мои! Что мне делать, чтобы спастись?”» (Деян. 16:27-30). 

Из всего этого становится ясно, что весьма неразумно для исповедующих христиан делать это возражением против истинности и духовной природы утешительных и радостных чувств, которые кто-то имеет, когда они следуют после ужасных опасений и душевных страданий, которые были упомянуты.

С другой стороны, это не является доказательством того, что утешение и радость имеют правильное свойство, если они следуют за большими страхами и потрясающими ужасами ада.* Кажется, именно этому некоторые люди придают особое внимание, считая большой страх свидетельством великой работы закона, совершённой в сердце, приготовляющей путь для твердого утешения, не учитывая при этом, что страх и обличение совести — это разные вещи. Ибо хотя обличения совести часто вызывают страх, однако они не заключаются в нем; и страхи часто возникают по другим причинам. Обличения совести благодаря влиянию Божьего Духа заключаются в признании греховности сердца и практики и отвратительности греха как действия, совершённого против Бога, обладающего удивительным величием, бесконечной святостью, ненавистью ко греху и строгой справедливостью в наказании его. Но некоторые люди испытывают содрогающее предчувствие ада, ужасающей бездны, готовой поглотить их, и пламени, готового завладеть ими, и бесов вокруг них, готовых схватить их. Но, в то же время, они, кажется, имеют очень мало надлежащего просветления совести, реально обвиняющей их в их греховности сердца и жизни. Кроме Духа Божьего, на людей может навести страх дьявол, если ему будет позволено сделать это: такое действие — обычное для него, и он может делать это различными путями, но так, что это не приводит к добру. 

Он может чрезвычайно запугать людей, навязывая им картины и идеи многих потусторонних явлений — нахмуренное выражение лица, вытянутый меч, черные тучи мести, произносимые слова ужасного проклятия,* разверзающийся ад, исходящие демоны и тому подобное, не для того, чтобы убедить людей в том, что истинно и открыто в Слове Божьем, но для того, чтобы привести их к тщетным и беспочвенным заключениям, как, например, о том, что их дни прошли, что они осуждены на вечные муки, что Бог неумолим, что Он принял решение немедленно истребить их.

И страхи, которые, бывает, люди испытывают, очень сильно связаны с их особенным складом и характером. Нет ничего более очевидного, чем то, что некоторые люди имеют такой характер и строение, что их воображение находится под более сильным впечатлением от того, что воздействует на них, чем у других людей; и воздействие на воображение влияет на чувство и поднимает его еще выше. Таким образом, впечатление и воображение действуют обоюдно друг на друга, пока их чувство не поднимется до огромной высоты, и человек не будет поглощен и полностью не перестанет владеть собой.(
И некоторые говорят о великих суждениях о своей греховности, но на самом деле, когда дело доходит до внимательного исследования и тщательного взвешивания, оказывается, что они испытывают мало или не испытывают вовсе угрызений совести. Они говорят об ужасно твердом сердце и о том, что их сердце подобно камню, тогда как в действительности в своем разуме и мыслях они не имеют представления о том, в чем на самом деле заключается черствость человеческих сердец. Они говорят о страшном грузе и бездне греха, о массе омерзительной грязи внутри них; тогда как, если внимательно всмотреться в этот вопрос, они не имеют перед собой ни понимания того, в чем действительно состоит испорченность природы, ни мыслей о каких-либо особенных вещах, в чем их сердца выявляют греховность или несоответствие тому, что должно быть в них, или вообще о каких-либо проявлениях испорченности в них. Многие думают, что они испытывают сильные обличения в их настоящих грехах, в то время как они не испытывают никаких. Они говорят о том, как их грехи расставляются по порядку перед ними; они видят, как они стоят в ряд, заключая их кругом с ужасным и пугающим видом. На самом же деле ни один грех, в котором они были виновны в течение своей жизни, не предстал перед их взором так, чтобы они были поражены его тяжелыми последствиями. 

И если люди и испытывали сильный ужас, который действительно происходил от пробуждающего и обличительного влияния Духа Божьего, из этого не следует, что эти страхи должны непременно привести к истинному утешению. Неумерщвленная испорченность сердца может угасить Духа Божьего (после того, как Он действовал), вводя людей в самонадеянные и самовозвеличивающие надежды и радости, а также в противоположные состояния. Не каждая женщина, которая действительно находится в родовых муках, производит на свет полноценного ребенка. Иногда это может быть существо, не имеющее в себе свойств человеческой природы. Хлебодар фараона, после того как он находился в тюрьме с Иосифом, получил видение, которое оживило его надежды, и он был выведен из тюрьмы, как и виночерпий; но он должен был быть повешен. 

Но если утешение и радость приходят не только после больших страхов и пробуждений, но имеется видимость такого подготовительного осознания и уничижения, происходящего очень отчетливо и посредством таких этапов и способов, которые часто наблюдались у истинных обращенных, то это не является верным знаком того, что просветление и утешение, которые за этим следуют, являются истинными и спасительными. Это связано с несколькими причинами. 

Во-первых, как дьявол может фальсифицировать все спасительные действия и добродетели Духа Божьего, так же он может фальсифицировать и те действия, которые являются подготовительными к благодати. Если сатана может подделывать те результаты деяний Божьего Духа, которые суть особенные, божественные и освящающие, так что имеется очень большое сходство во всем, что может быть открыто наблюдению других, то гораздо легче он может имитировать те дела Божьего Духа, которые являются обыкновенными, и которым люди, всё еще являющиеся его детьми, подвержены. Эти дела никоим образом не превыше его сил, как и другие. Нет деяний Божьих, которые были бы столь высоки и божественны, и превыше сил природы, и вне досягаемости сил всего творения, как те дела Его Духа, посредством которых Он образует творение по Свому образу и делает его причастником Божественной природы. Но если дьявол может быть автором таких копий этих дел, о которых уже было сказано, то, несомненно, он может имитировать и те дела, которые имеют неизмеримо низшее свойство. И на самом деле достаточно очевидно, что имеется ложное уничижение и ложная покорность, как и ложное утешение.* В каком состоянии был Саул, весьма нечестивый и высокомерный человек, когда он (будучи великим царем), осознавая свой грех, пал, весь в слезах, и громко рыдал перед Давидом, своим подданным (и тем, кого он долгое время ненавидел лютой ненавистью и открыто считал врагом), и осуждал себя перед ним, восклицая: «Ты правее меня, ибо ты воздал мне добром, а я воздавал тебе злом»! И в другом случае: «Согрешил я… безумно поступал я, и очень много погрешал» (1 Цар. 24:16-18; 26:21). Тем не менее, кажется, в то время Дух Божий очень мало влиял на Саула, так как это было после того, как Дух Божий отступил от него и оставил его, и злой дух от Господа смущал его. И если этот гордый монарх, в приливе чувства, смирил себя так низко перед подданным, которого он ненавидел и продолжал считать своим врагом, то, вне сомнения, могут быть внешние проявления сильного самоосуждения и унижения людей перед Богом, хотя они всё еще остаются врагами Ему и, в конце концов, продолжают свои прежние пути. Часто в людях, которые устрашены ужасами ада, бывает видимость того, что они слагают с себя собственную праведность, тогда как они не освобождаются от нее полностью, хотя во многих отношениях это кажется явным и очевидным. Они лишь сменили некоторые аспекты упования на свою собственную праведность другими, которые более тайны и скрыты. Часто высокая степень разочарования в отношении многих вещей, на которые они привыкли надеяться, принимается за уничижение; и это называется покорностью перед Богом, тогда как это не есть абсолютное подчинение, но содержит в себе некую тайную сделку, которую трудно обнаружить. 

Во-вторых, если действия и эффекты Духа Божьего в обличении и утешении истинных обращенных могут быть замысловатыми, то и их очередность может быть имитирована. Если сатана может имитировать сами вещи, то он может легко расставить их одну за другой в каком-то определенном порядке. Дьяволу труднее имитировать природу Божественных явлений, чем их порядок. Он не может точно копировать Божественные действия в их природе, хотя его подделки могут быть сильно подобными им по внешнему виду; но он способен в точности имитировать их порядок. Когда подделки готовы, нет необходимости в божественной силе, чтобы поставить одну из них первой, а другую — последней. И поэтому никакой порядок или способ действий или переживаний не является верным признаком их Божественного происхождения. Только то, чего сатана не может сделать, и что невозможно совершить никакой силой, кроме божественной, должно заслуживать доверия как верное свидетельство благодати. 

В-третьих, мы не имеем определенного правила для определения того, насколько всесторонне и обширно Божий Дух может действовать в обличениях, которые сами по себе не являются духовными и спасительными, после чего человек, который подвержен им, уже никогда не обращается и, в конце концов, остается без спасения. Нет необходимой связи в природе вещей между тем, что обычный человек может испытывать, пребывая в природном состоянии, и спасительной благодатью Божьего Духа. И если нет никакой связи в природе вещей, то не может быть вообще известной и определенной связи, кроме как через Божественное откровение. Однако нет определенной открытой связи между состоянием спасения и всем тем, чему обычный человек может быть подвержен, прежде чем он уверует во Христа. Бог не открыл никакой определенной связи между спасением и какими-либо характеристиками в человеке, а лишь благодать и ее плоды. И поэтому мы не находим никаких обличений, основанных на законе, или утешений, следующих за этими обличениями, основанными на законе, в каком-либо определенном образе действия или порядке, хоть раз упомянутых в Священном Писании как верные признаки благодати или свойства, характерные для святых. Однако мы находим сами драгоценные деяния и их результаты упомянутыми множество раз. Этого должно быть достаточно для христиан, которые стремятся прибегать к Слову Божьему, а не к своей собственной философии, опытам и догадкам, как к своему достаточному и верному путеводителю в вещах подобного рода. 

В-четвертых, опыт убедительно доказывает, что то, что люди испытывают осуждение и утешение, которые следуют друг за другом, таким способом и в таком порядке, который часто наблюдается у истинных обращенных, не является верным признаком благодати.* Я задаю вопрос всем тем служителям, которые имели много возможностей обращаться с душами в этот необычный период, не было ли много тех, которые не устояли, но которые давали великолепное свидетельство своих переживаний и, казалось, были обращены по всем правилам — с обличением и утешением, следующими друг за другом точно и отчетливо, в таком порядке и таким способом, на котором обыкновенно настаивали как на порядке действий Божьего Духа при обращении. 

И как определенность действий и способов не является верным знаком того, что человек обращен, так и отсутствие таких свидетельств не является доказательством того, что человек не обращен. Ибо хотя можно продемонстрировать, на основании принципов Писания, что грешник не может быть приведен к сердечному принятию Христа как своего Спасителя, если он не осознает своей греховности и ничтожнности, своей пустоты и беспомощности и того, что он заслуживает вечного осуждения, и, следовательно, такое осознание должно каким-то образом выражаться в том, что совершается в его душе; однако нет ничего, что бы доказывало, что все эти вещи, которые подразумеваются или предполагаются в акте веры во Христа, должны отчетливо и явно совершаться в душе в столь многочисленных и отдельных действиях Духа, каждое из которых должно быть ясным и выраженным, во всех тех, кто истинно обращен. Напротив, как отмечает Шепард (Shepard), иногда перемена, производимая в святом, вначале напоминает полный хаос, так что святые не знают, как это оценивать. Способ действия Духа в них очень часто крайне таинственен и неисследим: мы как бы слышим Его голос, Его результаты различимы, но ни один человек не может сказать, откуда Он приходит и куда Он уходит. Часто в новом рождении узнать путь Духа так же трудно, как и в первом рождении: «Как ты не знаешь путей ветра и того, как образуются кости во чреве беременной: так не можешь знать дело Бога, Который делает всё» (Еккл. 11:5). Зарождение принципа благодати в душе, кажется, сравнивается в Писании с зачатием Христа (см. Гал. 4:19). И поэтому Церковь названа матерью Христа (см. П. Песн. 3:11). Так же происходит и с каждым отдельным верующим (Мт. 12:49-50). И зачатие Христа в утробе блаженной Девы силой Святого Духа, по-видимому, имеет преднамеренное сходство с зачатием Христа в душе верующего силой Того же Святого Духа. И мы не знаем ни того, каков путь Духа, ни того, как растут кости, будь то в утробе или в сердце, где появляется зародыш. Новое творение может использовать язык из псалма: «Славлю Тебя, потому что я дивно устроен. Дивны дела Твои, и душа моя вполне сознает это. Не сокрыты были от Тебя кости мои, когда я созидаем был в тайне» (Пс. 138:14-15). В отношении происхождения Христа как в Его личности, так и в сердцах Его народа, можно сказать: «…но род Его кто изъяснит?» (Ис. 53:8). Мы не знаем дел Бога, Который совершает всё. «Слава Божия — облекать тайною дело» (Пр. 25:2) и делать так, чтобы Его путь был, как могучие воды, чтобы Его шаги не были познаны; и особенно в деяниях Святого Духа в сердцах людей, которые являются высочайшими и главными из Его дел. И поэтому сказано: «Кто уразумел дух Господа, и был советником у Него и учил Его?» (Ис. 40:13). Вызывает опасение то, что некоторые зашли слишком далеко, направляя Дух Господа, указывая следы для Его шагов и ограничивая Его определенными шагами и методами. Опыт ясно показывает, что Божий Дух неисследим и необъясним в некоторых из наилучших христиан касательно метода Его действий в их обращении. Божий Дух также не выполняет различимые этапы особенной разработанной схемы даже в половине случаев, как это представляется. План того, что необходимо, соответственно уже принятому и утвержденному общим мнением правилу, оказывает огромное (хотя для многих очень неощутимое) влияние на формирование мнений людей о действиях и средствах их собственного опыта. Я знаю, каков их способ, потому что я имел немало возможностей наблюдать это. Вначале в значительной степени их переживания выглядят как сплошной хаос, как это характеризует Шепард (Shepard), но затем выбираются те фрагменты из их опыта, которые лучше всего соответствуют виду таких особенных действий, на которые делают ударение; и на них они останавливаются в мыслях. Они упоминаются время от времени в свидетельствах, которые они приводят; эти детали становятся все ярче и ярче в их воображении, а другие становятся все более и более тусклыми. И то, что они испытали, незаметно видоизменяется, чтобы привести все в точное соответствие с утвержденной схемой. И для служителей, которые должны иметь дело с теми, кто настаивает на четкости и ясности этого метода, и направлять их, становится естественным заниматься этим также. Тем не менее, в недавнее время так много было видно в действиях Духа Божьего, что те, кто часто имеет дело с душами и не ослеплен покрывалом предубеждения, должны знать, что Дух настолько разнообразен в способе Своего действия, что во многих случаях проследить за Ним или разузнать Его путь невозможно. 

В наших исследованиях своего собственного состояния или в наставлениях, которые мы даем другим, мы, главным образом, должны оценивать природу результата, который Бог произвел в нашей душе. Что касается действий, которые Дух Божий предпринимает в достижении этого результата, мы можем оставить это Ему. Часто Священное Писание определенно направляло нас на испытание самих себя по природе плодов Духа, и нигде — по методу Духа в их произведении.* Многие сильно заблуждаются в своих понятиях о ясном действии обращения, называя ясным действием то, в чем отчетливо видны последовательные шаги влияния или метод переживаний. На самом же деле самой ясной работой является не та, которая имеет самый ясный порядок действий, а та, в которой духовная и божественная природа совершенной работы и полученный результат являются самыми ясными. 

9. То, что религиозные чувства склоняют людей проводить много времени в религии и быть ревностно вовлеченными во внешние обязанности поклонения, не является верным признаком того, что они, которые люди имеют, обладают природой истинной религии, или не обладают таковой.

В последнее время весьма неразумно рассматривается как аргумент против некоторых религиозных чувств то, что они проводят так много времени за чтением, молитвой, пением, слушанием проповедей и за другими мероприятиями. Побуждать людей наслаждаться такими религиозными занятиями — это тенденция истинной благодати. Истинная благодать произвела такое действие на Анну-пророчицу, «которая не отходила от храма, постом и молитвою служа Богу день и ночь» (Лк. 2:37). Благодать оказала такое влияние на первых христиан в Иерусалиме: «И каждый день единодушно пребывали в храме и, преломляя по домам хлеб, принимали пищу в веселии и простоте сердца, хваля Бога» (Деян. 2:46-47). Благодать заставляла Даниила радоваться обязанности молитвы и искренне молиться три раза в день, что также делал и Давид: «Вечером и утром и в полдень буду умолять» (Пс. 54:18). Благодать побуждает святых к наслаждению в восхвалении Бога: «…пойте имени Его, ибо это сладостно» (Пс. 134:3). «Хвалите Господа, ибо благо петь Богу нашему, ибо это сладостно, — хвала подобающая» (Пс. 146:1). Благодать также побуждает избранных Божьих наслаждаться слушаемым проповедуемым Словом Бога, она делает для них Евангелие трубным зовом (Пс. 88:16), и делает ноги тех, кто возвещает эти добрые вести, прекрасными: «Как прекрасны на горах ноги благовестника…» (Ис. 52:7). Благодать побуждает их любить публичное богослужение: «Господи! Возлюбил я обитель дома Твоего и место жилища славы Твоей» (Пс. 25:8); «Одного просил я у Господа, того только ищу, чтобы пребывать мне в доме Господнем во все дни жизни моей, созерцать красоту Господню и посещать храм Его» (Пс. 26:4); «Как вожделенны жилища Твои, Господи сил! Истомилась душа моя, желая во дворы Господни; сердце мое и плоть моя восторгаются к Богу живому. И птичка находит себе жилье, и ласточка гнездо себе, где положить птенцов своих, у алтарей Твоих, Господи сил, Царь мой и Бог мой! Блаженны живущие в доме Твоем; они непрестанно будут восхвалять Тебя. Блажен человек, которого сила в Тебе, и у которого в сердце стези направлены к Тебе. Проходя долиною плача, они открывают в ней источники, и дождь покрывает ее благословением. Приходят от силы в силу, являются пред Богом на Сионе» (Пс. 83:2-8); «…один день во дворах Твоих лучше тысячи» (Пс. 83:11).

Такова природа истинной благодати. Однако, с другой стороны, то, что люди склонны иметь в изобилии и ревностно предаваться внешним религиозным действиям и проводить много времени в них, не является верным доказательством благодати, потому что такое расположение можно найти у многих из тех, кто не имеет благодати. Так было с древними израильтянами, служение которых было отвратительным для Бога; они соблюдали новомесячия и субботы, и праздничные собрания, и простирали свои руки, и умножали свои моления (см. Ис. 1:12-15). Так было с фарисеями: они произносили длинные молитвы и постились два раза в неделю. Ложная религия может заставить людей быть громогласными и ревностными в молитве: «…вы не поститесь в это время так, чтобы голос ваш был услышан на высоте» (Ис. 58:4). Та религия, которая не духовна и не спасительна, может заставить людей наслаждаться религиозными обязанностями и ритуалами: «Они каждый день ищут Меня и хотят знать пути Мои, как бы народ, поступающий праведно и не оставляющий законов Бога своего; они вопрошают Меня о судах правды, желают приближения к Богу» (Ис. 58:2). Благодать может заставить святых наслаждаться слушанием проповедуемого Божьего Слова, как было со слушателями Иезекииля: «И они приходят к тебе, как на народное сходбище, и садится перед лицом твоим народ Мой, и слушают слова твои, но не исполняют их; ибо они в устах своих делают из этого забаву, сердце их увлекается за корыстью их. И вот, ты для них — как забавный певец с приятным голосом и хорошо играющий; они слушают слова твои, но не исполняют их» (Иез. 33:31-32). Так было и с Иродом: он с радостью слушал Иоанна Крестителя (Мк. 6:20). Так было и с другими его слушателями: они «хотели малое время порадоваться при свете его» (Ин. 5:35). Так и слушатели с каменистой почвой сердец с радостью слушали слово. 

Опыт показывает, что люди из ложной религии могут быть склонны к большой чрезмерности внешних религиозных действий; да, они могут полностью отдавать себя им и посвящать им почти все свое время. Раньше в римской церкви была очень многочисленна категория людей под названием затворники, которые оставляли мир и полностью отказывались от человеческого общества, запирали себя в тесной келье с клятвой никогда не выходить оттуда и больше не видеть никого из людей (кроме случаев, если их посетят во время болезни), чтобы проводить все свои дни в посвящении и общении с Богом. Также в древние времена были многочисленные отшельники и анахореты, которые оставляли мир, чтобы проводить свои дни в одиноких пустынях и предаваться религиозным размышлениям и упражнениям поклонения. Некоторые из них не имели никаких жилищ, кроме пещер и сводов гор, и никакой пищи, кроме дикорастущих произведений земли. Я однажды жил много месяцев по соседству с одним евреем  и имел хорошую возможность наблюдать за ним ежедневно. Он казался мне самым посвященным человеком, которого я когда-либо встречал в моей жизни: большую часть своего времени он уделял молитвам у своего восточного окна, которое открывалось рядом с моим, и он, казалось, был весьма искренне занят этим не только в дневное время, но и иногда всю ночь.

10. По тому, что религиозные чувства сильно располагают людей восхвалять и прославлять Бога своими устами, нельзя с уверенностью знать об их природе.

Это, конечно, подразумевается в том, что было только что отмечено относительно посвящения значительного времени внешним религиозным занятиям, и на это делался намек и ранее. Но поскольку многие рассматривают как яркое доказательство благодатного чувства то, что люди выглядят чрезвычайно расположенными восхвалять и превозносить Бога, наполнять свои уста Его хвалой и страстно призывать других восхвалять и величать Его, я подумал, что это заслуживает более внимательного рассмотрения. 

Ни один христианин не сделает аргументом против человека то, что он, как кажется, имеет такое расположение. Это также не может разумно рассматриваться как доказательство для человека, если надлежащим образом принять во внимание то, что было уже отмечено и подтверждено, а именно, что люди без благодати могут иметь высокие чувства к Богу и ко Христу, и что их чувства, будучи сильными, могут наполнять их уста и побуждать их говорить много и очень искренне о том, что на них влияет, и что могут быть подделки всевозможных благодатных чувств. Но нам представится более ясным и очевидным, что это не является верным признаком благодати, если мы рассмотрим, какие примеры Священного Писания приводятся нам в тех, кто был без благодати. Мы часто встречаемся с этим в толпе, присутствующей, когда Христос проповедовал и творил чудеса: «Он тотчас встал и, взяв постель, вышел перед всеми, так что все изумлялись и прославляли Бога, говоря: никогда ничего такого мы не видали» (Мк. 2:12; см. Мт. 9:8; Лк. 5:26); «Так что народ дивился, видя немых говорящими, увечных здоровыми, хромых ходящими и слепых видящими; и прославлял Бога Израилева» (Мт. 15:31). Так, нам говорится об этом в эпизоде, когда Христос воскресил сына вдовы из Наина: «И всех объял страх, и славили Бога, говоря: великий пророк восстал между нами, и Бог посетил народ Свой» (Лк. 7:16). Так, мы читаем о том, как они прославляли Христа или высоко превозносили Его: «Он учил в синагогах их, и от всех был прославляем» (Лк. 4:15). И как они восхваляли Его, восклицая: «Осанна Сыну Давидову! Благословен Грядущий во имя Господне! осанна в вышних!» (Лк. 21:9) — незадолго до того, как Он был распят! И после вознесения Христа, когда апостолы исцелили хромого, нам говорится, что все люди прославляли Бога за то, что было совершено (Деян. 4:21). Когда язычники в Антиохии Писидийской услышали от Павла и Варнавы, что Бог отвергнет иудеев и примет язычников как Свой народ, они в собрании были глубоко тронуты благостью Бога к язычникам и «прославляли слово Господне»; но не все, кто делал это, были истинными верующими, а только определенное число избранных из них, о чем сообщается в повествовании об этом: «Язычники, слыша это, радовались и прославляли слово Господне, и уверовали все, которые были предуставлены к вечной жизни» (Деян. 13:48). Подобное сказано об израильтянах у Чермного моря: «…воспели хвалу Ему. Но скоро забыли дела Его» (Пс. 105:12-13); а также об иудеях во времена Иезекииля: «…они в устах своих делают из этого забаву, сердце их увлекается за корыстью их» (Иез. 33:31). Было также предсказано в отношении ложных исповедников и настоящих врагов религии, что они будут демонстрировать усердие в прославлении Бога: «Выслушайте слово Господа, трепещущие пред словом Его: ваши братья, ненавидящие вас и изгоняющие вас за имя Мое, говорят: “Пусть явит Себя в славе Господь”» (Ис. 66:5).

Не является верным доказательством того, что благодать коснулась человека, если среди своих надежд и утешений он находится под сильным воздействием Божьей незаслуженной милости к нему, и осознает, что он не достоин, и сильно возвеличивает и превозносит свободную благодать. Те, которые всё еще остаются с неумерщвленной гордостью и враждой против Бога, могут, когда они вообразят, что получили необычайную благость от Бога, сокрушаться о своей недостойности и превозносить незаслуженную доброту Бога к ним. Тем не менее, это может возникнуть не из какого-либо иного осознания своих злых дел и не из более высокого принципа, чем тот, что имел Саул, который, оставаясь с непокоренной гордостью и враждой против Давида, был вынужден, хотя и был царем, признать свою недостойность и воскликнуть: «…безумно поступал я, и очень много погрешал» (1 Цар. 26:21), и с сильным чувством и восхищением похвалить и превознести незаслуженную и несравненную доброту Давида к нему (1 Цар. 24:16-19). Также и Навуходоносор был взволнован Божьим Промыслом, который он видел, и частью которого он был, и по которому он славит, превозносит и величает Царя Небесного; и по которому как он, так и Дарий, в своих возвышенных чувствах, призывают все народы хвалить Бога (Дан. 3:28-33; 4:31-34; 6:25-27).

11.То, что религиозные чувства делают людей, обладающих ими, крайне уверенными в том, что то, что они испытывают, — божественно, и что они находятся в правильном состоянии, Не является признаком того, что чувства правильны, или что они ложны.

Некоторые утверждают, что люди заблуждаются, говоря, что они уверены в том, что находятся в правильном состоянии и, вне всяких сомнений, пользуются благосклонностью Бога, полагая, что в Церкви Божьей нельзя ожидать такой вещи, как полная и абсолютная уверенность в надежде, разве только в некоторых очень исключительных обстоятельствах (например, в случае мученичества). Это противоречит доктрине протестантов, которая отстаивалась их самыми знаменитыми авторами в трудах против папистов и яснейшему свидетельству Писания. Очевидно, что для святых, историю или отдельные рассказы о которых мы имеем в Писании, было обычным явлением иметь уверенность. Бог в высшей степени ясно и определенно открывал Свое особое расположение к Ною, Аврааму, Исааку, Иакову, Моисею, Даниилу и другим мужам. Иов часто говорит о своей искренности и честности с величайшей уверенностью, которую только можно представить, часто призывая Бога в свидетели, и выражается ясно: «А я знаю, Искупитель мой жив… Я узрю Его сам; мои глаза, не глаза другого, увидят Его» (Иов. 19:25-27). На протяжении всей книги Псалтирь Давид почти везде говорит без колебаний и самым определенным образом о Боге как о своем Боге: он радуется в Нем как в своем уделе и наследии, своей скале и уверенности, своем щите, спасении, высокой башне. Езекия взывает к Богу как к Тому, Кто знал, что он ходил перед Ним в истине и с чистым сердцем (4 Цар. 20:3). Иисус Христос в Своей последней беседе со Своими одиннадцатью учениками (которая была как бы последней волей и завещанием Христа Своим ученикам и всей Его Церкви) часто возвещает Свою особенную и вечную любовь к ним самыми простыми и определенными словами (см. Ин. 14; 15; 16), и обещает им будущее участие с Ним в Его славе самым недвусмысленным образом, и говорит им, что Он делает это для того, чтобы их радость была совершенной: «Сие сказал Я вам, да радость Моя в вас пребудет и радость ваша будет совершенна» (Ин. 15:11); «Сие сказал Я вам, чтобы вы имели во Мне мир. В мире будете иметь скорбь; но мужайтесь: Я победил мир» (Ин. 16:33). Христос не боялся говорить им слишком просто и определенно; у Него не было желания держать их даже в самой малой неопределенности. И Он завершил эту Свою речь молитвой в их присутствии, в которой Он ясно говорит Своему Отцу об этих одиннадцати учениках как о тех, кто познал Его ради спасения и поверил в Него, принял и сохранил Его слово. Он молится и о том, что они были не от мира, и что ради них Он посвятил Себя, и что Его воля — в том, чтобы они были с Ним в Его славе. Также Он говорит Своему Отцу, что Он сказал все это в Своей молитве для того, чтобы Его радость исполнилась в них (Ин. 17:13). 

Из всего этого очевидно, что с замыслами Христа и с мудрым устроением и упорядочением Им всего в Своей Церкви согласуется то, чтобы было достаточное и обильное обеспечение для полной уверенности Его святых в их славе. 

Апостол Павел во всех посланиях подчеркивает свою уверенность; он определенно говорит о своих особенных отношениях с Христом, своим Господом, Повелителем и Искупителем, и своем участии в будущей награде и ожидании ее. Если приводить все тексты, они не имели бы конца, но я упомяну только несколько: «…живет во мне Христос. А что ныне живу во плоти, то живу верою в Сына Божия, возлюбившего меня и предавшего Себя за меня» (Гал. 2:20); «Ибо для меня жизнь — Христос, и смерть — приобретение» (Флп. 1:21); «…я знаю, в Кого уверовал, и уверен, что Он силен сохранить залог мой на оный день» (2 Тим. 1:12); «Подвигом добрым я подвизался, течение совершил, веру сохранил; а теперь готовится мне венец правды, который даст мне Господь, праведный Судия, в день оный» (2 Тим 4:7-8).

И сущность завета благодати, и Богом объявленные цели в назначении и учреждении элементов этого завета ясно показывают, что таково Божье намерение — сделать достаточное обеспечение для святых, имеющих верную надежду на вечную жизнь, пока они еще живут здесь, на земле. Ибо все таким способом упорядочено и задумано в этом завете, чтобы каждый его элемент со стороны Бога был верным. Завет тверд и непреложен: обетования наиболее полны, очень часто повторяются и различными способами демонстрируются; есть много свидетелей и много печатей; и Бог подтвердил Свои обетования клятвой. Объявленный Богом замысел — в том, чтобы наследники обетований могли иметь несомненную надежду и полную радость в уверенности в своей будущей славе: «Посему и Бог, желая преимущественнее показать наследникам обетования непреложность Своей воли, употребил в посредство клятву, дабы в двух непреложных вещах, в которых невозможно Богу солгать, твердое утешение имели мы, прибегшие взяться за предлежащую надежду» (Евр. 6:17-18). Но все это было бы напрасным для любой такой цели, как сильное утешение святых и их надежда на получение будущей славы, если бы их участие в этих верных обетованиях в обычных случаях не было удостоверяемо. Ибо Божьи обетования и клятвы, какими бы верными они ни были, не могут дать сильную надежду и утешение любому конкретному человеку, если он не будет знать, что эти обетования даны ему. И напрасно в Иисусе Христе предоставлено обеспечение того, что верующие могут быть совершенными, что касается их совести (Евр. 9:9), если уверенность в свободе от вины греха недостижима. 

То, что уверенность достижима в обычных случаях, явствует из того, что всем христианам дано наставление прилагать все старание к тому, чтобы «делать твердым… звание и избрание», и сказано, как они могут делать это (2 Пет. 1:5-10). Когда люди не знают, живет ли в них Христос, или нет, это весьма неподобающе христианам, и доказательство того, что в них есть нечто, заслуживающее порицания: «…Или вы не знаете самих себя, что Иисус Христос в вас? Разве только вы не то, чем должны быть» (2 Кор. 13:5). Также если люди практикуют христианство так, что они остаются неуверенными относительно своей награды, то это — доказательство заслуживающей порицание небрежности у христиан: «И потому я бегу не так, как на неверное» (1 Кор. 9:26). И, наконец, христианам следует знать, что их участие в спасительных преимуществах христианства — это вещь, нормально достижимая, потому что апостол говорит нам, каким образом христиане (и не только апостолы и мученики) были научены этому: «Но мы приняли не духа мира сего, а Духа от Бога, дабы знать дарованное нам от Бога» (1 Кор. 2:12). «А что мы познали Его, узнаем из того, что соблюдаем Его заповеди» (1 Ин. 2:3); «…из сего узнаем, что мы в Нем» (1 Ин. 2:5); «Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев» (1 Ин. 3:14); «И вот, по чему узнаем, что мы от истины, и успокаиваем пред Ним сердца наши» (1 Ин. 3:19); «…А что Он пребывает в нас, узнаем по духу, который Он дал нам» (1 Ин. 3:24; см. 1 Ин. 4:13; 5:2,19).

Таким образом, весьма неразумно делать заключение, что люди являются лицемерами, и их чувства неправильны, если кажется, что они не имеют сомнений относительно собственного спасения, а чувства, которым они предаются, изгоняют все страхи ада. 

С другой стороны, не является достаточным основанием для вывода, что люди являются святыми, а их чувства — благодатными, то, что чувства, которые они имеют, сопровождаются безмерной уверенностью в том, что их положение хорошо, и их чувства имеют божественный источник.* Ничего нельзя наверняка утверждать на основании их уверенности, какой бы большой и сильной она ни казалась. Если мы видим человека, который смело называет Бога своим Отцом и, как правило, говорит в молитве самым отважным, свободным и подходящим языком: «Мой Отец, мой дорогой Искупитель, мой сладостный Спаситель, мой Возлюбленный»; и для него обычное явление — употреблять наиболее уверенные выражения перед людьми о надежности его состояния, такие как: «Я знаю точно, что Бог — мой Отец; я знаю так же уверенно, как и то, что есть Бог на небе, то, что Он — мой Бог; я знаю, что я пойду на небо, как если бы я уже был там; я знаю, что Бог теперь Сам открывается моей душе и улыбается мне»; и кажется, что он раз и навсегда покончил со всякими проверками или исследованиями собственного состояния как того, что уже достаточно известно и не вызывает сомнения, и презирает всех тех, кто намекает или предполагает, что есть некоторые основания для сомнения или опасения в отношении того, все ли так хорошо, то такие вещи вообще не являются признаками того, что все на самом деле так, как он в этом уверен.( Такая властная, своевольная и неистовая самоуверенность, впечатляющая тем, что она демонстрирует себя с помощью весьма ослепительного шоу в глазах людей, не имеет вида истинной христианской уверенности; она больше имеет привкус фарисейского духа, а они никогда не сомневались в том, что были святыми и самыми выдающимися из святых, и дерзко приближались к Богу, и подходили близко к Нему, и поднимали свои глаза, и благодарили Его за великое разделение, которое Он сделал между ними и другими людьми. Когда же Христос указал, что фарисеи слепы и не имеют благодати, они презрели Его слова: «Услышав это, некоторые из фарисеев, бывших с Ним, сказали Ему: неужели и мы слепы?» (Ин 9:40). Если бы у них был дух мытаря, который, в осознании своей крайней недостойности, стоял вдалеке и не смел даже поднять глаз к небу, но бил себя в грудь и говорил о себе как о грешнике, их уверенность была бы больше похожа на уверенность того, кто смиренно доверяется Христу и надеется на Него, и не имеет самоуверенности.

Если мы всего лишь рассмотрим, каковы сердца обычных людей, под господством каких принципов они находятся, какая слепота и обман, какое самообольщение, самовозвышение и самонадеянность царят там, то нам вовсе не нужно удивляться тому, что их высокое мнение о себе и уверенность в своих счастливых обстоятельствах сильны, как горы, и неистовы, как буря, когда совесть ослеплена, и осознание греховности убито сильными ложными чувствами; когда также тем вышеупомянутым принципам дана воля, и они подпитываются и подстегиваются ложными радостями и утешениями, возбуждаемые каким-то притягательным воображением и находящиеся под влиянием сатаны, принимающего вид ангела света. 

Стоит лишь раз лицемеру утвердиться в ложной надежде, как у него уже нет того, что заставляет его подвергать сомнению свою надежду, и что часто является причиной сомнения истинных святых. Так, прежде всего, он не имеет того духа осмотрительности, того великого чувства огромной важности верного основания и того страха быть обманутым. Утешение истинных святых усиливают осторожность и бодрствование, а также действенное чувство того, как страшно явиться пред лицо бесконечно святого, справедливого и всеведущего Судьи. Но ложное утешение уничтожает все это и ужасно притупляет разум. Во-вторых, лицемер не имеет знания о своей собственной слепоте и обманчивости своего собственного сердца и того невысокого мнения о своем собственном разумении, которое имеет истинный святой. Те, кто введен в заблуждение ложными открытиями и чувствами, всегда крайне самоуверен относительно своего просвещения и понимания. В-третьих, дьявол не нападает на надежду лицемера так, как он атакует надежду истинного святого. Дьявол — это великий враг истинной христианской надежды, не только потому, что она сильно содействует утешению того, кто обладает ею, но также и потому, что это явление святой, небесной природы, которое чрезвычайно поддерживает и возгревает благодать в сердце и является большим движущим мотивом для строгости и усердия в христианской жизни. Но он не является врагом надежды лицемера, которая превыше всего утверждает его интерес в том, кто имеет ее. Лицемер может сохранять эту надежду беспрепятственно, пока он живет, и дьявол никогда не тревожит и не пытается тревожить ее. Но, наверное, нет ни одного истинного христианина, надежда которого не подвергалась бы его нападкам. Сатана осаждал Самого Христа, искушая Его в том, Сын ли Он Божий или нет; и слуга не больше своего Господина, и ученик не больше Учителя; и достаточно для ученика, самого привилегированного в этом мире, быть, как его Учитель. В-четвертых, тот, кто имеет ложную надежду, не имеет того видения своего собственного развращения, каким обладает святой. Истинный христианин в десятки раз чаще сталкивается со своим сердцем и его развращением, чем лицемер; и грехи его сердца и жизни предстают перед ним во всей их черноте; они выглядят ужасными; и часто кажется непостижимым, что благодать вообще может быть совместимой с такой испорченностью или находиться в таком сердце. Но ложная надежда скрывает порочность, полностью прикрывает ее, и лицемер выглядит чистым и привлекательным в своих собственных глазах. 

Имеется два вида лицемеров: одни — те, которые обмануты своей внешней моральностью и наружной религией, многие из которых — мнимые арминиане по доктрине оправдания, а другие — те, кто обманут ложными открытиями и подъемами, кто часто раскритиковывает дела и собственную праведность человека и много говорит о свободной благодати, но в то же время создает праведность из своих открытий и из своего уничижения и возносит себя до небес. Эти два типа лицемеров Шепард (Shepard) в своем «Толковании притчи о десяти девах» различает их по названиям: «законнические» и «евангельские» лицемеры, и часто говорит о последних как о самых худших. И очевидно, что последние, как правило, гораздо более уверены в своей надежде и с гораздо большей трудностью отрываются от нее. Я едва ли когда-либо в моей жизни знал пример такого человека, у которого, в конце концов, открылись глаза. Главные основания уверенности многих из них — это те же самые порывы и предполагаемые откровения (иногда с текстами Писания, а иногда — без них), которые столь многие имели в недавнее время в отношении будущих событий, называя эти порывы относительно их благополучия свидетельством Духа, при этом совершенно не понимая природы свидетельства Духа, как мы рассмотрим далее. Те, которые имели видения и порывы в отношении других вещей, имели их, главным образом, для того, чтобы открыть такие вещи, которых они желали и которые им нравились. И неудивительно, что люди, которые обращают внимание на такие вещи, имеют такой же самый род взглядов или представлений о своем собственном вечном спасении, которые открывают им, что их грехи прощены, что их имена записаны в книге жизни, что они пользуются большой благосклонностью у Бога, особенно когда они серьезно ищут, надеются и ожидают доказательств своего избрания и спасения как вернейшего и преславного его свидетельства. Также неудивительно и то, что когда они имеют такое предполагаемое откровение о своем безопасном положении, это возвышает уверенность у них до высокой степени. Из многочисленного опыта видно, что те, кто уводится порывами и воображаемыми откровениями, являются в высшей степени уверенными: они предполагают, что великий Иегова объявил им эти и другие вещи; и, при наличии Его непосредственного свидетельства, сильная уверенность есть высочайшая добродетель. Как следствие, они дерзко говорят: я знаю это или то; я знаю наверняка; я столь же уверен в этом, как и в том, что я имею бытие. Они также с презрением отвергают любые аргументы и вопросы в данном случае. И, превыше всего остального, легко объяснить то, что впечатления и порывы относительно того, что так приятно, так устраивает их себялюбие и гордость (как, например, то, что они — любимые дети Бога, отличающиеся от большинства людей в мире в Его благосклонности) должны делать их весьма уверенными; особенно когда со своими порывами и откровениями они имеют высокие чувства, которые они принимают за самые выдающиеся проявления благодати. Я знал о нескольких людях, которые имели необоснованное желание чего-то временного из-за сильной страсти, охватившей их. Они искренне стремились к тому, что должно было произойти по их желанию, и встретились с большими трудностями и многими разочарованиями в этом, но, наконец, у них сложилось впечатление, или они имели мнимое откровение о том, что они должны получить то, чего искали; и они рассматривали это как верное обетование от Всевышнего, которое делало их весьма абсурдно самоуверенными, вопреки всякому здравому смыслу, который убеждал их в обратном, и вопреки всем событиям, которые работали против них. И ничто не может воспрепятствовать этим людям, которые ищут своего спасения, быть обманутыми подобными иллюзорными впечатлениями и стать самоуверенными таким же образом. 

Уверенность многих из этой разновидности лицемеров, которых Шепард (Shepard) называет «евангельскими лицемерами», подобна уверенности некоторых безумных, которые думают, что они — короли. Они готовы утверждать это вопреки всякому здравому смыслу и очевидным фактам. И в определенном смысле она гораздо более непоколебима, чем истинная благодатная уверенность. Истинная уверенность удерживается только сохранением души в святом состоянии, и благодать сохраняется в живом проявлении. Если действие благодати значительно ослабевает в христианине, и он впадает в безжизненное состояние, он теряет свою уверенность. Но этот вид уверенности лицемеров не будет потрясен грехом; они  будут сохранять дерзость в своей надежде в самых развращенных состояниях и на самых нечестивых путях, что является верным свидетельством их заблуждения.* 

И здесь я могу лишь заметить, что есть некоторые доктрины, часто проповедуемые людям, которые должны преподаваться с большей осторожностью и с более подробными объяснениями, чем это часто делается, ибо в таком виде, в котором многие их понимают, они имеют тенденцию к сильному укоренению этого заблуждения и ложной уверенности лицемеров. Учения, о которых я говорю, — это учения о том, что «христиане живут верой, а не видением»; что «они воздают славу Богу, доверяясь Ему во мраке»; что они «живут Христом, а не опытом»; что они «не делают свои благие состояния основанием своей веры»; которые в действительности являются превосходными и важными доктринами, если их правильно понимать, но искаженными и разрушительными в том виде, в котором многие понимают их. Писание говорит о жизни или хождении верой, а не видением, не иначе, как в смысле руководства почитанием вечных ценностей, которые являются объектами веры и не видимы, а не почитанием временного, которое видимо; и веры в то, что нам открыто, и чего мы никогда не видели телесными глазами; а также жизни верой в обетование будущего, еще не видя и не наслаждаясь тем, что обещано, и не зная того, как это обетование может исполниться. Это будет легко заметным всякому, кто просмотрит тексты Писания, которые говорят о вере в противопоставление видению (см. 2 Кор. 4:18; 5:7; Евр. 11:1,8,13,17,27,29; Рим. 8:24; Ин. 20:29). Но эта доктрина, как она многими понимается, якобы говорит о том, что христиане должны твердо верить и доверяться Христу, без духовного зрения или просвещения, несмотря на то, что они находятся в темном состоянии смерти и в настоящее время не имеют духовных переживаний или открытий. И поистине, обязанность тех, кто находится в такой тьме, — выйти из тьмы на свет и поверить. Но то, что они должны самонадеянно верить и доверяться, при этом всё еще оставаясь без духовного света или зрения, — это антибиблейское и абсурдное учение. Писание не знает о такой вере во Христа по Божьему действию, которая не основана на духовном видении Христа. Та вера во Христа, которая сопровождает право на вечную жизнь, — это видеть Сына и веровать в Него (Ин. 6:40). Истинная вера во Христа всегда проявляется в людях, которые созерцают, как в зеркале, славу Господню и имеют познание славы Божьей в лице Иисуса Христа (2 Кор. 3:18; 4:6). Те, в чьи умы не просиял свет славного Евангелия Христа, Который есть образ Бога, не веруют (2 Кор. 4:4). Вера, которая не имеет духовного света, является не верой детей света и дня, а самонадеянностью детей тьмы. И поэтому побуждать и заставлять их верить, без духовного света или зрения, — это значительно помогать в продвижении заблуждений от князя тьмы. Люди не только не могут проявлять веру без определенного духовного света, но они могут проявлять веру только именно в той пропорции, в какой они имеют духовное просвещение. Люди будут доверяться Богу не больше, чем они знают Его; и они не могут проявлять веры в Него ни на йоту больше, чем они имеют видение проявления Его полноты и верности. Они также не могут иметь проявления доверия Богу в большей мере, чем это им позволяет их состояние благодати. Те, кто пребывает в плотском состоянии смерти, несомненно, должны довериться Богу, так как это было бы то же самое, что и выйти из своего плохого состояния и обратиться к Богу. Но увещевать людей непоколебимо доверяться Богу и, тем самым, поддерживать свою надежду и мир, хотя они не имеют состояния благодати и всё еще продолжают оставаться такими, — это на самом деле то же, что увещевать их твердо доверяться Богу, но не благодатной верой; и это не что иное как нечестивая самонадеянность. Для людей так же невозможно иметь сильное и живое доверие Богу, не имея действенных проявлений благодати или ощутимого христианского опыта, как и пребывать в действенных проявлениях благодати, не имея этих проявлений благодати. 

Верно то, что долг Божьих людей — доверяться Ему, находясь в неведении, и хотя они всё еще пребывают в неведении, в том смысле, что им следует доверяться Богу, когда аспекты Его Провидения темны и выглядят так, будто Бог оставил их и не слышит их молитвы; и многие тучи собираются, и многие враги окружают их с устрашающим видом, угрожая поглотить их; и кажется, что все события Провидения — против них, и все обстоятельства делают трудным исполнение Божьих обетований. И тогда Богу должно доверять вне видения, то есть, когда мы не можем сказать, каким способом для Него возможно исполнить Свое Слово. Всё, кроме чистого Божьего Слова, делает это невероятным, так что, если люди веруют, они должны надеяться вопреки надежде. Так древние патриархи, Иов, псалмопевец, Иеремия, Даниил, Седрах, Мисах и Авденаго, апостол Павел принесли славу Богу, доверяясь Ему во мраке. И мы имеем много случаев такой славной победоносной веры (см. Евр. 11). Но как это отличается от доверия Богу без духовного зрения, пребывая в то же время в мертвом и плотском состоянии! 

Бывает и такое, что духовный свет проливается в душу с одной стороны, и его нет с другой стороны. Имеются и такие случаи, когда святые доверяются Богу и также знают о своем благом положении, но они лишены некоторых видов опыта. Так, например, они могут иметь ясное представление о Божьей достаточности и верности и, тем самым, уверенно доверяться Ему и знать, что они — Его дети; и одновременно не иметь тех ясных и сладостных идей о Его любви, как в другие времена; ибо так было со Христом во время Его предсмертных страстей. Они могут иметь достаточное представление о Божьем суверенитете, святости и вседостаточности, что позволяет им спокойно подчиниться Ему и проявлять чудесную и воодушевляющую надежду на полноту Бога, и при этом не быть удовлетворенными своим состоянием. Но как это отличается от тщетного доверия Богу без духовного света или опыта!

Те, кто, таким образом, настаивает на жизни человека по вере, тогда как они не имеют опыта и пребывают в очень плохом состоянии, также имеют весьма абсурдные понятия о вере. Под верой они подразумевают уверенность в том, что они находятся в хорошем состоянии. Как следствие, они считают страшным грехом со своей стороны сомневаться в своем состоянии, в каком бы положении они ни находились, и какие бы нечестивые дела они ни делали, потому что это великий и отвратительный грех неверия; и тот есть самый лучший человек, кто воздает больше всего чести Богу, кто питает надежду на свое благое положение наиболее уверенно и непоколебимо, когда он имеет самое малое просвещение или опыт, то есть, когда он находится в самом худшем и нечестивом состоянии, потому что это признак того, что он силен в вере, воздает славу Богу и сверх надежды верит с надеждой. Но из какой Библии они получили такое понятие веры, что это — твердая уверенность человека в том, что его состояние безопасно?* Если это — вера, то самую выдающуюся веру имели фарисеи, которые совершили непростительный грех против Святого Духа. Писание представляет веру как то, благодаря чему люди вводятся в благое состояние; и поэтому она не может быть равна уверенности в том, что они уже находятся в благом состоянии. Предполагать, что вера состоит в уверенности людей в том, что они пребывают в благом состоянии, — это на самом деле то же самое, что предполагать, что вера состоит в уверенности человека в том, что он имеет веру, или в уверенности в том, что он верит.

В самом деле, сомнение людей в своем благом положении может во многих аспектах исходить из неверия. Это может быть по причине неверия или потому, что они имеют так мало свидетельства своего благого положения. Если бы они имели больше опыта действий веры, то есть, больше опыта проявлений благодати, они имели бы более ясное свидетельство о том, что их состояние благо; и так их сомнения были бы удалены. Кроме того, их сомнение относительно собственного состояния может происходить от неверия и тогда, когда, хотя есть много хороших доказательств труда благодати в них, они, тем не менее, сомневаются в том, действительно ли они находятся в состоянии Божьего благорасположения к ним, потому что они — те, кто столь недостоен, и кто совершил так много злых дел, вызвавших Божий гнев против них. Их сомнения в таком случае исходят из неверия, как они возникают из нехватки достаточного ощущения и уверенности в бесконечных богатствах Божьей благодати и в достаточности Христа для самого великого из грешников. Они также могут исходить из неверия, когда они сомневаются в своем состоянии из-за тайны Божьих деяний с ними. Они не могут привести в соответствие такой промысел с Божьим благорасположением к ним; или когда они сомневаются относительно того, имеют ли они участие в обетованиях, потому что обетования с точки зрения Провидения выглядят такими невероятными для осуществления, и трудности, которые стоят на их пути, так многочисленны и велики. Такое сомнение проистекает из недостатка уверенности в Божьей всемогущей силе, Его знании и премудрости, бесконечно превышающих их собственные. Тем не менее, в таких людях их неверие и их сомнение в собственном состоянии — это не то же самое, хотя одно вытекает из другого. 

Людей можно сильно порицать за сомнение в своем состоянии на таких основаниях, которые были только что упомянуты, и их можно порицать за то, что они не имеют больше благодати и больше настоящих ее проявлений и испытаний, для того чтобы они имели доказательство благости их положения. Несомненно, людей следует порицать за то, что они пребывают в смертном, плотском состоянии. Но когда они находятся в таком состоянии и не имеют ощутимого переживания проявлений благодати, а, наоборот, в значительной мере находятся под господством своих вожделений и нехристианского духа, их не следует порицать за сомнения относительно своего состояния. Так же невозможно, по природе вещей, чтобы святая и христианская надежда поддерживалась живой в своей ясности и силе в таких обстоятельствах, как невозможно сохранить свет в комнате, в которой погашена свеча, или сохранить яркое солнечное сияние в атмосфере, когда солнце уже зашло. Отдаленные переживания, омраченные настоящим господством похоти и греховности, никогда не поддержат жизнь благодатной уверенности и надежды, а лишь такую уверенность, которая непременно «заболевает» и угасает. Также ни в коем случае не следует сокрушаться, что люди сомневаются в своем состоянии в таких обстоятельствах: напротив, желательно и лучше во всех отношениях, чтобы они сомневались. То, что это так, согласуется с тем премудрым и милостивым устройством вещей, которое определил Бог. Ибо Бог так замыслил и установил все в Своем промысле в отношении Своего собственного народа, что когда их любовь идет на убыль, и ее проявления теряют силу или ослабевают, возникает страх; ибо тогда он нужен им, чтобы сдерживать их от греха, и побуждать их позаботиться о благе для их душ, и призвать их к бодрствованию и усердию в религии. Но Бог так устроил, что когда любовь возрастает и имеет сильное проявление, тогда страх рассеивается и изгоняется прочь; ибо тогда они не нуждаются в нем, имея в употреблении более высокий и более превосходный принцип, который сдерживает их от греха и побуждает их к их обязанности. Нет других принципов, под влиянием которых находится человеческая натура, и которые всегда приводят человека в чувство, а только один из этих двух: страх или любовь. Поэтому, если бы один из них не доминировал, когда другой шел на убыль, Божий народ, впадая в плотские состояния смерти, когда любовь спит, действительно оказался бы в плачевном положении. Бог так мудро устроил, что эти два противоположных принципа — любви и страха — поднимаются и опускаются, как две противоположные чаши весов: когда одна поднимается, вторая опускается. Свет и тьма непременно и неизбежно сменяют друг друга: если свет преобладает, то тьма в такой же мере отступает, и не больше этого; и если свет тускнеет, то в такой же мере надвигается тьма. Такое же происходит в сердце дитяти Божьего: если Божественная любовь убывает и засыпает, и преобладает похоть, свет и радость надежды гаснут, и растет темный страх и сомнение; и если, наоборот, Божественная любовь преобладает и живо проявляется, это вносит сияние надежды и отгоняет похоть, а вместе с ней и страх. Любовь — это дух усыновления, или принцип детской непосредственности; если она дремлет, люди подпадают под действие страха, который есть дух рабства, или принцип раболепия, то есть, полная противоположность. И если происходит то, что эта любовь, или дух усыновления, возносится до большой высоты, она полностью изгоняет весь страх и дает полную уверенность, в согласии с тем, что написал апостол: «В любви нет страха, но совершенная любовь изгоняет страх» (1 Ин. 4:18). Эти два противоположных принципа похоти и святой любви приносят надежду и страх в сердца Божьих детей в той пропорции, в которой они преобладают. То есть, если они предоставлены их собственному естественному влиянию, без чего-либо дополнительного или случайного вмешательства, как, например, состояние меланхолии, доктринальное невежество, предрассудки образования, неправильное воспитание, ложные принципы, особенные искушения.  

Страх изгоняется Духом Божьим никаким иным способом, как только через преобладание любви; страх сохраняется только тогда, когда любовь спит. В такое время напрасны все самоисследование святого и пристальное рассматривание им прошлого опыта с целью восстановления мира и обретения уверенности. Ибо природе вещей, как Бог определил их, противно то, чтобы он имел уверенность в такое время. 

Таким образом, те, кто увещевает других, находящихся в смертном состоянии, быть уверенными в своей надежде, под знаком «жизни верой, а не видением, доверия Богу в неведении и жизни по Христу, а не по опыту», Божий премудрый и милосердный порядок вещей прямо разрушают. Таковые предостерегают их не сомневаться в своем благом состоянии, иначе они будут виновны в страшном грехе неверия. И это имеет прямую тенденцию к укреплению наиболее самонадеянных лицемеров и препятствует им когда-либо подвергнуть сомнению их состояние, какое бы нечестие ни свирепствовало и ни господствовало в их сердцах и ни преобладало в их жизни, под видом почитания Бога через надежду вопреки надежде и через тщетную веру в Бога, когда на самом деле все выглядит очень мрачным. И, несомненно, великим было зло, которое было при этом совершено. 

О людях нельзя сказать, что они оставляют Христа и живут по своим испытаниям проявлений благодати, просто потому, что они берут их и используют их как доказательства благодати; ибо нет иных доказательств, которые они могли бы или должны были бы взять. Но о людях можно тогда сказать, что они живут на основании того, что они испытывают, когда создают из них свою праведность, и вместо того, чтобы взирать на Божью славу и на превосходство Христа, они обращают свои умы на самих себя, чтобы занимать свои умы созерцанием своих собственных достижений, высоких переживаний и великих вещей, с которыми они столкнулись, и они привлекательны и хороши в своих собственных глазах. Они богаты и переполнены добром в своем собственном представлении и думают, что Бог испытывает к ним такое же восхищенное почитание, и на том же основании, что и они имеют к себе: это жизнь по собственному опыту, а не по Христу, и она более отвратительна в глазах Бога, чем великое беззаконие, которое не имеет претензий на религию. Но это сильно отличается от чистого опыта самосовершенствования как доказательства части в славном Искупителе.

В завершение этой темы, я упомяну еще одно определение, которое не является верным признаком истинности религиозных чувств. 

12. Никакое уверенное заключение нельзя сделать относительно природы религиозных чувств из того, что их внешние проявления и отношение к ним людей очень впечатляющи и приятны истинно благочестивым, и таковы, что в значительной мере снискивают их любовь и завоевывают их сердца.

Истинные святые не имеют такого духа распознания, с которым они могли бы с уверенностью определить, кто благочестив, а кто — нет. Ибо хотя они знают на собственном опыте, что истинная религия выражается в своих внешних проявлениях, однако они не могут ни почувствовать, ни увидеть их в сердце другого.* Писание ясно объявляет, что способ суждения о том, что в человеке, по внешним проявлениям —неточен и обманчив: «…[Господь] смотрит не так, как смотрит человек; ибо человек смотрит на лице, а Господь смотрит на сердце» (1 Цар. 16:7); «…и будет судить не по взгляду очей Своих, и не по слуху ушей Своих решать дела» (Ис. 11:3).( Обычно плохие судьи и опасные советники в вопросах души — те, кто быстро и категорично определяет состояние людей, хвастаясь своими необычайными способностями к проницанию и различению в этом великом деле, как если бы оно было им открыто и ясно. Они выдают один из трех следующих фактов: либо они имеют мало опыта, либо они — люди со слабой рассудительностью, либо они имеют высокую степень гордости и самоуверенности, и это — из-за незнания самих себя. Мудрые и опытные люди будут поступать в таком деле с большой осторожностью. 

Когда в других проявляется много признаков набожности, обязанность святых — сердечно проявить к ним свою любовь, любить их и радоваться им как своим братьям во Христе Иисусе. Но даже самые лучшие из людей могут быть обмануты, когда внешнее кажется им чрезвычайно ярким и прекрасным, так что оно полностью захватывает их любовь и покоряет их сердца. В Церкви Божьей нередко явление, когда такие яркие исповедники принимаются как выдающиеся святые среди святых, но затем отпадают и заканчивают ничем.** И нам не нужно удивляться этому, если мы наблюдаем вещи, которые были уже отмечены. Как было показано, такие вещи могут происходить у людей, которые совершенно не имеют благодати. Ничто не препятствует тому, чтобы эти вещи сходились в людях, которые при этом не имеют ни малейшей искорки благодати в своих сердцах. Они могут иметь сочетание многих религиозных чувств; они могут иметь некоторое чувство к Богу, которое сильно похоже на глубокую любовь к Нему, а также своего рода любовь к братьям, и большую видимость восхищения Божьими совершенствами и делами, и печаль о грехе, и почтение, подчинение, самоуничижение, благодарность, радость, религиозное стремление и ревность к религии и благу душ. И эти чувства могут следовать после великого пробуждения и осуждения совести; и они могут иметь вид действия смирения. Поддельные любовь и радость, как может казаться, следуют друг за другом в точно таком же порядке, который обычно наблюдается в святых чувствах истинных обращенных. И эти религиозные чувства могут подниматься до большой высоты и могут вызывать обильные слезы — да, они могут охватить все существо тех, кто подвержен им, и могут сделать их ревностными и страстными и охотно говорящими о Божьих делах, и расположить их к сильному стремлению к ним. Они могут также сопровождать свое хождение многими сладостными текстами Писания и драгоценными обетованиями, глубоко запечатленными в их уме, и могут произносить их своими устами для очень пламенного восхваления и прославления Бога, и ревностно призывать других восхвалять Его, выступая против их недостойности и превознося свободную благодать. Более того, они могут склонять их практиковать в изобилии внешние обязанности религии, такие как молитва, слушание проповедуемого слова, пение и религиозный обмен мнениями. Они могут также исполняться с большим сходством с христианской уверенностью в ее наивысшей точке, когда святые поднимаются на орлиных крыльях над всей тьмой и сомнением. Я думаю, было ясно показано, что могут быть все эти вещи, и, тем не менее, это не что иное, а лишь общее влияние Духа Божьего, соединенное с обманом сатаны и нечестивым и лукавым сердцем. К этому я могу добавить, что все эти вещи могут происходить при хорошем естественном настроении, хорошем доктринальном знании религии, длительном знакомстве с образом разговора святых и выражения их чувств и переживаний, естественной способности и ловкости в приспособлении этих выражений и образа языка к настроениям и понятиям слушателей, с заманчивой любезностью тона и поведения, производимой хорошим образованием. Поэтому каким сильным может быть сходство во внешних выражениях и проявлениях между лицемером и истинным святым! Несомненно, это славная прерогатива всеведущего Бога как великого Испытателя сердец — иметь способность разделить овец и козлов. И какое это недостойное самовозвышение и высокомерие со стороны жалких темных и склонных ошибаться смертных людей — претендовать на то, что они могут определить и узнать, кто является действительно искренним и честным перед Богом, а кто — нет!

Многие, кажется, придают большое значение еще одному признаку и полагают, что это есть то, что может помочь им определиться в отношении истинного благочестия других: когда они не только приводят правдоподобный рассказ, но когда, рассказывая о своих переживаниях, они делают такое представление и говорят таким образом, что слушатели чувствуют их разговор. То есть, когда кажется, что их разговор гармонирует с их собственным опытом, и их сердца тронуты, взволнованы и обрадованы, когда они слушают то, что те говорят, и они привлечены к ним сильной любовью. Но нельзя иметь той уверенности в таких вещах, и нет той полной их надежности, как многие воображают. Истинный святой имеет большое наслаждение в святости; это самое прекрасное в его глазах; и Божья работа по спасительному обновлению и принесению святости и блаженства бедной и прежде погибавшей душе кажется ему весьма славной работой. Поэтому неудивительно, что его сердце бывает тронуто и сильно взволновано, когда он слышит, как другой человек приводит возможный рассказ о том, как эта работа производится в его собственном сердце, и когда он видит в нем возможные проявления святости, независимо от того, содержат ли эти приятные проявления в себе что-либо реальное, или нет. И если он употребляет те же слова, которые обычно используются, чтобы выразить чувства истинных святых, и говорит о многих вещах, следующих одна за другой в порядке, согласующемся со способом переживаний слушающего его, а также говорит свободно и смело и с уверенным видом, то неудивительно, что другой думает, что переживания рассказчика гармонируют с его собственными. И если, кроме всего этого, передавая свое отношение, он говорит с сильным чувством, и, прежде всего, если при разговоре кажется, что он проявляет большое чувство к тому, к кому он обращается (подобно чувству, которое галаты испытывали к Павлу), то такие вещи, естественно, оказывают мощное влияние, приводят в волнение и привлекают сердце слушателя и распахивают двери его любви к нему. Давид говорит как тот, кто питал чувство к речи Ахитофела и однажды испытывал его сладкое благоухание и вкус. И поэтому необычайно большим было его удивление и разочарование, когда он пал; это было для него почти сверх сил: «…не враг поносит меня, — это я перенес бы; не ненавистник мой величается надо мною, — от него я укрылся бы: но ты, который был для меня то же, что я, друг мой и близкий мой, с которым мы разделяли искренние беседы и ходили вместе в дом Божий» (Пс. 54:14-15). 

С исповедующими религию, особенно с теми, кто становится таковыми во время излияния Духа Божьего, происходит то же, что с цветами весной:* их — огромное множество на деревьях, и все они выглядят прекрасными и многообещающими. Тем не менее, многие из них никогда не принесут плода. И многие из тех, которые через короткое время увядают, падают и сгнивают под деревьями, в течение некоторого периода выглядят такими же красивыми и пестрыми, как и другие, и не только это, но и пахнут прекрасно и источают приятный аромат, так что мы не можем ни одним из наших чувств с уверенностью отличить те цветы, которые содержат в себе тайное достоинство, которое впоследствии проявится в плоде, и ту внутреннюю прочность и силу, которая позволит им принести их и заставит их достигать совершенства под горячим летним солнцем, которое высушит остальные. Именно по зрелому плоду, который проявляется впоследствии, а не по прекрасным краскам и аромату цветов мы должны судить. Так, новообращенные в своих разговорах о делах религии могут казаться привлекательными и очень приятными, и святые могут думать, что они говорят с чувством. Им может нравиться их разговор, и они могут вообразить, будто ощущают в нем божественный привкус, однако все это может закончиться ничем. 

Странно, как, едва только люди приводятся к удовлетворению правилами и руководством, которые Христос дал им, как они непременно поступают по другим правилам, которые они изобретают сами, и которые кажутся им мудрее и лучше. Я не знаю направлений или советов, которые Христос когда-либо представил бы более ясно, чем правила, которые Он дал нам для нашего суждения об искренности других, а именно, что мы должны судить о дереве, главным образом, по его плоду. Однако кажется, что этого недостаточно, и находятся другие пути, которые представляются более уверенными и характерными. Горестными были пагубные последствия этой высокомерной постановки человеческой мудрости над мудростью Христа. Я думаю, многие святые сильно отклонились от пути Божьего Слова в этом отношении, и некоторые из них были наказываемы бичами и скорпионами, чтобы привести их обратно. Но многие явления, которые в последнее время возникли и сегодня возникают, могут убедить нас в том, что обычно те, кто зашел дальше всего в ту сторону, кто имел самое высокое самомнение о своей способности различать и выглядел готовым раньше других категорично и внезапно определять состояние душ людей, оказываются сами лицемерами, которые ничего не знают об истинной религии. 

В притче о пшенице и плевелах сказано: «Когда взошла зелень и показался плод, тогда явились и плевелы» (Мт. 13:26). Как будто плевелы не были ни обнаружены, ни отличаемы от пшеницы до этого момента, как замечает Флавел (Flavel).* Он упоминает это как наблюдение Иеронима (Jerome), что «пшеница и плевелы настолько сильно похожи до того момента, когда стебель пшеницы не принесет колос, что различить их практически невозможно». И далее Флавел (Flavel) дополняет: «Как бы ни было трудно распознать разницу между пшеницей и плевелами, тем не менее, опытный глаз может гораздо легче распознать их, чем самый быстрый и проницательный взгляд человека может распознать разницу между особой и общей благодатью. Ибо все спасительные результаты имеют свои подделки у лицемеров; есть в них и подобные действия, которые духовный и очень рассудительный глаз может легко принять за спасительные и подлинные результаты освящающего Духа».

Подобно тому, как колос или плод различает пшеницу и плевелы, так и Тот, Кто стоит как Судья на переправе через Иордан, использует правильный пароль «шибболет», чтобы отличить тех, кто перейдет через Иордан в истинный Ханаан, от тех, кто должен быть убит у переправы. Ибо еврейское слово «шибболет» означает «колос зерна». И, наверное, более правильное произношение друзей Иеффая, «шибболет», может представлять полный колос с плодом в нем, символизируя плоды друзей Христа — антитипа Иеффая. А «сибболет», искаженное произношение ефремлян, его врагов, может представлять их пустые колосья, символизируя видимость религии в лицемерах без содержания и плодов (Суд. 12:6). Это согласуется с учением, которое обильно преподается нам в Писании, а именно, что Тот, Кто поставлен судить тех, кто проходит через смерть, имеют ли они право войти в Небесный Ханаан или нет, или должны ли они быть убиты, будет судить каждого человека в соответствии с его делами. 

Кажется, нам преподается то же самое в правилах, данных священнику для распознавания проказы. Во многих случаях священнику было невозможно определить, была ли у человека проказа, или он был чист, даже при самом тщательном исследовании внешних признаков, которые были на нем, до тех пор, пока он не подождет, когда появятся видимые признаки, и не закроет человека, который явился к нему, на семь дней, а потом еще на семь дней. И когда он принимал решение, он должен был определить по волосу, который вырастал на месте, показанном ему, и который как бы представлял произведенный плод. 

И в заключение, я хотел бы сказать кое-что по поводу странного представления, которым в последнее время были увлечены некоторые, об уверенном знании благого состояния, в котором находятся другие, как если бы это было непосредственно открыто им с небес, по их любви, текущей к ним необычайным образом. Так, они утверждают, что поскольку их любовь очень ощутима и велика, она, конечно, может быть узнана теми, кто чувствует, что это истинная христианская любовь. И если это истинная христианская любовь, то ее автором должен быть Дух Божий. Ввиду того, что Дух Божий, Который знает точно, являются ли другие детьми Божьими или нет, и является Духом истины, наслаждается необыкновенным влиянием на них, которое заставляет их любовь течь необычайным образом к такому человеку как к дитяти Божьему, то непременно должно быть, что этот непогрешимый Дух, Который никого не обманывает, знает, что этот человек является дитятей Божьим. Но такие люди могут убедиться в ложности своих рассуждений, если они подумают, не является ли это их обязанностью, и чего Бог требует от них, — любить как детей Божьих тех, кто, как они думают, являются детьми Божьими, и о которых думать иначе они не имеют причин, на основании всего того, что они могут видеть в них, хотя Бог, Который исследует сердца, знает, что они — не Его дети. 

Если это их обязанность, то она хороша, и не исполнять ее — грех, и поэтому, конечно, Дух Божий может быть ее автором: Дух Божий, не будучи духом лжи, может в таком случае помочь человеку исполнять свою обязанность и удержать его от греха. Но затем они делают выводы из необыкновенной степени и особого образа, которым их любовь простирается к человеку, чего, как они думают, Дух Божий никогда не допустил бы, если бы Он не знал, что объект этой любви — дитя Божье. Но тогда я хотел бы спросить у них, не является ли их обязанностью любить всех таковых, о которых они должны думать, что они — дети Божьи, на основании видимых признаков в них, в очень большой степени, хотя Бог, на основании других вещей, которые Он видит, и которые скрыты от человеческого взора, знает о них, что они не таковы. Человеческий долг — любить всех, на кого они в милосердии обязаны смотреть как на детей Божьих, с гораздо более сильным чувством, чем они обыкновенно делают. Как мы должны любить Христа изо всех сил и всем своим существом, так же наш долг — любить тех, кто, как мы думаем, так близок и дорог Ему как Его члены, невыразимо сильным чувством, как Христос возлюбил нас; и поэтому мы грешим, если не любим их так. Нам следует молиться Богу, чтобы Он Своим Духом удержал нас от греха и помог нам выполнять наш долг. Разве не может Его Дух отвечать на наши молитвы и помогать нам выполнять наш долг? Если Он не может, тогда Дух Божий вынужден не помогать Своему народу выполнять свой долг в некоторых случаях, потому что Он не может делать это, не будучи духом лживым. Но, несомненно, Бог — такой великий Властелин, что Он может помочь нам выполнять наш долг, когда Ему будет угодно, и в тех случаях, когда Ему угодно. Когда люди думают, что другие — Его дети, Бог может иметь другие цели, заставляя очень сильную и глубокую любовь течь из них, помимо того, чтобы открыть им, правильно ли их мнение относительно них. Он может иметь в этом милостивую цель: помочь им выполнять их долг и оградить их от этого страшного бесконечного зла — греха. И скажут ли они, что Бог не покажет им эту милость в таком случае? Если я нахожусь на некотором расстоянии от дома и слышу, что в мое отсутствие дом сгорел, но моя семья каким-то необыкновенным образом избежала огня; и каждый элемент в обстоятельствах этой истории, когда я слушаю ее, делает ее очень правдоподобной; то в таком случае грехом с моей стороны было бы не почувствовать очень высокую степень благодарности Богу. И разве Бог не настолько суверенен, чтобы, если Ему угодно, показать мне эту милость в таком случае и помочь мне исполнять мой долг в гораздо более сильной мере, чем я делал это прежде, и при этом не наводить на Себя обвинение в обманчивости в ложном утверждении? 

То, что погрешность или ошибка могут быть поводом к благодатному проявлению и, следовательно, к благодатному влиянию Духа Божьего, очень понятно из следующего стиха: «…Кто ест, для Господа ест, ибо благодарит Бога. И кто не ест для Господа не ест, и благодарит Бога» (Рим. 14:6). Апостол Павел говорит о тех, кто из-за ошибочных и ненужных угрызений совести отказывался есть запрещенное законом нечистое мясо. Из этого очевидно, что могут быть истинные проявления благодати, которые могут быть вызваны ошибочным суждением или практикой. И, как следствие, ошибка может быть поводом к тем истинно святым проявлениям, которые исходят от непогрешимого Духа Божьего. И если это так, то, конечно, кто мы такие, чтобы определять, в какой большой степени Дух Божий может дать это святое проявление в таком случае?

Представление об уверенном распознании состояния другого человека по тому, что к нему течет любовь, не только не основывается на здравом смысле или на Писании, но и является антибиблейским, противоречащим библейским правилам. Священное Писание не говорит ни слова о суждении о состоянии других таким способом, но наставляет нас судить, в первую очередь, по плодам, которые видны в них. И это также противоречит учению Писания, которое ясно учит нас, что состояние душ других людей по отношению к Богу не может быть узнано нами: «Побеждающему дам вкушать сокровенную манну, и дам ему белый камень и на камне написанное новое имя, которого никто не знает, кроме того, кто получает» (Отк. 2:17); «Но тот Иудей, кто внутренно таков, и то обрезание, которое в сердце, по духу, а не по букве: ему и похвала не от людей, но от Бога» (Рим. 2:29). В этом последнем выражении — «похвала не от людей, но от Бога» — апостол указывает на недостаточность людей, чтобы судить о человеке, действительно ли он внутренне иудей, или нет (как они легко могли увидеть по внешним признакам, являются ли люди внешне иудеями), и показывает, что только Одному Богу принадлежит решающий голос в этом вопросе. Это подтверждает следующий текст: «Посему не судите никак прежде времени, пока не придет Господь, Который и осветит скрытое во мраке и обнаружит сердечные намерения, и тогда каждому будет похвала от Бога» (1 Кор. 4:5). В двух предыдущих стихах апостол Павел говорит: «Для меня очень мало значит, как судите обо мне вы или как судят другие люди; я и сам не сужу о себе. Ибо, хотя я ничего не знаю за собою, но тем не оправдываюсь; судия же мне Господь» (1 Кор. 4:3-2). И вновь, это далее подтверждается, потому что апостол (см. Рим. 2) направляет свою речь, в особенности, на тех, кто имел высокое самомнение о собственной святости, хвалился Богом и был уверен в своей проницательности, в том, что знает Божью волю, придерживается превосходного или испытывает то, что отличается (как на полях): «…и уверен о себе, что ты путеводитель слепых, свет для находящихся во тьме» (Рим. 2:19), и, тем самым, брали на себя суд над другими (см. Рим. 2:1,17-20). 

И какое высокомерное понятие, должно быть, имеют те, кто воображает, что может уверенно знать благочестие других, когда даже великий апостол Петр предпочитает ничего не говорить о Силуане, кроме того, что он был верным, как он думал, братом (1 Пет. 5:12), хотя этот Силуан, кажется, был очень выдающимся служителем Христа, евангелистом, знаменитым светилом в Божьей Церкви в те дни и верным спутником апостолов (см. 2 Кор. 1:19; 1 Фес. 1:1; 2 Фес. 1:1). 

Часть III.

Отличительные признаки истинно благодатных и святых чувств

Теперь я подхожу ко второму аспекту, касающемуся испытания религиозных чувств. Я хочу обратить внимание на признаки, посредством которых духовные и благодатные чувства отличаются от тех, которые таковыми не являются. 

Но прежде чем приступить непосредственно к рассматриванию отличительных характеристик, я хотел бы предварительно упомянуть некоторые аспекты, которые я желаю рассмотреть в отношении излагаемых далее признаков. 

1. Я далек от того, чтобы указывать на такие признаки благодатных чувств, которые будут достаточными для того, чтобы помочь любому человеку уверенно отличать истинное чувство от ложных у других людей или определенно устанавливать, кто из ближних является истинными исповедниками, а кто — лицемеры. Делая это, я был бы виновен в высокомерии, которое только что осуждал. Хотя ясно, что Христос дал всем христианам правила, помогающие им судить об исповедующих религию, которыми они обеспокоены, настолько, насколько это необходимо для их собственной безопасности, и для того, чтобы не попасть в ловушки лжеучителей и тех, кто ложно претендует на то, что имеет религию. И хотя не вызывает сомнения то, что Писание изобилует правилами, которые могут быть полезными для служителей в наставлении и руководстве душ, вверенных в их попечение, в вопросах, касающихся их духовного и вечного состояния, тем не менее никогда у Бога в намерении не было дать нам какие-либо правила, с помощью которых мы можем с уверенностью знать, кто из наших исповедующих собратьев принадлежит Ему, и производить полное и четкое разделение между овцами и козлами. Напротив, Божьим планом было сохранить это за Собой как Свою прерогативу. И поэтому до самого конца мира не следует ожидать никаких подобных отличительных характеристик, которые помогли бы христианам или служителям делать это, ибо мы не можем ничего ожидать от любых признаков, которые находятся в Слове Божьем или могут быть извлечены из него, более того, для чего Христос предназначил их. 

2. Не следует ожидать никаких признаков, достаточных для того, чтобы помочь тем святым с уверенностью распознавать свое собственное благое состояние, которые очень малы в благодати, или которые очень сильно отступили от Бога и впали в мертвое, плотское и нехристианское состояние. Не согласуется с Божьим планом то (как уже было отмечено), чтобы такие знали о своем благом состоянии; и нежелательно, чтобы они знали об этом, но, напротив, во всех отношениях лучше, чтобы они этого не знали. Мы имеем основание благословлять Бога за то, что Он устроил так, чтобы такие люди могли с уверенностью знать о состоянии, в котором они находятся, не раньше, чем они отвернутся от злого состояния и от злого пути, на котором они стоят. Поистине, не из-за недостатка признаков, данных в Слове Божьем, каждый живущий святой, будь он сильный или слабый, или те, кто находится в плохом положении, а также другие, не могут с уверенностью знать о своем благом состоянии. Ибо правила сами по себе определенны и безошибочны, и каждый святой имеет или имел в себе то, что является верным свидетельством благодати; потому что каждый, даже самый малый, акт благодати таков. Но трудность происходит вследствие недостаточности того, кому даны эти признаки. В святом, который очень мал в благодати или находится в плохом состоянии, есть двойной недостаток, который делает для него невозможным знать уверенно, что он имеет истинную благодать, даже по самым лучшим признакам и правилам, которые могут быть указаны ему. Во-первых, имеется недостаток в объекте или квалификации, которые рассматриваются и исследуются. Я имею в виду не существенный недостаток (потому что я полагаю, что человек — истинный святой), а недостаток в степени. Благодать, будучи очень малой, не может быть ясно и уверенно узнана и выявлена. 

Вещи, которые очень малы, мы не можем четко распознать по форме или отличить их одну от другой; хотя, сами по себе они могут сильно различаться по форме. Несомненно, есть большая разница между телом человека и телами животных даже при первоначальном зачатии в утробе. Тем не менее, если бы мы смотрели на различные эмбрионы, то для нас не было бы возможным увидеть разницу по причине несовершенного состояния объекта; но когда он достигает большего совершенства, разница становится очень четкой. Разница между творениями совершенно противоположных качеств не так ясно видна, пока они очень молоды, даже после того, как они действительно произведены на свет, как в их более совершенном состоянии. Разница между воронами и голубями или между голубями и грифами, когда они только вылупливаются из яйца, не столь очевидна; но когда они вырастают до своего совершенного состояния, она в высшей степени ясна и очевидна. Еще один недостаток, сопровождающий благодать тех, о которых я говорю, — это то, что она смешана с такой сильной испорченностью, которая затеняет и скрывает ее и делает невозможным уверенное знание о ней. Хотя различные вещи, которые находятся перед нами, могут иметь в себе множество признаков, основательно отличающих их друг от друга, тем не менее, если мы видим их только туманно, то различение их может оказаться невозможным. Стабильную звезду легко отличить от кометы в ясном небе; но если мы смотрим на них сквозь облако, может оказаться невозможным увидеть разницу. Когда истинные христиане находятся в плохом состоянии, на их совести лежит вина, которая приносит страх и, тем самым, заграждает мир и радость уверенной надежды. 

В таком случае имеется недостаток в зрении. Если слабость благодати и преобладание испорченности затемняют объект, то они также ослабляют и зрение; они омрачают зрение в отношении всех духовных объектов, один из которых — благодать. Грех подобен одному из расстройств глаз, которые представляют вещи в цветах, отличных от тех, которые им свойственны, и подобен многим другим расстройствам, которые лишают рот вкусовых ощущений, так что он теряет способность отличать хорошую и здоровую пищу от плохой, и все имеет горький вкус. 

У людей в испорченном и плотском состоянии духовное восприятие находится в слишком жалком состоянии, чтобы судить и различать духовные ценности. 

По этим причинам, никакие признаки, которые могут быть приведены, по-настоящему не удовлетворят людей в таком случае; пусть даже признаки, которые даны им, будут, как никогда, хорошими и непогрешимыми, они не послужат им. Это подобно тому, если дать человеку правила, как распознавать видимые предметы в темноте: сами вещи могут быть очень различными, и их различие может быть описано ему очень хорошо и подробно, однако всего этого недостаточно для того, чтобы помочь ему различить их, так как он находится во тьме. И поэтому многие люди в таком случае тратят время на бесплодный труд, сосредоточенно изучая прошлый опыт и исследуя себя на основании признаков, которые они слышат с кафедры и о которых читают в книгах, тогда как есть другая работа, которую они должны делать, и которая гораздо больше ожидается от них, и, пренебрегая которой все их самоисследования тщетны, сколько бы времени они в них ни проводили. Заклятое должно быть истреблено из стана, и Ахан должен быть убит. До тех пор, пока этого не произойдет, они будут в беде. 

Богу не было угодно, чтобы люди могли обрести уверенность каким-либо другим способом, как только через умерщвление развращенности, возрастание в благодати и испытание ее ярких проявлений. И хотя самоисследование — это обязанность большой полезности и важности, и им ни в коем случае не следует пренебрегать, тем не менее, это не главное средство, с помощью которого святые получают удовлетворительное знание о своем благом состоянии. Уверенность получается не столько через самоисследование, сколько через действие. Апостол Павел искал уверенность в том, чтобы, забывая заднее, простираться вперед, стремиться к цели, к почести высшего звания во Христе Иисусе, и чтобы достигнуть воскресения мертвых. И, таким образом, он, в основном, и достиг уверенности: «…я бегу не так, как на неверное» (1 Кор. 9:26). Он обрел уверенность в получении награды, скорее, когда он бежал, чем когда он размышлял. Скорость его бега больше способствовала его уверенности в победе, чем строгость его исследования. Приложение всего старания для роста в благодати, прибавление к вере, добродетели — это направление, которое апостол Петр дает нам, чтобы нам «делать твердым [наше] звание и избрание… ибо так откроется… свободный вход в вечное Царство… Христа»; объявляя нам, что без этого наш взгляд будет тусклым, и мы будем подобны людям во тьме, которые не могут ясно видеть прошлое или будущее, будь то прощение наших грехов в прошлом или наше будущее и далекое небесное наследство (2 Пет. 1:5-11).*
Таким образом, хотя хорошие правила для различения истинной благодати и подделки могут во многих отношениях иметь тенденцию к убеждению лицемеров и приносить большую пользу святым, и, помимо других преимуществ, могут быть очень полезными для них в удалении многих ненужных угрызений совести и в укреплении их надежды, тем не менее, я далек от того, чтобы утверждать, что любые такие правила будут достаточными сами по себе, без других средств, для того чтобы дать возможность всем истинным святым увидеть свое благое положение, или допускать, что они должны быть истинным средством их удовлетворения. 

3. Также нет большого побуждения, исходя из опыта нынешних или прежних времен, излагать правила или признаки для различения между истинными и ложными чувствами, в надежде убедить какое-либо значительное число тех лицемеров, которые были обмануты большими, но ложными открытиями и чувствами, и однажды закрепляются в ложной уверенности и высоком самомнении о своих собственных мнимых опытах и привилегиях. Такие лицемеры настолько уверены в своей собственной мудрости и настолько ослеплены и ожесточены весьма высокой степенью самоправедности (но очень скрытной и тайной, под маской большого смирения), и настолько непреодолима их любовь к доставляющему им удовольствие самомнению и к самовозвеличиванию, что обычно даже самые убедительные доказательства их лицемерия ничего не значат для них. Их состояние поистине плачевно, и они соседствуют с теми, кто совершил непростительный грех. Кажется, некоторые из этих людей находятся вне досягаемости средств осознания греховности и покаяния. Однако изложение хороших правил может быть средством предупреждения таких лицемеров и убеждения многих лицемеров других типов; и Бог способен убедить даже этих, и Его благодать не следует ограничивать, и Его средствами не стоит пренебрегать. Помимо этого, такие правила могут быть полезными для истинных святых в распознании ложных чувств, которые они могли смешивать с истинными; и быть средством, с помощью которого их религия будет становиться более чистой и более подобной золоту, испытанному в огне. 

Сделав предварительные замечания, мы теперь непосредственно приступим к рассмотрению признаков, по которым истинные религиозные чувства отличаются от ложных. 

1. Чувства, которые являются истинно духовными и благодатными, возникают из тех влияний и воздействий на сердце, которые суть духовные, сверхъестественные и божественные.

Я объясню, что имеется в виду под этими словами, откуда станет понятным их употребление для различения между теми чувствами, которые духовны, и теми, которые не являются таковыми. 

Мы находим, что истинные святые, или те люди, которые освящены Духом Божьим, в Новом Завете названы духовными людьми. Об их духовности сказано как об их особенном характере и о том, чем они отличаются от тех, кто не освящен. Это очевидно, потому что те, кто духовен, противопоставлены естественным людям и плотским людям. Таким образом, духовный человек и плотский человек противопоставлены друг другу: «Душевный человек не принимает того, что от Духа Божия, потому что он почитает это безумием; и не может разуметь, потому что о сем надобно судить духовно. Но духовный судит о всем» (1 Кор. 2:14-15). Писание подразумевает под естественным человеком человека нечестивого, не имеющего благодати. Так, апостол Иуда, говоря о некоторых нечестивцах, неожиданно вкравшихся в среду святых (Иуд. 1:4), пишет: «Это — люди… душевные, не имеющие духа» (Иуд. 1:19). Апостол приводит это как причину того, почему они вели себя таким нечестивым образом, как он это описал. Употребленное в оригинале слово ψυχικοι, переведенное здесь как «душевные», есть то же самое слово, что и в текстах 1 Кор 2:14-15, где оно также переведено как «душевный». Подобным образом, в продолжение этой же речи, духовные люди противопоставлены плотским людям; и контекст ясно показывает, что это означает то же самое, что и духовные люди и душевные люди в предыдущих стихах: «И я не мог говорить с вами, братия, как с духовными, но как с плотскими» (1 Кор. 3:1), то есть, в значительной мере неосвященными. То, что под плотскими людьми апостол подразумевает развратных и неосвященных, достаточно ясно из текстов Рим. 7:25—8:13; Гал. 5:16-26; Кол 2:18. Таким образом, если под душевными и плотскими в этих текстах подразумеваются неосвященные люди, то, вне сомнения, духовные, в противоположность этому, — это люди освященные и наполненные благодатью. 

И если святые названы в Писании духовными, то мы также находим, что есть определенные свойства, качества и принципы, которым присвоен тот же эпитет. Так, мы читаем о «помышлениях духовных» (Рим. 8:6), о «разумении духовном» (Кол. 1:9) и о «духовном благословении» (Еф. 1:3). 

Итак, можно заметить, что эпитет «духовный» в этих и параллельных текстах Нового Завета не используется для того, чтобы обозначить какое-либо отношение людей или лиц к духу или душе человека, в противовес телу, которое является материальной частью. О качествах не сказано, что они духовны, оттого, что их вместилищем является душа, а не тело; ибо есть некоторые качества, которые Писание называет плотскими, и которые так же имеют свое вместилище в душе, как и качества, которые названы духовными. Так обстоит дело с гордостью и самоправедностью, а также с надеждой человека на свой собственный ум, который апостол называет плотским (Кол. 2:18). Также не названо духовным то, что имеет связь с нематериальным и нетелесным. Ибо такой была мудрость мудрецов и сильных этого мира, осведомленных о духах и о нематериальном. Тем не менее, апостол говорит о них как о естественных людях, полностью несведущих в духовных вопросах (1 Кор. 2). Но именно в связи со Святым Духом, или Духом Божьим, люди или вещи обозначены в Новом Завете термином «духовный». Дух, как это слово используется для обозначения третьего Лица Троицы, — это существительное, от которого в Священном Писании образовано прилагательное «духовный». Так, христиане названы духовными людьми, потому что они рождены от Духа, и из-за пребывания и святого влияния Духа Божьего в них. И вещи названы духовными в связи с Духом Божьим: «…что и возвещаем не от человеческой мудрости изученными словами, но изученными от Духа Святого, соображая духовное с духовным. Душевный человек не принимает того, что от Духа Божия» (1 Кор. 2:13-14). Здесь апостол сам явно показывает, что под духовными вещами он имеет в виду то, что от Духа Божьего, и то, чему учит Дух Божий. Это же самое с достаточной очевидностью ясно при рассматривании всего контекста. И еще: «Помышления плотские суть смерть, а помышления духовные — жизнь и мир» (Рим. 8:6). Далее апостол объясняет, что он имеет в виду под плотскими и духовными помышлениями, и показывает, что под помышлениями духовными он подразумевает обитание и святое влияние Духа Божьего в сердце: «Но вы не по плоти живете, а по духу, если только Дух Божий живет в вас. Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его» (Рим. 8:9). Это же становится очевидным из всего контекста. Но нам не хватило бы времени, чтобы представить все доказательства этого из Нового Завета. 

И здесь следует заметить, что хотя люди и вещи названы духовными в связи с Духом Божьим и Его влиянием, тем не менее, не все люди, которые подвержены какому-либо влиянию Духа Божьего, в Новом Завете по обыкновению названы духовными. Не те, которые испытывают только общее влияние Духа Божьего, названы такими в вышеупомянутых местах, а только те, кто имеет особое, благодатное и спасительное влияние Божьего Духа, что очевидно, так как уже было доказано, что под духовными людьми подразумеваются благочестивые люди, в противоположность естественным, плотским и неосвященным. И весьма очевидно, что под духовными (см. Рим. 8:6) апостол имеет в виду людей с благодатным умом. И хотя необычайные дары Духа, которые естественные люди могут иметь, иногда названы духовными, потому что они — от Духа, тем не менее, естественные люди, какими бы дарами от Духа они ни обладали, не были названы в обычном языке Нового Завета духовными как видно из стиха: «Братия! Если и впадет человек в какое согрешение, вы, духовные, исправляйте такового в духе кротости» (Гал. 6:1). Кротость — это одна из тех добродетелей, о которых апостол только что говорил в предшествующих стихах, показывая, что они суть плод Духа. Те качества на языке Нового Завета названы духовными, которые поистине благодатны, святы и характерны для святых. 

Итак, когда мы читаем о духовной мудрости и разумении (например, «…не перестаем молиться о вас и просить, чтобы вы исполнялись познанием воли Его, во всякой премудрости и разумении духовном», Кол. 1:9), под ней подразумевается та мудрость, которая благодатна и исходит из освящающего влияния Духа Божьего. Ибо, несомненно, под духовной мудростью имеется в виду та, что противопоставлена тому, что Писание называет душевной мудростью; как духовный человек противопоставлен душевному человеку. И поэтому духовная мудрость — это, вне сомнения, та мудрость, которая нисходит свыше, и о которой говорит апостол Иаков: «Но мудрость, сходящая свыше, во-первых, чиста, потом мирна, скромна…» (Иак. 3:17), ибо ее апостол противопоставляет душевной мудрости: «Это не есть мудрость, нисходящая свыше, но земная, душевная» (Иак. 3:15); последнее слово в оригинале — это то же слово, которое употреблено в тексте 1 Кор. 2:14. 

Таким образом, хотя естественные люди могут быть объектами многих влияний Духа Божьего, как видно из многих текстов Писания (см. Чис. 24:2; 1 Цар. 10:10; 11:6; 16:14; 1 Кор. 13:1-3; Евр. 6:4-6), тем не менее, они в контексте Писания не являются духовными людьми; также и никакие из этих общих даров, качеств или чувств, которые возникают из-за влияния на них Духа Божьего, не названы духовными. Великая разница заключается в двух вещах. 

1. Дух Божий дается истинным святым, чтобы обитать в них как в Своей специфической неизменной обители, и чтобы влиять на их сердца в качестве принципа новой природы или божественного сверхъестественного источника жизни и действия. Писание представляет Святого Духа не только как волнующего и время от времени влияющего на святых, но как пребывающего в них как в Своем храме, Своей надлежащей обители и вечном жилище (1 Кор. 3:16; 2 Кор. 6:16; Ин. 14:16-17). Дух Святой представлен как Тот, Кто настолько соединен со свойствами души, что Он становится в ней принципом, или источником, новой природы и жизни. 

Так, о святых сказано, что они живут Христом, живущим в них (Гал. 2:20). Христос Своим Духом не только находится в них, но живет в них; они живут Его жизнью. Его Дух соединен с ними как принцип жизни в них. Они не только пьют живую воду, но эта живая вода становится источником воды в душе, текущей в духовную и вечную жизнь (Ин. 4:14), и так становится принципом новой жизни в них. Евангелист Иоанн поясняет, что под этой живой водой подразумевается Дух Божий (Ин. 7:38-39). Свет Солнца Правды не только сияет на святых, но он так передается им, что они также сияют и становятся малыми образами того Солнца, которое сияет на них. Сок истинной Виноградной Лозы не только передается святым, как сок дерева может быть направлен в сосуд; но он передается как сок от дерева в одну из своих живых ветвей, где он становится принципом жизни. Если Дух Божий так передается и соединяется со святыми, то они по праву именуются от Него и называются святыми. 

С другой стороны, хотя Дух Божий может многими путями оказывать влияние на естественных людей, но так как Он не сообщается им как постоянно пребывающий принцип, они не получают никакого наименования или характера от Него, ибо, так как нет союза, то и Он — не их достояние. Свет может сиять на тело, которое очень темно или черно; и хотя это тело подвержено влиянию света, тем не менее, поскольку свет не становится принципом света в нем, который заставил бы тело сиять, то это тело не получает своего наименования от него, чтобы называться светлым телом. Так и Дух Божий, лишь действующий на тело, не передавая Себя, чтобы быть активным жизненным принципом в нем, не может дать ему наименования духовного. О теле, которое продолжает быть унылым, можно сказать, что оно не имеет света, хотя и свет светит на него. Так и о естественных людях сказано, что они не имеют Духа: «…душевные, не имеющие духа» (Иуд. 1:19).  

2. Еще одна причина, по которой святые и их добродетели названы духовными (что является самым главным), — это то, что Божий Дух, обитающий в них как жизненный принцип, производит Свои результаты там, где Он проявляет и сообщает Себя Самого в Своей собственной присущей природе. Святость есть природа Духа Божьего, поэтому Он в Писании назван Святым Духом. Святость, которая как бы является красотой и сладостностью Божественной природы, является в такой же степени присущей природой Святого Духа, как тепло является сущностью огня, или как сладость была природой того святого елея помазания, который был главным прообразом Святого Духа в Моисеевой диспенсации. Более того, я могу сказать, что святость есть в такой же мере присущая природа Святого Духа, как сладость была природой сладкого аромата этого притирания. Святой Дух так населяет сердца святых, что Он там, как семя и источник жизни, проявляет и сообщает Себя в Своей святой и божественной природе, делая душу причастницей Божьей красоты и Христовой радости, так что святой имеет истинное общение с Отцом и с Его Сыном Иисусом Христом, тем самым имея общение или участие Святого Духа. Благодать, которая в сердцах святых, имеет одну и ту же природу с Божественной святостью, настолько, насколько возможно для этой святости быть тем, что бесконечно меньше ее по степени, подобно тому, как сияние, что отражается в бриллианте, на который светит солнце, имеет одну природу с сиянием солнца, но только оно — ничто по сравнению с ним по своей степени. Поэтому Христос говорит: «…рожденное от Духа есть дух» (Ин. 3:6), то есть, благодать, которая зарождается в сердцах святых, — это нечто той же природы, что и этот Дух, и поэтому она подходяще называется божественной природой. Аналогично то, что рождается от плоти, есть плоть, или то, что рождается от развращенной природы, есть развращенная природа.  

Но Дух Божий никогда не влияет на умы естественных людей таким способом. Хотя Он может влиять на них многими путями, тем не менее, Он никогда и ни в каком из Своих воздействий не сообщает им Себя Самого в Своей присущей природе. Поистине, Он никогда не поступает в противоречии со Своей сущностью, будь то в отношении умов святых или грешников. Дух Божий может действовать на людей в согласии со Своей собственной природой и не проявлять Своей присущей природы в поступках и проявлениях их умов — Дух Божий может поступать так, чтобы Его действия соответствовали Его природе, и при этом может вообще не передавать Себя в Своей присущей природе в результате этого действия. Так, например, Дух Божий носился над поверхностью воды, и в этом действии не было ничего противоречащего Его природе. Но, тем не менее, Он не передал Самого Себя в этом действии: не было ничего от присущей природы Святого Духа в этом движении вод. Итак, Он может действовать на умы людей многими путями, но при этом сообщать Себя Самого не больше, чем Он делает это в отношении неодушевленных предметов. 

Таким образом, не только способ отношения Святого Духа, Который есть действующее лицо, к предмету Его действий отличен, поскольку Дух действует в святых как обитающий в них, как постоянный принцип действия, тогда как Он не действует так на грешников, — но само влияние и действие отлично, и произведенный результат весьма отличен. Так что не только люди названы духовными как имеющие Духа Божьего, пребывающего в них, но те изменения, чувства и переживания, которые производятся в них Духом, суть также духовные, и тем самым чрезвычайно отличаются по своей природе и виду от всего того, чем естественный человек является, или чему он может быть подвержен, пока он остается в своем естественном состоянии, а также от всего того, что могут породить люди или демоны. Это духовная работа в высоком смысле, и поэтому она превыше всего характерна для Духа Божьего. Нет работы, столь высокой и превосходной, ибо нет работы, в которой Бог так сильно говорит о Себе, и в которой простое творение имеет в таком высоком смысле участие Бога. Работу Духа можно увидеть в описаниях святых, которые «соделались причастниками Божеского естества» (2 Пет. 1:4); и в которых Бог пребывает, и они в Боге (1 Ин. 4:12,15-16); и в которых живет Христос (Ин. 17:21; Рим. 8:10); и которые суть храм живого Бога (2 Кор. 6:16); они живут жизнью Христовой (Гал. 2:20); они являются участниками Божьей святости (Евр. 12:10); любовь Христа пребывает в них (Ин. 17:26); Его радость в них исполнилась (Ин. 17:13); они видят свет в Божьем свете и напояются из потока Божьих сладостей (Пс. 35:9-10); они имеют общение с Богом (1 Ин. 1:3). Не то, что святые сделаны причастниками Божьей сущности и обожествлены с Богом и «охристованы» со Христом, согласно отвратительному и богохульному языку и понятиям некоторых еретиков. Если использовать фразу из Писания, они сделались причастниками Божьей полноты (Еф. 3:17-19; Ин. 1:16), то есть, Божьей духовной красоты и блаженства, в соответствии с мерой и способностью творения; ибо такое значение имеет слово «полнота» в контексте Священного Писания. Таким образом, поскольку благодать в сердцах святых является самой славной работой Бога, в которой Он передает благость Своей природы, то это, несомненно, работа, свойственная только Ему, которая в высочайшей степени превышает силы любого творения. И влияния Духа Божьего в этом, будучи также свойственными только Богу, и будучи теми действиями, в которых Бог таким высоким способом сообщает Себя и делает творение участником Божественной природы (так как Дух Божий сообщает Себя в Своей собственной присущей природе), — это то, что я имею в виду под Божественными влияниями, когда я говорю, что «истинно благодатные чувства возникают из влияний, которые духовны и божественны».

Только истинные святые имеют то, что духовно; другие не имеют ничего божественного в том смысле, как об этом говорилось. Они не только не имеют этого общения Духа Божьего в такой высокой степени, как святые, но вообще не имеют ничего подобного. Ибо апостол Иаков говорит нам, что душевный человек не имеет Духа; и Христос учит о необходимости рождения свыше, или рождения от Духа, потому что тот, кто рожден от плоти, имеет только плоть, но не имеет Духа (Ин. 3:6). Дух Божий не обитает в них ни в коей мере, ибо апостол учит, что все, кто имеет Духа Божьего, принадлежат Ему (Рим. 8:9-11). И об обладании Духом Божьим сказано как о верном признаке того, что люди будут иметь вечное наследство, потому что о Нем говорится как о залоге его (2 Кор. 1:22; 5:5; Еф. 1:14); и обладание Духом упоминается как верный признак пребывания во Христе: «Что мы пребываем в Нем и Он в нас, узнаём из того, что Он дал нам от Духа Своего» (1 Ин. 4:13). Нечестивые люди не просто не имеют такой меры божественной природы, как святые, но они не являются ее причастниками, что означает, что они вообще ничего от нее не имеют, ибо сказано, что быть причастником Божественной природы — это привилегия, характерная только для истинных святых (2 Пет. 1:4). Нечестивые люди не являются участниками святости (Евр 12:10). Естественный человек не имеет опыта в духовных вещах; апостол говорит, что он настолько сильно удален от них, что он ничего не знает о них; они совершенно чужды ему; разговор о таких вещах — это глупость и бессмыслица для него, и он не знает, что они означают: «Душевный человек не принимает того, что от Духа Божия, потому что он почитает это безумием; и не может разуметь, потому что о сем надобно судить духовно» (1 Кор. 2:14). И с подобной целью Христос учит нас, что мир совершенно не знаком с Духом Божьим: «…Духа истины, Которого мир не может принять, потому что не видит Его и не знает Его» (Ин. 14:17). Очевидно, что естественные люди не имеют в себе ничего от природы истинной благодати святых, потому что апостол учит нас, что те из них, кто заходит дальше всего в религии, не имеют милосердия или истинной христианской любви (см. 1 Кор. 13). Так, Христос во многих эпизодах упрекает фарисеев, у которых были высокие претензии на религию, в том, что они не имели в себе любви к Богу (Ин. 5:42). Следовательно, естественные люди не имеют общения или единения со Христом или соучастия с Ним (как подразумевают эти слова), ибо об этом говорится как об особенной привилегии святых (1 Ин. 1:3-7; 1 Кор. 1:9). И Писание говорит о действительном существовании благодатного принципа в душе, который уже в самом своем начале, как семя, посеянное там, несовместим с продолжением жизни человека во грехе (1 Ин. 3:9). И естественные люди представлены в Писании как не имеющие ни духовного света, ни духовной жизни, ни духовного естества; и поэтому обращение часто сравнивается с прозрением слепого, воскрешением мертвого, работой созидания (при которой творения делаются полностью новыми) и превращением в новорожденных детей. 

Из этого очевидно, что те благодатные влияния, которым подвержены святые, и действия Духа Божьего, которые они испытывают, являются полностью сверхъестественными, совершенно иного рода, чем любое из того, что люди могут найти в себе самих по природе или только в практике естественных принципов; и это те явления, к которым людей никогда не приведет никакое улучшение тех характеристик или принципов, которые суть естественные, никакое продвижение или возвышение их до высокой степени, и никакое их сочетание; потому что они отличаются от того, что естественно, и от всего того, что естественные люди могут испытывать, не только по степени и обстоятельствам, но и по сущности; и они имеют безмерно превосходную сущность. Именно это я имею в виду под сверхъестественным, когда я говорю, что эти влияния являются сверхъестественными. 

Отсюда следует, что в тех благодатных проявлениях и чувствах, которые имеют место в душах святых через спасительные влияния Духа Божьего, имеется новое внутреннее восприятие или ощущение души, полностью отличное по своей сущности и роду от всего того, чему были подвержены их души до того, как они были освящены. Ибо несомненно, что если Бог Своей могущественной силой производит нечто новое (не только по степени и обстоятельствам, но и по самой сущности), и то, что не могло бы быть произведено каким-либо возвышением, изменением или смешиванием того, что было прежде, или добавлением чего-либо подобного рода, то, несомненно, душа нечто совершенно новое ощущает, воспринимает или сознает. Другими словами, имеется некое новое ощущение или восприятие души, которое есть совершенно иного рода, и которое не могло бы быть произведено каким-либо возвышением, изменением или путаницей ощущений и восприятий, которые душа имела прежде; то есть, как говорят метафизики, появляется новая простая идея. Если благодать является, в смысле, описанном выше, совершенно новым родом принципа, то ее проявления также являются совершенно новым родом проявлений. И если душа осознает новый род имеющихся в ней проявлений, о которых прежде душа ничего не знала, и произвести которые не могли бы никакие улучшение, путаница или руководство тем, что она осознавала или воспринимала, или что-либо подобное им, то отсюда следует, что душа имеет совершенно новый род восприятия или ощущения. И здесь — как бы новый духовный смысл, который душа имеет, или принцип нового рода восприятия или духовного чувства, который по своей природе отличается от всех предыдущих видов восприятия души, подобно тому, как вкус отличен от любого из остальных чувств. Нечто воспринимается истинным святым, в проявлении этого нового смысла души в духовных и божественных ценностях, как полностью отличное от всего того, что ощущают в себе естественные люди, подобно тому, как сладкий вкус меда отличается от представлений, которые люди получают о меде, лишь посмотрев на него и потрогав его. Так что духовные восприятия, которые имеет освященный и духовный человек, отличаются от всего того, что имеют естественные люди, не только в том смысле, в каком идеи и восприятия одного и того же чувства могут отличаться друг от друга, но, скорее, в том смысле, в котором отличаются идеи и восприятия разных чувств. Поэтому работа Духа Божьего по возрождению в Писании часто сравнивается с получением нового чувства, «новых очей», чтобы видеть, и «новых ушей», чтобы слышать: глухие становятся слышащими, прозревают слепорожденные и обращаются от тьмы к свету. Поскольку это духовное чувство является в высочайшей степени благородным и превосходным, и без него все другие принципы восприятия и все наши способности бесполезны и тщетны, то ощущение этого нового чувства, с его благословенными плодами и результатами в душе, часто сравнивается с воскрешением мертвого и с новым творением. 

Это новое духовное чувство и новые наклонности, которые сопровождают его, не являются новыми способностями, а новыми законами природы. Я использую слово «принципы» из-за отсутствия слова с более определенным значением. Под принципом природы здесь я имею в виду то основание, которое заложено в природе, будь то старой или новой, для любого определенного способа или рода проявлений способностей души; или природную привычку или основание для действия, сообщающее личную возможность и наклонность проявлять способности в форме проявлений такого определенного рода. Так что можно сказать, что проявление способностей такого рода является природой человека. Итак, это новое духовное чувство не есть новая способность понимания, но это есть новое основание, заложенное в природе души, для нового рода проявлений той же способности понимания. Новое святое расположение сердца, которое сопровождает это новое чувство, не есть новая способность воли, но основание, заложенное в природе души, для нового рода проявлений той же способности воли. 

Дух Божий во всех Своих действиях с умами естественных людей только движет, впечатляет, помогает, улучшает или другими путями действует на естественные принципы, но не сообщает нового духовного принципа. Так, когда Дух Божий дает естественному человеку видения, как Он давал их Валааму, Он лишь оказывает влияние на естественный принцип, а именно, на чувство зрения, немедленно возбуждая идеи этого чувства; и в этом нет ничего сверхъестественного, духовного или божественного. Поэтому если Дух Божий внушает воображению человека, во сне или когда он проснется, какие-либо внешние идеи любого из чувств — будь то голоса, формы или цвета, — это всего лишь существующие идеи того же рода, что и те, которые он имеет на основании естественных принципов и чувств. Таким образом, если Бог открывает какому-либо естественному человеку какой-то тайный факт (например, нечто такое, что он должен впоследствии увидеть или услышать), то это не есть привнесение или проявление какого-либо нового духовного принципа. Это лишь внушение необычайным образом идей, которые будут впоследствии получены через зрение или слух. Итак, в более обыкновенных влияниях на сердца грешников Дух Божий только содействует естественным принципам в выполнении в более высокой степени той же работы, которую они выполняют самостоятельно по своей природе. Так, Дух Божий Своим общим влиянием может содействовать естественной искусности людей, как Он содействовал Веселиилу и Аголиаву в скрупулезном выполнении работ в скинии. Он также может содействовать естественным способностям людей в общественных делах и совершенствовать их мужество и другие естественные качества, как в эпизодах, когда Он возложил Свой дух на семьдесят старейшин и на Саула, дав ему другое сердце. Подобным образом, Бог может сильно содействовать естественному рассудку людей в их размышлениях о светских вещах или о доктринах религии, и может сильно способствовать ясности их представлений и понятий о религиозных вещах во многих отношениях, не сообщая никакого духовного чувства. Итак, в этих пробуждениях и обличениях, которые естественные люди могут иметь, Бог только содействует совести, которая есть естественный принцип, чтобы она выполняла эту работу в более высокой степени, чем она это делает естественным способом. Совесть естественным образом дает человеку понимание добра и зла и показывает отношение, которое существует между ними и воздаянием. Дух Божий дает возможность совести людей делать это в более высокой степени и помогает совести противостоять ошеломляющему влиянию целей мира и их вожделений. Можно упомянуть многие другие пути, которыми Дух действует, помогает и движет естественными принципами; но, в конце концов, это не более чем природа, приведенная в движение, испытывающая воздействие и улучшающаяся; здесь нет ничего сверхъестественного или божественного. Но Дух Божий в Своем духовном воздействии на сердца Своих святых действует, привнося или проявляя новые, божественные и сверхъестественные принципы; принципы, которые поистине являются новой и духовной природой, принципы, в высшей степени благородные и далеко превосходящие все то, что есть в естественных людях. 

Из того, что было сказано, следует, что все духовные и благодатные чувства сопровождаются и вытекают из некоторого понятия, идеи или ощущения души, которые по самой своей сущности отличны, да, крайне отличны от всего того, что имеет или может иметь место в душе естественного человека. Естественный человек не распознает ничего из этого (см. 1 Кор. 2:14), и постигает из этого не больше, чем лишенный чувства вкуса человек может постигнуть сладкий вкус меда, или человек, лишенный чувства слуха, может постигнуть красоту мелодии, или человек, рожденный слепым, может иметь понятие о великолепии радуги. 

Но чтобы правильно понять это, следует отметить две вещи.

1. С одной стороны, следует отметить, что не все, что в любом отношении относится к духовным чувствам, является новым и совершенно отличным от того, что естественный человек может постигать и испытывать. Некоторые вещи являются общими для благодатных чувств и других чувств; многие обстоятельства, дополнения и результаты являются общими. Так, любовь святого к Богу имеет очень много того, что относится к тому, что обыкновенно для естественной любви человека к близкому родственнику. Любовь к Богу заставляет человека иметь желание почитать Бога, и желание угождать Ему; так и любовь естественного человека к своему другу побуждает его желать его чести и вызывает в нем желание угождать ему. Любовь к Богу побуждает человека наслаждаться мыслями о Боге и пребыванием в присутствии Божьем и жаждать преображения в образ Божий и наслаждения в Боге; то же бывает и с любовью человека к своему другу. И многие другие вещи можно было бы называть, которые общи для обоих видов любви. Тем не менее, та идея, которую святой имеет о красоте Бога, и тот род наслаждения, которое он имеет в том взгляде, что является как бы сердцевиной и сущностью его любви, необычайны и полностью отличны от всего того, о чем естественный человек имеет понятие. И даже в тех вещах, которые кажутся обыкновенными, имеется нечто специфическое. Как духовная, так и естественная любовь вызывает желания к объекту любви, но они не суть желания одного рода: в духовных желаниях того, кто любит Бога, есть ощущение души, которое полностью отличается от всех естественных желаний. Как духовная, так и естественная любовь сопровождается наслаждением объектом любви, но ощущения наслаждения — не одни и те же, а полностью и в высшей мере различны. Естественные люди могут иметь концепции многих вещей о духовных чувствах, но в них имеется нечто такое, что как бы является их центром, или их ядром, и о чем они имеют не больше представления, чем слепорожденный — о цветах. 

Это может быть ясно проиллюстрировано следующим образом: представим двух человек, один из которых рожден без чувства вкуса, а второй имеет его. Последний любит мед и сильно наслаждается им, потому что он знает его сладкий вкус; другой любит определенные звуки и цвета. Любовь каждого из них имеет много вещей, которые принадлежат к общим категориям: она заставляет обоих желать и наслаждаться объектом своей любви и вызывает печаль, когда он отсутствует. Но, тем не менее, то ощущение, которое тот, кто знает вкус меда, имеет в отношении его превосходства и сладости, как основание его любви, полностью отличается от всего того, что другой имеет или может иметь; и то наслаждение, которое он испытывает, вкушая мед, полностью отлично от всего того, что другой может ощутить, хотя они оба наслаждаются объектами своей любви. Также, оба эти человека могут любить один и тот же объект: один может любить восхитительный фрукт, который красив для глаза и имеет превосходный вкус, не только потому, что он видел его приятные цвета, но и знает его сладкий вкус; другой, совершенно ничего не зная об этом, любит его только за его красивые цвета. В некотором отношении, можно увидеть много вещей, общих для них обоих: оба любят, оба желают, и оба наслаждаются, но любовь, желание и наслаждение одного совершенно отличаются от этих проявлений у другого. Разница между любовью естественного человека и любовью духовного человека подобна этому. Но следует заметить, что в одном отношении она гораздо больше, а именно, что виды превосходства, которые постигаются в духовных предметах этими различными категориями людей, являются в себе самих гораздо сильнее различающимися, чем разные виды превосходства, постигаемые в восхитительном фрукте человеком, имеющим вкус, и человеком, не имеющим вкуса; и в другом отношении она не может быть такой большой, ибо духовный человек может иметь духовное чувство или вкус лишь в самом начальном состоянии и в весьма несовершенной степени.

2. С другой стороны, следует отметить, что естественный человек может иметь религиозные понятия и чувства, которые могут быть во многих отношениях очень новыми и удивительными для него; и, тем не менее, то, что он испытывает, может не иметь ничего общего с проявлениями принципа новой природы или ощущениями нового духовного чувства. Его чувства могут быть очень новыми и необычайным образом двигать естественными принципами в совершенно новой мере, и сопровождаться большим количеством новых обстоятельств, и новым взаимодействием естественных чувств, и новым составом идей. Это может исходить от некоего необычайно сильного влияния сатаны и некоего великого заблуждения. Тем не менее, это не что иное, а необычайное воздействие на природу. Представьте себе, что бедный человек, который всегда жил в избе и никогда не выглядывал за пределы мрачной деревни, в которой он родился, перенесся в величественный город и во двор принца, и там был облачен в царственные одежды, и посажен на троне, с царским венцом на голове, лордами и дворянами, преклоняющимися перед ним, и что его заставили поверить в то, что он теперь — славный монарх. Идеи, которые он имел бы, и чувства, которые он испытал бы, во многих отношениях были бы совершенно новыми, такими, которых он не воображал себе прежде. Но всё это — не более чем необычайный подъем и возбуждение естественных принципов, и новое возвышение, изменение и путаница такого рода идей, который он имеет по природе; здесь нет ничего вроде придания ему нового чувства. 

В целом, я думаю, достаточно ясно, что все истинно благодатные чувства возникают из специальных и своеобразных влияний Духа, производящего этот ощутимый эффект или результат в душах святых, который полностью отличается от всего того, что может испытывать естественный человек, — отличается не только по степени и обстоятельствам, но отличается по самой сущности. Естественный человек не просто не может испытывать то, что в отдельности есть то же самое, но и не может испытывать ничего, кроме того, что является крайне отличным и несравненно ниже этого по своему роду; также и люди, и демоны бессильны произвести что-либо подобное или такого же рода.

Я сильно настаивал на этом вопросе, потому что он имеет большую важность и пользу для того, чтобы с очевидностью обнаружить и продемонстрировать уловки сатаны во многих видах ложных религиозных чувств, которые вводят в заблуждение многих людей, и которые, вероятно, присутствовали во все века христианской церкви. Также очень важно выявить и определить многие элементы учения относительно действий Духа Божьего и природы истинной благодати. 

Поэтому теперь время применить все это к цели наших размышлений. 

Отсюда явствует, что впечатления, полученные некоторыми в своем воображении, или нереальные идеи, которые они имеют о Боге, или Христе, или небесах, или о чем-либо, относящемся к религии, не имеют в себе ничего, что есть духовное или исходит от природы истинной благодати. Хотя такие вещи могут сопровождать то, что является духовным, и смешиваться с ним, тем не менее, сами в себе они не имеют ничего духовного, и они не являются какой-либо частью благодатного опыта. 

Здесь, ради блага несведущих, я объясню, что подразумевается под впечатлениями на воображение и нереальными идеями. Воображение — это та сила ума, посредством которой он может иметь концепцию или идею о вещах внешней или наружной природы (то есть, о таком роде вещей, которые являются объектами внешних чувств), когда эти вещи не присутствуют и не воспринимаются чувствами. Она названа «воображением» от слова «образ», потому что посредством этого человек может создать в своем уме образ какой-либо внешней вещи, когда эта вещь не присутствует в реальности, и нет чего-либо подобного ей. Все вещи, которые мы воспринимаем нашими пятью внешними чувствами — зрением, слухом, обонянием, вкусом, осязанием, — являются внешними вещами; и когда человек имеет идею или образ любой из вещей этого рода в своем разуме, когда их на самом деле нет, и когда он на самом деле не видит, не слышит, не обоняет, не чувствует вкуса и не осязает их, то он имеет их в своем воображении, и эти идеи являются нереальными идеями. Когда идеи такого рода сильно запечатлеваются в разуме, и их образ в уме очень жив, почти такой, как если бы человек видел, слышал их, обонял, чувствовал вкус, осязал, то это называется впечатлением, оказываемым на воображение. Так, цвета, формы и внешний вид являются внешними вещами, объектами внешнего чувства зрения. Поэтому, когда человек имеет в своем уме яркую идею о цвете, форме или внешнем виде, это значит, что он имеет эти вещи в своем воображении. Если он имеет идею о таком роде света или тьмы, который он ощущает чувством зрения, это значит, что он имеет идею о внешнем свете, то есть воображение. Если он имеет идею о каких-либо знаках, сделанных на бумаге (скажем, о буквах и словах, написанных в книге), это значит, что он имеет внешнюю или нереальную идею о таком роде вещей, который мы иногда воспринимаем нашими телесными глазами. И когда мы имеем идеи о звуках, голосах или произнесенных словах, это только означает иметь идеи о внешних вещах, то есть, о такого рода вещах, которые воспринимаются внешним чувством слуха, и поэтому это также воображение. Когда эти идеи живо запечатлеваются, почти как если бы они были реально услышаны ушами, это означает, что воображение находится под впечатлением. И так я мог бы продолжать и приводить примеры, касающиеся трех остальных чувств обоняния, вкуса и осязания. 

Многие, с кем происходили подобные вещи, очень невежественно предполагали, что они имеют природу духовных откровений. Они имели яркие идеи о некоторой внешней форме и прекрасном облике; и они называют это духовным созерцанием Христа. Некоторые подпадали под впечатление идей о великом внешнем свете, и они называют это духовным откровением Божьей славы. Некоторые имели идеи о Христе, висящем на кресте, и о Его Крови, текущей из Его ран, и они называют это духовным видением Христа распятого и пути спасения посредством Его Крови. Некоторые видели Его с распростертыми руками, готовыми объять их; и это они называют откровением достаточности благодати и любви Христа. Некоторые имеют яркие идеи о небесах, и о Христе, восседающем там на Своем престоле, и о сияющих сонмах ангелов и святых; и они называют это открытием неба для них. Некоторые время от времени имеют яркую идею о личности прекрасной наружности, улыбающейся им; и они называют это духовным откровением любви Христа их душам и вкушением любви Христовой. И они рассматривают это как достаточное доказательство того, что эти вещи являются духовными откровениями, и что они видят их духовно, потому что они говорят, что они видят эти вещи не своими телесными глазами, а своими сердцами, ибо они могут видеть их, когда их глаза закрыты. Подобным образом, воображение некоторых попало под впечатление идей чувства слуха; они имели идеи о словах, которые как бы были сказаны им, — иногда слова Писания, а иногда — другие слова; они получили представление, будто Христос говорил им утешительные слова. Эти вещи они назвали получением внутреннего призыва Христа, духовным слушанием голоса Христа в их сердцах, получением свидетельства Духа и внутреннего подтверждения любви Христа. 

Простые и менее вдумчивые и понимающие люди легче приходят к представлениям, будто эти вещи являются духовными явлениями, ибо, поскольку духовные явления невидимы, и на них невозможно указать пальцем, то мы вынуждены использовать образные выражения, говоря о них, и заимствовать названия у внешних и ощущаемых предметов, чтобы описать их. Так, мы называем ясное представление о духовных ценностях словом «свет», а обладание пониманием вещей мы называем «видением» таких вещей. Обличение о суде и убеждение воли словом Христа в Евангелии мы обозначаем как духовное слышание призыва Христа; и само Писание изобилует подобными образными выражениями. Люди, которые часто слышат употребление этих выражений, и которым напоминается о необходимости открыть свои глаза, получить откровение духовных ценностей, и увидеть Христа в Его славе, и получить внутренний призыв, продолжают невежественно ожидать и искать некоторых таких внешних открытий и нереальных взглядов, о которых говорилось. И получив их, они уверены в том, что теперь их глаза открыты, теперь Христос открыл им Себя, и они — Его дети; и, таким образом, они в высшей степени тронуты и возвышены своим освобождением и счастьем, и многие виды чувств одновременно приходят в сильное движение в них. 

Но предельно ясно, что такие идеи не имеют в себе ничего духовного и божественного, в том смысле, в котором было продемонстрировано, что все благодатные чувства являются духовными и Божественными. Эти внешние идеи в своей полноте и по всей своей сущности никоим образом не отличаются от всего того, что люди имеют по природе. Более того, это идеи того же рода, которые мы имеем в силу внешних чувств, среди немощей человеческой природы; это просто идеи о внешних объектах, наружного, ощущаемого рода; тот же самый вид ощущений ума (отличающихся не по степени, а лишь по обстоятельствам), что мы имеем в силу тех естественных принципов, которые — общие у нас с животными, то есть, пяти внешних чувств. Слабое, ничтожное представление о духовном чувстве имеет тот, кто предполагает, что это всего лишь осмысливание и воображение того рода идей, которые мы получаем нашими пятью чувствами, так как этими чувствами животные обладают в таком же совершенстве; это как бы обращение Божественной природы в душе в обыкновенное животное. В душе нет никакого недостатка, и это в силу природы, для того чтобы сделать ее способной подвергаться всем этим внешним идеям без каких-либо новых принципов. Естественный человек способен иметь идею, и притом яркую идею, о формах, и цветах, и звуках, когда они отсутствуют, точно так же, как на это способен возрожденный человек, так что в них нет ничего сверхъестественного. И из богатого опыта известно, что не улучшение или совершенствование человеческой природы делает людей более способными иметь такие яркие и сильные воображаемые идеи, но, наоборот, слабость тела и духа и болезни тела делают людей в гораздо большей степени подверженными таким впечатлениям.*
Что касается истинно духовного чувства, то не только способ его вхождения в дух необычаен, но и само чувство полностью отличается от всего того, что люди имеют или могут иметь в природном состоянии. Но что касается этих внешних идей, то хотя способ их вхождения в разум иногда необычен, тем не менее, идеи сами по себе от этого не становятся лучше; они по-прежнему не отличаются по своему роду от того, что люди имеют в силу своих чувств; они не принадлежат к более высокому роду и ни на йоту не лучше. Например, внешняя идея, которую человек теперь имеет о Христе, висящем на кресте и проливающем Свою Кровь, сама по себе не лучше, чем внешняя идея, которую имели Его враги иудеи, стоявшие вокруг Его креста и видевшие все это физическими глазами. Воображаемые идеи, которые люди имеют теперь о внешнем сиянии и славе Бога, не лучше, чем идея, которую имело нечестивое сообщество в пустыне о внешней славе Господа на горе Синай, когда они видели ее своими физическими глазами; или не лучше, чем идея, которую будут иметь о внешней славе Христа в День суда миллионы осужденных на вечные муки, которые будут всё видеть и получат очень яркую идею о внешней славе Христа, в тысячи раз превышающей ту, которую когда-либо представило человеческое воображение.** Более того, образ Христа, который люди представляют в своем воображении, по своей сущности не лучше идеи, которая складывается о Христе у папистов по прекрасным и впечатляющим изображениям Его, которые они видят в своих церквах (хотя способ получения ими идеи, может быть, не так плох). Да и чувства, которые они испытывают, если они построены, в первую очередь, на таких воображениях, ничуть не лучше чувств, которые возникают у несведущих людей при виде таких образов, которые иногда очень красивы, в особенности, когда эти изображения, через ловкость священников, начинают двигаться, разговаривать, плакать.( Один лишь способ, которым люди получают эти воображаемые идеи, не меняет природы самих идей, которые они получают. Пусть они будут получены каким угодно способом, они — всего лишь внешние идеи, или идеи по наружности, и поэтому они не духовны. Более того, даже если люди на самом деле получат такие внешние идеи непосредственной силой Всевышнего Бога, действующей на их дух, они не будут духовными, они будут не более чем обычной работой Духа Божьего, как это очевидно из случая с Валаамом, которому Сам Бог запечатлел в духе ясное и яркое представление или идею об Иисусе Христе: «Говорит слышащий слова Божии, имеющий ведение от Всевышнего, который видит видения Всемогущего, падает, но открыты очи его. Вижу Его, но ныне еще нет; зрю Его, но не близко. Восходит звезда от Иакова» (Чис. 24:16-17), однако он никоим образом не имел духовного откровения Христа. Звезда Дня никогда не взошла духовно в сердце Валаама, так как он был всего лишь естественным человеком. 

И поскольку эти внешние идеи не имеют ничего божественного или духовного в своей сущности, и ничего такого, на что не был бы способен естественный человек без каких-либо новых принципов, то нет в их природе ничего такого, что требовало бы того особенного, неподражаемого и несравненного проявления славной силы Божьей для их произведения, которая, как было показано, присутствует при произведении истинной благодати. Кажется, в их природе нет ничего такого, что было бы сверх сил дьявола. Конечно, сатана в силах подсказывать людям мысли, потому что иначе он не мог бы искушать их грехом. И если он может вообще подбрасывать любые мысли или идеи, то, вне сомнения, нереальные идеи, или идеи о внешних вещах также ему по силам;* ибо внешние идеи, которые люди имеют, — это самый низкий сорт идей. Эти идеи могут возникать только от воздействий, производимых на тело, от приведения в движение жизненной энергии и возбуждения мозга. Обильный опыт с уверенностью показывает, что изменения в теле будут возбуждать воображаемые или внешние идеи в уме, как часто бывает в случае сильной лихорадки, меланхолии. Эти внешние идеи настолько же ниже более интеллектуальных проявлений души, насколько тело является менее благородной частью человека, чем душа. 

И не только нет в природе внешних идей или представлений о внешних явлениях ничего такого, из чего мы можем сделать вывод, что они превыше сил дьявола; но не вызывает сомнения, что дьявол может возбуждать, и часто возбуждал подобные идеи. Это были внешние идеи, которые он возбуждал во снах и видениях лжепророков древности, находившихся под влиянием лживых духов, о которых мы часто читаем в Писании (см. Вт. 13:1; 3 Цар. 22:22; Иез. 13:7). И это были внешние идеи, которые дьявол часто возбуждал в умах языческих жрецов, волшебников и колдунов, в их видениях и экстазах; и это также были внешние идеи, которые он возбуждал в разуме Человека Христа Иисуса, когда показал Ему все царства мира с их славой, тогда как эти царства на самом деле не были в поле зрения. 

И если сатана или любое сотворенное существо имеет силу запечатлевать в духе внешние представления, значит, никакой особенный вид внешних представлений не может быть доказательством Божественной силы. Всемогущая сила не более необходима для того, чтобы представить воображению очертания человека, чем очертания чего-либо иного; нет необходимости в более высоком роде силы для того, чтобы сформировать в мозгу форму или цвет одного тела, чем любого другого. Не нужна более славная сила для того, чтобы представить форму тела, по сравнению с формой щепки или колоды, пусть даже это будет очень красивое человеческое тело с приятной улыбкой на лице, или с распростертыми руками, или с кровью, текущей из рук, ног и бока. Тот же род силы, который может представить воображению мраку или тьму, может также представить белизну и яркое сияние; сила и умение, которые могут хорошо и точно нарисовать соломинку или деревянную палку на листе бумаги или холсте, — сила того же рода, только, возможно, усовершенствованная, будет достаточной для того, чтобы нарисовать тело человека большой красоты и в царственном великолепии, или величественный город, вымощенный золотом, полный сияния, и славный престол. Итак, это не более чем один и тот же род силы, который необходим для того, чтобы нарисовать и то, и другое в мозгу. Тот же род силы, который может нанести чернила на бумагу, может нанести их и на лист золота. Итак, это наглядная демонстрация, если мы предположим, что в силах дьявола делать любые внешние представления на свой «вкус» (что, несомненно, так и есть, и в этом никогда не сомневался никто, веривший в существование дьявола, который действует среди человечества); повторю — если это так, то очевидно, что сотворенная сила может распространяться на все виды внешних явлений и идей в разуме. Отсюда вновь с очевидностью явствует, что никакие подобные вещи не имеют в себе ничего духовного, сверхъестественного и божественного, в том смысле, в котором, как было показано, этим обладают все истинно благодатные переживания. И хотя внешние идеи, по причине человеческого строения и сущности, обыкновенно в некоторой степени сопровождают духовные переживания, однако эти идеи являются частью их духовного опыта не более, чем обращение крови и биение пульса, сопровождающие переживания, являются частью духовного опыта. И хотя, несомненно, через немощь человека в нынешнем состоянии, и особенно через слабый состав некоторых людей, благодатные чувства, которые очень сильны, возбуждают яркие идеи в воображении. Однако так же несомненно, что когда чувства людей основаны на воображении, что часто случается, то эти чувства — просто естественные и обычные, потому что они построены на основании, которое не является духовным, и поэтому они полностью отличны от благодатных чувств, которые, как уже было доказано, всегда вытекают из операций, которые суть духовные и божественные. 

Эти воображения часто вызывают плотские чувства у людей, достигающие крайне высокой степени;* и неудивительно, что когда те, кто подвержен им, имеют невежественное, но непоколебимое убеждение в том, что это — божественные проявления, которые великий Иегова непосредственно совершает для их душ, тем самым давая им чрезвычайное свидетельство Своего высокого и особенного благорасположения.

И вновь, из всего того, что было отмечено и доказано в отношении способа, которым благодатные действия и результаты в сердцах являются духовными, сверхъестественными и божественными, очевидно, что непосредственное внушение слов Писания разуму не содержит в себе ничего духовного. 

Я уже имел возможность сказать кое-что об этом; и то, что было сказано, может быть достаточным, чтобы ясно показать это. Но если читатель помнит то, что было сказано относительно природы духовных влияний и результатов, то будет еще с большей очевидностью показано, что это не имеет духовного эффекта. Ибо, я полагаю, нет человека со здравым рассудком, который скажет или вообразит, что внушение каких-либо слов (пусть это будут какие угодно слова) разуму является действием такого рода, быть подвергнутым которому, или чему-либо подобному, невозможно для разума естественного человека, пока он остается в своем естественном состоянии; или что для этого требуется какое-то новое божественное чувство души; или что внушение звуков или букв разуму является действием такой высокой, святой и превосходной природы, что невозможно, чтобы его причиной была какая-либо сотворенная сила. 

Поскольку внушение слов Писания разуму — это только возбуждение в уме идей некоторых звуков и букв, то это только один способ возбуждения идей в воображении; ибо звуки и буквы являются внешними вещами, которые являются объектами внешних чувств зрения и слуха. Идеи определенных знаков на бумаге, таких как любая из 23 букв, в каком угодно порядке, или любых звуков голоса, являются в такой же степени внешними идеями, как и идеи любых других форм или звуков, и поэтому, из всего того, что было сказано относительно этих внешних идей, очевидно, что они не имеют ничего духовного. И если в любое время Дух Божий внушает эти буквы или звуки разуму, то это общее, а не какое-то специальное или благодатное влияние этого Духа. И поэтому из всего того, что уже было показано, следует, что те чувства, которые имеют этот эффект в качестве своего основания, не являются духовными, или благодатными, чувствами. 

Нужно обратить внимание на то, что я говорю, а именно, когда это действие — даже непосредственный и необычайный способ вхождения слов Писания в разум — это то, что возбуждает чувства и является, по существу, основанием их, то эти чувства не духовны. Может быть так, что люди могут иметь благодатные чувства, идущие с Писанием, которое входит в их разум, и Дух Божий может использовать это Писание, чтобы пробуждать их, когда именно некое духовное восприятие, вкус или интерес, которые они имеют к божественным и совершенным вещам, содержащимся в этом Писании, являются тем, что пробуждает эти чувства, а не необычайный и внезапный способ внушения этих слов их разуму. Они находятся под воздействием наставления, которое они получают от этих слов, и взгляда на славу Бога и Христа и на то, что относится к ней, что она содержит и чему учит; а не потому, что слова пришли внезапно, как будто какой-то человек произнес их им, из чего было сделано заключение, что Бог как бы непосредственно сказал их им. Люди часто оказываются под чрезвычайно сильным влиянием на этом основании; слова какого-нибудь великого и высокого обетования Писания внезапно вошли в их разум, и они рассматривают эти слова как непосредственно направленные им Богом, как если бы в тот самый момент слова вышли из уст Бога как произнесенные для них, так что они принимают это как голос Бога, непосредственно открывающего им их блаженные обстоятельства и обещая им такие великие блага, и именно это влияет на них и поднимает их. Нет нового духовного понимания божественных ценностей, содержащихся в Писании, или нового духовного восприятия славных истин, которые преподаны в той части Библии, которая прошла перед их чувством, и является его основанием. Все новое понимание, которое они имеют, состоит в том, что им были сказаны слова, потому что они пришли таким внезапным и необычайным образом. И поэтому это чувство построено целиком и полностью на песке, потому что оно построено на заключении, для которого у них нет основания. Ибо, как было показано, внезапное вхождение слов в их разум не является доказательством того, что внушение этих слов их умам таким способом было от Бога. И если бы было верно то, что Бог внушил эти слова их умам, и они наверняка знали бы это, то и это не было бы духовным познанием; это может происходить и без всякого духовного смысла: Валаам мог знать, что слова, которые Бог внушил ему, были поистине внушены ему Богом, и, тем не менее, он не получил духовного познания. Так что те чувства, которые построены на понятии, что тексты Писания посылаются непосредственно от Бога, построены не на духовном основании, и являются тщетными и обманчивыми. Если бы спросить у людей, чувства которых поднимаются таким образом, имеют ли они новое восприятие совершенства истин, содержащихся в Писании, они, наверное, сказали бы без колебания: «Да», но на самом деле, когда они приняли то мнение, что слова сказаны непосредственно им, эти слова начинают казаться сладостными для них, и они принимают то, что говорит Писание, как его совершенства и чудеса. Представим, что вдруг их разуму были внушены такие слова: «Не бойся, ибо твой Отец благоволит дать тебе царство». Уверенно приняв точку зрения, что слова были сказаны им непосредственно с небес как прямое откровение того, что Бог есть их Отец, и Он дал им царство, они оказываются под их сильным воздействием, и слова кажутся сладкими для них. «О, да, — говорят они, — это то прекрасное, что содержится в этих словах!» Но причина, почему обетование кажется таким великолепным для них, — только в том, что они думают, что оно дано им непосредственно; весь смысл их славы для них исходит лишь из их себялюбия и из их собственного воображаемого интереса в этих словах. Это не то, чтобы они получили, как предшествовавшие их воображаемой части в этих даяниях и их влиянию на них, какой-либо взгляд или восприятие святой и славной сущности Царства Небесного и духовной славы Того Бога, Кто дает им его, и Его великой благодати к греховным людям, которым Он предлагает и дает это Царство по Своему благоволению. Наоборот, они вначале воображают, что имеют часть в этих вещах, затем они подпадают под сильное воздействие этого соображения, и, наконец, они могут признать совершенство этих благ. Так что внезапность и необычность вхождения Писания в их разум является просто первым основанием всего, что является явным доказательством крайнего заблуждения, в котором они находятся. 

Первое утешение многих людей и то, что они называют своим обращением, таковы: после пробуждения и страхов некое утешительное сладкое обетование внезапно и чудесно входит в их разум, и способ его вхождения приводит их к заключению, что оно приходит к ним от Бога. Это и является всем основанием их веры, надежды и утешения; отсюда они черпают свой первый побуждающий мотив для веры в Бога и во Христа, потому что они думают, что Бог, через какой-то текст Писания, таким способом внушенный им, теперь уже открыл им, что Он любит их и уже обещал им вечную жизнь. Но это весьма абсурдно, так как каждый человек, обладающий обычным знанием принципов религии, знает, что Божий способ откровения Своей любви к людям и их части в обетованиях следует после их уверования, а не до этого, потому что они должны уверовать, прежде чем они будут иметь часть в обетованиях, которые откроются. Дух Божий — это Дух истины, а не лжи: Он не внушает Писание умам людей, чтобы открыть им, что они имеют часть в Божьем благорасположении и Его обетованиях, когда они не имеют таковой, еще не уверовав; что произошло бы, если бы доведение Богом текстов Писания до разума людей, чтобы открыть им, что их грехи прощены, или что Бог благоволит дать им Царство, или что-либо иное подобного рода, имело место прежде и было основанием их первой веры. Никакое обетование завета не принадлежит никакому человеку, пока он прежде не уверует во Христа; ибо только одной верой мы получаем часть во Христе и обетованиях нового завета, заключенного в Нем. Поэтому, какой бы дух ни внушал обетования этого завета человеку, который прежде не уверовал, как уже принадлежащие ему, это, несомненно, лживый дух, и та вера, которая основана, в первую очередь, на таком внушении обетований, основана на лжи. Это не Божий способ — приводить утешительные тексты Писания, чтобы дать людям уверенность в Его любви и будущем блаженстве, прежде чем они придут к вере зависимости.* Писание, которое входит в разум человека, является по своей сущности больше приглашением, чем обетованием. Если человек делает внезапность и необычность приглашения, входящего в его разум, основанием, на котором он верит в то, что он приглашен, то это не истинная вера, потому что она построена на том, что не является истинным основанием веры. Истинная вера не строится на шатком основании, но заключение, что слова такого-то определенного текста были непосредственной силой Бога внушены разуму в такое-то время, как если бы они тогда были сказаны и направлены Богом к нему, потому что они пришли таким-то способом, — это полностью неуверенное и шаткое заключение, как сейчас было показано, и поэтому это ложное и зыбкое основание для веры. Соответственно, и та вера, которая построена на нем, ложна. Единственное верное основание, которое любой человек имеет для веры в то, что он приглашен для принятия участия в благословениях Евангелия, — это то, когда Слово Божье заявляет, что люди, обладающие такими характеристиками, как он, являются приглашенными, и что Бог, Который объявляет это, верен и не может солгать. Если грешник однажды убедится в правдивости Бога и в том, что Священное Писание есть Его Слово, ему больше ничего не будет нужно для того, чтобы быть убежденным, что он приглашен, потому что Писание полно приглашений для грешников прийти и вкусить благ Евангелия. Он не захочет, чтобы Бог каким-то образом вновь говорил ему, и того, что Он уже сказал, будет достаточно для него.

Если первое утешение многих людей и их чувства во время их предполагаемого обращения построены на таких основаниях, которые были упомянуты, то на них же впоследствии будут стоять их радости и надежды и другие чувства, приходящие время от времени. Особенные слова Писания, обычно сладкие заявления и обетования, внушаются им и по причине способа их прихода принимаются ими как непосредственно посланные им от Бога. Они рассматривают это как предписание для их принятия. Они, в самом деле, делают это главным основанием для того, чтобы присвоить их себе, и искать утешение в них, и получать уверенность от них. Так, они воображают своего рода разговор, который проходит между Богом и ними, и что Бог как бы время от времени непосредственно говорит с ними, успокаивает их сомнения, свидетельствует о Своей любви к ним, обещает им поддержку, обеспечение и Свое благословение в таких-то случаях, и ясно открывает им их участие в вечных благословениях. И так они часто чувствуют себя возвышенно, и имеют внезапный и бурный прилив радости, смешанной с сильной уверенностью и высоким мнением о самих себе, тогда как на самом деле главное основание этой радости и этой уверенности — вовсе не что-то, содержащееся или преподаваемое в этом тексте, находящемся в Библии, а способ его вхождения в их разум, что является ясным свидетельством их заблуждения. Нет в Слове Божьем конкретного обетования, которое принадлежит святому, или каким-либо иным образом дано ему, или сказано ему; но все обетования завета благодати принадлежат ему, даны ему и сказаны ему.* Конечно, некоторые из этих обетований могут быть более непосредственно адаптированы к его случаю, чем другие, и иметь более высокий смысл драгоценности, и славы, и пригодности благословений, содержащихся в них. 

Но здесь некоторые могут быстро возразить: как! Разве нет такой вещи, как конкретное духовное применение обетований Писания Духом Божьим? Я отвечу: несомненно, есть такая вещь, как духовное и спасительное применение приглашений и обетований Священного Писания к душам людей. Однако верно и то, что сущность его совершенно не понимается многими людьми, к великому заблуждению их душ, и это дает сатане большое преимущество в борьбе против них, против интереса к религии и к Церкви Божьей. Духовное применение обетования Писания не состоит в том, что оно непосредственно внушается мыслям через некую постороннюю действующую силу или приносится в разум с этим сильным представлением, что оно особым образом сказано и направлено им в данное время. Нет никакого доказательства действия руки Божьей в этом, как это подтвердили события во многих печально известных случаях. Это посредственное понятие о духовном применении Писания; в его сущности нет ничего превыше силы дьявола, если бы он не был сдерживаем Богом, так как нет ничего в сущности результата, что было бы духовным или подразумевало бы жизненно важное сообщение от Бога. Истинно духовное применение Слова Божьего имеет гораздо более высокую сущность. Это настолько же превыше сил дьявола, насколько невозможно ему применить Слово Божье к трупу, чтобы воскресить его к жизни, или к камню, чтобы превратить его в ангела. Духовное применение Слова Божьего состоит в приложении его к сердцу в духовном просвещении, в освящающем влиянии. Духовное применение приглашения или предложения Евангелия заключается в придании душе духовного восприятия или вкуса к предлагаемым святым и божественным благословениям, и сладостной и чудесной благодати Дающего в таком милостивом предложении, и Его святому совершенству и верности в исполнении того, что Он предлагает, и Его славной достаточности для этого; и, таким образом, в руководстве и влечении сердца для принятия предложения, посредством чего человеку дается доказательство его права на предлагаемые блага. То есть, духовное применение обетований Писания для утешения святых состоит в просвещении их духа, чтобы видеть святое совершенство и сладостность обетованных благословений, а также святое совершенство Обещавшего, и Его верность и достаточность, когда, тем самым, их сердца влекутся, чтобы объять Обещавшего и обещанное, и, посредством этого, посылаются ощутимые действия благодати, позволяющие им видеть их благодать и их право на обетование. Применение, не состоящее в этом божественном восприятии и просвещении духа, а состоящее лишь в том, что слово было внесено в мысли, как если бы оно было непосредственно в тот момент сказано, заставляя тем самым людей верить лишь на этом, а не на каком-либо ином основании, в то, что обетование принадлежит им, — это слепое применение, которое принадлежит духу тьмы, а не света. 

Когда у людей чувства пробуждаются таким способом, эти чувства на самом деле пробуждаются не Словом Божьим: Писание не является их основанием. Не что-либо, содержащееся в этом Писании, входит в их ум и пробуждает их чувства, а странный способ внушения слов их разуму и суждение, сделанное ими на этом основании, которое на самом деле не содержится в Писании, о том, что их грехи прощены им, или что Отец благоволит дать царство именно им. В Библии можно найти высказывания, заявляющие, что такие-то особенные люди, независимо от какого-либо предыдущего знания любого свойства, прощены и возлюблены Богом. Поэтому, когда какой-либо человек получает утешение и попадает под воздействие любого такого высказывания, то это — через другое слово, через слово, вновь вымышленное, а не через слово, содержащееся в Библии.*
Из того, что было продемонстрировано, ясно, что никакое откровение тайных фактов путем непосредственного внушения не является духовным и божественным, в том смысле, в каком благодатные эффекты и действия являются таковыми. 

Под тайными фактами я подразумеваю вещи, которые были сделаны, или произошли, или произойдут впоследствии, которые есть тайны в том смысле, что они не предстают перед чувствами, не познаются через аргументацию или каким-либо иным способом, а лишь через непосредственное внушение идей разуму. Так, например, если мне открывается, что в следующем году в нашу страну вторгнется флот из соседней страны, или что такие-то люди будут обращены, или что я сам буду обращен, не позволяя мне вывести возможность этих событий из чего-либо, что имеется теперь в поле зрения, а непосредственно через внушение моему разуму, необычайным образом, представления или идей об этих фактах, с оказанием сильного воздействия на мой разум, которому было сказано, что эти события произойдут, и к чему я сам не приложил свои усилия; или если мне открывается, что сегодня проходит битва между такими-то державами в Европе, или что такой-то президент в Европе сегодня обратился к Богу — не посредством получения каких-то других доказательств любого из этих фактов, из которых я вывожу их, но через непосредственное необычайное внушение или возбуждение этих идей и сильное воздействие их на мой разум, — это откровение тайных фактов через непосредственное внушение, как если бы факты были будущими; ибо принадлежность фактов к прошлому, настоящему или будущему не меняет сути дела, поскольку они сокрыты от моих чувств и разума, и о них не говорится в Писании, и они не известны мне никаким иным способом, кроме как через непосредственное внушение. Если мне открывается, что сегодня должна произойти революция в Оттоманской империи, то это такой же вид откровения, как если бы мне было открыто, что такая же революция произойдет ровно через год, потому что, хотя одно событие — настоящее, а другое — будущее, они оба в одинаковой степени сокрыты от меня, и я не узнаю о них иначе, чем через непосредственное откровение. Когда Самуил сказал Саулу, что ослицы, которых он отправился искать, найдены, и что его отец перестал заботиться об ослицах и беспокоился о нем, это был такой же род откровения, как и то, через которое он сказал Саулу, что в дубраве Фаворской его встретят три человека, идущие к Богу в Вефиль (1 Цар. 10:2-3), хотя одно из этих событий относилось к будущему, а другое — нет. Когда Елисей сказал царю Израиля слова, которые царь Сирии произнес в своей спальне, то это было через такое же откровение, через которое он предсказал много будущих событий. 

Очевидно, что это откровение тайных фактов через непосредственные внушения не имеет ничего от природы духовного и божественного действия, в смысле, упомянутом выше. Нет ничего в природе самих восприятий или идей, пробуждаемых в разуме, что было бы божественно совершенным и значительно превышало бы все идеи естественного человека, хотя способ возбуждения идей и может быть необыкновенным. В тех вещах, которые духовны, как было показано, что божественен не только способ произведения действия, но и производимый результат, и значительно превышает все то, что может происходить в неосвященном уме. Просто иметь идею о фактах, если отложить в сторону способ произведения этих идей, — это не есть нечто такое, что превышает способности нечестивых людей, не имеющих в себе никакой благости; и они все имеют или будут иметь знание правды о величайших и самых важных фактах, которые были, есть или будут. 

И, что касается необычного способа произведения идей или восприятий фактов, даже через непосредственное внушение, в этом нет ничего, кроме того, на что способны умы естественных людей, пока они еще — естественные люди, как явствует из примера Валаама и других, о которых сказано в Писании. И поэтому ясно, что нет ничего духовного, относящегося к этому непосредственному внушению тайных фактов, в том смысле, в каком благодатные действия являются духовными. И если нет ничего святого и божественного в самих идеях, то есть, нет ничего такого, чего не может быть в неосвященном уме, значит, Бог может влагать их в ум через непосредственную силу, не освящая его. Так как нет ничего в идее радуги, что имело бы святую и божественную природу, и ничто не препятствует неосвященному уму получить эту идею, то Бог, если Ему угодно, и когда Ему угодно, непосредственно и необычайным способом может вызвать эту идею в неосвященном уме. Подобным образом, так как в идее или знании о том, что такие-то отдельные личности прощены и приняты Богом и получили доступ в небеса, нет ничего такого, чего неосвященные умы не могут иметь (и будут иметь относительно многих в день суда), то Бог может, если Ему угодно, необычайно и непосредственно внушить это и запечатлеть это в неосвященном уме сегодня. В неосвященном уме нет недостатка принципа, делающего его способным на такое внушение или запечатление, и в нем нет ничего такого, что с необходимостью исключало бы или препятствовало бы такому внушению. 

И если эти внушения тайных фактов сопровождаются текстами Священного Писания, непосредственно и необычайно приводимыми в разум, о других фактах, которые кажутся в некоторых отношениях подобными, это не делает данное действие духовным и божественным. Ибо такое внушение слов Писания не более божественно, чем внушение самих фактов, как было только что продемонстрировано. Также два эффекта вместе, ни один из которых не является духовным, не могут составить в сумме один духовный эффект. 

Таким образом, из того, что было уже показано и часто повторялось, следует, что те чувства, которые, по существу, основаны на таких непосредственных внушениях, или предполагаемых внушениях, тайных фактов, не являются благодатными чувствами. Не в том дело, что невозможно, чтобы такие внушения были поводом или случайной причиной благодатных чувств, ибо таковыми могут быть ошибка и заблуждение; но они никогда не являются существенным основанием благодатных чувств, потому что благодатные чувства, как было показано, являются целиком результатом влияния и действия, которое есть духовное, сверхъестественное и божественное. Но имеется много чувств, и высоких чувств, которыми обладают те, кто ставит такие внушения или откровения самим своим основанием: они смотрят на них как на духовные открытия, что является большим заблуждением, и это заблуждение на самом деле является источником, из которого текут все их чувства. 

Здесь может быть подходящим отметить, что из сказанного со всей очевидностью явствует, что то, что многие люди называют свидетельством Духа о том, что они — дети Божьи, не имеет в себе ничего духовного и божественного; и, следовательно, чувства, построенные на этом, тщетны и обманчивы. То, что многие называют свидетельством Духа, есть не что иное, а непосредственное внушение и запечатление факта, который в ином случае был бы тайным, о том, что они обращены, или стали детьми Божьими, так что их грехи прощены, и Бог дал им право на небеса. Этот род знания (то есть, знание о том, что определенный человек обращен, и избавлен от ада, и имеет право на небеса) — это не божественный род знания сам в себе. Этот род факта — это не то, что требует более высокого или более божественного рода внушения, чтобы запечатлеть его в разуме, чем любой другой факт, который был запечатлен в разуме Валаама. Для человека не требуется более высокого рода идеи или ощущения для того, чтобы представление о своем собственном обращении запечатлелось в его уме, чем для того, чтобы, подобным образом, в нем запечатлелось представление об обращении его ближнего. Бог, если Ему угодно, может запечатлеть знание того факта, что Он простил грехи его ближнего и дал ему право на небеса, как и любого другого факта, не сообщая Своей святости. Превосходство и важность факта вовсе не препятствует восприимчивости естественного ума человека к непосредственному внушению и запечатлению его. В разуме Валаама были непосредственно запечатлены такие превосходные, важные и славные факты без какого-либо благодатного влияния, как, в частности, Пришествие Христа, установление Им Своего славного Царства, блаженство духовного Израиля в Его особенном благорасположении и их счастье в жизни и смерти. Даже Авимелеху, царю филистимскому, было открыто особое благорасположение Бога к определенному человеку — Аврааму (Быт 20:6-7). Также, по-видимому, Он открыл Лавану Свое особое отношение к Иакову (см. Быт. 31:24; Пс. 104:15). И если истинно благочестивый человек аналогичным образом получит непосредственное откровение или внушение от Бога относительно Его благорасположения к его ближнему или к нему самому, это не будет более высоким родом влияния; это будет не более чем обычный род влияния Божьего Духа, каким является дар пророчества и всякое откровение непосредственным внушением (см. 1 Кор. 13:2). Невозможно, чтобы естественный человек имел это индивидуальное внушение от Духа Божьего о том, что он обращен, потому что это неправда. Тем не менее, это не вытекает из природы влияния и не вызвано тем, что этот род влияния, который внушает такие превосходные факты, слишком высок для того, чтобы он был подвержен ему. Влияние, которое непосредственно внушает этот факт, когда он верен, — не иного рода, чем то, которое непосредственно внушает другие верные факты; и поэтому род и природа влияния не превышают пределы того, что обычно для естественных людей. 

Но это недалекое и низкое понятие о свидетельстве Духа Божьего, данном Его дорогим детям, — предположить, что нет ничего в роде и природе этого влияния Духа Божьего, когда Он наделяет этим высоким и славным благом, кроме того, что обычно для естественных людей, полностью неосвященных и являющихся детьми ада; и что, таким образом, само благо или дар не имеет в себе ничего от святой природы Духа Божьего, ничего от насущного сообщения этого Духа. Это понятие сильно унижает достоинство этого высокого и превознесенного рода влияния и действия Духа, которое имеется в истинном свидетельстве Духа.* То, что названо свидетельством Духа (Рим. 8), в других местах Нового Завета названо печатью Духа (2 Кор. 1:22; Еф. 1:13; 4:30), намекая на печать царей, скрепляющую документ, которым они повышали любого из своих подданных на высокую почетную и достойную должность или к особенной привилегии в царстве в знак их особого благорасположения. Это доказательство того, что влияние Духа Царя царей в запечатлении Своих фаворитов — далеко не обычного рода; и что нет какого-либо результата действия Духа Божьего, который был бы по своей сущности более божественным; нет ничего более святого, особенного, неподражаемого и отличительного по своей божественности. Нет ничего более царского, чем царская печать; ничего более священного, что принадлежит царю, и ничего, более специфически обозначающего принадлежность ему. Сама цель и назначение царской печати — быть самым отличительным знаком и подтверждением власти царя. Это великий отличительный признак, по которому то, что исходит от царя или принадлежит ему, может быть отличено от чего-либо иного. И поэтому несомненно, что печать великого Царя неба и земли, поставленная на сердце, — это что-то высокое и святое по самой своей природе, некое превосходное сообщение от бесконечного источника божественной красоты и славы, а не просто доведение до разума тайного факта через откровение или внушение, что является тем видом влияния Духа Божьего, которому часто были подвержены дети дьявола. Печать Духа — это результат действия Духа Божьего в сердце, и естественные люди, оставаясь таковыми, настолько далеки от возможности быть подвергнутыми ему, что они не могут иметь об этом никакого понятия или идеи. «…Побеждающему дам вкушать сокровенную манну, и дам ему белый камень и на камне написанное новое имя, которого никто не знает, кроме того, кто получает» (Отк. 2:17). Есть все основания предполагать, что то, о чем здесь говорится, — это тот же знак, доказательство или блаженный символ особого благорасположения, который в других местах назван печатью Духа. 

В понятии о влиянии Духа Божьего, о котором мы говорим, многих сбило с толку слово свидетельство и его употребление в выражении «свидетельство Духа». Отсюда они взяли, что это не какой-либо результат или работа Духа над сердцем, дающая доказательство, из которого люди могут утверждать, что они — дети Божьи, а внутреннее непосредственное внушение, как если бы Бог внутренне говорил человеку, и свидетельствовал ему, и сказал ему, что он — Его дитя, каким-то тайным голосом или запечатлением. Слово «свидетельство» часто употребляется в Новом Завете, и этот термин часто означает не просто объявление и утверждение истинности вещи, а предложение доказательства, на основании которого истинность вещи может утверждаться или доказываться. Так, о Боге сказано, что Он засвидетельствовал «знамениями и чудесами, и различными силами, и раздаянием Духа Святого» (Евр. 2:4). Итак, чудеса, о которых здесь говорится, названы Божьим свидетельством потому, что они имеют природу не утверждений, а доказательств. «Впрочем они пробыли здесь довольно времени, смело действуя о Господе, Который, во свидетельство слову благодати Своей, творил руками их знамения и чудеса» (Деян. 14:3). «Я же имею свидетельство больше Иоаннова: ибо дела, которые Отец дал Мне совершить, самые дела сии, Мною творимые, свидетельствуют о Мне, что Отец послал Меня» (Ин. 5:36). «…Дела, которые творю Я во имя Отца Моего, они свидетельствуют о Мне» (Ин. 10:25). Также сказано, что вода и кровь свидетельствуют (1 Ин. 5:8); не то, чтобы они говорили или утверждали что-либо, но они были доказательствами. Так, о делах Божьего Провидения в дожде и временах плодоносных сказано, что они — свидетельство Божьего бытия и благости, то есть, они являются доказательствами этого. И когда Священное Писание говорит о печати Духа, то это выражение надлежащим образом обозначает не непосредственный голос или внушение, но некоторую работу Духа, которая останется как божественный знак на душе, чтобы быть доказательством, по которому дети Божьи могут быть узнаны. Царские печати были отличительными признаками царей, и, подобным образом, о Божьей печати говорится как о Божьем знаке: «Не делайте вреда ни земле, ни морю, ни деревам, доколе не положим печати на челах рабов Бога нашего» (Отк. 7:3), а также: «…на челах людей скорбящих, воздыхающих о всех мерзостях, совершающихся среди него, сделай знак» (Иез. 9:4). Когда Бог ставит Свою печать на сердце человека Своим Духом, некий святой отпечаток, некий образ запечатлевается и оставляется на сердце Духом, подобно печати на воске. И этот святой отпечаток, или запечатленный образ, демонстрирующий совести ясное доказательство того, что его субъект — дитя Божье, — является печатью Духа и свидетельством, или доказательством, Духа. И этот образ, запечатленный Духом Божьим на сердцах детей Божьих, — это Его собственный образ. Это доказательство, по которому узнают, что они — дети Божьи, что они имеют образ своего Отца, запечатленный на их сердцах Духом усыновления. Издревле на печатях были выгравированы две вещи, а именно, образ и имя человека, которому принадлежит печать. Поэтому, когда Христос говорит Своей Невесте: «Положи меня, как печать, на сердце твое, как перстень, на руку твою» (П. Песн. 8:6), — это то же самое, что сказать: «Пусть Мое имя и образ останутся запечатленными там». Печати царей обыкновенно содержали их образ, так что там, где они ставили свою печать и царский знак, оставался их образ. Привычкой царей древности было гравировать свой образ на украшениях и драгоценных камнях. Образ Августа, выгравированный на драгоценном камне, использовался как печать римских императоров во времена Христа и апостолов. Святые являются драгоценными камнями Иисуса Христа, великого Властелина, Который владеет империей вселенной; и на этих драгоценных камнях Его образ запечатлен Его царской печатью, которая есть Святой Дух. И это, несомненно, то, что Писание подразумевает под печатью Духа, особенно когда она поставлена таким окончательным и явным образом, чтобы быть видимой глазу совести, которая есть наш дух. Это поистине результат духовный, сверхъестественный и божественный. В самом себе он имеет святую природу, будучи сообщением божественной природы и красоты. Этот род влияния Духа, которое ставит и оставляет эту печать на сердце, таков, что никакой естественный человек не может испытывать ничего, имеющего свойство подобия с этим. Это высочайший род свидетельства Духа, которому только может быть подвергнута душа. Если бы была такая вещь, как свидетельство Духа через непосредственное внушение или откровение, то это было бы гораздо более благородным и превосходным, и настолько превышающим это, насколько небо выше земли. Это то, что дьявол не может сымитировать. 

Еще одна особенность, которая является полным доказательством того, что печать Духа не есть откровение какого-либо факта через непосредственное внушение, но является самой благодатью в душе, — это то, что печать Духа названа в Писании залогом Духа. Вполне ясно, что печать Духа — одно и то же, что и залог Духа: «…Который и запечатлел нас и дал залог Духа в сердца наши» (2 Кор. 1:22); «В Нем и вы, услышав слово истины, благовествование вашего спасения, и уверовав в Него, запечатлены обетованным Святым Духом, Который есть залог наследия нашего, для искупления удела Его, в похвалу славы Его» (Еф. 1:13-14). Залог — это согласованная часть денег, данная на руки, как знак того, что вся сумма будет выплачена в должное время; часть обетованного наследия, предоставленная теперь, в знак полного обладания всем наследием впоследствии. Но, несомненно, этот род сообщения Духа Божьего, который имеет природу вечной славы, является высочайшим и совершеннейшим родом сообщения, чем-то, что по своей собственной сущности духовно, свято и божественно и далеко от всего того, что обыкновенно, и поэтому гораздо превышает что-либо от сущности вдохновения или откровения скрытых фактов через внушение от Святого Духа, которое могли иметь многие естественные люди. Что такое залог и начало славы, как не сама благодать, особенно в ее наиболее ярких и ясных проявлениях? Это не пророчество, не языки, не знание, а то превосходнейшее божественное благо — любовь, которая никогда не перестает, — которое является предвкушением и началом света, сладости и блаженства небес — этого мира любви. Благодать — это семя славы, рассвет славы в сердце, и поэтому благодать является залогом будущего наследства. Что же такое начало или залог вечной жизни в душе, как не духовная жизнь; и что же это, если не благодать? Наследие, которое Христос приобрел для избранных, — это Дух Божий. Не в каких-либо необыкновенных дарах, а в Своем жизненном обитании в сердце Он проявляет и отдает Себя в нем в Своей собственной присущей, святой или божественной природе, и это — общая сумма наследства, которое Христос приобрел для избранных. Ибо так упорядочены дела нашего искупления, что Отец дает Спасителя, или Приобретателя, и приобретение делается Им; и Сын есть Приобретатель и Цена, и Святой Дух есть великое приобретенное Благословение или Наследие (Гал. 3:13-14); и потому о Духе часто говорится как о совокупности благословений, обещанных в Евангелии (Лк. 24:49; Деян. 1:4; 2:38-39; Гал. 3:14; Еф. 1:13). Это наследие было великим достоянием, которое Христос оставил Своим ученикам и Церкви в Своем последнем завещании (Ин. 14; 15; 16). Это совокуаность благословений вечной жизни, которая будет дарована на небесах (ср. Ин. 7:37-39; 4:14 с Отк. 21:6; 22:1,17). Именно через живое сообщение и обитание Духа святые имеют весь свой свет, жизнь, святость, красоту и радость в небесах; и именно через живое сообщение и обитание этого же Духа святые имеют весь свет, жизнь, святость, красоту и утешение на земле — только они сообщаются в меньшей мере. И это живое обитание Духа в святых, в этой меньшей мере и малом начале, есть «залог Духа, залог будущего наследия, начаток Духа» (см. Рим. 8:23; 2 Кор. 5:5; Еф. 1:14). Под «начатком Духа» (Рим. 8:23) апостол имеет в виду этот же живой, благодатный принцип, о котором он говорит в предыдущей части главы, и который он называет Духом и противопоставляет плоти и тлению. Таким образом, этот залог Духа и начаток Духа (которые суть одно и то же, что и печать Духа), — это живое, благодатное, освящающее сообщение и влияние Духа, а не непосредственное внушение или откровение фактов Духом.*
И, поистине, апостол, говоря о свидетельстве Духа внутри нашего духа о том, что мы — дети Божьи (Рим. 8:16), достаточно изъясняет свою мысль, если только придерживаться его слов. То, что здесь выражено, связано с двумя предыдущими стихами и вытекает из того, что апостол Павел сказал здесь. Три стиха вместе звучат так: «Ибо все, водимые Духом Божиим, суть сыны Божии; потому что вы не приняли духа рабства, чтобы опять жить в страхе, но приняли Духа усыновления, Которым взываем: «Авва, Отче!» Сей самый Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии» (Рим. 8:14-16). Здесь апостол ясно показывает, что то, на что он ссылается, когда говорит о том, что Дух дает нам свидетельство или доказательство того, что мы — дети Божьи, это Его обитание в нас и руководство нами в качестве духа усыновления, чтобы располагать нас вести себя по отношению к Богу как к Отцу. Апостол говорит об этом доказательстве, или свидетельстве, того, что мы — дети, что мы имеем дух усыновления. И что же это, как не дух любви? Есть два рода духа, о которых говорит апостол: дух рабства, который есть страх, и дух усыновления, который есть любовь. Апостол говорит о том, что мы приняли не духа рабства, который есть дух страха; но мы приняли более искренний, благородный, дух любви, который естественным образом располагает нас идти к Богу, как дети — к отцу, и вести себя по отношению к Богу как дети. И это то доказательство или свидетельство, которое Дух Божий дает нам о том, что мы — Его дети. Это простое значение мысли апостола; здесь он говорит о том же самом пути изгнания сомнения, страха и духа рабства, о чем говорил апостол Иоанн (1 Ин. 4:18), а именно, через доминирование любви. Дух рабства действует страхом, ибо раб боится розги; но любовь взывает: «Авва, Отче!»; она располагает нас обращаться к Богу и вести себя по отношению к Богу как дети. Она дает нам ясное свидетельство нашего союза с Богом как Его детей, и поэтому изгоняет наш страх. Так что, кажется, свидетельство Духа, о котором говорит апостол, далеко от того, чтобы это был какой-то шепот или непосредственное внушение или откровение; но это тот святой эффект Духа Божьего в сердцах святых, расположение и настроение детей, проявляющееся в сладостной детской любви к Богу, которая изгоняет наш страх. 

То же самое очевидно из всего контекста: ясно, что апостол Павел говорит о Духе как пребывающем в сердцах святых благодатном принципе, противопоставленном плоти или тлению: «Ибо, если живете по плоти, то умрете, а если духом умерщвляете дела плотские, то живы будете» (Рим. 8:13).

Поистине, у меня не вызывает сомнений, что апостол более специфически ссылается на дух благодати, или дух любви, в его более живых действиях, ибо только совершенная любовь, или сильная любовь так свидетельствует или доказывает, что мы — дети, чтобы изгнать наш страх и целиком избавить нас от духа рабства. Сильные и яркие проявления духа детской, евангельской, смиренной любви к Богу дают ясное доказательство отношения души к Богу как Его дитяти; и это очень сильно и совершенно насыщает душу. И хотя далеко от истины то, что душа в данном случае судит только по непосредственному свидетельству, без какого-либо знака или доказательства (ибо она судит и утверждается через величайший знак и яснейшее доказательство), тем не менее, в данном случае святой не нуждается в умножении знамений или каком-либо длительном размышлении над ними. И хотя видение его родственного союза с Богом и его пребывания под Его благорасположением не обходится без средства (так как он видит это с помощью средства, а именно, Его любви), тем не менее, видение им союза его сердца с Богом непосредственно. Любовь видна интуитивно: святой просто видит и чувствует союз между его душой и Богом; он настолько силен и жив, что не может сомневаться в этом. И, следовательно, он убеждается в том, что он — дитя. Как может святой сомневаться относительно того, находится ли он в по-детски простом отношении к Богу, когда он ясно видит непосредственный союз между Богом и своей душой, и поэтому смело, как бы естественно и обязательно, взывает: «Авва, Отче»? 

И когда апостол говорит «Дух свидетельствует духу нашему», под «нашим духом» здесь подразумевается наша совесть, которая названа духом человека: «Светильник Господень — дух человека, испытывающий все глубины сердца» (Пр. 20:27). Мы также читаем о свидетельстве нашего духа: «Ибо похвала наша сия есть свидетельство совести нашей» (2 Кор. 1:12); «И вот, по чему узнаем, что мы от истины, и успокаиваем пред Ним сердца наши; ибо, если сердце наше осуждает нас, то кольми паче Бог, потому что Бог больше сердца нашего и знает все. Возлюбленные! Если сердце наше не осуждает нас, то мы имеем дерзновение к Богу» (1 Ин. 3:19-21). Когда апостол Павел говорит, что «Дух Божий свидетельствует духу нашему», это не нужно понимать как два духа, которые являются двумя отдельными, параллельными, независимыми свидетелями; но через один мы получаем свидетельство другого: Дух Божий дает доказательство, привнося и изливая любовь Божью в сердце, а наш дух, или совесть, принимает и возвещает это свидетельство для нашей радости. 

Много ущерба возникало из ложного и обманчивого понятия о свидетельстве Духа (иногда с текстом Писания, а иногда без оного), которое, якобы, есть своего рода внутренний голос, внушение или заявление от Бога  человеку о том, что он возлюблен Им, прощен, избран; и много ложных и тщетных (хотя и очень возвышенных) чувств возникало из этого. И вызывает опасение, что множество душ потерпело вечную погибель вследствие этого. Теперь рассмотрим вторую характеристику благодатных чувств. 

2. Первоначальное основание благодатных чувств — это сверхъестественно превосходная и привлекательная природа Божественных ценностей, а не какое-то измышленное отношение, которое они испытывают к себе, или своекорыстие.

Я повторюсь, что в высшей степени превосходная природа божественных явлений является первым, или первоначальным и оригинальным, объективным основанием духовных чувств истинных святых. Я не предполагаю, что все отношение, которое Божественные ценности испытывают к себе, и их собственный особый интерес, полностью исключены из всего влияния в их благодатных чувствах. Ибо это имеет вторичное и последующее влияние в тех чувствах, которые суть истинно святые и духовные, как мы увидим. 

Уже было отмечено, что чувство любви является как бы источником всех чувств; и, в частности, христианская любовь является источником всех благодатных чувств. Божественное совершенство и слава Бога и Иисуса Христа, Слово Божье, Божьи деяния и Его пути — это первичная причина, почему истинный святой любит эти ценности; а не какой-либо мнимый интерес, который он имеет в них, или какая-либо измышленная выгода, которую он получил или получит от них. 

Некоторые говорят, что всякая любовь возникает из себялюбия, и что по природе вещей невозможно для любого человека иметь любовь к Богу или к любому другому существу, которая не имела бы своим основанием это себялюбие. Но я смиренно полагаю, что они говорят так из недостатка размышления. Они утверждают, что тот, кто любит Бога и поэтому желает Его славы или наслаждения Им, желает этого как своего собственного блаженства. Слава Бога и созерцание и наслаждение Его совершенствами рассматриваются им как вещи приятные, способные сделать его счастливым. Он полагает в них свое блаженство и желает их как того, что (если он получит это) будет приятным для него или наполнит его наслаждением и радостью и, тем самым, сделает его счастливым. И поэтому, говорят они, именно из себялюбия или из желания своего собственного счастья он желает, чтобы Бог был прославлен, и желает созерцать и наслаждаться Его славными совершенствами. Но им следовало бы подумать немного дальше и задать вопрос, как человеку пришло на ум возложить свое счастье в прославлении Бога и в созерцании и наслаждении Божьими совершенствами. Нет сомнения в том, что Божья слава и созерцание Его совершенств становятся настолько приятными для него, что он видит свое высочайшее блаженство в этих вещах, и тогда он желает их, как он желает своего собственного счастья. Но как эти вещи стали настолько приятными для человека, что он почитает своим высочайшим блаженством прославлять Бога? Не плод ли это любви? Человек должен прежде возлюбить Бога или соединить свое сердце с Ним, прежде чем он будет почитать Божье благо своим, и прежде чем он пожелает прославления и наслаждения Богом как своего блаженства. Не слишком вески аргументы, что поскольку сердце человека соединено с Богом в любви, и, как результат этого, он желает Божьей славы и наслаждения Им как своего собственного счастья, то желание этого собственного счастья должно непременно быть причиной и основанием этой любви. Это было бы так же верно, как и утверждать, что, поскольку отец зачал сына, то, конечно, его сын зачал его. Если после того, как человек начинает любить Бога, и его сердце так соединяется с Ним, что он смотрит на Бога как на свое главное благо и на Божье благо как на свое собственное, следствием и результатом этого будет то, что даже себялюбие, или любовь к своему собственному счастью, будет побуждать его желать прославления и наслаждения Богом. Из этого не будет следовать, что это самое проявление себялюбия шло прежде его любви к Богу, и что его любовь к Богу была следствием и результатом этого. Нечто иное, полностью отличное от себялюбия, может быть причиной этого, а именно, перемена, произведенная во взглядах его ума и во вкусах его сердца, посредством которой он постигает красоту, славу и высшее благо в Божьей природе, какова она есть сама в себе. Это может быть тем фактором, который, прежде всего, притягивает его сердце к Нему и побуждает его сердце соединиться с Ним, прежде всех рассуждений о своем собственном интересе или счастье, хотя в результате этого, он непременно ищет свою часть и блаженство в Боге. 

Имеется род любви или чувства, который человек может иметь к людям или вещам, и который не вытекает существенным образом из себялюбия. Предвзятое отношение к себе, или некоторое уважение, уже проявленное другим к нему, или некоторая выгода, уже полученная или та, на которую он рассчитывает, является поистине первым основанием его любви и тем, из чего целиком проистекает его чувство. Это то, что предшествует какому-либо вкусу или наслаждению сущностью и качествами, присущими состоянию, когда тебя любят, как красивому и приятному. Когда первая ценность, которая притягивает доброжелательность человека к другому человеку — это созерцание в нем тех качеств и свойств, которые кажутся ему привлекательными сами в себе, а тот, кто имеет их, по этой причине является достойным уважения и благожелательности, любовь возникает совершенно отличным образом, чем когда она прежде исходит из некоторого дара, данного другим человеком или обещанного им, подобно тому, как судья любит и проявляет благосклонность к человеку, который дал ему взятку; или из отношения, которое, как он предполагает, другой имеет к нему, подобно тому, как человек любит другого человека, потому что он смотрит на него как на своего ребенка. Когда любовь к другому возникает таким способом, она поистине и существенным образом вытекает из себялюбия.

Такой род чувства к Богу или Иисусу Христу, который существенным образом вытекает из себялюбия, не может быть по-настоящему благодатной и духовной любовью, как видно из сказанного, потому что себялюбие — это принцип целиком естественный, и он в одинаковой мере присутствует в сущности демонов и ангелов. Поэтому, несомненно, ничто, являющееся простым результатом этого, не может быть сверхъестественным и божественным, в описанном ранее смысле.* Христос ясно говорит об этом виде любви, которая ничем не выше любви нечестивых людей: «И если любите любящих вас, какая вам за то благодарность? Ибо и грешники любящих их любят» (Лк. 6:32). И сам дьявол знал, что такой вид уважения к Богу, который был настолько корыстным, что оно проявлялось только ради выгоды, полученной или планируемой, не имеет ценности в глазах Божьих. Иначе он никогда не использовал бы такое злословие перед Богом против Иова: «Разве даром богобоязнен Иов? Не Ты ли кругом оградил его, и дом его, и всё, что у него?» (Иов. 1:9-10). Бог также не оставил возражение без внимания, и, чтобы обвинение не оказалось справедливым, Он позволил испытать это дело и поступить с Иовом таким способом, в результате чего было бы видно, является ли уважение Иова к Богу корыстным, или нет, и было получено доказательство искренности и добродетели его отношения в этом вопросе. 

Первым основанием истинной любви к Богу является то, что Он Сам в Себе прекрасен, или достоин любви, то есть высшая красота Его сущности. Несомненно, это то, что делает Его особенно привлекательным. Главным образом, человека или любое творение делает достойным любви его превосходство; и поэтому именно превосходство Бога есть то, что делает Бога привлекательным, и что, вне сомнения, должно быть главным основанием истинной любви. Божья сущность бесконечно совершенна; поистине, это нескончаемая красота, сияние и сама слава. Но как может быть истинной та любовь к Его совершенной и привлекательной сущности, которая не основана на Его истинной привлекательности? Как может быть истинной та любовь к красоте и сиянию, которая не проявляется ради красоты и сияния? Как может быть истинной оценка того, что само в себе бесконечно достойно и драгоценно, если она не направлена на это достоинство и драгоценность? Это бесконечное совершенство божественной природы, какова она сама в себе, есть истинное основание всего того, что есть благое в Боге в любом отношении. Как же может человек истинно любить Бога, не любя Его за то совершенство в Нем, которое есть основание всего того, что является во всех отношениях благим или желанным в Нем? Если чувства людей к Богу основаны, в первую очередь, на Его выгодности для них, то их чувства начинаются не с того конца; они почитают Бога только как крайний предел потока Божественного блага, где он касается их и достигает их интереса, и не принимают во внимание ту бесконечную славу Божьей сущности, которая есть первоначальное благо и истинный источник всякого блага, первоисточник всякой привлекательности и, таким образом, первое основание всей истинной любви.

Естественный принцип себялюбия может быть основанием великих чувств к Богу и ко Христу, при этом не видя ничего из красоты и славы Божественной природы. Существует определенная благодарность, которая есть чисто естественное явление. Благодарность — это одно из естественных чувств души человека, как и гнев; и имеется благодарность, которая возникает из себялюбия, таким же образом, как и гнев. Гнев в человеке — это чувство, возбуждаемое против другого, в противостоянии другому, за что-то в нем, что наступает на себялюбие. Благодарность — это чувство, которое один имеет к другому вследствие любви к нему, для вознаграждения его или за что-либо в нем, что потакает себялюбию. И может быть вид благодарности без какой-либо истинной или надлежащей любви, как может быть гнев без настоящей ненависти, как у родителей по отношению к своим детям, на которых они могут гневаться и, вместе с этим, иметь к ним сильную привычную любовь. Такая благодарность — это принцип, который проявляется у нечестивых людей, как о них заявляет Христос, говоря: «…грешники любящих их любят» (Лк. 6:32); и как Он говорит о мытарях, которые были одними из самых плотских и развратных людей (Мт. 5:46). Это тот самый принцип, который пробуждается у неправедных судей посредством взятки; и это тот принцип, который проявляют даже неразумные животные: собака любит своего хозяина, который добр к ней. И мы видим в бесчисленных случаях, что простой природы достаточно для того, чтобы вызвать благодарность у людей или побудить их сердца к признательности другим за полученную доброту; и иногда даже тем, против которых одновременно направлена их привычная вражда. Так, Саул вновь и вновь приходил в большое волнение и даже растворялся в благодарности Давиду за сохранение его жизни, но при этом он оставался его ярым врагом. Если люди по своей природе могут иметь такие чувства к людям, так же они могут иметь их и к Богу. Ничто не препятствует тому, чтобы то же себялюбие действовало одинаковым образом в отношении Бога, как и в отношении людей. И мы имеем красноречивые примеры этого в Писании: дети Израиля, которые пели хвалу Богу у Чермного моря, вскоре забыли Божьи дела; сириец Нееман, который был сильно взволнован своим чудесным исцелением от проказы, так что его сердце с этого времени было полно решимости поклоняться Богу, Который исцелил его, сделал исключение, когда обстоятельства подвергали его опасности потерпеть ущерб в своих временных интересах. Так и Навуходоносор был сильно потрясен Божьей благостью к нему, когда Он вернул ему рассудок и царство, после того как он обитал со зверями. 

Таким образом, будучи естественным принципом, благодарность выставляет неблагодарность в тем более отталкивающем и ужасном свете, потому что она показывает страшное преобладание греховности, когда она даже пересиливает и подавляет лучшие принципы человеческой природы. Неблагодарность упоминается как доказательство высокой степени греховности многих язычников, которые не имели естественного чувства (Рим. 1:21). Но то, что недостаток благодарности или естественного чувства есть доказательство высокой степени порока, — это не аргумент в пользу того, что вся благодарность и естественное чувство имеют природу добродетели или спасительной благодати. 

Себялюбие, через проявление простой естественной благодарности, может быть основанием своего рода любви к Богу во многих отношениях. Своего рода любовь может возникнуть из ложного понятия о Боге, в котором люди были наставлены или которое они каким-то образом впитали, как если бы Он был только благость и милость, а не воздающая справедливость; или как если бы проявления Его благости были необходимыми, а не свободными и суверенными; или как если бы Его благость зависела от того, что есть в них, и как если бы они принуждали Его к ней. Люди на подобных основаниях могут любить «бога», которого они сами себе создали в своем воображении, тогда как они далеки от того, чтобы любить такого Бога, Который царствует в небесах. 

Себялюбие может быть основанием чувства в людях по отношению к Богу из-за большой нечувствительности к их состоянию по отношению к Богу и из-за недостатка обличений совести, которые заставляли бы их ощущать, какой сильный гнев Бога они навлекают на себя. Они не имеют ощущения отвратительности греха как направленного против Бога, а также бесконечного и страшного противления ему святой природы Бога. Таким образом, сформировав в своем разуме такого «бога», который устраивает их, и думая, что Бог — такой же, как они, что Он благоволит им и согласен с ними, они могут испытывать к Нему большую симпатию и чувствовать некоторую любовь к Нему, тогда как они далеки от любви к истинному Богу. И чувства людей могут приходить в движение в направлении Бога из себялюбия из-за некоей примечательной внешней выгоды, полученной от Бога, как это было с Нееманом, Навуходоносором и израильтянами у Чермного моря. 

Далее, очень высокое чувство к Богу может возникать у людей из-за мнения о благосклонности и любви Бога к ним как о первом основании их любви к Нему. После пробуждения и душевных страданий, вызванных страхами перед адом, они могут внезапно получить представление, через некоторое воздействие на их воображение или непосредственное внушение (с текстами Писания или без оных), что Бог любит их, простил их грехи и сделал их Своими детьми. Это — первая вещь, которая вызывает течение их чувств к Богу и Иисусу Христу. После этого и на данном основании многие вещи в Боге кажутся привлекательными для них, и Христос может выглядеть для них превосходным. И если таких людей спросить о том, кажется ли Бог привлекательным и любезным для них, они, возможно, с готовностью ответили бы «Да»; тогда как на самом деле, если тщательно исследовать ситуацию, это хорошее мнение о Боге было куплено и оплачено в отличительных и бесконечных преимуществах, которые, как они вообразили, они получили от Бога. Они понимают привлекательность Бога в Себе Самом не иначе, как в том, что Он простил их, принял их и любит их сильнее всех на свете, и занят тем, чтобы совершенствовать всю Свою бесконечную силу и мудрость в предпочтении, вознаграждении и возвышении их, и будет делать для них все, что они пожелают. Стоит им лишь утвердиться в этом представлении, как им будет легко признать Бога привлекательным и славным и восхищаться и превозносить Его. Им легко признать Христа как славную личность, лучшую в мире, если они прежде утвердятся в том, что Он, будучи Господином вселенной, пленен любовью к ним, и Его сердце поглощено ими, и Он ценит их гораздо выше большинства из их ближних, и любил их от вечности, и умер за них, и даст им царствовать в вечной славе с Ним в небесах. Когда это происходит с плотскими людьми, сами их вожделения сделают Его привлекательным для них; сама гордость расположит их в пользу того, кого они называют «Христом». Эгоистичный и гордый человек естественным образом считает привлекательным то, что сильно содействует его интересам и потакает его амбициям. 

И как эти люди начинают, так они и продолжают. Их чувства время от времени поднимаются, главным образом, на этом основании себялюбия и самомнения и любви Бога к ним. Многие имеют ложное понятие общения с Богом, как если бы оно совершалось через импульсы, шепот и внешние представления, непосредственно доносимые до их воображения. Эти явления часты у них, и они принимают их за проявления великой Божьей любви к ним и доказательства их сильного возвышения над другими представителями человечества. Поэтому и их чувства часто заново пускаются в ход. 

Но проявления истинной и святой любви в святых возникают по-другому. Они не видят прежде, что Бог любит их, а затем — что Он привлекателен, но они прежде видят привлекательность Бога, а также совершенство и славу Христа, и их сердце вначале пленяется этим видением, и проявления их любви, как правило, время от времени начинаются здесь, и возникают, главным образом, из этого видения. Затем, как следствие, они видят Божью любовь и великую благосклонность к ним.* Чувства святого начинаются с Бога; и любовь к себе имеет лишь косвенную и второстепенную причастность к этим чувствам. Напротив, ложные чувства начинаются с себя, и признание совершенства в Боге и испытание чувств к Нему — это лишь следствие и результат. В любви истинного святого Бог есть самый глубокий фундамент. Любовь к совершенству Его природы — это основание всех чувств, которые приходят впоследствии, причем любовь к самому себе вовлекается лишь вспомогательно. Лицемер кладет самого себя в основание всего и ставит Бога как надстройку; и даже признание им самой Божьей славы зависит от его взгляда на свой частный интерес. 

Себялюбие может воздействовать на людей, заставляя их подпадать под влияние Божьей благости не только к ним как к личности, но также Божьей благости к ним как к части сообщества. Так, естественный принцип себялюбия, без каких-либо иных принципов, может быть достаточным для того, чтобы заставить человека беспокоиться об интересах нации, к которой он принадлежит, как, например, во время войны себялюбие может заставлять естественных людей радоваться успехам своей нации и печалиться о ее неудачах, которые касаются их как одного общества. Так, этот же естественный принцип может простираться и дальше, даже до мира человечества, и на него могли бы влиять преимущества, которыми, скажем, обладают жители земли перед обитателями других планет, если бы мы знали, что таковые существуют, и как они живут. Так, этот принцип может заставлять людей быть под воздействием преимуществ, которые человечество получило перед падшими ангелами. Таким образом, люди, исходя из этого принципа, могут быть под сильным воздействием чудесной благости Бога к человечеству, и Его великой благости в том, что Он отдал Своего Сына умереть за грешного человека; и прекрасной любви Христа в том, что Он перенес такие мучения за нас; и великой славы, которую Бог приготовил для нас. Тот же принцип естественной благодарности может влиять на людей здесь, как бывает в случае личной выгоды. 

Но то, что я сказал, никоим образом не подразумевают, что вся благодарность Богу — это чисто естественная вещь, и что нет такой вещи, как духовная благодарность, которая есть святое и божественное чувство. Это подразумевает не более, чем то, что существует благодарность, которая просто естественна, и что когда люди испытывают чувства к Богу только за полученные преимущества, то их чувство — это лишь проявление естественной благодарности. Несомненно, имеется такая вещь, как благодатная благодарность, которая сильно отличается от всей той благодарности, которую испытывают естественные люди. Есть некоторые отличия такой благодарности. 

1. Истинная благодарность, или признательность, Богу за Его благость к нам возникает из основания, заложенного прежде, за то, Кто Он есть в Себе; тогда как естественная благодарность не имеет такого предшествующего основания. Благодатное пробуждение благодарного чувства к Богу за полученную благость всегда исходит из источника любви, уже находящегося в сердце, образованного, в первую очередь, на основании собственного Божьего совершенства. Следовательно, чувства имеют склонность течь в случаях проявления Божьей благости. Сердце святого, который увидел Божью славу, покоренное ею и плененное любовью к Нему по причине этого, становится мягким и легко восприимчивым к полученной благости. Если человек и не имеет любви к другому, то благодарность может возникнуть вследствие какой-то необыкновенной доброты, как, например, у Саула к Давиду. Но это не то же самое, что благодарность человека к дорогому другу, по отношению к которому его сердце и раньше было охвачено высоким уважением и любовью и посредством этого стало нежным в отношении него. Любовь к себе не исключена из благодатной признательности; святые любят Бога за Его благость к ним: «Я радуюсь, что Господь услышал голос мой, моление мое» (Пс. 114:1). Но сюда включено еще нечто другое; и другая любовь приготавливает путь и закладывает основание для этих благодатных чувств. 

2. В благодатной признательности людей волнует атрибут Божьей благости и свободной благодати не только из-за того, что она касается их, или что она влияет на их интерес, но и как часть славы и красоты Божьей сущности. Эта чудесная и несравненная благодать Бога, которая проявлена в деле искупления и сияет в облике Иисуса Христа, бесконечно славна сама в себе и таковой выглядит в глазах ангелов. Это великая часть морального совершенства и красоты Божьей сущности. Она была бы славной, независимо от того, проявлялась ли бы она по отношению к нам, или нет; и святой, который выражает благодатную признательность за это, видит ее именно так, хотя его причастность к ней служит для того, чтобы сильнее увлекать его разум и поднимать внимание и чувство. Любовь к себе здесь играет вспомогательную роль, будучи подчиненной более высокому принципу, ведя ум к видению и созерцанию, занимая и фиксируя внимание, а также усиливая радость и любовь. Божья благость к ним — это стекло, которое Бог ставит перед ними, и в котором они могут созерцать красоту атрибута Божьей благости. Проявления и выражения этого атрибута, таким образом, приближаются к ним и располагаются прямо перед ними. Так что в святой признательности Богу причастность, которую мы имеем к Божьей благости, не является первым основанием ее воздействия на нас. Оно было заложено в сердце прежде, в том источнике любви, который был направлен к Богу, за Его совершенство в Нем Самом, и который делает сердце мягким и восприимчивым к таким влияниям со стороны Его благости к нам. Не наш собственный интерес и те преимущества, которые мы получили, суть единственное или главное объективное основание настоящих проявлений чувства, но Божья благость как часть красоты Его природы (хотя проявления этого привлекательного атрибута, выставленного непосредственно перед нашим взором в его проявлениях ради нас), есть особая причина внимания разума к этой красоте, которая служит для привлечения внимания и возвышения чувства. 

Некоторые, возможно, готовы противопоставить всему, что было сказано, этот текст: «Будем любить Его, потому что Он прежде возлюбил нас» (1 Ин. 4:19), как будто здесь подразумевается, что Божья любовь к истинным святым есть первое основание их любви к Нему. 

В ответ на это я заметил бы, что стремление апостола в этих словах — возвеличить любовь Бога к нам на основании того, что Он возлюбил нас, когда мы не имели любви к Нему (1 Ин. 4:9-11). И то, что Бог возлюбил нас, когда мы не имели любви к Нему, апостол доказывает аргументом, что Божья любовь к избранным — это причина их любви к Нему. И это происходит тремя путями. 

1. Любовь святых к Богу — это плод Божьей любви к ним, так как это дар той любви. Бог дал им дух любви к Нему, потому что Он возлюбил их от вечности. И в этом отношении Божья любовь к Своим избранным — это первое основание их любви к Нему, так как она есть основание их возрождения и всего их искупления. 

2. Проявления и откровения Своей чудесной любви к грешным людям, которые Бог произвел через Иисуса Христа в деле искупления, — это одно из главных явлений славы Своего морального совершенства, которое Бог произвел как ангелам, так и людям. Таким образом, одно главное объективное основание любви и тех, и других к Богу, соответствует тому, что было сказано прежде. 

3. Любовь Бога к определенному избранному человеку, обнаруженная через его обращение, — это великая демонстрация ему Божьего морального совершенства и славы и подходящий случай для пробуждения любви святой благодарности, в согласии с тем, что было сказано раньше. И то, что святые в этих отношениях любят Бога, потому что Он прежде возлюбил их, полностью отвечает замыслу аргумента апостола в этом отрывке. Так что из этого не может быть извлечен никакой аргумент против духовной и благодатной любви в святых, вытекающей, главным образом, из превосходства божественных ценностей, каковы они сами в себе, а не из какого-то измышленного отношения, в котором они, якобы, заинтересованы. 

И как дело обстоит с любовью святых, так же оно обстоит и с их радостью и духовным наслаждением и довольством: первое основание их — не какое-то рассмотрение или осмысление своей причастности к божественным ценностям; нет, они, в первую очередь, состоят в сладостном зрелище, которое их разум получает при виде или созерцании божественной и святой красоты этих вещей, каковы они сами в себе. И в этом, поистине, главная разница между радостью лицемера и радостью истинного святого. Первый радуется в самом себе; «я» — это первое основание его радости; тогда как последний радуется в Боге. Ум лицемера получает удовольствие и наслаждается, во-первых, своими собственными привилегиями и счастьем, которого, как он полагает, он достиг или достигнет. У истинных святых умы, прежде всего, невыразимо радуются и наслаждаются от сладостных идей о славной и любезной природе Божьих ценностей. И это — источник всех их наслаждений и вершина всех их удовольствий; это — радость их радости. Это сладкое и восхитительное наслаждение, которое они имеют при виде прекрасной и очаровательной природы божественных ценностей, является основанием радости, которую они имеют впоследствии, когда понимают, что она принадлежит им. Но зависимость чувств лицемеров имеет противоположный порядок: они вначале радуются и вдохновляются тем, что Бог о них такого высокого мнения; и затем, на этом основании, Он кажется в некотором роде привлекательным для них. 

Это первое основание наслаждения, которое истинный святой испытывает во Христе, — это Его собственное совершенство; и первое основание наслаждения, которое он имеет во Христе, — это Его собственная красота; Он выглядит Сам в Себе лучше десяти тысяч других, и весь Он — любезность. Путь спасения через Христа — это восхитительный путь для него, благодаря сладостным и выдающимся демонстрациям божественных совершенств в нем. Святые доктрины Евангелия, в которых превозносится Бог и принижается человек, почитается и поощряется святость, сильно дискредитируется и не одобряется грех, проявляется свободная и суверенная любовь, — это славные доктрины в его глазах, сладкие для его вкуса, еще прежде какого-либо осмысления его интереса в этих вещах. Конечно, святые радуются своей причастности Богу и тому, что Христос — их, и они имеют все основания для этого, но это не является первым источником их радости. Прежде всего, они радуются в Боге как славном и совершенном в Себе Самом, а во-вторых, радуются факту, что такой славный Бог — это их Бог. Вначале их сердца наполняются сладостным чувством от взгляда на превосходство Христа и превосходство Его благодати и красоты пути спасения через Него, а затем они испытывают вторичную радость в том, что такой совершенный Спаситель и такая совершенная благодать принадлежат им.* Но то, что у истинного святого является надстройкой, у лицемера — основание. Когда они слышат о чудесах Евангелия, о Божьей великой любви в том, что Он послал Своего Сына, об умирающей любви Христа за грешников и о великих благах, которые Христос приобрел и обещал святым, и слышат эти вещи в красноречивом изложении, они могут слушать с большой долей удовольствия и воодушевляться тем, что они слышат. Но если исследовать их радость, то обнаружится, что она не имеет иного основания, кроме того, что они смотрят на эти вещи как на свои собственные. Всё это возвышает их; они любят слышать о великой любви Христа, так сильно отличающей некоторых от других; ибо себялюбие, и даже сама гордость заставляет их имитировать свое большое отличие от других. Неудивительно, при таком уверенном мнении о собственном блаженном положении, что они чувствуют себя хорошо под таким учением, и они в высшей степени рады слушать о том, как высоко Бог и Христос ценят их. Так что их радость — это, в самом деле, радость в себе самих, а не в Боге. 

Лицемеры радуются самим себе. Отсюда происходит, что в своей радости и возвышении они имеют обыкновение не сводить глаз с себя. После того как они получили то, что они называют духовными открытиями или переживаниями, их умы захватываются ими, восхищаясь своим собственным опытом. Они увлечены и взволнованы, главным образом, не славой Божьей или красотой Христа, а красотой своего опыта. Они все время думают в самих себе: какое приятное переживание! Какое прекрасное открытие! Какие чудесные явления я встретил! Так они ставят свои переживания на место Христа и Его красоты и полноты. Вместо того чтобы радоваться во Христе Иисусе, они радуются в своем восхитительном опыте. Вместо того чтобы питать и наслаждать свои души видом того, что есть вне них, а именно, присущей, сладостной, животворящей привлекательностью того, что явлено в Евангелии, их глаза оторваны от этих вещей, или, по крайней мере, они видят их только как бы со стороны. Объект, который притягивает их пристальное внимание, — это их опыт; и они питают свои души и наслаждают эгоистичный принцип видом своих открытий. Они получают больше утешения в своих открытиях, чем во Христе, что является точным понятием жизни на основе опыта и рамок, а не с использованием переживаний как знаков, на которые они полагаются для свидетельства своего благого состояния, что некоторые называют жизнью на основе опыта. Очень легко можно заметить, что некоторые из них наиболее известны жизнью на основе опыта, в соответствии с точным понятием этого. 

Каковы же чувства лицемеров? Вначале на них влияет некое воздействие на их воображение или некий импульс, который они принимают за непосредственное внушение или свидетельство от Бога о Его любви и их счастье и высоких привилегиях в определенном отношении, с текстом Писания или без него. Это сильно их захватывает как великое открытие, и отсюда вытекают высокие чувства. И когда их чувства поднимаются, тогда они смотрят на эти высокие чувства и называют их великими и чудесными переживаниями. Они представляют, что Бог очень доволен их чувствами; и это воздействует на них еще сильнее; и так они находятся под влиянием своих чувств. Эти чувства поднимаются всё выше и выше, пока не настанет момент, когда люди бывают совершенно поглощены ими; и, вместе с этим, самомнение и пылкая ревность поднимаются, как замок в воздухе, не на каком-либо ином основании, а на воображении, себялюбии и гордости. 

И каковы мысли людей такого рода, таков же и их разговор, ибо от избытка их сердца говорят их уста. Так как в своих высоких чувствах они не сводят взора с красоты своих переживаний и величия своих достижений, то они очень много говорят о себе. Истинный святой, находящийся под влиянием великих духовных чувств, от полноты своего сердца готов много говорить о Боге и Его славных совершенствах и делах, о красоте и привлекательности Христа и о славных истинах Евангелия. Лицемеры в своих высоких чувствах говорят больше об открытии, чем об открытой вещи; они полны разговоров о великих ценностях, с которыми они встретились, о чудесных открытиях, которые они совершили, о том, насколько они уверены в любви Бога к ним, насколько безопасно их положение, как они знают, что они пойдут на небеса.

У истинного святого, который наслаждается истинными открытиями сладостной славы Бога и Христа, ум слишком пленен и увлечен тем, что он видит вне себя, вместо того чтобы в это время смотреть на себя и на свои собственные достижения. Это было бы отвлечение внимания и потеря, которой он не смог бы вынести, — отвести глаза от восхитительного объекта своего созерцания, чтобы наблюдать за своим собственным опытом и проводить время, думая в себе: «Какое это высокое достижение, и какую замечательную историю я теперь должен рассказать другим!» Удовольствие и услада его разума в это время вытекают, в первую очередь, не из созерцания безопасности своего положения или чего-либо перед его глазами из своих собственных качеств, опыта или обстоятельств, но из Божественной и высшей красоты того, что является объектом его прямого взгляда вне самого себя, которая сладостно занимает и крепко удерживает его разум. 

Как любовь и радость лицемеров имеют своим источником себялюбие, то это же бывает и с другими их чувствами: их скорбью о грехе, их унижением и покорностью, их религиозными желаниями и ревностью. Всё якобы оплачено заранее, и Бог якобы сильно потакает их себялюбию и их вожделениям, ценя их и вознося их так высоко, как высоко их воображение. Для такой развращенной природы легко любить этого воображаемого Бога, Который прекрасно устраивает их, и возвышать Его, и подчиняться Ему, и гореть пламенной ревностью о Нем. Высокие чувства многих лицемеров построены на предположении, что они являются выдающимися святыми. Если бы это мнение, которое они имеют о самих себе, было удалено, если бы они думали, что они принадлежат к более скромным святым (хотя им следует все же допустить, что они — истинные святые), их высокие чувства разбились бы вдребезги. Если бы они увидели хоть немного греховность и порочность своих сердец и свою испорченность среди своих наилучших обязанностей и своих наилучших чувств, это нанесло бы их чувствам сокрушительный удар. Так как их чувства построены на себе, то знание о себе уничтожило бы их. Но, что касается истинных чувств, то их основание — иное. Поэтому и обнаружение самого себя, своей испорченности и слабости опыта хотя и будет очищать их чувства, однако оно не уничтожит их, но в некотором отношении подсластит и возвысит их. 

3. Истинно святые чувства основаны, прежде всего, на привлекательности морального совершенства Божественных ценностей.

Любовь к божественным ценностям и сладостность их морального совершенства — это первое основание и источник всех святых чувств. 

Я объясню, что имеется в виду под моральным совершенством Божественных ценностей. 

Можно отметить, что слово «моральный» здесь имеет несколько иное значение, чем общепризнанное значение слова, когда люди говорят о моральности и моральном поведении, имея в виду внешнее соответствие обязанностей моральному закону, и в особенности обязанностей из второй скрижали Закона. Здесь оно не предполагает, что такие кажущиеся добродетели, которые проистекают из естественных принципов, в противоположность тем добродетелям, которые суть внутренние, духовные и божественные, как честность, справедливость, великодушие, добрый нрав и гражданское чувство многих язычников, названы моральными добродетелями, в отличие от святой веры, любви, смирения и небесной направленности ума истинных христиан. Я повторю: слово «моральный» не должно так пониматься в данном случае. 

Следует отметить, что богословы обычно проводят различие между моральным добром и злом и естественным добром и злом. Под моральным злом они подразумевают зло греха, или то зло, которое противно долгу и противоположно тому, что правильно и справедливо. Под естественным злом они имеют в виду не то зло, которое, по существу, противостоит долгу, но то, которое противно самой природе, без какого-либо отношения к правилу или долгу. Так, зло страдания названо естественным злом (например, боль и муки, бесчестье и т. п.): эти вещи противны самой природе плохих и хороших людей, ненавистны нечестивым людям и бесам, а также добрым людям и ангелам. Подобным образом, природные недостатки названы естественным злом, потому что они в своей сущности не имеют природы зла греха. С другой стороны, как под моральным злом богословы подразумевают зло греха, или то, что противно справедливости, так под моральным добром они подразумевают то, что противоположно греху, или то добро в творениях, имеющих волю и выбор, посредством которых они, как добровольные действующие лица, суть таковы, какими им подобает быть, и действуют так, как им подобает действовать, или таким способом, который является наиболее подходящим и приятным. Под естественным добром они подразумевают то добро, которое есть совершенно иного рода, чем святость и добродетель, а именно, то, что улучшает природу или соответствует ей, и при этом природа рассматривается оторвано от каких-либо святых или несвятых свойств и без какой-либо связи с каким-либо правилом или мерой правильного и неправильного. 

Так, удовольствие — это естественное добро, как и честь, сила, умозрительное знание, человеческая ученость и проницательность. Таким образом, нужно проводить различие между естественным добром, во владении которого находятся люди, и их моральным добром, а также между естественным и моральным добром ангелов на небесах. Большая возможность разума ангелов, их великая сила и почетные обстоятельства, в которых они находятся как великие служители Божьего Царства, и по причине которых они называются «престолы, господства, начальства, власти», — это естественное добро, которое ими обладает. В то же время их совершенная и славная святость, их чистая и пламенеющая любовь к Богу и к святым и друг к другу — это их моральное добро. Подобным образом, богословы проводят различие между естественными (присущими) и моральными совершенствами Бога. Под моральными совершенствами Бога они имеют в виду атрибуты, которые Бог демонстрирует как моральное действующее лицо, или посредством которых сердце и воля Бога являются благими, правыми и бесконечно подобающими и привлекательными. Это такие атрибуты, как Его праведность, истина, верность и благость; или, одним словом, Его святость. Под Божьими присущими атрибутами, или совершенствами, они подразумевают те атрибуты, в которых, согласно нашему образу постижения Бога, заключается не святость или моральная благость Бога, а Его величие, Его сила, Его знание, посредством чего Он знает всё, и Его вечность от бесконечного прошлого до бесконечного будущего, Его вездесущность и Его страшное и внушающее благоговение великолепие. 

Моральное совершенство разумного сознательного существа более непосредственно гнездится в сердце или воле. То разумное существо, воля которого истинно права и привлекательна, является морально хорошим или совершенным. 

Это моральное совершенство разумного существа, когда оно истинно и реально, а не только внешнее или просто кажущееся и поддельное, — это святость. Поэтому святость охватывает все истинное моральное совершенство разумных существ; нет иной истинной добродетели, кроме реальной святости. Святость охватывает всю истинную добродетель доброго человека; его любовь к Богу, его благодатная любовь к людям, его справедливость, его милосердие и сострадание, его благодатная кротость и мягкость и другие истинные христианские добродетели, которые он имеет, принадлежат к его святости. Таким образом, святость Бога в самом широком смысле этого слова и в смысле, в котором это слово часто употребляется в Писании в отношении Бога, — это то же, что и моральное совершенство божественной природы или Его чистоты и красоты как морального действующего лица, включая все Его моральные совершенства, Его праведность, верность и благость. Как у святых людей их любовь, христианская доброта и милость принадлежат к их святости, так благость и милость Бога принадлежат к Его святости. Святость в человеке — это всего лишь образ Божьей святости; образу не принадлежат больше добродетелей, чем имеется в Оригинале; производная святость не имеет в себе более, чем имеется в непроизводной, которая есть ее источник; нет ничего больше, чем благодать на благодать, или благодать в образе, соответствующая благодати в Оригинале. 

Подобно тому, как есть два рода атрибутов у Бога, согласно нашему образу постижения Его (Его моральные атрибуты, которые суммированы в Его святости, и Его присущие атрибуты силы, знания, которые составляют величие Бога), так имеется двойной образ Бога в человеке: Его моральный или духовный образ, который есть Его святость, то есть, образ Божьего морального совершенства (который был утрачен в результате грехопадения), и Божий присущий образ, заключающийся в человеческом разуме и понимании, его природных способностях и владычестве над творениями, который есть образ Божьего присущего атрибута. 

Из того, что было сказано, можно легко понять, что я имею в виду, когда говорю, что любовь к божественным ценностям за красоту их морального совершенства — это начало и источник всех святых чувств. Мы уже рассматривали в предыдущем параграфе, что первая объективная причина всех святых чувств — это высшее совершенство Божественных ценностей, каковы они есть сами в себе или в своей собственной природе. Теперь я пойду дальше и скажу более конкретно, что тот род совершенства природы Божественных ценностей, который есть первая объективная причина всех святых чувств, — это их моральное совершенство, или их святость. Святые люди, в проявлении святых чувств, любят Божественные ценности, в первую очередь, за их святость. Они любят Бога, прежде всего, за красоту Его святости, или морального совершенства, как являющегося в высшей степени привлекательным в себе самом. Не то, что святые, в проявлении благодатных чувств, любят Бога только за Его святость; все Его атрибуты являются любезными и славными в их глазах; созерцание бесконечного величия, силы, знания и устрашающего великолепия Бога приятно для них. Но их любовь к Богу за Его святость — это то, что есть наиболее фундаментальное и существенное в их любви. Именно здесь начинается истинная любовь к Богу; вся остальная святая любовь к божественному течет отсюда. Это самая основная и отличительная вещь, которая принадлежит к святой любви к Богу, что касается ее основания. Любовь к Богу за красоту Его моральных атрибутов ведет и неизменно вызывает наслаждение в Боге по причине всех Его атрибутов. Его моральные атрибуты не могут быть без Его присущих атрибутов; ибо бесконечная святость предполагает бесконечную мудрость и бесконечные способности и величие; и все атрибуты Божьи как бы подразумевают друг друга. 

Истинная красота и прелесть всех разумных существ, в первую очередь и наиболее существенно, состоит в их моральном совершенстве, или святости. Здесь заключается красота ангелов, без которой, при всех их естественных совершенствах, их силе и их знании, они имели бы не больше привлекательности, чем демоны. Только моральное превосходство само в себе и за счет самого себя является превосходством всех разумных существ. Именно оно придает красоту или, скорее, является красотой их естественных совершенств и качеств. Моральное совершенство — это совершенство естественных совершенств. Естественные качества совершенны или нет, в зависимости от того, соединены ли они с моральным совершенством, или нет. Сила и знание не делают никаких существ привлекательными без святости, а, скорее, ненавистными; однако они делают их более привлекательными, когда они соединены со святостью. Так, избранные ангелы тем славнее вследствие своей силы и знания, что эти их естественные совершенства освящены их моральным совершенством. Но хотя бесы очень сильны и имеют большой естественный разум, они на самом деле ужасны, а не более привлекательны; наоборот, они более ненавистны. Святость разумного существа — это красота всех его естественных совершенств. Так и в Боге, согласно нашему образу постижения божественного Существа, святость особым образом является красотой божественной природы. Поэтому мы часто читаем о красоте святости (Пс. 28:2; 95:9; 109:3). Это делает все другие Его атрибуты славными и привлекательными. Славой Божьей мудрости является то, что она — святая мудрость, а не нечестивое коварство и хитрость. Его величие делает привлекательным, а не просто устрашающим и ужасным, то, что это — святое величие. Слава Божьей непреложности — то, что это — святая непреложность, а не жесткое упрямство в нечестии. 

И поэтому непременно взгляд на Божью красоту должен начинаться здесь. Истинная любовь к Богу должна начинаться с наслаждения Его святостью, а не с наслаждения любым другим Его атрибутом; ибо никакой другой атрибут не является поистине привлекательным без этого, и он становится таковым (согласно нашему пути постижения Бога) не иначе, как извлекая свою привлекательность из этого. Поэтому невозможно, чтобы другие атрибуты казались привлекательными в своей истинной привлекательности, пока этого не будет видно; и невозможно, чтобы любое совершенство Божественной природы пользовалось истинной любовью до тех пор, пока это не будет возлюблено. Если истинная привлекательность всех Божьих совершенств проистекает из любви к Его святости, тогда истинная любовь ко всем Его совершенствам проистекает из любви к Его святости. Те, кто не видит славы Божьей святости, не могут увидеть ничего из этих атрибутов как совершенств Божьей природы, какова она сама в себе. Они могут быть под их воздействием и любить их в той мере, в которой они касаются их интереса; ибо эти атрибуты не являются частью совершенства Божьей природы.

Как красота Божественной природы, так и красота всех божественных ценностей, в первую очередь, состоит в святости Бога. Красота святых заключается в том, что они — святые; их красотой является моральный образ Бога в них, и это их святость. Красота и сияние ангелов небесных состоят в том, что они — святые ангелы, а не демоны (см. Дан. 4:10,14,20; Мт. 25:31; Мк. 8:38; Деян. 10:22; Отк. 14:10). Красота христианской религии над всеми другими религиями состоит в том, что это такая святая религия! Превосходство Слова Божьего состоит в том, что оно свято: «Слово Твое весьма чисто, и раб Твой возлюбил его» (Пс. 118:140); «Все повеления Твои, все признаю справедливыми; всякий путь лжи ненавижу» (Пс. 118:128); «Откровения Твои, которые Ты заповедал, — правда и совершенная истина» (Пс. 118:138); «Язык мой возгласит слово Твое; ибо все заповеди Твои праведны» (Пс. 118:172); «Закон Господа совершен, укрепляет душу; откровение Господа верно, умудряет простых. Повеления Господа праведны, веселят сердце; заповедь Господа светла, просвещает очи. Страх Господень чист, пребывает вовек. Суды Господни — истина, все праведны. Они вожделеннее золота и даже множества золота чистого, слаще меда и капель сота» (Пс. 18:8-11). Именно в том, главным образом, состоит привлекательность и красота Господа Иисуса, благодаря которой Он — лучше десяти тысяч и весь — любезность, что Он — святой Божий (Деян. 3:14); и Божий Святой Сын (Деян. 4:27); и что Он есть Святой и Истинный (Отк. 3:7). И духовная красота Его человеческой природы — Его кротость, смирение, терпение, направленность к небесам, любовь к Богу, любовь к людям, снисхождение к убогим и презренным, сострадание к несчастным — все это суммируется в Его святости. И красота Его Божественной природы, образом и отражением которой является красота Его человеческой природы, также, в первую очередь, состоит в Его святости. В этом, прежде всего, заключается слава Евангелия, которое есть славное Евангелие и весьма яркое сияние святой красоты Бога и Иисуса Христа. В этом состоит духовная красота доктрин, относящихся к благочестию. И в этом состоит духовная красота пути спасения Иисусом Христом, который есть святой путь. И в этом состоит слава неба, которое есть святой город, святой Иерусалим, обитель Божьей святости, то есть, Его славы (Ис. 63:15). Все красоты Нового Иерусалима, как он описан в последних двух главах книги Откровение, — это не что иное, как отображение этого (см. Отк. 21:2,10-11,18,21,27; 22:1,3). 

В первую очередь, по причине этого рода совершенства святые любят все эти вещи. Так, они любят Слово Бога, потому что оно — чистейшее. Именно на этом основании они любят святых. Главным образом, на этом основании небо привлекательно для них, и те святые скинии Божьи восхитительны в их глазах. Именно по этой причине они любят Бога, и по этой причине, главным образом, они любят Христа, и их сердца наслаждаются доктринами Евангелия и со сладким чувством принимают путь спасения, открывающийся в нем.*
Рассматривая первую отличительную характеристику благодатного чувства, я отметил, что возрожденным дается новое сверхъестественное восприятие, которое является как бы определенным божественным духовным вкусом. Оно по всей своей сущности отлично от любых прежних видов восприятия разума, как вкус отличается от любого из других пяти чувств, и нечто ощущается истинным святым в проявлении этого нового восприятия разума в духовных и божественных ценностях как полностью отличное от всего того, что воспринимается в них естественными людьми, подобно тому, как сладкий вкус меда отличается от фантазий, которые люди получают о меде, глядя на него или осязая его. Итак, красота святости — это то, что воспринимается духовным чувством, столь отличным от всего того, что естественные люди могут воспринимать. Этот род красоты — это качество, которое является непосредственным объектом этого духовного чувства; эта сладостность — это должный объект этого духовного чувства. Писание часто представляет красоту и сладостность святости как великий объект духовного вкуса и духовного аппетита. Это было сладкой пищей святой души Иисуса Христа: «У Меня есть пища, которой вы не знаете... Моя пища есть творить волю Пославшего Меня и совершить дело Его» (Ин. 4:32,34). Я не знаю ни одной части Священного Писания, где природа и доказательства истинного и искреннего благочестия так глубоко подчеркиваются, так полно и широко утверждаются, как в Псалме 118. Псалмопевец объявляет свой замысел в первых стихах Псалма, и все время он не сводит глаз со своей цели и преследует ее до конца; но в этом псалме превосходство святости представлено как непосредственный объект духовного чувства, вкуса, аппетита и наслаждения в Божьем законе. То величественное выражение и излучение святости Божьей природы и наставление в святости творения все время представлены как пища и радость и как великий объект любви, аппетита, удовлетворенности и ликования благодатной натуры, которая ценит Божьи заповеди превыше золота и даже золота чистого, и для которой они слаще меда и капель сота; и это — по причине их святости, как я отмечал ранее. Псалмопевец также заявляет, что этой сладостью духовный вкус наслаждается в Божьем законе: «Закон Господа совершен, укрепляет душу; откровение Господа верно, умудряет простых. Повеления Господа праведны, веселят сердце; заповедь Господа светла, просвещает очи. Страх Господень чист, пребывает вовек. Суды Господни — истина, все праведны. Они вожделеннее золота и даже множества золота чистого, слаще меда и капель сота» (Пс. 18:8-11).

Святая любовь имеет святой объект. Святость любви заключается, главным образом, в том, что это любовь к тому, что свято. Именно святость объекта есть то качество, на котором она сосредоточивается и завершается. Святая природа должна непременно любить в святых ценностях, в первую очередь, то, что более всего согласуется с ней самой. Но, несомненно, святость — это та из божественных ценностей, которая превыше всего приятна святой природе, потому что святость должна быть превыше всего приятной для святости; ибо ничего не может быть более приятным для любой природы, чем она сама. Святая природа должна быть, прежде всего, приятной для святой природы; и поэтому святая природа Бога, и Христа, и Слова Божьего, и других Божественных ценностей должна быть превыше всего остального приятной для святой природы, которая имеется в святых. 

И вновь, святая природа, несомненно, любит святые ценности, в особенности, по той причине, по которой греховная природа враждует против них; но то, за что греховная природа ведет вражду против святых ценностей, — это их святость. Именно из-за этого плотский ум враждует против Бога, против закона Божьего и против народа Божьего. Это как раз конфликт противоположностей — от противоположных причин к противоположным результатам, и от противоположных природ к противоположным тенденциям. Мы знаем, что святость имеет сущность, полностью противоположную нечестию; поэтому, если сущность нечестия — это, главным образом, противиться и ненавидеть святость, то сущностью святости должно быть, в первую очередь, стремление к святости и наслаждение ею. 

Святая природа святых и ангелов в небесах (где наилучшим образом проявляется ее истинная направленность), главным образом, увлечена святостью Божественных ценностей. Именно Божественная красота, в основном, занимает внимание, восхищение и хвалу ярких и сияющих серафимов: «И взывали они друг к другу и говорили: свят, свят, свят Господь Саваоф! Вся земля полна славы Его!» (Ис 6:3); «…и ни днем, ни ночью не имеют покоя, взывая: свят, свят, свят Господь Бог Вседержитель, Который был, есть и грядет» (Отк. 4:8). Это же делают и прославленные святые: «Кто не убоится Тебя, Господи, и не прославит имени Твоего? Ибо Ты един свят» (Отк. 15:4).

Священное Писание представляет святых на земле как поклоняющихся Богу, в первую очередь, на этом основании, и восхищающихся и превозносящих все Божьи атрибуты, либо как извлекающие прелесть из Его святости, либо как являющиеся ее частью. Так, когда они хвалят Бога за Его силу, Его святость — это та красота, которая манит их: «Воспойте Господу новую песнь; ибо Он сотворил чудеса. Его десница и святая мышца Его доставили Ему победу» (Пс. 97:1). Они хвалят Его за Его справедливость и страшное величие: «Господь на Сионе велик, и высок Он над всеми народами. Да славят великое и страшное имя Твое: свято оно!» (Пс. 98:2-3); «Превозносите Господа, Бога нашего, и поклоняйтесь подножию Его: свято оно!» (Пс. 98:5); «…Ты был для них Богом прощающим и наказывающим за дела их. Превозносите Господа, Бога нашего, и поклоняйтесь на святой горе Его; ибо свят Господь, Бог наш» (Пс. 98:8-9). Они хвалят Бога за Его милость и верность: «Свет сияет на праведника, и на правых сердцем — веселие. Радуйтесь, праведные, о Господе и славьте память святыни Его» (Пс. 96:11-12); «Нет столь святого, как Господь; ибо нет другого, кроме Тебя; и нет твердыни, как Бог наш» (1 Цар. 2:2). 

Таким образом, по этому критерию все могут испытать свои чувства, в особенности свою любовь и радость. Различные творения во многом показывают разницу своих природ через различные вещи, которыми они наслаждаются как своим надлежащим благом, и при этом одной нравится то, что другой отвратительно. Такая разница существует между истинными святыми и естественными людьми: естественные люди не имеют чувства к благости и превосходству святых ценностей, по крайней мере, из-за их святости; они не имеют вкуса к этому роду блага; и поэтому о них можно сказать, что они не знают этого божественного блага или не видят его; оно полностью сокрыто от них. Но святым, могущественной силой Бога, оно открыто; им дано это сверхъестественное, благородное и божественное восприятие, которым они постигают его; и именно оно пленяет их сердца и наслаждает их превыше всего остального. Это самая привлекательная и сладостная ценность для сердца истинного святого, которую только можно найти на небесах или на земле; та, что привлекает и занимает его душу, в которой он полагает свое блаженство, и на которую он взирает для утешения и ободрения своего духа в этом мире и для полного удовлетворения и блаженства в мире ином. С помощью этого вы можете исследовать вашу любовь к Богу, ко Христу и к Слову Божьему и вашу радость в них, а также вашу любовь к народу Божьему и ваше желание небес и узнать, происходят ли они от высшего наслаждения в этом роде красоты или же возбуждаются вашей воображаемой причастностью к ним или ожиданиями от них. Имеется много высоких чувств большой кажущейся любви и восторженной радости, которые не имеют в себе и следа этого святого вкуса. 

В частности, из того, что было сказано, вы можете проверить ваши открытия Божьей благодати и любви и ваших чувств, вытекающих из них. Благодать Божья может казаться привлекательной двумя путями: либо как bonum utile, полезное благо для меня, то, что сильно содействует моему интересу и, таким образом, потакает моему себялюбию; или как bonum formosum, прекрасное благо в самом себе и часть морального и духовного совершенства Божественной природы. В этом последнем отношении именно истинные святые ощущают влияние на свои сердца, и их любовь пленяется свободной благодатью Божьей. 

Из того, что было сказано, ясно, что если люди имеют великое ощущение естественных совершенств Бога и находятся под сильным воздействием их, или имеют любое иное видение или восприятие Бога, чем то, которое состоит или подразумевает восприятие красоты Его моральных совершенств, то это не является верным признаком благодати. В частности, положение, когда люди имеют сильное восприятие страшного величия и внушающего благоговение великолепия Бога, ибо это только естественное совершенство Бога и то, что люди могут видеть, но при этом оставаться полностью слепыми к красоте Его морального совершенства и не иметь ничего от этого духовного вкуса, который наслаждается этой божественной сладостью. 

Уже было показано, когда мы говорили о первом отличительном признаке благодатных чувств, что то, что есть духовное, полностью отличается по своей сущности от всего того, чему может быть подвержен любой человек, не имеющий благодати, пока он остается таковым. Но возможно для тех, кто полностью лишен благодати, иметь ясное видение и очень сильное и волнительное ощущение Божьего величия, Его могущественной силы и внушающего благоговение великолепия, так как это то, что испытывают бесы, хотя они утратили духовное познание о Боге, заключающееся в восприятии привлекательности Его моральных совершенств. Они совершенно лишены любого ощущения или вкуса к этому роду красоты, однако они имеют очень большое знание о присущей славе Бога или о Его страшном величии и великолепии; они созерцают это, и постижение этого влияет на них, и поэтому они трепещут пред Ним. Эту славу Бога все будут созерцать в день суда; Бог приведет всех разумных существ созерцать ее в высокой степени: ангелов и бесов, святых и грешников. Христос явит Свое бесконечное величие и устрашающее великолепие каждому наиболее открытым, ясным и убедительным способом, и в таком свете, которому никто не сможет воспротивиться, когда мы войдем во славу Его Отца, и узрит Его всякое око. Тогда они будут вопиять к горам, чтобы они пали на них и скрыли их от лица Сидящего на престоле. Бог заставит всех Своих врагов смотреть на это и оставаться в аду, имея самый ясный и впечатляющий вид этого, на всю вечность. Бог часто возвещал Свою неизменную цель — дать возможность всем Своим врагам знать Его с этой стороны, — часто добавляя эти слова к предупреждениям, которые Он выносил против них: «И узнают, что Я — Господь». Да, клялся, что все люди увидят Его славу в этом отношении: «Но жив Я, и славы Господней полна вся земля» (Чис. 14:21). В Писании очень часто говорится, что этот род явления Бога совершается или совершится в виду Божьих врагов этого мира (Исх. 9:16; 14:18; 15:16; Пс. 65:3; 45:11). Так Бог явил Себя в глазах этого развращенного общества у горы Синай, глубоко потрясши их этим, так что все люди в стане пришли в трепет. Нечестивые люди и бесы увидят и получат сильное восприятие всего, что принадлежит к славе Бога, за исключением красоты Его моральных совершенств. Они увидят Его бесконечное величие и великолепие, Его бесконечную силу, и они полностью осознают Его вездесущность, вечность и неизменность. Они увидят и узнают всё, касающееся самих Его моральных атрибутов, за исключением их красоты и привлекательности. Они увидят и узнают, что Он совершенно справедлив, верен и истинен, и что Он — святой Бог, и что Его чистым глазам не свойственно смотреть на зло и созерцать беззаконие. Они увидят чудесные проявления Его бесконечной благости и свободной благодати к святым; и ничто не будет сокрыто от их глаз, кроме красоты этих моральных атрибутов и той красоты других атрибутов, которая вытекает из нее. Итак, естественные люди в этом мире способны иметь весьма волнительное восприятие всего того, что относится к Богу, но не более этого. Навуходоносор имел сильное и очень впечатляющее ощущение бесконечного величия и устрашающего великолепия Бога, Его верховного и абсолютного владычества, Его могущественной и непреодолимой силы и Его суверенитета. Он увидел, что он и все жители земли — ничто перед Ним, а также в своей совести имел сильное убеждение в Его справедливости и волнительное чувство Его великой благости (Дан. 3:31-33; 4:31-32,34). И восприятие Божьих совершенств, которое было у Дария, кажется очень похожим на это (Дан 6:25). Но святые и ангелы созерцают ту славу Бога, которая заключается в красоте Его святости; и только это видение растопит и смирит сердца людей, оторвет их от мира, привлечет их к Богу и действенно изменит их. Видение устрашающего величия Бога может преодолеть силу людей и быть сверх того, что они могут перенести; но если моральная красота Бога будет сокрыта, то вражда сердца останется в своей полной силе. Любовь не возгорится; воля, вместо действенного подчинения, останется непреклонной. Но первый проблеск моральной и духовной славы Бога, просиявшей в сердце, производит все эти результаты как бы всемогущей силой, которой ничто не может противостоять. 

Восприятие устрашающего величия Бога, которое естественные люди могут иметь, может воздействовать на них различными путями: оно может не только устрашать их, но и возвышать и поднимать их радость и хвалу, в зависимости от их обстоятельств. Это будет естественным результатом при реальном или предполагаемом получении некоторой необыкновенной милости от Бога, через влияние простых принципов природы. Уже было показано, что получение блага может, через влияние естественных принципов, пробуждать в сердце благодарность и хвалу Богу; но если человек одновременно с получением замечательной благости от Бога, имеет ощущение Его бесконечного величия и того, что он — всего лишь ничто в сравнении с Ним, то, конечно, это естественным образом высоко поднимет его благодарность и хвалу за благость, проявленную к нему, такому ничтожному. Ощущение Божьего величия имело свое действие на Навуходоносора после получения такой необыкновенной милости в его восстановлении, поле того, как он был удален от людей и обитал со зверями. Восприятие необъятного величия Бога поднимает его благодарность так высоко, что он в самых возвышенных словах превозносит и возвеличивает Бога и призывает весь мир делать это вместе с ним. Если естественный человек, одновременно с тем, что он оказывается под сильным воздействием Божьего бесконечного величия и великолепия, питает сильное самомнение, что этот великий Бог сделал его Своим дитятей и особым фаворитом и обещал ему вечную славу в Своей высочайшей любви, разве это не будет иметь тенденцию, согласно линии поведения натуры, к подъему радости и хвалы до большой высоты? 

Поэтому не вызывает сомнений, что в последнее время многими людьми слишком много внимания было уделено откровениям Божьего величия, устрашающего великолепия и присущего совершенства, и они действовали на этом основании, без реального взгляда на святое величие Бога. И опыт обильно подтверждает то, что здравый смысл и Писание заявляют на этот счет, так как было очень много людей, которые, кажется, были покорены величием и великолепием Бога и, как следствие, возвысились, как об этом было сказано, тогда как на самом деле они были очень далеки от проявлений опыта христианского духа и характера в какой-либо пропорции или плодов в практической жизни, хоть сколько-нибудь приятных; но их открытия действовали противоположно направлению действия истинно духовных откровений. 

Дело не в том, что восприятие Божьего величия и присущих атрибутов не является крайне полезным и необходимым. Ибо, как я заметил ранее, это подразумевается в явлении красоты Божьей святости. И хотя естественные люди могут иметь восприятие присущих совершенств Бога, тем не менее, несомненно, это происходит чаще и обычнее у святых, чем у естественных людей. Благодать имеет тенденцию давать людям возможность видеть вещи лучшим образом, чем это делают естественные люди; и не только позволяет им видеть Божьи присущие атрибуты, но и ту красоту этих атрибутов, которая (согласно нашему образу постижения Бога) происходит из Его святости. 

4. Благодатные чувства проистекают из ума, просвещенного для того, чтобы правильно и духовно понимать или постигать Божественные ценности.

Святые чувства — это не тепло без света; они всегда возникают из информации разума, некоторого духовного наставления, которое ум получает, некоторого света или действительного знания. Дети Божьи находятся под влиянием благодати, потому что они видят и понимают несколько больше о Божественных ценностях, чем раньше, больше о Боге или Христе и о славных вещах, открытых в Евангелии; они имеют более ясное и лучшее видение, чем прежде, когда они не были под таким воздействием. Дитя Божье либо получает некоторое разумение Божественных ценностей, которое ново для него, либо его прежнее познание обновляется после того, как его видение ухудшилось: «…всякий любящий… знает Бога» (1 Ин. 4:7); «…И молюсь о том, чтобы любовь ваша еще более и более возрастала в познании и всяком чувстве» (Флп. 1:9); «…имеют ревность по Боге, но не по рассуждению» (Рим. 10:2); «…и облекшись в нового, который обновляется в познании» (Кол. 3:10); «Пошли свет Твой и истину Твою; да ведут они меня и приведут на святую гору Твою» (Пс. 42:3); «У пророков написано: «И будут все научены Богом». Всякий, слышавший от Отца и научившийся, приходит ко Мне» (Ин. 6:45). Знание — это ключ, который, прежде всего, открывает твердое сердце и усиливает чувства и так открывает путь для людей в Царство Небесное: «…вы взяли ключ разумения» (Лк. 11:52). 

Так вот, существует много чувств, которые не происходят из какого-либо просвещения в понимании. И когда это так, это верное доказательство того, что чувства не являются духовными, пусть они будут даже очень высокими.* В самом деле, они имеют некие новые представления, которых они не имели прежде. Такова природа человека, что невозможно, чтобы его ум попал под воздействие, кроме как от чего-то, что он постигает, или что воспринимает его ум. Но у многих людей те представления или концепции, которые они имеют, и которые влияют на них, не имеют в себе ничего от сущности знания или наставления. Например, когда на человека воздействует живая идея, внезапно возникшая в его уме, некоторой формы, или очень красивого и приятного образа, или какого-то яркого света, или другого славного внешнего явления, то здесь ум что-то постигает или воспринимает, но в этом нет ничего от сущности наставления, люди никогда не становятся мудрее от таких вещей или больше знающими о Боге, или Посреднике между Богом и человеком, или пути спасения во Христе, или чего-либо иного, содержащегося в любой из доктрин Евангелия. Через эти внешние идеи люди не имеют дальнейшего знакомства с Богом в отношении любого из атрибутов или совершенств Его природы, не получают более глубокого понимания Его Слова или Его путей или деяний. Истинно духовные и благодатные чувства не возникают таким способом: они проистекают из просвещения разума для понимания по-новому истин, которые преподаны о Боге и Христе. Имеется новое понимание совершенной природы Бога и Его чудесных совершенств, некоторое новое видение Христа в Его духовных совершенствах и полноте. Вещи, которые относятся к пути спасения через Христа, открываются ему новым образом, и он теперь понимает эти божественные и духовные доктрины, которые некогда были для него глупостью. Такие просвещения разума — это вещи, полностью отличные по своей сущности от сильных идей форм и цветов, внешнего сияния и славы или звуков и голосов. Таким образом, то, что все благодатные чувства возникают из некоего наставления или просвещения разума, — это дальнейшее доказательство того, что чувства, которые возникают из такого воздействия на воображение, не являются благодатными чувствами. 

Таким образом, также ясно видно, что чувства, вытекающие из текстов Писания, входящих в разум, напрасны, если не наставление, полученное в понимании из этих текстов, или что-либо, преподанное в этих текстах, является основанием этого чувства, а только способ их вхождения в разум. Когда Христос делает Писание средством воспламенения сердца благодатным чувством, Он делает это, открыв Писание для их разумения: «Не горело ли в нас сердце наше, когда Он говорил нам на дороге и когда изъяснял нам Писание?» (Лк. 24:32). Также видно, что чувство, которое вызвано вхождением текста Писания, должно быть тщетным, когда чувство основано на чем-то, что преподается в нем, тогда как на самом деле это не содержится ни в нем, ни в каком-либо ином тексте Писания; потому что такое мнимое наставление — это не истинное наставление, а ошибка и неправильное представление ума. Так, например, когда люди предполагают, что их специально учит какой-то текст Писания, вошедший в их разум, о том, что они по-особенному возлюблены Богом, или что их грехи прощены, что Бог есть их Отец. Это ошибка или неправильное представление, так как Писание нигде специально не открывает конкретных людей как возлюбленных, а только лишь опосредованно, открывая характеристики людей, которые возлюблены Богом: и поэтому это дело можно узнать из Писания не иначе, как опосредованно и на основании этих характеристик, так как истины невозможно узнать из Писания иначе, чем так, как они преподаны в Писании. 

В этих случаях, которые были упомянуты, чувства возникают, скорее, из невежества, чем из наставления, как и в некоторых случаях, которые можно упомянуть. Так, некоторые люди, когда они находят себя красноречивыми в молитве, объясняют это тем, что Бог с ними. Это воздействует на них сильнее, и, таким образом, их чувства пускаются в ход и возрастают, когда они не всматриваются в причину этой свободной речи, которая может возникать многими другими путями, помимо Божьего духовного присутствия. Так, некоторые оказываются под сильным влиянием отдельных подходящих мыслей о Писании, которые входят в их разум, и объясняют это тем, что это Божий Дух учит их. Так, они приписывают многие действия своего собственного ума, о которых они имеют высокое мнение, и которыми они наслаждаются и увлечены, особому непосредственному влиянию Божьего Духа, и они находятся под таким сильным воздействием этой привилегии. И есть некоторые примеры людей, где кажется ясным, что первым основанием их чувства является некое телесное ощущение. Жизненная энергия по какой-то причине (возможно, иногда через действие дьявола) внезапно и необъяснимо приводится в очень приятное движение, давая людям возможность иметь сладкое ощущение в своих телах; и отсюда душа, по законам союза и тела, чувствует удовольствие. Движение жизненной энергии не возникает вначале из какого-либо чувства или восприятия ума; но самая первая вещь, которая чувствуется, — это оживление жизненной энергии и приятное внешнее ощущение, быть может, в их груди. Таким образом, человек, будучи охваченным этими чувствами, начинает думать, что это, несомненно, Дух Святой сходит к нему. И затем разум начинает волноваться и подниматься. Приходит первая большая радость, а затем множество других чувств, очень бурным образом вводя всю сущность — тело и душу — в сильную суматоху. Ибо, хотя только душа является вместилищем всех чувств, однако это не препятствует тому, чтобы телесные ощущения могли, таким образом, быть причиной чувств в душе. 

И даже если религиозные чувства людей на самом деле возникают из некоего наставления или света в разумении, однако чувство не является благодатным, если свет, который есть его основание, не духовен. Чувства могут пробуждаться таким пониманием вещей, которое они получают просто через человеческое учение, с обыкновенным улучшением способностей ума. На людей может сильно влиять познание религиозных вещей, которое они приобретают таким способом, подобно тому, как некоторые философы оказывались под мощным воздействием и почти выходили из себя после открытий, которые они делали в математике и естественной философии. Так, люди могут попасть под сильное воздействие общего просвещения от Духа Божьего, при котором Бог содействует человеческим способностям и поднимает до более высокой степени понимание религиозных вопросов, которое они имеют единственно через обычное проявление и совершенствование своих собственных способностей. Такое просвещение может сильно влиять на разум, как это было у многих, однажды просвещенных, о которых мы читаем в Писании. Но эти чувства не являются духовными. 

Есть такая вещь (если Писание имеет какую-то пользу в научении нас чему-то), как духовное, сверхъестественное разумение божественных ценностей, которое свойственно святым, и с которым не знакомы те, кто не является святым. Это такой род разумения, восприятия или распознания божественных ценностей, которого естественные люди не имеют, как говорит апостол: «Душевный человек не принимает того, что от Духа Божия, потому что он почитает это безумием; и не может разуметь, потому что о сем надобно судить духовно» (1 Кор. 2:14). Это, несомненно, тот род видения, или распознания духовных ценностей, который характерный для святых; о нем говорится в текстах: «…всякий согрешающий не видел Его и не познал Его» (1 Ин. 3:6); «…делающий зло не видел Бога» (3 Ин. 1:11); «…воля Пославшего Меня есть та, чтобы всякий, видящий Сына и верующий в Него, имел жизнь вечную» (Ин. 6:40); «…мир уже не увидит Меня; а вы увидите Меня» (Ин. 14:19); «…сия же есть жизнь вечная, да знают Тебя, единого истинного Бога, и посланного Тобою Иисуса Христа» (Ин. 17:3); «…никто не знает Сына, кроме Отца; и Отца не знает никто, кроме Сына, и кому Сын хочет открыть» (Мт. 11:27); «…видящий Меня видит Пославшего Меня» (Ин. 12:45); «…и будут уповать на Тебя знающие имя Твое» (Пс. 9:11); «Да и все почитаю тщетою ради превосходства познания Христа Иисуса, Господа моего» (Флп. 3:8); «…чтобы познать Его» (Флп. 3:10). И во всей Библии есть несчетное количество текстов, которые показывают то же самое. И то, что существует разумение Божественных ценностей, которое по своей сущности и роду полностью отличается от всего знания, которое имеют естественные люди, очевидно из того, что есть разумение божественных ценностей, которое Писание называет духовным разумением: «…не перестаем молиться о вас и просить, чтобы вы исполнялись познанием воли Его, во всякой премудрости и разумении духовном» (Кол. 1:9). Уже было показано, что то, что духовно, в обычном употреблении этого слова в Новом Завете, полностью отлично по сущности и роду от всего того, что имеют естественные люди, или чему они могут быть подвержены. 

Отсюда можно с уверенностью сделать вывод, в чем состоит духовное разумение. Ибо если у святых есть род представления или восприятия, который по своей сущности совершенно отличается от всего того, что имеют естественные люди, или что они могут иметь, пока они не приобретут новую природу, то оно должно состоять в том, что они имеют некоторый род идей или ощущений ума, которые просто отличаются от всего того, что имеется или может быть в умах естественных людей. И это — то же самое, что и сказать, что оно состоит в восприятиях нового духовного чувства, которого души естественных людей не имеют. Уже отмечалось, что это новое духовное восприятие — это то, что было дано святым в момент их возрождения, и что является его объектом: его непосредственным объектом являются высшая красота и превосходство природы Божественных ценностей, каковы они суть сами в себе. И это согласуется со Священным Писанием. Апостол Павел очень ясно учит, что великая вещь, открываемая духовным светом и постигаемая духовным знанием, — это слава божественных ценностей: «Если же и закрыто благовествование наше, то закрыто для погибающих, для неверующих, у которых бог века сего ослепил умы, чтобы для них не воссиял свет благовествования о славе Христа, Который есть образ Бога невидимого» (2 Кор. 4:3-4); «Потому что Бог, повелевший из тьмы воссиять свету, озарил наши сердца, дабы просветить нас познанием славы Божией в лице Иисуса Христа» (2 Кор. 4:6); «Мы же все открытым лицом, как в зеркале, взирая на славу Господню, преображаемся в тот же образ от славы в славу, как от Господня Духа» (2 Кор. 3:18). И это должно непременно быть так, потому что Писание неоднократно учит, что вся истинная религия, главным образом, суммируется в любви к божественному. И поэтому тем родом разумения или познания, который есть надлежащее основание истинной религии, должно быть знание привлекательности божественных ценностей. Ибо, несомненно, познание, являющееся надлежащим основанием любви, есть познание красоты. То, что такое красота божественных ценностей, которая является надлежащим и непосредственным объектом духовного восприятия разума, было показано в предыдущим параграфе, а именно, то, что это красота их морального совершенства. Таким образом, именно в видении или ощущении этого  духовное разумение непосредственно и главным образом заключено. И, поистине, ясно, что это не может быть ничем другим (потому что нет ничего, относящегося к божественным ценностям, кроме красоты их морального совершенства и тех свойств и качеств божественных ценностей, основание которых — эта красота), как только тем, что естественные люди и бесы могут видеть и знать, и будут знать ясно и полно на протяжении всей вечности. 

Таким образом, из того, что было сказано, мы неизбежно приходим к выводу, касающемуся того, в чем состоит духовное разумение: оно состоит в «сердечном восприятии высшей красоты и сладостности святости или морального совершенства божественных ценностей, наряду со всем тем различением и познанием религиозных вещей, которое зависит и вытекает из такого восприятия».

Духовное разумение состоит, прежде всего, в сердечном восприятии, или восприятии сердцем, этой духовной красоты. Я повторю: восприятие сердцем, потому что это не просто размышление, которое содержится в этом роде разумения, и не может быть проведено четкое различие между двумя способностями разумения и воли как действующими отдельно и изолированно в данном вопросе. Когда разум чувствителен к сладкой красоте и любезности чего-либо, это подразумевает чувствительность к сладостности и наслаждению в присутствии идеи этого; и эта чувствительность к привлекательности или восхитительности красоты уносит в самую сущность ее восприятие сердца. 

Следует провести различие между чисто отвлеченным пониманием (при котором дух только созерцает вещи в проявлении созерцательной способности) и восприятии сердцем (при котором дух не только созерцает и размышляет, но наслаждается и чувствует). Тот род знания, посредством которого человек имеет ощутимое восприятие восхитительности и отвращения или сладости и тошнотворности, — это не тот же род знания, посредством которого он знает, что такое треугольник и что такое квадрат. Первое — чисто умозрительное знание, второе — осмысленное знание, которое включает больше, чем простой интеллект. Его должным субъектом является сердце, или душа как сущность, которая не только созерцает, но имеет наклонность и бывает довольной или недовольной. И, тем не менее, в нем есть сущность наставления; как тот, кто ощутил сладкий вкус меда, знает о нем гораздо больше, чем тот, кто просто посмотрел на него и обонял его. 

Кажется, апостол проводит различие между чисто умозрительным знанием религиозных вещей и духовным познанием. Первое он называет термином «образец ведения и истины»: «…имеющий в законе образец ведения и истины» (Рим. 2:20). Последнее часто представлено как наслаждение, благоухание или вкушение: «Но благодарение Богу, Который всегда дает нам торжествовать во Христе и благоухание познания о Себе распространяет нами во всяком месте» (2 Кор. 2:14); «…думаешь не о том, что Божие, но что человеческое» (Мт. 16:23); «…как новорожденные младенцы, возлюбите чистое словесное молоко, дабы от него возрасти вам во спасение; ибо вы вкусили, что благ Господь» (1 Пет 2:2-3); «От благовония мастей твоих имя твое, как разлитое миро; поэтому девицы любят тебя» (П. Песн 1:2; сравните со стихом: «Впрочем, вы имеете помазание от Святого и знаете всё», 1 Ин. 2:20).

Духовное разумение, прежде всего, заключается в этом восприятии, или вкусе к моральной красоте божественных ценностей, так что никакое знание не может быть названо духовным, если оно не проистекает из этого и не имеет этого в себе. Но, во-вторых, оно включает все то различение и познание религиозных вещей, которое полагается и вытекает из такого восприятия. 

Когда истинная красота и привлекательность святости, или истинного морального блага, которое есть в божественных ценностях, раскрывается для души, оно как бы открывает новый мир перед ее взором. Это показывает славу всех совершенств Бога и каждой вещи, относящейся к Божественному Существу. Ибо красота всего вытекает из Божьего морального совершенства. Это показывает славу всех Божьих дел, как в творении, так и в Провидении. Ибо особая их слава — в том, что Божья святость, праведность, верность и благость так проявляются в них; и без этих моральных совершенств не было бы славы в той силе и мастерстве, с которыми они совершаются. Прославление Божьих моральных совершенств — это особая цель всех дел Божьих рук. Через это восприятие моральной красоты божественных ценностей понимается достаточность Христа как Посредника; ибо только через открытие красоты морального совершенства Христа верующий вводится в познание совершенства Его Личности, чтобы узнать нечто большее о ней, чем знают бесы; и только через познание превосходства Личности Христа любой узнает о Его достаточности как Посредника; так как последнее зависит от первого и вытекает из него. Именно через видение превосходства Личности Христа святые начинают ощущать драгоценность Его Крови и ее достаточность для искупления греха; ибо в том заключается драгоценность Крови Христа, что это Кровь такой совершенной и привлекательной Личности. И на этом основывается похвальность Его послушания и достаточность и преобладание Его ходатайства. Через это видение моральной красоты божественных ценностей видна и красота пути спасения через Христа; ибо она состоит в красоте моральных совершенств Бога, которая чудесно сияет на каждом шагу этого способа спасения от начала до конца. В этом видна пригодность и адекватность этого пути, потому что он целиком заключается в его стремлении избавить нас от греха и ада и привести нас к блаженству, которое состоит в обладании и наслаждении моральным благом таким способом, который приятно согласуется с Божьими моральными совершенствами. И в пути, задуманном для того, чтобы достигнуть этих целей, состоит превосходная мудрость этого пути. В этом видно превосходство Божьего Слова. Отнимите всю моральную красоту и сладостность от Слова, и Библия останется полностью мертвой буквой, сухой, безжизненной, безвкусной вещью. В этом видны истинное основание нашего долга, достоинства Бога, заслуживающие уважения, почитания, любви, подчинения и служения, как Он требует от нас, и привлекательность самих обязанностей, которые требуются от нас. И в этом видно истинное зло греха; ибо тот, кто видит красоту святости, должен неизбежно увидеть ненавистность греха — ее противоположности. В этом люди понимают истинную славу небес, которая состоит в красоте и блаженстве, имеющимся в святости. В этом видны любезность и блаженство как святых, так и ангелов. Тот, кто видит красоту святости или истинного морального блага, видит величайшую и самую важную вещь в мире, которая есть полнота всего, без которой весь мир пуст, не лучше, чем ничто, даже хуже, чем ничто. Пока этого не видишь, не видишь ничего, достойного созерцания; так как нет другого истинного превосходства или красоты. Пока это не будет понято, ничего не понятно, что было бы достойно проявления замечательной способности разумения. Это красота Божества и божественность Божественности (если так можно сказать), добро бесконечного Источника блага. Поэтому на самом деле тот не знает ничего, кто не знает этого; это знание — это только тень знания, или образ знания, как его называет апостол. Таким образом, Писание справедливо представляет тех, кто лишен этого духовного восприятия, благодаря которому ощущается красота святости, как полностью слепых, глухих и бесчувственных, даже мертвых. И по праву возрождение, при котором это божественное чувство дается душе ее Создателем, представлено как открытие слепых глаз, и воскрешение из мертвых, и введение человека в новый мир. Ибо если исследовать сказанное, то будет ясно, что когда человек получает это восприятие и познание, он не будет видеть ничего из того, что он видел раньше; хотя прежде он знал все по плоти, но ныне он больше не знает их так, и он стал новым творением; «древнее прошло, теперь все новое» (см. 2 Кор. 5:16-17). 

Кроме того, из этого восприятия духовной красоты вытекает все истинное опытное познание религии, которое само в себе есть как бы новый мир знаний. Кто не видит красоты святости, тот не знает, что такое один из даров Божьего Духа; он лишен всякой идеи или понятия обо всех благодатных проявлениях души, и всех святых утешениях и наслаждениях, и всех результатах спасительного влияния Духа Божьего на сердце. И, таким образом, он ничего не знает о величайших делах Бога, самых важных и славных действиях Его силы на творение; и также он в полном неведении о святых как о святых. Он не знает, кто они такие, и поистине ничего не знает обо всем духовном мире. 

Поскольку это так, то ясно, что вживление Богом этого духовного сверхъестественного ощущения, о котором говорилось, является громадной переменой в человеке. И даже при самой несовершенной степени, в какой это ощущение обычно сообщается вначале, или при малой мере этого духовного света, который вначале зачинается над душой, перемена, производимая этим духовным открытием глаз при обращении была бы гораздо больше и более замечательной в любом случае, чем если бы человек, который был рожден слепым, длительное время продолжал бы жить лишь с четырьмя чувствами, и затем внезапно получил бы чувство зрения, данное ему в сиянии яркого света солнца, и обнаружил бы мир видимых предметов. Ибо хотя зрение прекраснее, чем любое другое из внешних чувств, однако это духовное восприятие бесконечно более замечательно, чем зрение или любой другой принцип распознавания, которым человек обыкновенно обладает, и объект этого восприятия бесконечно больше и важнее.

Этот род разумения — это то познание божественных ценностей, из которого происходят все истинно благодатные чувства, и которым все чувства должны проверяться. Те чувства, которые полностью возникают из любого другого рода познания или вытекают из любого другого вида представлений ума, являются тщетными. 

Из того, что было сказано, можно узнать, в чем состоит самая существенная разница между разумением, которое дается через общее влияние Духа Божьего на сердца естественных людей, и тем спасительным наставлением, которое сообщается святым. Последнее, в основном и по существу, заключается в созерцании святой красоты, сокрытой в божественных ценностях, которая есть единственное истинное моральное благо, и к которой душа падшего человека по своей природе полностью слепа. Первое заключается только в дополнительном понимании, благодаря содействию естественных принципов, тех вещей, которые люди могут знать, в некоторой мере, единственно через обыкновенное проявление своих способностей. И это познание состоит только в знании тех вещей, относящихся к религии, которые естественны. Так, к примеру, в тех пробуждениях совести, которым естественные люди часто подвержены, Дух Божий не дает знания об истинной моральной красоте, которая имеется в божественных ценностях; а лишь помогает уму получить более ясную идею о вине греха или его соотношении с наказанием и его связи со злом страдания (безо всякого взгляда на его истинное моральное зло, или отвратительность греха), и более ясную идею о присущих совершенствах Бога, в которых заключается не Его святая красота и слава, а Его вызывающее благоговение и неизмеримое величие. Именно ясное видение этого полностью пробудит совесть нечестивых людей в день суда, безо всякого духовного просвещения. И меньшая степень этого же самого пробуждает совесть естественных людей, не просвещая их духовно, в этом мире. Те же самые открытия в некоторой мере предназначены совести пробужденного грешника в этом мире, которые более полно будут явны совести грешников в день суда. Тот же самый род представления о Боге, в меньшей степени, заставляет пробужденных грешников в этом мире ощущать ужасную вину греха против великого Бога и его ошеломительное наказание и наполняет их страшными предвкушениями Божественного гнева. Это основательно убедит всех нечестивых людей в бесконечно ужасной природе и вине греха и поразит их предчувствиями гнева, когда Христос придет во славе Своей силы и великолепия, и каждое око увидит Его, и все роды земли будут плакать о Нем. И в тех общих озарениях, которые иногда даются естественным людям, пробуждая в них некоторый род религиозного желания, любви и радости, разум лишь получает содействие для более ясного представления о естественном добре, которое имеется в божественных ценностях. Так, иногда, под действием общего озарения, люди возвышаются идеями о естественном благе, которое имеется в небесах, как, например, об их покое, их чести и победе и о том, что все люди там являются объектами высокой благосклонности Бога. Итак, есть много вещей, открываемых в Евангелии относительно Бога, Христа и пути спасения, которые содержат в себе естественное благо, устраивающее естественный принцип себялюбия. Так, в великой благости Бога к грешникам и в чудесной жертвенной любви Христа имеется естественное благо, которое любят все люди, так как они любят себя, и духовная и святая красота, которая видна только возрожденным. Таким образом, есть много вещей, относящихся к слову Божьей благодати, данному в Евангелии, которые могут побуждать естественных людей, когда они слышат это, тотчас с радостью принимать его. Вся та любовь, которую естественные люди испытывают к Богу, Христу, христианским добродетелям и хорошим людям, происходит не от видения привлекательности святости или истинного морального превосходства этих вещей, а вызывается лишь естественным благом, которое имеется в них. Вся ненависть естественного человека ко греху в такой же мере исходит из принципов натуры, что и ненависть человека к тигру за его хищность или его отвращение к змее за ее яд и вредность. И вся их любовь к христианской добродетели не исходит из более высокого принципа, чем их любовь к доброй натуре человека, которая выглядит привлекательной для естественных людей, и чем тот принцип, по которому серебро и золото выглядят привлекательными в глазах купца, или чернота почвы кажется красивой в глазах фермера. 

Из того, что было сказано о природе духовного разумения, видно, что духовное разумение не состоит в каком-либо доктринальном знании или во внушении уму какого-либо нового утверждения, которого человек ранее не слышал и не читал. Ясно, что внушение новых утверждений — это вещь, полностью отличная от придания разуму нового состояния или вкуса красоты и сладостности.* Также очевидно, что духовное познание не состоит в каком-либо новом объяснении любой части Писания; потому что это вновь лишь доктринальное знание, или знание утверждений. Доктринальное объяснение любого отрывка Священного Писания — это только помощь нам в понимании того, какие утверждения содержатся или преподаются в этой части Писания. 

Из этого явствует, что духовное разумение Священного Писания не состоит в открытии ума для мистического смысла Писания в его притчах, типах и аллегориях; ибо это только доктринальное объяснение Писания. Тот, кто объясняет, что подразумевается под каменистой почвой и семенем, внезапно всходящим и быстро увядающим, лишь объясняет, какие утверждения и доктрины преподаны в нем. Так, тот, кто объясняет, какой прообраз сокрыт в лестнице Иакова и ангелах Божьих, восходящих и нисходящих по ней, или что олицетворяет переход Израиля через Иордан под руководством Иисуса, лишь показывает, какие утверждения сокрыты в данных отрывках. И эти прообразы могут объяснять многие люди, не имеющие духовного разумения. Возможно, что человек может знать, как интерпретировать все эти прообразы, притчи, метафоры и аллегории в Библии, но не иметь ни одного лучика духовного света в своем разуме; потому что он может не иметь ни малейшей степени того духовного восприятия святой красоты божественных ценностей, о которой говорилось, и может не видеть ничего из этого рода славы в чем-либо, содержащемся в любой из этих тайн или в любой другой части Писания. Из того, что говорит апостол, ясно, что человек может разуметь все такие тайны, но не иметь спасительной благодати: «Если имею дар пророчества, и знаю все тайны, и имею всякое познание и всю веру, так что могу и горы переставлять, а не имею любви, — то я ничто» (1 Кор. 13:2). Поэтому весьма безумны те, кто высок во мнении о своих собственных духовных достижениях, на основании понятий, которые входят в их ум, о мистическом смысле тех или иных отрывков Писания, как если бы это было духовное разумение этих отрывков, непосредственно данное им Духом Божьим. Их чувства могут быть очень возвышенными, но то, что было сказано, показывает тщетность таких чувств. 

Из того, что было сказано, также очевидно, что духовное познание людей не состоит в информированности об их долге, когда их разуму непосредственно внушается, что такие-то внешние действия или дела являются волей Божьей. Если мы предположим, что это действительно Божий способ — так выражать Свою волю для Своего народа через непосредственные внутренние внушения, то такие внушения не имеют ничего от природы духовного просвещения. Такой род знания был бы только одним из видов доктринального знания. Утверждение относительно воли Божьей — это столь же характерная доктрина религии, как и утверждение относительно природы Бога или деяния Божьего; и получение любого из этих видов утверждений или любого другого утверждения, возвещенного человеку через речь или внутреннее внушение, значительно отличается от явления душе святой красоты божественных ценностей, в чем существенно состоит духовное разумение. Так, Валаам не имел духовного просвещения, хотя воля Божья непосредственно предлагалась ему Духом Божьим время от времени в отношении пути, по которому ему нужно было идти, или того, что он должен был делать и говорить. 

Поэтому ясно, что ведение и руководство таким способом — это не есть то святое и духовное водительство Духа Божьего, которое свойственно святым как отличительный признак сынов Божьих, о чем говорится в тексте: «Ибо все, водимые Духом Божиим, суть сыны Божии» (Рим. 8:14); «Если же вы духом водитесь, то вы не под законом» (Гал. 5:18).

И если люди получают открытие воли Божьей относительно своих действий посредством какого-то текста Писания, внезапно и необычайно приносимого в их разум, который, на основании расположения слов в Библии до того, как они вошли в их разум, относился к действию и поведению какого-либо другого человека, но они полагают, что, так как Бог послал им эти слова, то Он ожидал чего-то еще от них и предполагал некоторое особенное действие с их стороны (я повторю: если воля Бога так внушается им с текстами Писания), то это не меняет сути дела. То, что внушение сопровождается подходящим текстом Писания, не сообщает ему природы духовного наставления. Так, например, было бы, если бы человек в Новой Англии по какой-то причине был в недоумении относительно того, должен ли он идти в какую-то папистскую или языческую страну, где его ожидали бы многие трудности и опасности, и он молился бы Богу, чтобы Он показал ему путь. После искренней молитвы человек получил бы в ответ те слова, которые Бог говорил Иакову, внезапно и необычайно доведенные до его разума, как если бы они были проговорены к нему: «…не бойся идти в Египет; ибо там произведу от тебя народ великий. Я пойду с тобою в Египет; Я и выведу тебя обратно» (Быт. 46:3-4). Хотя эти слова в контексте Библии (прежде чем они попали в его разум), относились только к Иакову и его поведению, однако он предполагает, что Бог вкладывает в них новое значение, как будто они применимы лично к нему и, поэтому, должны пониматься в новом смысле: под Египтом следует понимать особенную страну, которую он имеет в виду; предполагаемое действие — это его отъезд туда; и смысл обетования — в том, что Бог вновь возвратит его в Новую Англию. В этом нет ничего от природы духовного или благодатного ведения Духа, так как нет в этом ничего от природы духовного разумения. Понимать так тексты Писания — это значит не иметь духовного разумения их. Понимать Писание духовно — это правильно понимать то, что есть в Писании, и что было в нем прежде, чем оно было понято; это значит правильно понимать то, что содержалось в его значении, а не придумывать новое значение. Когда ум просвещен для духовного и правильного понимания Писания, он получает способность видеть в Писании то, что раньше не было видно в нем по причине неведения. Но если было по причине неведения, то это доказательство того, что это же значение было в нем раньше, иначе это не было бы неведением; это не неведение — не видеть значения, которого там нет. Духовное просвещение глаз для понимания Писания — это значит открыть глаза: «Открой очи мои, и увижу чудеса закона Твоего» (Пс. 118:18). Причина того, почему это же самое не было видимым в Писании прежде, — в том, что глаза были закрыты, чего не было бы, если бы значение, которое теперь понятно, не находилось бы там раньше, а теперь вновь добавляется к Писанию посредством вхождения Писания в разум. Добавление нового смысла к Писанию — это то же самое, что добавление нового Писания; это есть добавление к слову, чему угрожает страшное проклятие. Понимать Писание духовно — это иметь открытые глаза разума, чтобы созерцать чудесное духовное превосходство славных истин, которые содержатся в его истинном значении и всегда содержались в нем с тех пор, как оно было написано. Созерцать привлекательные и яркие проявления Божественных совершенств и превосходства и достаточности Христа, и превосходства и пригодности пути спасения во Христе, и духовной славы заповедей и обетований Писания, — эти качества есть и всегда были в Библии, и они были бы видимы прежде, если бы не неведение, без добавления какого-либо нового смысла через слова, якобы посланные Богом определенному человеку и вновь проговоренные ему с новым значением. 

Что касается благодатного водительства Духа, оно состоит в двух критериях: частично — в наставлении человека Духом в его обязанности и частично — в мощном побуждении его для выполнения этого наставления. Но коль скоро благодатное водительство Духом состоит в наставлении, то оно состоит в ведении человека духовным и характерным пониманием того, что имеет в себе истинную моральную красоту. Духовное познание, прежде всего, состоит в понимании или склонности к любезности и красоте того, что есть истинно благое и святое. Святая склонность — это то, что различает и распознает между добром и злом, между святым и несвятым, не оказываясь в затруднении в ходе размышления. Потому что тот, кто имеет истинный вкус к внешней красоте, знает, что красиво, только взглянув на это; ему не нужно погружаться в раздумья относительно пропорции качеств, чтобы определить, красиво ли то, что он видит, или нет; достаточно лишь одного взгляда. Тот, кто имеет правильный музыкальный слух, знает, является ли звук, который он слышит, истинной гармонией; ему не нужно прежде погружаться в раздумья математика о пропорциях нот. Тот, кто имеет здоровый физический вкус, знает, что такое хорошая пища, как только он попробует ее, без размышлений физика об этом. Имеется святая красота и сладостность в словах и действиях, а также естественная красота в видах и звуках и сладость в пище: «Не ухо ли разбирает слова, и не язык ли распознает вкус пищи?» (Иов. 12:11). Когда святое и приятное действие внушается мыслям святой души, эта душа, если она проявляет живой духовный вкус, сразу же видит красоту в нем и, таким образом, склоняется к нему и присоединяется к нему. Напротив, если ей предлагается недостойное, нечестивое действие, ее освященное око не видит в нем красоты и не радо ему; ее освященный вкус не чувствует в нем сладости, а, наоборот, оно тошнотворно для него. Более того, ее святой вкус и аппетит побуждает ее думать о том, что истинно привлекательно, и естественным образом склоняет ее к этому; здоровый вкус и аппетит естественным образом предлагают идею ее надлежащего объекта. Таким образом, святой человек водится Духом, когда он руководствуется и наставляется этим святым вкусом и расположением сердца, посредством чего, в живом проявлении благодати, он легко различает добро и зло, и знает сразу, что есть подходящее любезное поведение по отношению к Богу и к человеку в том или ином случае, и судит, что справедливо, как бы спонтанно и от себя, без особенного логического размышления, и без каких-либо иных аргументов, кроме красоты, которая видна, и благости, которая вкушается. Так, Христос обвиняет фарисеев в том, что они не судили о том, что правильно, даже в отношении самих себя, прежде не потребовав чудес, чтобы доказать это (Лк. 12:57). Кажется, апостол четко касается этого способа суждения о духовной красоте: «…преобразуйтесь обновлением ума вашего, чтобы вам познавать, что есть воля Божия, благая, угодная и совершенная» (Рим. 12:2).

Есть такое качество, как хороший вкус к естественной красоте (о котором часто говорят ученые люди), который проявляется в отношении временных вещей в суждении о них, как например, об истинности речи, хорошем качестве стиля, красоте поэмы, изящности манер. Великий философ так писал об этом: «Иметь вкус — это значит придавать вещам их истинную ценность, быть тронутым добром, быть потрясенным злом; не ослепляться ложным блеском, но, несмотря на все цвета и всё, что может обманывать или сбивать с толку, судить здраво. Итак, вкус и суд должны были бы быть одним и тем же, однако можно легко увидеть разницу. Суд формирует свои мнения из размышления: рассудок в данном случае играет роль схемы, чтобы дойти до конца; он предполагает принципы, он делает выводы, и он судит, но не без тщательного знания дела, так что, когда он произносится, он готов привести причину своих постановлений. Хороший вкус не соблюдает ни одну их этих формальностей; прежде чем взять время для совета, он уже занял свою позицию; как только объект представлен, впечатление уже сложилось, и отношение сформировано. Как ухо ранится резким звуком, и обоняние ублажается приятным ароматом, прежде чем разум вмешается, чтобы судить об этом, так вкус раскрывается сразу и предупреждает всякое размышление. Оно может прийти впоследствии для подтверждения его и обнаружить тайные причины его поведения; но не в его силах ожидать их. Часто случается, что он вовсе не знает их, и, какие бы усилия ни были затрачены, не удается раскрыть, что заставило его так решить. Это поведение очень отлично от того, что суд соблюдает в своих решениях, если мы не решимся сказать, что хороший вкус — это как бы первое движение или вид инстинкта здравого ума, который спешит с быстротой и ведет себя более надежно, чем все размышления, которые могли быть проведены. Это первый взгляд, который обнаруживает для нас природу и отношения вещей в данный момент».

Итак, если есть такой род вкуса разума, как тот, о котором говорят философы, и которым люди руководствуются в их суждениях о естественной красоте, любезности, чистоте, благородстве и возвышенности речи и действия, и посредством которого они судят как бы брошенным взглядом или внутренним восприятием, и первое впечатление о предмете, то, подобным образом, есть и Божественный вкус, передаваемый и поддерживаемый Духом Божьим в сердцах святых, посредством которого они также водимы и направляемы в различении и распознании истинной духовной и святой красоты действий, и это более легко, быстро и аккуратно, в зависимости от того, насколько Дух Божий наполняет их. Итак, сыны Божьи водимы Духом Божьим в этом мире. 

Святое расположение и духовный вкус, если благодать сильна и жива, будет давать возможность душе определять, какие действия правильны и подобают христианам, не только быстрее, но и с гораздо большей точностью, чем величайшие способности без благодати. Это может быть продемонстрировано тем, каким способом некоторые привычки ума и расположения сердца у природы, которая ниже истинной благодати, будут учить и направлять человека в его действиях. Например, если человек имеет добрый нрав, его добрая натура лучше будет учить его, как действовать с великодушием среди человечества, и будет направлять его в каждом случае на те действия, которые согласуются с правилами доброты, чем самый сильный разум будет учить и направлять человека с мрачным нравом. Так, если сердце человека находится под влиянием полной дружбы и весьма теплого чувства к другому человеку, то, хотя он является человеком с незначительными способностями, однако эта привычка его ума будет направлять его с гораздо большей готовностью и точностью, на речь и поведение, которые будут во всех отношениях сладкими и добрыми и согласующимися к великодушным расположением его сердца, чем величайшая способность, лишенная этого. Он как бы имеет дух внутри себя, который направляет его. Привычка его ума сопровождается вкусом, благодаря которому он непосредственно наслаждается тем внешним видом и поведением, которые благожелательны, и испытывает неприязнь к противоположному. Она заставляет его различать между одним и другим в один момент с большей точностью, чем самые аккуратные размышления могут определить за многие часы. Природа и внутренняя тенденция камня или другого твердого тела, которое свободно падает с высоты, мгновенно показывает направление к центру земли более точно, чем самый способный математик мог бы определить через свои самые точные наблюдения в течение целого дня. Так происходит, что духовное расположение и вкус учат и направляют человека в его поведении в мире. Так, в высшей степени смиренное, или кроткое, или милосердное расположение будет направлять человека со средними способностями на такое поведение, которое согласуется с христианскими правилами смирения, кротости и милосердия, гораздо быстрее и точнее, чем самое тщательное изучение и доскональные размышления человека самых сильных способностей, но не имеющего христианского духа внутри себя. Так же и дух любви к Богу, и святой страх и благоговение перед Богом, и сыновняя уверенность в Боге, и расположенность к небесам будут учить и направлять человека в его поведении. 

Крайне трудная вещь для нечестивого человека, лишенного христианских принципов в своем сердце, которые направляли бы его, чтобы он умел вести себя как христианин, с жизнью и красотой и небесной сладостью истинно святого, смиренного поведения. Он не знает, как надеть эту одежду, и она не подходит ему: «Сердце мудрого — на правую сторону, а сердце глупого — на левую. По какой бы дороге ни шел глупый, у него всегда недостает смысла, и всякому он выскажет, что он глуп» (Еккл. 10:2-3); «Труд глупого утомляет его, потому что не знает даже дороги в город» (Еккл. 10:15); «Уста праведного знают благоприятное» (Пр. 10:32); «Язык мудрых сообщает добрые знания, а уста глупых изрыгают глупость» (Пр. 15:2); «Сердце мудрого делает язык его мудрым и умножает знание в устах его» (Пр. 16:23).

Святые, так судя о действиях с помощью духовного вкуса, не прибегают конкретно к особым правилам Божьего слова в отношении каждого слова или действия, которое им предстоит, зла или добра, о котором они судят. Тем не менее, сам их вкус, в общем, подчинен правилу Божьего Слова и должен испытываться им и правильным рассуждением на его основании. Человек со здоровым вкусом судит об отдельных блюдах с помощью своего вкуса, однако о здоровье самого этого вкуса следует судить, используя определенные правила и критерии. Но духовный вкус души мощно помогает душе в ее размышлениях над Словом Божьим и в суждении об истинном значении его правил, так как он удаляет предрассудки испорченного аппетита и естественным образом направляет мысли в правильное русло. Он проливает свет на Божье Слово и естественным образом приводит на ум истинное значение через гармонию, которая существует между расположением и вкусом освященной души и истинным значением правил Божьего Слова. Более того, эта гармония имеет тенденцию приводить на ум сами тексты в нужных случаях, подобно как особое состояние желудка и физического вкуса имеет тенденцию приводить на ум такие особые блюда, которые соответствуют данному состоянию. Так и дети Божьи водимы Духом Божьим в суждении о самих действиях и в их размышлениях, оценках и применении правил Божьего Слова. Бог учит их Своим уставам и дает им разумение пути Его заповедей, о чем так часто молится псалмопевец. 

Но это водительство Духа совершенно отличное от того, что некоторые называют этим понятием, и что, по их мнению, заключается не в преподавании им Божьих уставов и заповедей, которые Он уже дал, а в сообщении им новых предписаний через непосредственный внутренний голос или внушение, и вообще не имеет в себе вкуса истинного превосходства вещей или суждения или распознания природы вещей. Они определяют, какова воля Божья, не посредством вкуса или привкуса или какого-либо рода суждения о природе вещей, а через непосредственный диктат в отношении вещей, которые необходимо сделать; в данном случае нет такой вещи, как суждение или мудрость. Тогда как в этом водительстве Духа, которое свойственно детям Божьим, сообщаются та истинная мудрость и святое различение, о которых так часто говорится в Слове Божьем, и которые настолько выше другого пути, насколько звезды выше светляка. Валаам и Саул (которые иногда были водимы Духом этим другим способом) никогда не имели его, и никакой естественный человек не может иметь этого без перемены своей природы. 

То, что было сказано о природе духовного разумения как о состоящей, по существу, в божественном сверхъестественном ощущении и вкусе сердца, не только показывает, что нет ничего от него в этом ложно мнимом водительстве Духа, но также показывает разницу между духовным разумением и всеми видами и формами исступления — всеми воображаемыми видениями Бога, Христа и небес, всем предполагаемым свидетельством Духа и доказательствами любви Бога через непосредственное внутреннее внушение, и всеми представлениями будущих событий, и непосредственными откровениями каких-либо тайных фактов; всеми исступленными идеями и применениями слов Писания, как если бы это были слова, теперь непосредственно проговоренные Богом определенному человеку в новом значении и якобы несущие в себе нечто большее, чем то, что эти слова содержат в контексте Библии; и всеми интерпретациями мистического смысла Писания через предполагаемое непосредственное откровение. Ни одна из этих вещей не заключается в божественном восприятии и вкусе сердца к святой красоте и превосходстве божественных ценностей; и они не имеют ничего общего с таким восприятием; но все они состоят во впечатлениях, возникших в голове; все они являются впечатлениями на воображение и заключаются в возбуждении в разуме внешних идей либо внешних форм и цветов, либо произнесенных слов, либо написанных букв, либо идей и вещей внешних и ощутимых, принадлежащих к совершённым действиям или событиям, которые свершились или свершатся. Исступленное мнимое проявление любви Бога совершается через возбуждение идеи улыбающегося лика или какого-либо другого приятного внешнего явления, или идеи приятных слов, произнесенных, написанных или возбужденных в воображении, или через некоторое приятное телесное ощущение. Когда люди имеют воображаемое откровение какого-то тайного факта, это происходит через возбуждение внешних идей; либо каких-то слов, подразумевающих объявление этого факта, либо каких-то видимых и ощутимых обстоятельств такого факта. Так, мнимое водительство Духа для исполнения воли Бога происходит либо через возбуждение идеи слов (которые являются внешним явлением) в их умах, будь то слова Писания или другие слова, которые они рассматривают как непосредственное повеление от Бога; или через возбуждение и сильное запечатление идей самих внешних действий. Так, когда интерпретация прототипа или аллегории Писания непосредственно, необычайным образом, сильно внушается, то это происходит через внушение слов, как если бы кто-то тайно прошептал и сказал значение, или через возбуждение других идей в воображении. 

Такие переживания и открытия обычно поднимают чувства людей, которые вводятся в заблуждения ими, до большой высоты и производят сильное волнение в душе и в теле. И очень большая часть ложной религии, которая существовала в этом мире в ту или иную эпоху, состоит в таких открытиях и в чувствах, которые вытекают из них. В таких вещах заключался опыт древних пифагорейцев среди язычников и многих других среди них, которые испытывали странные экстазы и исступленные восторги и претендовали на то, что получают божественное откровение и непосредственное вдохновение с небес. В подобных вещах, кажется, состояли переживания ессеев, древней секты среди иудеев во время апостолов и позднее. В подобных вещах состояли опыты многих из древних гностиков, монтанистов и многих других сект древних еретиков в первоначальные времена христианской церкви. В таких вещах состояло мнимое непосредственное общение с Богом, Христом, святыми и ангелами на небесах, монахов, анахоретов и отшельников, которые в былые времена изобиловали в римской церкви. В таких вещах состоял мнимый высокий опыт и большая духовность многих сект энтузиастов, таких как анабаптисты, антиномисты и фамилисты, последователи Николаса Сторча (Nicholas Storch), Томаса Мюнцера (Thomas Muenzer), Джона Беколда (John Becold), Генри Пфайффера (Henry Pfeiffer), Давида Джорджа (David George), Каспера Свенкфилда (Casper Swenckfield), Генри Николаса (Henry Nicholas), Иоганна Агрикола Эйслебиуса (Johannes Agricola Eislebius) и многих других энтузиастов, которые были в Англии во времена Оливера Кромвеля (Oliver Cromwell), также последователи Анны Хачинсон (Anne Hutchinson) в Новой Англии, как видно из детальных и обширных рассказов обо всех этих сектах выдающегося человека Самуила Рутерфорда (Samuel Rutherford) в его «Представлении духовного антихриста». И в таких вещах состоял опыт последних французских пророков и их последователей. Кажется, в этих вещах также содержится религия многих видов энтузиастов нынешнего времени. Главным образом, посредством такого рода религии сатана принимает вид ангела света; и именно этим он всегда с немалым успехом пользовался, чтобы расстроить обнадеживающие и благоприятные оживления религии от начала христианской церкви до наших дней. Когда Дух Божий изливается, чтобы начать свою славную работу, тогда старый змей как можно скорее или любыми способами вводит эту гибридную религию и смешивает ее с истинной, что время от времени очень скоро приводило все в замешательство. Пагубные последствия этого не так легко представить или вообразить, пока мы не увидим ужасные результаты этого и не будем потрясены мрачным опустошением, которое это принесло. Если оживление истинной религии и очень сильно в начале, но если эта гибридная религия приходит, имеется опасность того, что она поступит так же, как поступил внебрачный сын Гедеона Авимелех, который не остановился, пока не убил всех семьдесят его истинных сыновей, кроме одного, который был вынужден бежать. Поэтому строгим и внимательным должно быть бодрствование и наблюдение служителей против таких вещей, особенно во времена великих пробуждений, ибо люди, особенно простые, очень легко пленяются такими вещами, потому что они имеют блестящий и сверкающий вид высокой религии. Дьявол прячет свое истинное обличье и является, как ангел света, чтобы люди не боялись его, а преклонялись перед ним. 

Воображение и фантазия — вот, кажется, то, где формируются все обманы сатаны, которые уносят тех, кто находится под влиянием ложной религии и поддельных добродетелей и чувств. Здесь — главное потаенное место дьявола, самое гнездо нечистых и обманчивых духов. Очень сомнительно, может ли дьявол подойти к душе человека вообще и воздействовать на нее, или возбудить какую-либо мысль или движение, или произвести в ней какой-либо эффект, иначе, чем через фантазию, которая есть та сила души, посредством которой она получает идеи внешних и ощутимых вещей. Что касается законов и средств, которые Создатель учредил для общения и связи бестелесных духов, то мы ничего не знаем о них; мы не знаем, каким способом они открывают свои мысли друг другу или пробуждают мысли друг в друге. Но что касается духов, соединенных с телами, то эти тела являются их средой коммуникации. Они не имеют иного средства воздействия на другие творения или получения воздействия с их стороны, чем тело. Поэтому не следует предполагать, что сатана может возбудить любую мысль или произвести любой эффект в душе человека иным способом, чем через какое-то движение жизненной энергии или через причинение какого-то движения или изменения в чем-либо, относящемся к телу. Есть следующая причина думать, что дьявол не может произвести мысли в душе непосредственно или любым иным способом, чем через тело, что он не может непосредственно видеть или знать мысли души: Писание обильно свидетельствует, что это свойственно лишь всеведущему Богу. Но маловероятно, что дьявол может произвести эффект, который находится вне досягаемости его непосредственного взгляда. Кажется неразумным предполагать, что его непосредственная деятельность может проходить вне его поля зрения, или что для него может быть невозможным видеть, что он сам непосредственно делает. Разумно ли предположить, что любой дух или разумное действующее лицо будет, через действие своей воли, производить результаты согласно своему пониманию или в соответствии со своими мыслями, и это — непосредственно, и при этом произведенные результаты будут находиться вне досягаемости его разумения или там, где он не сможет иметь их прямого восприятия? Но если это так, если дьявол не может производить мысли в душе непосредственно или любым иным способом, кроме как через жизненную энергию или через тело, то из этого следует, что он никогда не совершает ничего в душе, кроме как через воображение или фантазию или через возбуждение внешних идей. Ибо мы знаем, что изменения в теле непосредственно возбуждают не какой-либо иной вид идей в разуме, а внешние идеи, или идеи внешних чувств. Что касается размышления, абстракции, умозаключения и тех мыслей и внутренних движений, которые являются плодами этих действий разума, они не являются ближайшими эффектами воздействий на тело. Так что только через воображение сатана может иметь доступ к душе, чтобы искушать ее и вводить ее в заблуждение или что-то внушать ей.* И, кажется, это причина, почему люди, которые страдают меланхолией, обычно так заметно и удивительно подвержены внушениям и искушениям сатаны; поскольку это болезнь, которая особенно воздействует на жизненную энергию и сопровождается слабостью мозга, который является как бы вместилищем фантазий. Именно через впечатления, производимые на мозг, в разуме возбуждаются любые идеи через движение жизненной энергии или любые изменения, произведенные в теле. Поскольку мозг, таким образом, ослаблен и поражен, разум оказывается под меньшим управлением высших способностей души и легче уступает посторонним впечатлениям, и он бывает пересилен беспорядочными движениями жизненной энергии; и так дьявол имеет большее преимущество, чтобы влиять на ум, действуя на воображение. И так сатана, когда он вбрасывает те ужасные внушения в умы многих меланхоликов, в которых они сами не участвуют, он делает это, возбуждая воображаемые идеи либо каких-то страшных слов или предложений, либо другие ужасные внешние идеи. И когда он искушает других людей, которые не являются меланхоликами, он делает это, представляя воображению живым и пленяющим способом предметы их вожделений, или пробуждая идеи или слова, и так с их помощью вызывая мысли; или способствуя представлениям в воображении внешних действий, событий или обстоятельств. Неисчислимы пути, которыми разум может быть введен во всякие злые мысли через возбуждение внешних идей в воображении.  

Если люди не стоят настороже против этих средств сатаны, с помощью которых он имеет доступ к душе, чтобы искушать ее и вводить в заблуждение, они с большой вероятностью будут сыты им по горло. И в особенности если, вместо того чтобы быть начеку против него, они открываются перед ним, ищут и приглашают его, потому что он является под видом ангела света и подделывает просвещение и дары Духа Божьего через внутренний шепот, непосредственное внушение фактов и событий, приятных голосов, красивых картинок и другие воздействия на воображение. Есть много тех, которые вводятся в заблуждение такими вещами, и возвышаются ими, и добиваются их; они испытывают их постоянно и могут получить их почти всегда, когда они пожелают, и особенно когда их гордость и тщеславие имеют наилучшую возможность, чтобы проявить себя перед компанией. С ними происходит примерно так же, как с профессионалами в искусстве провещать, где находится утерянное, через впечатление, произведенное на их воображение. Поскольку они открываются дьяволу, то он всегда у них в распоряжении, чтобы дать им желаемое впечатление. 

Чтобы предотвратить неправильное понимание сказанного, хочу заметить, что я далек от утверждения, что никакие чувства не являются духовными, если они сопровождаются воображаемыми идеями. Такова природа человека, что он едва ли может думать о чем-либо напряженно без какого-либо рода внешних идей. Они неизбежно возникают и вмешиваются в ходе человеческих мыслей, хотя иногда они очень запутанны и не связаны с тем, что рассматривает разум. Когда разум настолько увлечен и мысли так напряжены, часто воображение бывает сильнее, а внешние идеи — живее, особенно у людей с определенным телосложением. Но существует большая разница между живыми фантазиями, вытекающими из сильных чувств, и сильными чувствами, вытекающими из живых фантазий. Первое может быть и, несомненно, часто является сопровождением истинно благодатных чувств. Чувства не возникают из воображения и не зависят от него; напротив, воображение — это только случайный результат или последствие чувства, по причине немощи человеческой природы. Но когда случается последнее, как часто бывает, и чувство вытекает из воображения и построено на нем как на своем основании, вместо духовного просвещения или откровения, то это чувство, каким бы возвышенным оно ни было, тщетно и бесполезно. И в этом смысл того, что сейчас было сказано о воздействиях на воображение. Сделав это наблюдение, рассмотрим следующий признак благодатных чувств. 

5. Истинно благодатные чувства сопровождаются разумным и духовным осознанием реальности и достоверности Божественных ценностей.

Кажется, это подразумевается в тексте, который был положен в основание данной книги: «…Которого не видев, любите, и Которого доселе не видя, но веруя в Него, радуетесь радостью неизреченною и преславною» (1 Пет. 1:8).

Все люди, которые истинно наделены благодатью, имеют твердое, полное, тщательное и действенное осознание истинности великих ценностей Евангелия. Я имею в виду, что они уже не останавливаются между двумя мнениями. Великие доктрины Евангелия уже перестают быть сомнительными вещами или вопросами мнения, которые, хотя и возможны, однако спорны; но у них это факты, утвержденные и определенные как несомненные и неоспоримые, так что они не боятся поставить все свое на их истинность. Их убеждение — это действенное убеждение, поэтому великие, духовные, таинственные и невидимые ценности Евангелия имеют влияние реальных и верных вещей на них. Они имеют вес и силу реальных ценностей в их сердцах и соответственно руководят их чувствами и управляют ими на протяжении их жизни. В отношении Христа как Сына Божьего и Спасителя мира и великих истин, которые Он открыл о Себе и Своем Отце и о другом мире, они имеют лишь преобладающее мнение, что они истинны, и поэтому соглашаются с ними, как они делают это во многих других вопросах вызывающего сомнения размышления; но они видят, что это истинно так. Их глаза открыты, так что они реально видят, что Иисус есть Христос, Сын живого Бога. И что касается того, что Христос открыл о вечных целях и намерениях Бога относительно падшего человека и славных и вечных благ, приготовленных для святых в ином мире, они видят, что они таковы на самом деле, и поэтому эти ценности имеют большой вес у них и оказывают мощное действие на их сердца и влияние на их действия, в некоторой мере соответствующее их бесконечной важности. 

То, что все истинные христиане имеют такой род убеждения в истинности ценностей Евангелия, достаточно ясно из Священного Писания. Я упомяну только несколько текстов: «Он говорит им: а вы за кого почитаете Меня? Симон же Петр, отвечая, сказал: Ты — Христос, Сын Бога Живого. Тогда Иисус сказал ему в ответ: блажен ты, Симон, сын Ионин, потому что не плоть и кровь открыли тебе это, но Отец Мой, Сущий на небесах» (Мт. 16:15-17); «…Ты имеешь глаголы вечной жизни, и мы уверовали и познали, что Ты — Христос, Сын Бога живого» (Ин 6:68-69); «Я открыл имя Твое человекам, которых Ты дал Мне от мира; они были Твои, и Ты дал их Мне, и они сохранили слово Твое. Ныне уразумели они, что все, что Ты дал Мне, от Тебя есть; ибо слова, которые Ты дал Мне, Я передал им, и они приняли и уразумели истинно, что Я исшел от Тебя, и уверовали, что Ты послал Меня» (Ин. 17:6-8); «Если веруешь от всего сердца, можно» (Деян. 8:37); «Ибо мы живые непрестанно предаемся на смерть ради Иисуса, чтоб и жизнь Иисусова открылась в смертной плоти нашей, так что смерть действует в нас, а жизнь в вас. Но, имея тот же дух веры, как написано: «Я веровал и потому говорил», и мы веруем, потому и говорим, зная, что Воскресивший Господа Иисуса воскресит через Иисуса и нас и поставит перед Собою с вами» (2 Кор. 4:11-14); «Посему мы не унываем» (2 Кор. 4:16); «…когда мы смотрим не на видимое, но на невидимое» (2 Кор. 4:18); «Ибо знаем, что, когда земной наш дом, эта хижина, разрушится, мы имеем от Бога жилище» (2 Кор. 5:1); «Итак мы всегда благодушествуем; и как знаем, что, водворяясь в теле, мы устранены от Господа, — ибо мы ходим верою, а не видением, — то мы благодушествуем и желаем лучше выйти из тела и водвориться у Господа» (2 Кор. 5:6-8); «По сей причине я и страдаю так; но не стыжусь. Ибо я знаю, в Кого уверовал, и уверен, что Он силен сохранить залог мой на оный день» (2 Тим. 1:12); «…дом же Его — мы, если только дерзновение и упование, которым хвалимся, твердо сохраним до конца» (Евр. 3:6); «Вера же есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом» (Евр 11:1); «Что мы пребываем в Нем и Он в нас, узнаём из того, что Он дал нам от Духа Своего. И мы видели и свидетельствуем, что Отец послал Сына Спасителем миру. Кто исповедует, что Иисус есть Сын Божий, в том пребывает Бог, и он в Боге. И мы познали любовь, которую имеет к нам Бог, и уверовали в нее» (1 Ин. 4:13-16); «Ибо всякий, рожденный от Бога, побеждает мир; и сия есть победа, победившая мир, вера наша. Кто побеждает мир, как не тот, кто верует, что Иисус есть Сын Божий?» (1 Ин 5:4-5).

Таким образом, истинно благодатные чувства сопровождаются убеждением и убежденностью в истинности евангельских ценностей и видением их очевидности и реальности. 

Есть много религиозных чувств, которые не сопровождаются такой убежденностью суждения. Есть много представлений и идей, которые имеют некоторые, называя их божественными откровениями, которые впечатляют, но не убеждают. Хотя в течение короткого времени они могут казаться более убежденными в истинности религиозных вещей, чем прежде, и могут преждевременно согласиться с ними, как многие слушатели Христа, которые временами веровали; однако они не имеют основательного и действенного убеждения. В них нет большой и постоянной перемены в этом отношении, при которой, хотя они раньше не понимали великих ценностей Евангелия, теперь эти вещи, относительно реальности и верности, казались бы им новыми, и они смотрели бы на них совершенно иным взглядом, чем раньше. Есть много людей, которые были воодушевлены религиозными чувствами, и думают, что они были обращены, но они кажутся не более убежденными в истинности Евангелия, чем прежде, или, по крайней мере, нет заметного изменения. Это не те люди, которые живут под влиянием и силой осознанной убежденности бесконечных и вечных истин, которые открывает Евангелие; если бы это было так, для них было бы невозможно жить так, как они живут. Их чувства, так как они не сопровождаются основательной убежденностью ума, вообще не должны быть опорой; какое бы яркое шоу и какой бы сильный шум они ни производили, это подобно вспышке пакли или хрусту колючек, или подобно скороспелой былинке на каменистой почве, которая не имеет ни корня, ни глубины почвы для поддержания жизни. 

Некоторые люди, под воздействием высоких чувств и уверенной убежденности в своем благом положении, имеют то, что они очень невежественно называют видением истины Слова Божьего, но что очень далеко от этого. Они имеют некоторые тексты Писания, внезапно и необычайно входящие в их разум и (как они предполагают) непосредственно объявляющие им, что Бог любит их и спасет их; и, возможно, имеют ряд текстов Писания, входящих один за другим для этой цели; и они убеждены в том, что это истина. Они уверены, что это действительно так, что их грехи прощены, и что Бог любит их. Они утверждают, что знают, что это так; и когда слова Писания внушаются им и, как они предполагают, непосредственно произносятся для них Богом, они готовы воскликнуть: «Истина, истина! Это точно так! Слово Божье истинно!» И они называют это видением истины Слова Божьего. Хотя все количество их веры не превышает лишь сильной убежденности в своем благом состоянии, то есть, убежденности в том, что истинны те слова, которые, как они предполагают, говорят им, что они находятся в благом состоянии, но на самом деле (как было показано раньше) нет текста Писания, который заявлял бы, что такой-то человек имеет благое состояние, напрямую или любым иным способом, кроме как исходя из общих характеристик. Так что, вместо того чтобы быть истинным видением истины Слова Божьего, это является видением не чего иного, а призрака, является абсолютным заблуждением. Истинно видеть истинность Слова Божьего — это видеть истинность Евангелия, которое является славной доктриной, которую Слово Божье содержит в отношении Бога, Иисуса Христа, пути спасения через Него и мира славы, в которую Он введен и которую Он приобрел для всех, кто верует, но не откровение того, что такие-то определенные люди являются истинными христианами и направляются в небеса. Поэтому те чувства, которые не вытекают из иной убежденности в истинности Слова Божьего, чем эта, вытекают из заблуждения, а не истинного обращения и, следовательно, являются обманчивыми и тщетными. 

Но если религиозные чувства, которые имеют люди, в самом деле, возникают из сильной убежденности в истинности христианской религии, то их чувства не будут лучшими, если только их убежденность не будет разумной убежденностью или уверенностью. Под разумной уверенностью я имею в виду уверенность, основанную на реальном доказательстве или на том, что является веским или справедливым основанием уверенности. Люди могут иметь сильную убежденность в том, что христианская религия истинна, тогда как их убежденность вовсе не построена на доказательстве, а полностью на обучении и мнении других; подобно как многие мусульмане убеждены в правильности мусульманской религии, потому что их отцы, ближние и нации верят в это. Та вера в истинность христианской религии, которая построена на тех же основаниях, что и вера мусульманина в мусульманскую религию, — это один и тот же род веры. И хотя объект веры оказывается лучшим, однако это не делает саму веру лучшей верой; ибо хотя объект веры оказывается истинным, однако вера в него связана не с этой истинностью, а с обучением. И как уверенность не лучше уверенности мусульманина, так и истекающие из нее чувства, не лучше сами по себе, чем религиозные чувства мусульманина.

Но если вера в христианские доктрины происходит не просто из обучения, а на самом деле из предложенных причин и аргументов, отсюда не обязательно следует, что их чувства поистине благородны, потому что для этого необходимо, чтобы вера, из которой вытекают их чувства, была не только разумной, но также и духовной верой, или уверенностью. Я полагаю, никто не станет сомневаться в том, что некоторые естественные люди соглашаются с истинностью христианской религии на основании рациональных доказательств или аргументов, которые предлагаются для демонстрации этого. Иуда, вне сомнения, считал Иисуса Мессией на основании того, что он видел и слышал, но, тем не менее, с самого начала был дьяволом. Так, в тексте Ин. 2:23-35 мы читаем о многих, которые верили во имя Христа, когда они видели чудеса, совершаемые Им, но Христос знал, что они не имели в себе того, на что они могли бы положиться. Симон-волхв уверовал, когда увидел чудеса и знамения, которые совершались, однако он оставался исполненным «горькой желчи и в узах неправды» (Деян. 8:13,23). И если есть такая вера или согласие суждения у некоторых естественных людей, то никто не может сомневаться в том, что религиозные чувства могут возникать из такого одобрения или веры, как мы читаем о тех, кто временами веровал, что были под сильным впечатлением, и тотчас с радостью принимали Слово. 

Очевидно, что есть духовная вера, или уверенность в истинах Евангелия, или вера, свойственная духовным, или возрожденным, и имеющим Духа Божьего в Его святых сообщениях и обитающего в них в качестве жизненного принципа. Так что убеждение, которое они имеют, не только отличается от того, что естественные люди имеют в сопутствующих ему обстоятельствах, в том смысле, что оно сопровождается добрыми делами, но и сама вера отлична. Согласие и убеждение суждения имеют свойство, характерное для тех, кто духовен, и естественные люди полностью лишены этого. Это, как ничто другое, очевидно из Писания: «…и уверовали, что Ты послал Меня» (Ин. 17:8); «…по вере избранных Божиих и познанию истины, относящейся к благочестию» (Тит. 1:1); «…Сам Отец любит вас, потому что вы возлюбили Меня и уверовали, что Я исшел от Бога» (Ин. 16:27); «Кто исповедует, что Иисус есть Сын Божий, в том пребывает Бог, и он в Боге» (1 Ин. 4:15); «Всякий верующий, что Иисус есть Христос, от Бога рожден» (1 Ин. 5:1); «Верующий в Сына Божия имеет свидетельство в себе самом» (1 Ин. 5:10).

То, что такое духовная убежденность суждения, мы естественным образом определяем из того, что уже было сказано в предыдущем параграфе о духовном разумении. Убежденность суждения возникает из просвещения разумения; принятие правильного суда о вещах зависит от обладания правильным представлением или идеей о вещах. И отсюда следует, что духовная убежденность в истине великих ценностей Евангелия — это такое убеждение, которое вытекает из обладания духовным видением или представлением об этих вещах в разуме. И это также очевидно из Писания, которое часто объясняет, что спасительная вера в реальность и божественность истин, предлагаемых и показываемых нам в Евангелии, происходит от Духа Божьего, просвещающего разум и дающего ему иметь правильные представления о природе этих вещей, то есть, как бы разоблачающего эти вещи и позволяющего уму смотреть на них и видеть их такими, какие они есть. «Славлю Тебя, Отче, Господи неба и земли, что Ты утаил сие от мудрых и разумных и открыл младенцам; ей, Отче! Ибо таково было Твое благоволение... Все предано Мне Отцом Моим; и кто есть Сын, не знает никто, кроме Отца, и кто есть Отец, не знает никто, кроме Сына, и кому Сын хочет открыть» (Лк. 10:21-22); «Воля Пославшего Меня есть та, чтобы всякий, видящий Сына и верующий в Него, имел жизнь вечную» (Ин. 6:40). Отсюда ясно, что истинная вера происходит от духовного видения Христа. «Я открыл имя Твое человекам, которых Ты дал Мне от мира; они были Твои, и Ты дал их Мне, и они сохранили слово Твое; ныне уразумели они, что все, что Ты дал Мне, от Тебя есть; ибо слова, которые Ты дал Мне, Я передал им, и они приняли, и уразумели истинно, что Я исшел от Тебя, и уверовали, что Ты послал Меня» (Ин. 17:6-8). Открытие Христом Божьего имени ученикам, или сообщение им нового представления и взгляда на божественные ценности, было тем, посредством чего они знали, что учение Христа было от Бога, и что Сам Христос был от Него и был послан Им: «Симон же Петр, отвечая, сказал: Ты — Христос, Сын Бога Живого. Тогда Иисус сказал ему в ответ: блажен ты, Симон, сын Ионин, потому что не плоть и кровь открыли тебе это, но Отец Мой, Сущий на небесах» (Мт. 16:16-17); «Верующий в Сына Божия имеет свидетельство в себе самом» (1 Ин. 5:10); «…и преуспевал в Иудействе более многих сверстников в роде моем, будучи неумеренным ревнителем отеческих моих преданий. Когда же Бог, избравший меня от утробы матери моей и призвавший благодатью Своею, благоволил открыть во мне Сына Своего, чтобы я благовествовал Его язычникам, — я не стал тогда же советоваться с плотью и кровью» (Гал. 1:14-16).

Если это действительно так, что духовной убежденностью в божественности и реальности истин, открытых в Евангелии, является убежденность, вытекающая из духовного разумения их, то это ощущение и вкус к божественному, высшему и святому превосходству и красоте этих вещей. Так что разум тогда духовно убежден в божественности и истине великих ценностей Евангелия, когда это убеждение вытекает, прямо или косвенно, из такого видения или ощущения их божественного совершенства и славы, которые в них открываются. Это ясно видно из того, что уже было сказано, и об этом Писание заявляет очень просто и недвусмысленно: «Если же и закрыто благовествование наше, то закрыто для погибающих, для неверующих, у которых бог века сего ослепил умы, чтобы для них не воссиял свет благовествования о славе Христа, Который есть образ Бога невидимого. Ибо мы не себя проповедуем, но Христа Иисуса, Господа; а мы — рабы ваши для Иисуса, потому что Бог, повелевший из тьмы воссиять свету, озарил наши сердца, дабы просветить нас познанием славы Божией в лице Иисуса Христа» (2 Кор. 4:3-6); «Мы же все открытым лицом, как в зеркале, взирая на славу Господню, преображаемся в тот же образ от славы в славу, как от Господня Духа» (2 Кор. 3:18). Нет ничего более очевидного, чем то, что апостол говорит здесь о спасительной вере в Евангелие как о вере, возникающей из просвещения ума для созерцания божественной славы ценностей, которые оно открывает. 

Это видение или восприятие Божественной славы и несравненной красоты ценностей, открываемых для нас в Евангелии, имеет тенденцию убеждать разум в их божественности двумя путями: во-первых, напрямую и, во-вторых, более опосредованно и удаленно. Взгляд на эту божественную славу прямо убеждает разум в божественности этих вещей, так как эта слава сама по себе есть прямое, ясное и всепобеждающее доказательство этого, особенно когда она ясно обнаруживается, или когда это сверхъестественное восприятие сообщается в высокой степени. 

Тот, у кого суждение так прямо убеждено и заверено в божественности ценностей Евангелия благодаря прямому видению их Божественной славы, имеет разумное убеждение; его вера и уверенность полностью согласуются со здравым смыслом, потому что божественная слава и красота божественных ценностей сама по себе есть реальное доказательство их божественности, и самое прямое и сильное доказательство. Тот, кто истинно видит божественную, трансцендентальную, высшую славу божественных ценностей, знает их божественность как бы интуитивно. Он не только утверждает, что они божественны, но он видит, что они божественны. Он видит в них то, в чем божественность, главным образом, состоит, ибо в этой славе, которая так обширно и невыразимо отличается от славы искусственных предметов и любой другой славы, в первую очередь, заключается истинное понятие божественности. Бог есть Бог, отличный от всех других существ и вознесенный над ними, главным образом, благодаря Его божественной красоте, которая бесконечно отличается от всей другой красоты. Таким образом, те, кто видит печать этой славы в божественных вещах, видят в них божественность; они видят в них Бога, и поэтому видят, что они божественны; потому что они видят в них то, в чем заключается вернейшая идея божественности. Итак, душа может иметь своего рода интуитивное познание божественности вещей, выставленных в Евангелии. Дело не в том, что человек решает, что доктрины Евангелия исходят от Бога вообще без каких-либо аргументов или логических выводов, но это происходит без длинной цепи аргументов; аргумент — всего один, и доказательство — прямое: разум восходит к истине Евангелия за один шаг, и это его божественная слава.

Было бы очень странно, если бы какой-либо исповедующий христианин отрицал возможность того, что в божественных ценностях имеется превосходство, которое настолько трансцендентно и чрезвычайно отличается от того, что имеется в других вещах, что, если бы оно было видно, оно с очевидностью отличало бы их. Мы не можем с разумным основанием сомневаться в том, что то, что божественно и относится к Высшему Существу, крайне отлично от того, что человеческое; что в этом есть богоподобное, высокое и славное превосходство, которое настолько сильно отличает его от того, что относится к человеку, что разница неописуема. То есть, эти ценности таковы, что если их увидеть, они каждому представят весьма убедительное, исчерпывающее доказательство того, что они есть божественны. Несомненно, есть такие слава и превосходство в Божественном Существе, которыми Он настолько бесконечно отличается от всех других существ, что если бы это можно было увидеть, Он мог бы быть познан по этому. Поэтому было бы весьма неразумно отрицать, что для Бога возможно давать явления этого отличительного превосходства в том, посредством чего Ему угодно являть Себя; и что это отличительное превосходство может быть отчетливо видно в этом. Имеются естественные качества, которые с очевидностью свидетельствуют о предметах или авторах любому, кто смотрит на них. Как сильно речь понимающего человека отличается от речи маленького ребенка! И как сильно речь некоторых великих гениев, таких как Гомер (Homer), Цицерон (Cicero), Мильтон (Milton), Локк (Locke), Эдисон (Addison), и других, отличается от речи многих разумных людей! Невозможно установить границы для степеней проявления умственного превосходства, которые могут быть в речи. Но явления естественных превосходств Бога в откровениях, которые Он дает о Себе Самом, несомненно, могут с невыразимо большей очевидностью отличаться от явлений тех свойств червей земли, которыми они отличаются друг от друга. Тот, кто хорошо знаком с человечеством и его делами, взглянув на солнце, может сказать, что это — не дело рук человека. И разумно предположить, что когда Христос придет в конце мира во славе Своего Отца, это произойдет с такими несказанными явлениями божественности, что у жителей земли, даже у самых упрямых неверующих, не останется никаких сомнений в том, что Тот, Кто явился, — это Божественная Личность. Но, прежде всего, проявления моральной и духовной славы Божественного Существа (которая есть истинная красота божественности) приносят свое собственное доказательство и имеют тенденцию убеждать сердце. Так, ученики были заверены в том, что Иисус — это Сын Божий; «…и мы видели славу Его, славу как Единородного от Отца» (Ин. 1:14). Когда Христос явился Своим ученикам во славе Своего преображения, с той внешней славой перед их физическим взором, которая была сладостным и восхитительным символом Его духовной славы, а также с самой Его духовной славой, явленной их умам, то явление славы было таким, что оно совершенно и с веским основанием убедило их в Его Божественности. Апостол Петр говорит об этом: «Ибо мы возвестили вам силу и пришествие Господа нашего Иисуса Христа, не хитросплетенным басням последуя, но быв очевидцами Его величия. Ибо Он принял от Бога Отца честь и славу, когда от велелепной славы принесся к Нему такой глас: «Сей есть Сын Мой возлюбленный, в Котором Мое благоволение». И этот глас, принесшийся с небес, мы слышали, будучи с Ним на святой горе» (2 Пет. 1:16-18). Апостол называет эту гору святой горой, потому что явления Христа, которые были ниспосланы их умам, и которыми их умы были по-особенному впечатлены и приведены в восторг, были славой Его святости, или красотой Его морального совершенства.

Итак, эта характерная слава Божественного Существа имеет свое ярчайшее явление и откровение в истинах, предлагаемых и раскрываемых для нас в Евангелии, в доктринах, преподаваемых там, в словах, сказанных там, и в Божественных намерениях, деяниях и делах, там показанных. Эти вещи имеют самые ясные, поразительные и отличительные представления и демонстрации славы Божьих моральных совершенств, которые когда-либо были даны миру. И если в Евангелии имеется такое отличительное, доказательное проявление Божественной славы, то разумно предположить, что есть такая вещь как видение ее. Что препятствует тому, чтобы она была видна? То, что некоторые не видят ее, не может быть аргументом в пользу того, что она не может быть видимой, хотя они могут быть проницательными людьми в земных делах. Если в Евангелии имеются такие невыразимые, отличительные и доказательные превосходства, разумно предположить, что они таковы, что их можно распознать только с помощью специального влияния и просвещения Духа Божьего. Есть необходимость в незаурядной силе ума, чтобы распознать отличительные совершенства трудов великих гениев. Те произведения Мильтона (Milton), которые для посредственных ценителей кажутся безвкусными и несовершенными, в глазах тех, кто имеет лучший и проницательный вкус, выглядят как его неподражаемые совершенства. И если есть книга, Автор которой — Бог, то весьма разумно предположить, что славные отличительные свойства Его Слова таковы, что грех и испорченность человеческих сердец, которые, прежде всего, отчуждают человека от Божества и делают сердце мрачным и глупым для какого-либо восприятия или вкуса к тому, что составляет моральную славу божественных совершенств, будет ослеплять людей, не давая им возможности различить совершенства такой книги, и поэтому они увидят их только в случае, если Богу будет угодно просветить их и вернуть им святой вкус, чтобы они различали и наслаждались божественными красотами.

Это восприятие духовного превосходства и красоты божественных ценностей также направлено на то, чтобы прямо убеждать ум в истинности Евангелия. От глаз естественных людей сокрыты очень многие из наиболее важных ценностей, возвещенных в Евангелии, истинность которых состоит в этом превосходстве или так непосредственно основывается на нем и вытекает из него, что при созерцании этого превосходства также видна и истинность этих ценностей. Как только глаза открываются для созерцания святой красоты и привлекательности, которая имеется в божественных ценностях, сразу же становится видна истинность множества самых важных доктрин Евангелия, которые основаны на ней (и которые все кажутся странными и темными для естественного человека). Так, например, через это открывается истинность того, что Слово Божье заявляет относительно зла греха, ибо тот же глаз, который распознает неземную красоту святости, неизбежно увидит огромную отвратительность греха; тот же вкус, который наслаждается сладостностью истинного морального блага, ощущает и горечь морального зла. И посредством этого человек видит свою собственную греховность и испорченность, ибо он теперь имеет восприятие, чтобы различать предметы этой природы, и, таким образом, видит истинность того, что Слово Божье заявляет относительно крайней греховности человечества, чего он прежде не видел. Теперь он по-новому видит страшную развращенность своего сердца и безнадежную испорченность своей природы, потому что теперь его душе дано восприятие, чтобы чувствовать боль такой болезни; и это показывает ему истинность того, что Писание открывает относительно порочности человеческой природы, его первородного греха и бедственного, пагубного состояния, в котором находится человек, а также относительно его нужды в Спасителе и могущественной силы Бога для обновления его сердца и изменения его природы. Люди, видя истинное превосходство святости, созерцают славу всех этих вещей, которые, как показывают здравый рассудок и Писание, сокрыты в Божественном Существе; ибо их слава основана на этом. Тем самым, они видят истинность всего того, что Писание заявляет относительно Божьего славного совершенства и величия и относительно того, что Он есть Источник всякого блага, единственное счастье всего творения. И это вновь показывает разуму истинность того, чему Писание учит в отношении зла греха против такого славного Бога; а также в отношении того, чему Писание учит о том страшном и справедливом наказании, которого грех заслуживает, и которое Писание открывает; а также в отношении того, что мы не способны совершить возмещение или достаточное искупление за то, что является столь бесконечно злым и гнусным. И это вновь показывает истинность того, что Писание открывает относительно нужды в Спасителе, Который бы принес бесконечно ценную жертву искупления греха. И это восприятие духовной красоты, о котором говорилось, дает душе возможность видеть славу тех вещей, которые Евангелие открывает в отношении личности Христа, и так помогает ей видеть превосходную красоту и достоинство Его личности, открывающейся в том, что Евангелие повествует о Его слове, делах, деяниях и жизни. Это представление о высочайшем достоинстве Его личности показывает истинность того, что Евангелие возвещает о ценности Его жертвы и праведности, то есть, о безмерном превосходстве того приношения, которое Он совершил перед Богом за нас, и его достаточности для того, чтобы искупить наши грехи и представить нас Богу. И, таким образом, Дух Божий открывает путь спасения во Христе; так душа видит пригодность и адекватность этого пути спасения, достойную восхищения мудрость этого плана и совершенное соответствие обеспечения, которое Евангелие открывает (как сделанное для нас), нашим нуждам. Так как душе дано восприятие истинной божественной красоты, то душа распознает красоту каждой части этого евангельского замысла. Это также показывает душе истинность того, что Слово Божье заявляет относительно высшего блаженства человека, состоящего в святой практике и наслаждениях. Это показывает истинность того, что Евангелие заявляет относительно несказанной славы небесного положения. То, что ветхозаветного пророчества и писания апостолов возвещают о славе Мессианского Царства, теперь полностью ясно; как и то, чему Писание учит о причинах и основаниях нашей обязанности. Истинность всех этих и многих других вещей, открываемых в Писании, является душе только благодаря сообщению этого духовного вкуса к божественной красоте, о котором было сказано, потому что все эти вещи были сокрыты от души прежде. 

Помимо всего этого, теперь становится известной истинность всего того, что Писание говорит об экспериментальной религии, так как это теперь испытывается. И это убеждает душу в том, что Тот, Кто знал сердце человека лучше, чем мы знаем свои собственные сердца, и совершенно знал природу добродетели и святости, был Автором Писания. И открытие для взгляда, с такой ясностью, такого мира чудесной и славной истины в Евангелии, который прежде не был известен, был значительно выше взора естественного глаза, но теперь явлен таким ярким и светлым, имеет мощное и непреодолимое влияние на душу, убеждая ее в божественности Евангелия. 

Если только люди не придут к разумному и твердому убеждению в истинности Евангелия через его внутренние свидетельства и через видение его славы, невозможно, чтобы те, кто неграмотен и не знаком с историей, вообще могли иметь основательную и действенную убежденность в этом. Без этого они могут видеть большую долю вероятности этого; они могут посчитать разумным доверять тому, что ученые люди и историки говорят им. Они могут также сказать им, что истинность христианской религии кажется им очень возможной и разумной; так что с их стороны было бы очень нелогичным не поддерживать ее. Но иметь убеждение, настолько ясное, очевидное и твердое, что оно было бы достаточным для того, чтобы побудить их со смелостью отдать все, уверенно и без страха подвергнуться риску потерять все и переносить самые длительные и изощренные муки, и попирать мир, и все посчитать за сор ради Христа, — доказательство, которое они могут иметь, не может быть достаточным для этого. Невозможно, чтобы люди, не имея хотя бы общего видения исторического мира или событий истории из века в век, силой аргументов в пользу истинности христианства, извлеченных из истории, пришли к такой степени уверенности, которая действенно побудила бы их все свое поставить на это. После всего того, что ученые люди скажут им, у них в уме останутся бесчисленные сомнения. Столкнувшись с каким-либо большим испытанием своей веры, они будут готовы сказать: «Откуда я знаю это или то? Откуда я знаю, когда эти истории были написаны? Ученые люди говорят мне, что эти истории были так-то подтверждены в такое-то время. Но откуда я знаю, что были такие подтверждения? Они говорят мне, что есть равные основания верить этим фактам, как и любым другим, которые связаны с тем временем. Но откуда я знаю, что другие факты, связанные с тем периодом, верны?» Итак, бесконечные сомнения и колебания остаются. 

Но Евангелие было дано не только ученым мужам. Есть, по крайней мере, девятнадцать из двадцати, если не девяносто девять из ста, тех, для которых Евангелие было написано, и которые не способны на верное или действенное признание божественного авторитета Писаний на основании таких аргументов, которыми пользуются ученые. Если люди, которые были воспитаны в язычестве, должны будут ожидать ясного и уверенного осознания истинности христианства до тех пор, пока они не узнают и не познакомятся с историями более культурных наций, достаточными для того чтобы они ясно увидели силу такого рода аргументов, это сделает доказательство Евангелия для них чрезвычайно обременительным и сделает распространение Евангелия среди них бесконечно трудным. Жалко положение индейцев Хуссатуннук и других, которые в последнее время проявили желание быть наставленными в христианстве, если они не смогут прийти к доказательству его истинности, достаточному для того, чтобы побудить их отдать все ради Христа, любым способом, кроме этого. 

Неразумно предполагать, что Бог дал Своему народу не более, чем вероятное доказательство истинности Евангелия. Он с большой заботой и в достаточной мере предоставлял и давал ему самое убедительное, верное, удовлетворительное и многостороннее свидетельство Его верности в завете благодати и, как говорит Давид, «завет вечный положил Он со мною, твердый и непреложный» (2 Цар. 23:5). Поэтому рационально предположить, что, вместе с тем, Он не преминет устроить дело так, чтобы не было недостатка великого и ясного доказательства того, что это — Его завет, и что эти обетования — Его обетования; или, что христианская религия истинна, и что Евангелие — это Его слово. Иначе напрасны те великие заверения, которые Он дал в Своей верности Своему завету, подтвердив их Своей клятвой и так многообразно подкрепив его печатями и залогами. Ибо то доказательство, что это — Его завет, есть надлежащее основание, на котором стоят вся сила и действенность всех других заверений. Поэтому мы можем, не сомневаясь, предположить и заключить, что есть род доказательства, которое Бог дал, о том, что этот завет и эти обетования — Его, превыше простой вероятности. Некоторые основания уверенности, которые, если мы не слепы к ним, имеют тенденцию давать более глубокую убежденность, чем любые утверждения из истории, человеческой традиции и т.д., которых неграмотные и не знакомые с историей люди не способны постигнуть. Более того, это доказательство, которое есть доброе основание высочайшей и более совершенной уверенности, чем та, которую человечество может иметь в любом другом случае; в соответствии с теми высокими выражениями, которые использует апостол: «…да приступаем… с полною верою» (Евр 10:22); «.дабы утешились сердца их, соединенные в любви для всякого богатства совершенного разумения, для познания тайны Бога и Отца и Христа» (Кол. 2:2). Разумно предположить, что Бог должен дать величайшее доказательство величайших вещей, истинность которых имеет величайшую важность для нас, и что, таким образом, у нас, если мы будем мудрыми и будем действовать разумно, будет величайшее желание обладать полной, несомненной и совершенной уверенностью в них. Но верно то, что такая уверенность не должна достигаться большинством тех, кто живет согласно Евангелию, через аргументы, вырванные из древних традиций, историй и памятников. 

И если мы обратимся к фактам и опыту, то нет ни малейшей причины предполагать, что один из сотни тех, кто стал искренним христианином и имеет сердце, готовое отдать все свое ради Христа, достиг своей убежденности в истине Евангелия таким путем. Если мы вновь прочитаем истории многих тысяч, которые приняли мученическую смерть за Христа с начала Реформации, которые бодро сносили непомерные пытки с уверенностью в истинности Евангелия, и подумаем над их обстоятельствами и преимуществами, то как мало среди них было тех, о которых мы могли бы с некоторым основанием предположить, что они пришли к своей глубокой убежденности таким путем; или, в самом деле, что для них было разумно возможным получить такую сильную и полную уверенность из таких аргументов! Множество из них были слабыми женщинами и детьми, и большинство их были неграмотными людьми, многие из которых были воспитаны в папистском невежестве и тьме и были лишь вновь выведены оттуда, и жили и умирали во времена, когда эти аргументы в пользу истинности христианства из античности и истории были лишь очень несовершенными. В самом деле, только очень недавно эти аргументы были постигнуты в ясном и убедительном свете даже самими учеными мужами; и с тех пор, как это было сделано, стало меньше основательных верующих среди тех, кто был наставлен в истинной религии, чем когда бы то ни было. Неверие никогда не доминировало так сильно, как в нашем веке, когда эти аргументы могут использоваться для максимальной пользы.

Истинные мученики Иисуса Христа — это не те, кто был лишь силен во мнении, что Евангелие Христово верно, но те, кто увидел его истинность; что подразумевает само название «мученики», или «свидетели» (как они названы в Писании). Те, кто лишь заявляет, что придерживается мнения, что такая-то вещь истинна, очень неподходяще названы свидетелями истинности чего-либо. Только те являются истинными свидетелями, кто может засвидетельствовать и свидетельствует, что видели истинность вещи, которую утверждают: «Мы говорим о том, что знаем, и свидетельствуем о том, что видели» (Ин. 3:11); «…и я видел и засвидетельствовал, что Сей есть Сын Божий» (Ин. 1:34); «И мы видели и свидетельствуем, что Отец послал Сына Спасителем миру» (1 Ин. 4:14); «Бог отцов наших предызбрал тебя, чтобы ты познал волю Его, увидел Праведника и услышал глас из уст Его, потому что ты будешь Ему свидетелем пред всеми людьми о том, что ты видел и слышал» (Деян 22:14-15). Истинные мученики Иисуса Христа названы Его свидетелями; и все святые, которые своей святой жизнью под великими испытаниями возвещают эту веру, которая является осуществлением ожидаемого и уверенностью в невидимом, названы свидетелями (Евр. 11:1; 12:1). Своим исповеданием и практикой они возвещают свою уверенность в истинности и божественности Евангелия. После того, как их ум был просвещен, чтобы увидеть божественность в Евангелии, они созерцают эту несравненную, несказанно превосходную и истинно божественную славу, сияющую в нем, которая совершенно отличительна, доказательна и убедительна; так что о них можно по праву сказать, что они видели в ней Бога, и поэтому могут выступать в качестве свидетелей. Они не просто говорят, что они думают, что Евангелие божественно, но что оно на самом деле божественно, покоряясь ему и этим свидетельствуя о нем, потому что они увидели, что оно истинно. Несомненно, Петр, Иаков и Иоанн, после того как они увидели превосходную славу Христа на горе, были бы готовы, сойдя вниз, свидетельствовать и определенно утверждать, что Иисус — это Сын Божий. Как говорит Петр, они были очевидцами (2 Пет. 1:16). Все народы будут готовы определенно заявить это, когда узрят Его славу в день суда, хотя то, что они увидят, будет лишь его естественной славой, а не Его моральной или духовной славой, которая гораздо более характерна.

Однако следует отметить, что среди тех, кто имеет духовное видение божественной славы Евангелия, существует большое разнообразие степеней силы веры, как существует и обширное многообразие степеней ясности видения этой славы. Но нет истинной спасительной веры или духовной убежденности суждения об истинности Евангелия вообще без проявления его внутреннего свидетельства в какой-то мере. Евангелие благословенного Бога не ходит в поисках своего доказательства, как некоторые думают. Оно имеет свое высочайшее и самое подходящее доказательство в себе самом. Многие пользуются внешними аргументами, и они не должны пренебрегаться, а, наоборот, высоко цениться; ибо они могут оказать большую пользу в пробуждении неверующих и в приведении их к серьезному размышлению, а также в утверждении веры истинных святых. Они также могут быть в известной мере вспомогательными в зарождении спасительной веры в людях. Однако то, что было сказано раньше, остается верным: нет духовной убежденности суждения, кроме того, что возникает из представления о духовной красоте и славе божественных ценностей, ибо, как было отмечено, это представление, или взгляд, имеет тенденцию убеждать ум в истинности Евангелия двумя путями, прямо или косвенно. Поэтому, рассмотрев, как он делает это прямо, рассмотрим, как взгляд на божественную славу убеждает ум в истинности христианства косвенным образом.

Во-первых, он делает это, так как предрассудки сердца против истины божественных ценностей, тем самым, удаляются, так что разум открывается для силы доводов, которые предлагаются. Разум человека естественным образом полон вражды против доктрин Евангелия, что является преградой для тех аргументов, которые доказывают их истинность, и заставляет их терять свою силу над умом. Но когда человеку открывается божественное превосходство христианских доктрин, это разрушает эту вражду, и удаляет предрассудки, освящает рассудок, открывает его и делает его свободным. Отсюда большое различие, что касается силы, которую аргументы имеют для убеждения ума. С этим было связано очень большое различие между эффектом, который чудеса Христа имели в убеждении учеников, и эффектом, который они имели в убеждении книжников и фарисеев. Дело не в том, что у учеников был сильнее рассудок, и не в том, что их рассудок был более совершенным, но в том, что их рассудок был освящен, и те ослепляющие предрассудки, в плену которых находились книжники и фарисеи, были устранены восприятием превосходства Христа и Его учения. 

Во-вторых, он не только удаляет препятствия для разума, но и определенно помогает разуму. Он делает даже умозрительные понятия более живыми. Он содействует и привлекает внимание ума на тот род предметов, который побуждает его иметь более ясное видение их и более ясно видеть их взаимосвязи. На сами идеи, которые в ином случае мрачны и туманны, посредством этого проливается свет, и они запечатлеваются большей силой, так что разум может лучше судить о них. Так и тот, кто созерцает предметы на поверхности земли, когда они освещены светом солнца, имеет преимущество в распознании их истинных форм и взаимосвязей и в наблюдении свидетельств божественной мудрости и мастерства в их замысле, перед тем, кто смотрит на них под тусклым светом звезд или в сумерках. 

Вышесказанное, может послужить в некоторой мере для того, чтобы показать природу духовной убежденности суждения об истинности и реальности божественных ценностей и отличать истинно благодатные чувства от других; ибо благодатные чувства всегда сопровождаются такой убежденностью суждения. 

Необходимо отметить, как некоторые заблуждаются в отношении этого вопроса, и обратить внимание на некоторые вещи, которые иногда принимаются за духовную и спасительную веру в истинность религиозных явлений, но которые на самом деле сильно отличаются от этого. 

1. Существует степень убежденности в истинности великих религиозных явлений, которая вытекает из общего просвещения от Духа Божьего. Это более живое и ощутимое представление о религиозных делах, в отношении того, что есть естественное в них (такое, которое естественные люди имеют, находясь под действием пробуждения и общего озарения) даст им некоторую меру убеждения сверх того, что они имели до того, как были таким способом озарены. Посредством этого они видят проявления присущих совершенств Бога, таких как Его величие, сила и великолепие, которые имеют тенденцию убеждать разум в том, что это Слово великого и страшного Бога. Из знаков Божьего величия и великолепия, которые имеются в Его Слове и делах, и которые они сильно ощущают в результате общего влияния Духа Божьего, они могут иметь гораздо более сильное убеждение, что это поистине слова и дела очень великого невидимого Существа. И яркое представление о величии Бога, которое естественные люди могут иметь, заставляет их чувствовать большую вину, которую приносит грех против такого Бога, и ужас Его гнева. И это склоняет их легче и полнее поверить в откровение Писания о другом мире и о крайнем наказании, которым оно угрожает, и которое будет наложено на грешников. Итак, на основании этого ощущения великого естественного блага, сокрытого в религиозных ценностях, которое иногда посылается в общих прозрениях, люди могут быть более склонны поверить в истинность религии. Люди могут иметь эти вещи, но при этом не иметь восприятия красоты и привлекательности морального и святого превосходства, которое имеется в религиозных вещах, то есть, не иметь духовной убежденности в их истинности. Но при всем этом такое убеждение иногда неправильно принимается за спасительное убеждение, а чувства, вытекающие из него, — за спасительные чувства. 

2. Необычайные впечатления, которые производятся на воображение некоторых людей в видениях и непосредственных сильных импульсах и внушениях, которые они получают, как будто они видели видения и слышали слова, произнесенные им, могут порождать и часто порождают сильную убежденность в истинности невидимых явлений. Хотя общая тенденция таких вещей в их конечном результате — отвлечь людей от Слова Божьего и заставить их отвергнуть Евангелие и укрепить неверие и атеизм, однако на настоящее время они могут порождать и часто порождают глубокую убежденность в истинности некоторых вещей, которые открываются в Писании. Однако их уверенность основана на заблуждении, и поэтому ничего не стоит. Так, например, какая-то невидимая действующая сила непосредственно и сильно внушила человеку в воображение вид яркого света и славный образ Человека, восседающего на престоле в великом внешнем великолепии и красоте, громко и энергично произносящего какие-то замечательные слова. Человек, который был подвержен такому действию, может быть на основании этого уверенным в том, что есть невидимые действующие лица, духовные существа, потому что он знает, что он сам не причастен к этому необычайному действию, которое он испытал. Он также может быть уверенным в том, что он видел Христа и слышал Его голос, и это может сделать его уверенным в том, что существует некий Христос, Который царствует на небесном престоле, так как он видел Его. Он также может быть уверен в том, что слова, которые он слышал от Него, истинны. Но, подобным образом, лживые чудеса папистов могут порождать в умах невежественных обманутых людей сильную убежденность в истинности многих вещей, возвещенных в Новом Завете. Так, когда изображения Христа в папистских церквах в некоторых чрезвычайных случаях могут из-за козней духовенства являться людям плачущими, проливающими кровь, движущимися и произносящими такие-то слова, то люди могут стать истинно убежденными в том, что это чудо, совершенное Самим Христом, и на основании этого они могут быть уверенными в том, что есть некий Христос, и что то, что им говорят о Его смерти и страданиях, воскресении, вознесении и настоящем правлении над миром, истинно, ибо они могут смотреть на это чудо как на верное доказательство всех этих вещей и своего рода зрительную демонстрацию их. Таким может быть влияние этих ложных чудес в настоящее время, хотя их общая тенденция — не убеждать в том, что Иисус Христос пришел во плоти, а, в конце концов, распространять атеизм. Даже сношения, которые сатана имеет с колдуньями, и частое испытание ими его непосредственной силы, имеет тенденцию убеждать их в истинности некоторых доктрин религии, в частности, реальности невидимого мира, или мира духов, в противовес учению саддукеев. Общая тенденция влияния сатаны — это обман; однако он может примешивать часть истины к своей лжи, чтобы его ложь не была так легко обнаружена. 

Есть много обманутых поддельной верой на основании воздействий на воображение такими путями, о которых сейчас говорилось. Они говорят, что знают, что существует Бог, потому что они видели Его; они знают, что есть Христос, потому что видели Его в Его славе; они знают, что Христос умер за грешников, потому что видели Его висящим на кресте, и Его Кровь текла из Его ран; они знают, что есть небеса и ад, потому что видели мучения проклятых душ в аду и славу святых и ангелов на небесах (имея в виду некоторые внешние представления, сильно запечатленные в их воображении); они знают, что Писание есть Слово Божье, и что такие-то обетования, в частности, являются Его Словом, потому что они слышали, как Он говорил это им; эти обетования пришли в их умы внезапно и непосредственно от Бога, к чему они сами не были причастны. 

3. Может показаться, что их вера в истинность религиозных вещей сильно возросла, тогда как все ее основание — это лишь убежденность в их участии в них, которую они получили. Вначале они, тем или иным способом, принимают уверенность, что если есть Христос и небо, то они принадлежат им, и это создает у них предвзятое мнение в пользу их истинности. Когда они слышат о великих и славных явлениях религии, то это — только с понятием, что все они принадлежат им. Поэтому они легко приходят к уверенности в том, что они истинны; они видят, что это соответствует их интересам, так что это должно быть истиной. Весьма очевидно то, какое сильное влияние интересы и наклонности человека оказывают на его суждения. Пока естественный человек думает, что если есть небо и ад, то первое, а не последнее принадлежит ему, в таком случае его едва ли можно будет убедить в том, что есть небеса или ад. Но когда он приходит к убеждению, что ад — это удел других людей, но только не его, тогда он может легко допустить реальность ада, и он будет протестовать против неразумности и бессмысленности других, которые пренебрегают средствами, чтобы избежать его. И, будучи уверенным в том, что он — дитя Божье, он может казаться сильным в вере в его реальность, и может иметь большую ревность против того неверия, которое отрицает его. 

Теперь я предлагаю рассмотреть следующий отличительный признак благодатных чувств. 

6. Благодатные чувства сопровождаются евангельским уничижением.

Евангельское уничижение — это ощущение своей собственной недостаточности, презренности и отвратительности, которое имеет христианин, с соответствующим состоянием сердца. 

Следует проводить различие между уничижением, основанным на законе и евангельским уничижением. Первое — это то, чему люди могут быть подвержены, пока они еще находятся в естественном состоянии и не имеют благодатных чувств; последнее свойственно истинным святым. Первое происходит от общего влияния Божьего Духа, помогая естественным принципам, и в особенности естественной совести; последнее происходит от особого влияния Духа Божьего, внедряя и проявляя сверхъестественные и божественные принципы. Первое исходит из того, что разум получает помощь для лучшего восприятия религиозных вещей, что касается их естественных свойств и качеств, и в особенности присущих совершенств Бога, таких как Его величие и страшное великолепие, которые были явлены собранию Израиля при передаче закона у горы Синай. Последнее исходит из восприятия непостижимой красоты божественных ценностей в их моральных качествах. В первом ощущение внушающего благоговение величия и присущих совершенств Бога и строгости Его закона убеждает людей в том, что они крайне греховны, виновны и подлежат Божьему гневу; но они не видят своей отвратительности по причине греха; они не видят ненавистной природы греха; восприятие этого дается в евангельском уничижении через открытие красоты Божьей святости и морального совершенства. При основанном на законе уничижении люди ощущают, что они малы и ничтожны перед великим и страшным Богом, и что они погибают и полностью неспособны помочь себе сами. Так в день суда будут чувствовать себя нечестивые; но они не имеют соответствующего состояния сердца, состоящего в готовности унизиться и возвеличить единого Бога. Эта готовность сообщается только в евангельском уничижении благодаря переполнению сердца и изменению его наклонности через открытие Божьей святой красоты. При основанном на законе уничижении совесть убеждается, подобно тому, как совести всех людей будут полностью убеждены в день суда. Но по причине отсутствия духовного разумения воля не склоняется, и наклонность неизменна — это происходит только при евангельском уничижении. При основанном на законе уничижении люди отчаиваются помочь себе сами; в евангельском — они добровольно отвергаются и отрекаются самих себя; в первом они подавлены и покорены до земли; в последнем они со сладостным чувством подчиняются и свободно и с наслаждением склоняются пред Богом. 

Уничижение, основанное на законе, не имеет в себе духовного блага и ничего от природы истинной добродетели; тогда как евангельское уничижение — это то, в чем в значительной мере состоит превосходная красота христианской благодати. Основанное на законе уничижение полезно как средство на пути к евангельскому; подобно тому как общее познание религиозных вещей — это средство, необходимое для духовного познания. Люди могут быть уничижены на основании закона, но не иметь смирения, подобно как нечестивые в день суда будут полностью убеждены в том, что не имеют праведности, но полностью греховны, крайне виновны и справедливо подвергнуты вечному проклятию, и будут полностью сознавать свою собственную беспомощность без малейшего умерщвления гордости в своих сердцах. Сущность же евангельского уничижения состоит в таком смирении, которое подобает творению, крайне греховному в самом себе, под воздействием благодати. Это ничтожная оценка человеком самого себя, признающим себя ничем и полностью презренным и отвратительным, сопровождающаяся умерщвлением склонности возвышать себя и свободным отказом от своей собственной славы. 

Это великая и весьма существенная вещь во всей религии. Вся структура Евангелия и все Божьи диспенсации для падшего человека рассчитаны на то, чтобы произвести это действие в сердцах людей. Те, кто лишен этого, не имеют истинной религии, какое бы исповедание они ни делали, и как бы высоко ни поднимались их религиозные чувства. «Вот, душа надменная не успокоится, а праведный своею верою жив будет» (Авв. 2:4), то есть, он будет жить своей верой в Божью праведность и благодать, а не своей собственной благостью и совершенством. Бог в достаточной мере показал в Своем Слове, что это то, на что Он обращает особое внимание в Своих святых, и что ничто не приемлемо для Него без этого. «Близок Господь к сокрушенным сердцем и смиренных духом спасет» (Пс. 33:19). «Жертва Богу дух сокрушенный; сердца сокрушенного и смиренного Ты не презришь, Боже» (Пс. 50:19). «Высок Господь, и смиренного видит» (Пс. 137:6). «…Смиренным дает благодать» (Пр. 3:34). «Ибо так говорит Высокий и Превознесенный, вечно Живущий, — Святый имя Его: Я живу на высоте небес и во святилище, и также с сокрушенными и смиренными духом, чтобы оживлять дух смиренных и оживлять сердца сокрушенных» (Ис. 57:15). «Так говорит Господь: небо — престол Мой… А вот, на кого Я призрю: на смиренного и сокрушенного духом и на трепещущего пред словом Моим» (Ис. 66:1-2). «О, человек! Сказано тебе, что — добро, и чего требует от тебя Господь: действовать справедливо, любить дела милосердия и смиренномудренно ходить пред Богом твоим» (Мих. 6:8). «Блаженны нищие духом, ибо их есть Царство Небесное» (Мт. 5:3). «Истинно говорю вам, если не обратитесь и не будете как дети, не войдете в Царство Небесное; итак, кто умалится, как это дитя, тот и больше в Царстве Небесном» (Мт 18:3-4). «Истинно говорю вам: кто не примет Царствия Божия, как дитя, тот не войдет в него» (Мк. 10:15). Сотник  признал, что он не достоин того, чтобы Христос пошел в его дом, и что он не достоин того, чтобы прийти к Нему (см. Лк. 7:6-7). Посмотрите, как к Иисусу подошла женщина, которая была грешницей: «И вот, женщина того города, которая была грешница, узнав, что Он возлежит в доме фарисея, принесла алавастровый сосуд с миром; и, став позади у ног Его и плача, начала обливать ноги Его слезами и отирать волосами головы своей» (Лк. 7:37). Она не подумала, что волосы ее головы, которые суть естественное покрывало и слава женщины (1 Кор. 11:15), слишком хороши для того, чтобы ими вытирать ноги Христа. Иисус с великой милостью принял ее и сказал ей: «Вера твоя спасла тебя; иди с миром» (Лк. 7:50). Женщина-хананеянка покорилась Христу, когда Он сказал ей: «Нехорошо взять хлеб у детей и бросить псам», и она признала, что она достойна называться псом, на что Христос ответил ей: «О, женщина! Велика вера твоя; да будет тебе по желанию твоему» (см. Мт. 15:26-28). Блудный сын сказал: «Встану, пойду к отцу моему и скажу ему: отче! Я согрешил против неба и пред тобою, и уже недостоин называться сыном твоим; прими меня в число наемников твоих» (Лк. 15:18-19). «Сказал также к некоторым, которые уверены были о себе, что они праведны, и уничижали других, следующую притчу… Мытарь же, стоя вдали, не смел даже поднять глаз на небо; но, ударяя себя в грудь, говорил: Боже! Будь милостив ко мне грешнику! Сказываю вам, что сей пошел оправданным в дом свой более, нежели тот: ибо всякий, возвышающий сам себя, унижен будет, а унижающий себя возвысится» (Лк. 18:9-14). «И они, приступив, ухватились за ноги Его и поклонились Ему» (Мт. 28:9). «…Облекитесь, как избранные Божии… в смиренномудрие» (Кол. 3:12). «Приму вас, как благовонное курение, когда выведу вас из народов… И вспомните там о путях ваших и обо всех делах ваших, какими вы оскверняли себя, и возгнушаетесь самими собою за все злодеяния ваши, какие вы делали» (Иез. 20:41-43). «И дам вам сердце новое… Вложу внутрь вас дух Мой и сделаю то, что вы будете ходить в заповедях Моих... Тогда вспомните о злых путях ваших и недобрых делах ваших и почувствуете отвращение к самим себе за беззакония ваши и за мерзости ваши» (Иез. 36:26-27,31). «Для того, чтобы ты помнила и стыдилась, и чтобы вперед нельзя было тебе и рта открыть от стыда, когда Я прощу тебе все, что ты делала, говорит Господь Бог» (Иез. 16:63). «…Я отрекаюсь и раскаиваюсь в прахе и пепле» (Иов. 42:6).

Поскольку, исходя из этого, мы должны сделать Священное Писание нашим правилом в суждении о природе истинной религии и в суждении о наших собственных религиозных характеристиках и состоянии, для нас крайне важно посмотреть на это уничижение как на одну из самых важных вещей, относящихся к истинному христианству.* Это основная часть великого христианского долга отвержения себя. Этот долг состоит в двух вещах: во-первых, в отвержении человеком своих мирских наклонностей и в оставлении им всех мирских объектов и наслаждений; и, во-вторых, в отказе от своего природного самовозвышения, отвержении своего собственного достоинства и славы и в отречении от себя; так что он свободно и от всего сердца отказывается от себя и как бы упраздняет себя. Это христианин делает в евангельском уничижении. И это последнее является величайшей и самой трудной частью отвержения себя: хотя они всегда идут вместе, и одного никогда по-настоящему нет там, где нет другого; однако естественный человек может подойти гораздо ближе к первому, чем ко второму. Многие анахореты и отшельники отказывались (хотя безо всякого истинного умерщвления) от богатства, удовольствий и обычных наслаждений мира, но они были далеки от отказа от своего собственного достоинства и самоправедности. Они никогда не отвергались ради Христа, а лишь продавали одно вожделение, чтобы питать другое; продавали звериное вожделение, чтобы лелеять дьявольское; и поэтому они никогда не становились лучше, но их конец был хуже, чем их начало. Они выгоняли одного черного дьявола, чтобы впустить семь белых, которые были хуже первого, хотя и более приятной наружности. Невыразимо и почти непостижимо, как сильно естественное расположение человека к самоправедности и самовозвышению, и что он только ни готов делать и переносить, чтобы питать и удовлетворять их, и на что только ни шли в своем кажущемся самоотвержении в других отношениях ессеи и фарисеи среди евреев, паписты, многие секты еретиков, энтузиасты среди исповедующих христиан, многие магометане, пифагорейские философы и другие среди язычников; и все это — для того, чтобы принести жертву этому Молоху духовной гордыни, или самоправедности, и чтобы иметь нечто, в чем они могли бы возвысить себя перед Богом или подняться над своими собратьями. 

Уничижение, о котором говорилось, — это то, в чем самые прославленные лицемеры, которые показывают великолепнейшее шоу умирания для этого мира и высочайшие религиозные чувства, терпят серьезное поражение. Если бы это так настоятельно не подчеркивалось в Писании как весьма важная составляющая истинной благодати, можно было бы поддаться искушению и подумать, что многие из языческих философов обладают истинной благодатью, ибо в них так ярко сияют многие добродетели, а также видны сильные озарения, и разум внутренне пламенеет и поднимается, как будто они на самом деле являются субъектами Божественного действия и небесных откровений.** Верно то, что многие лицемеры сильно претендуют на смирение, а также на другие добродетели; и часто нет ничего другого, что они исповедовали бы сильнее этого. Они пытаются изобразить яркое шоу смирения в речи и поведении, но обычно это выглядит, как плохо сделанная работа, хотя и славная в их собственных глазах. Они не могут определить, что такое смиренная речь и поведение, или как говорить и действовать так, чтобы на самом деле то, что они говорят и делают, имело черты христианского смирения. Сладостный смиренный вид и манера превыше их искусства, так как они не водятся Духом и по своей природе не могут быть направлены на поведение, подобающее святому смирению, силой смиренного духа внутри них. И поэтому многим из них ничего не остается, как только громко заявлять, что они смиренны, и рассказывать о том, как они смирялись в прах в такие-то времена, и обильно употреблять самые плохие выражения в отношении самих себя, такие как: «Я наименьший из святых»; «Я жалкое презренное создание»; «Я недостоин малейшей милости или того, чтобы Бог посмотрел на меня!»; «О, мое страшное порочное сердце!». Такие выражения очень часто используются не при сокрушении сердца, не при особой печали, не со слезами той, которая омыла ноги Иисуса, не «для того, чтобы ты помнила и стыдилась, и чтобы вперед нельзя было тебе и рта открыть от стыда, когда Я прощу тебе все» (Иез 16:63), а легкомысленно, с улыбкой на лице или с фарисейским жеманством. И мы должны поверить, что они так смиренны и видят себя такими презренными, на основании того, что они говорят так; потому что никаких признаков смирения не видно в манерах их поведения и в делах, которые они делают. Есть много тех, кто полон выражений о своей собственной порочности, надеясь на то, что другие будут смотреть на них как на выдающихся и ярких святых и воздавать им должное; и опасность угрожает тем, кто будет намекать на обратное или говорить о них что-то другое, а не то, что их считают одними из величайших христиан. Есть много тех, которые громко восклицают против своих порочных сердец и своих больших недостатков и негодности и говорят так, как будто они смотрят на себя как на самых низких из святых. Однако, если служитель серьезно скажет такому человеку то же самое в частной обстановке и намекнет ему, что он — очень низкий и слабый христианин, и считает, что он прав, когда серьезно рассматривает свою великую пустоту и негодность и такое сильное несоответствие многим другим, это будет больше того, что он способен вместить; он почувствует себя глубоко оскорбленным, и есть опасность, что в нем глубоко укоренится сильное предубеждение против такого служителя. 

Есть некоторые, кто много выступает против законнических доктрин, законнической проповеди и законнического духа, но они слабо понимают то, против чего они выступают. Законнический дух — это более коварная вещь, чем они себе представляют; это слишком тонко для них. Он таится, действует и доминирует в сердцах таких людей, и люди в самой известной степени виновны в нем одновременно с тем, как они яростно нападают на него. Пока человек не освободится от самого себя и от своей самоправедности и собственного добра, в какой бы форме они ни проявлялись, до тех пор он будет иметь законнический дух. Дух гордости у человека по причине собственной самоправедности, моральности, святости, чувств, опыта, веры, уничижения или любого иного блага — это законнический дух. До грехопадения у Адама не было гордости законнического духа; благодаря своим обстоятельствам, он мог искать принятия своего собственной праведностью. Но законнический дух у падшего, греховного творения не может быть ничем иным, как духовной гордостью; и, наоборот, духовно гордый дух — это законнический дух. Нет живущего человека, который возвышается самомнением о своих собственных испытаниях и открытиях и на основании их сверкает в своих собственных глазах, кроме того, кто верит в свои собственные переживания и делает из них свою праведность. Хотя он и может употреблять смиренные термины и говорить о своих переживаниях как о великих вещах, которые Бог совершил с ним, и он может призывать других прославить Бога за это, однако тот, кто гордится своим опытом, без основания приписывает что-то себе, как если бы его переживания были его достоинством. И если он считает их своим собственным достоинством, он непременно думает, что Бог тоже так считает; ибо он неизбежно думает, что его собственное мнение о них правильно, и, как следствие, решает, что Бог смотрит на них так же, как и он. Поэтому он неизбежно воображает, что Бог смотрит на его переживания как на его достоинство, как он смотрит на них сам; и что он так же блистателен в глазах Бога, как и в своих собственных. И, таким образом, он доверяется тому, что принадлежит ему, как тому, что делает его блистательным в Божьем взоре и рекомендует его Богу. С этим поощрением он приходит к Богу в молитве, и это заставляет его ожидать большего от Бога. Это также заставляет его думать, что Христос любит его, и что Он жаждет облачить его Своей праведностью, потому что он предполагает, что Он потрясен его переживаниями и добродетелями. И это есть в высшей степени жизнь на основании собственной самоправедности, и такие люди находятся на широкой дороге в ад. Жалкие обманутые люди, которые думают, что они выглядят такими сияющими в Божьих глазах, тогда как они — дым для обоняния Его, и многие из них более отвратительны Ему, чем самое нечистое животное в Содоме, которое не делает претензий на религию! Делать так, как они делают, — это жить на основании опыта, согласно точному определению этого; а не поступать так, как те, кто только пользуется духовными переживаниями как доказательствами состояния благодати и, таким образом, получает из них надежду и утешение. 

Есть род людей, которые сильно порицают дела и превозносят веру в противоположность делам, и высоко поднимают себя как людей Евангелия, в противоположность законникам, и устраивают яркое шоу, будто они проповедуют Христа и Евангелие и путь свободной благодати, тогда как на самом деле они — величайшие враги евангельского пути свободной благодати и самые опасные противники чистого и смиренного христианства. 

Есть великое притворное уничижение, мертвое для закона и освобожденное от «я», которое является одной из величайших и самых воодушевляющих вещей в мире. Есть некоторые, кто давал прекрасное исповедание опыта основательной работы закона в их сердцах и того, что они полностью избавлены от религии дел, но обращение которых имело самый сильный привкус самоправедного духа, который мне когда-либо приходилось наблюдать. И некоторые, кто считает себя совершенно избавленным от своего «я» и уверен в том, что унизился до праха, полны до краев славой своего собственного смирения и возносят себя до небес высоким мнением о своем уничижении. Их смирение — это высокопарное, самодовольное, показное, кричащее, самонадеянное смирение. Кажется, это сущность духовной гордости — заставлять людей кичиться и хвастаться своим смирением. Это проявляется в этом первенце гордости среди сынов человеческих, которого можно было бы назвать «его святость»; даже «человек греха», который возносит себя выше Бога и всего, получающего поклонение; он именует себя «слугой слуг» и, для того чтобы сделать шоу смирения, омывает ноги нескольким бедным людям во время своего воцарения. 

Истинное освобождение людей от себя, их нищета духом и сокрушенность сердца — это совсем другое, и это имеет иНЫе результаты, чем те, которые многие могут вообразить. Поразительно, как много людей заблуждаются в отношении самих себя в этом вопросе, воображая себя весьма смиренными, тогда как они весьма горды, и их поведение на самом деле весьма высокомерно. Ни в чем ином лукавство человеческого сердца не проявляется так сильно, как в духовной гордости и самоправедности. Коварство сатаны достигает своей вершины в управлении людьми в отношении этого греха. И, наверное, одной причиной может быть то, что здесь он имеет больше всего опыта; он знает, как она входит; он знаком с ее тайными пружинами: это был его собственный грех. Опыт дает громадное преимущество в руководстве душами, будь то в добре или во зле. 

Но хотя духовная гордость — это такое коварное и тайное беззаконие, которое обычно является под предлогом великого смирения, однако есть две вещи, с помощью которых она может быть (возможно, универсально и надежно) обнаружена и распознана. 

Первое. Тот, кто находится под господством этого расстройства, склонен быть высокого мнения о своих достижениях в религии, сравнивая себя с другими. Для него естественно думать о себе, что он — выдающийся святой, что он занимает очень высокое положение среди святых и имеет характерно положительный и большой опыт. Тайный язык его сердца таков: «Боже! Благодарю Тебя, что я не таков, как прочие люди» (Лк. 18:11). «…Я свят для тебя» (Ис. 65:5). Поэтому такие люди склонны ставить себя впереди среди Божьего народа, как бы занимать возвышенное место среди них, как будто нет никаких сомнений в том, что оно принадлежит им. Они как бы естественно занимают первые места, что Христос осуждает (см. Лк. 14:7). Они делают это, дерзко занимая место и принимаясь за дело главных; направляя, уча, руководя и управляя. «…И уверен о себе, что ты путеводитель слепых, свет для находящихся во тьме, наставник невежд, учитель младенцев, имеющий в законе образец ведения и истины» (Рим. 2:19-20). Для них естественно принимать как должное то, что им принадлежит играть роль диктаторов и учителей в вопросах религии, и поэтому им безоговорочно нравится, когда их называют «Равви», что в переводе означает «Учитель», как это было с фарисеями (Мт. 23:6-7), то есть, они склонны рассчитывать, что другие будут считать их учителямИ в вопросах религии и подчиняться им.*
Но тот, чье сердце находится под силой христианского смирения, имеет противоположное расположение. Если на Писание вообще можно положиться, то такой человек склонен думать, что его достижения в религии сравнительно малы, и считать себя низким среди святых и одним из наименьших из них. Смирение, или истинное смиренномудрие, побуждает людей думать о других лучше, чем о себе: «…По смиренномудрию почитайте один другого высшим себя» (Флп. 2:3). Поэтому они склонны думать, что им принадлежит последнее место, и это внутреннее расположение естественным образом ведет их к повиновению этому правилу нашего Спасителя (Лк. 14:10). Для них неестественно принимать на себя роль учителей; наоборот, они склонны думать, что не подходят на это место; что другие более пригодны, чем они, как это было с Моисеем и Иеремией (Исх. 3:11; Иер. 1:6), хотя они были выдающимися святыми и с обширными знаниями. Для них неестественно думать, что им принадлежит право учить, а, наоборот, учиться; они гораздо охотнее слушают и получают наставления от других, чем диктуют другим: «…всякий человек да будет скор на слышание, медлен на слова» (Иак. 1:19). И когда они все-таки говорят, для них неестественно говорить дерзко и властно; смирение склоняет их говорить с трепетом. «Когда Ефрем говорил, все трепетали. Он был высок в Израиле; но сделался виновным через Ваала, и погиб» (Ос. 13:1). Они не склонны брать на себя власть, а, напротив, хотят подчиняться другим. «…Не многие делайтесь учителями» (Иак. 3:1). «Все же, подчиняясь друг другу, облекитесь смиренномудрием» (1 Пет. 5:5). «…Повинуясь друг другу в страхе Божием» (Еф. 5:21). 

Есть некоторые люди, которые естественным образом думают высоко о своем опыте; и они часто сами говорят о своем опыте как об очень большом и необычайном; они свободно говорят о великих явлениях, с которыми они встретились. Это можно говорить и подразумевать в хорошем смысле. В известном смысле, любая степень спасительной благодати — это великая вещь. Поистине, это великое, да, бесконечно великое дело Бога — даровать малейшую крошку хлеба детей
таким псам, как мы; и чем смиренне человек, который надеется на то, что Бог изливает такую милость на него, тем более он будет склонен назвать это дело, с которым он встретился, великим в данном смысле. Но если под великими вещами, которые они испытали, они имеют в виду сравнительно сильные духовные переживания, или сильные в сравнении с переживаниями других, или выходящие за рамки обычного, как, очевидно, часто бывает, тогда для человека сказать «я встретился с великими вещами» — это то же самое, что сказать «я — выдающийся святой и имею больше благодати, чем обычно». Потому что иметь большие переживания, если переживания истинны, и если о них стоит говорить, — это то же самое, что иметь большую благодать; нет истинного переживания, кроме проявления благодати; и в точности степени истинного переживания соответствует степень благодати и святости. Люди, которые так говорят о своих переживаниях, когда они повествуют о них, рассчитывают на то, что другие будут восхищаться ими. Конечно, они не называют похвальбой такие разговоры о своих переживаниях; и они не рассматривают это как признак гордости, потому что они говорят, что они знают, что не они сделали это; это была свободная благодать; это то, что Бог сделал для них; они признают великую милость, которую Бог явил им, и не относятся к этому легкомысленно. Но так было с фарисеем, о котором говорит Христос (см. Лк. 18). Фарисей на словах воздавал Богу славу за то, что Он сделал его отличным от других людей; он говорит: «Боже! Благодарю Тебя, что я не таков, как прочие люди».* Их словесное приписывание благодати Божьей того, что они святее, чем другие святые, не мешает их дерзости думать так высоко о своей святости, что есть верное доказательство их гордости и тщеславия их ума. Если бы они были под влиянием смиренного духа, их достижения в религии, вероятно, не сияли бы так в их собственных глазах, и они бы не любовались так своей собственной красотой. Христиане, которые на самом деле являются самыми выдающимися святыми и поэтому имеют самые превосходные переживания и являются величайшими в царстве неба, умаляются, как дети (Мт. 18:4); потому что они смотрят на себя лишь как на маленьких детей в благодати, и на свои достижения как на достижения младенцев во Христе, и они поражаются и стыдятся малой меры своей любви и своей благодарности и своего малого познания Бога. Моисей, после того как он говорил с Богом на горе и  его лицо сияло так ярко в глазах других людей, не знал, что его лицо сияет. Есть некоторые люди, которые приходят от имени высоких исповедников, и некоторые назовут себя высокими исповедниками; но святые с заметным смирением, которые будут ярче всех сиять на небесах, вовсе не склонны к громогласному исповеданию. Я не думаю, что в мире есть хоть один выдающийся святой, который был бы о своей религии высокого мнения. Такие с большей вероятностью будут исповедовать себя наименьшими из всех святых и думать, что достижения и переживания каждого святого выше, чем у него.(
Такова природа благодати и истинного духовного света, что они естественным образом располагают святых в нынешнем состоянии видеть свою благодать и благость малыми, а свою греховность — огромной. И те, кто имеет больше благодати и духовного света из всех в этом мире, имеют самое сильное выражение такого расположения, что станет весьма ясным и очевидным для любого, кто трезво и основательно взвесит природу и логику вещей и рассмотрит то, что последует. 

Ту благодать и святость подобает называть малой, которая мала в сравнении с той, которой ей следует быть. И малой она кажется тому, кто истинно обладает благодатью, потому что глаза такого человека смотрят на стандарты его долга. Сообразование с ними — это то, к чему он стремится; это то, за что его душа борется и к чему простирается; и это то, по чему он оценивает и судит то, что он делает, и что он имеет. Для благодатной души, и в особенности для той, которая обладает выдающейся благодатью, та святость кажется малой, которая мала в сравнении с той, которой она могла бы быть, мала в сравнении с той, для которой она видит бесконечные причины, и к которой ее обязывает долг. Если святость этого человека кажется ему отстоящей на огромное расстояние от такой святости, она, естественно, выглядит презренной в его глазах и недостойной того, чтобы о ней говорить как о какой-то красоте и привлекательности в нем. Аналогично, голодный человек естественным образом считает то, что поставлено перед ним, малой пищей, незначительным делом, не заслуживающим упоминания, ничтожным в сравнении с его аппетитом. Или это подобно тому, как ребенок великого царя, который ревнует о чести своего отца и смотрит на почитание, которое люди оказывают ему, естественным образом видит эту честь и почитание очень малыми и недостойными внимания, ничтожными в сравнении с тем, чего требует достоинство его отца.

Но такова природа истинной благодати и духовного света, что она открывает перед взором человека бесконечные причины того, почему он должен быть святым в более высокой степени. И чем больше благодати он имеет, и чем сильнее это открывается перед его глазами, тем лучшее восприятие бесконечного превосходства и славы божественного Существа, бесконечного достоинства личности Христа и безграничной длины, и ширины, и глубины, и высоты любви Христа к грешникам он будет иметь. По мере умножения благодати поле открывается все шире и шире для удаленного взора, пока душа не будет поглощена безбрежностью объекта, и человека не поразит мысль, как сильно ему подобает любить этого Бога и этого славного Искупителя, Который так возлюбил человека, и как мало он любит. И поэтому чем больше он постигает, тем более странной и невероятной кажется незначительность его благодати и любви, и поэтому он более склонен думать, что другие гораздо выше его. Ибо, удивляясь ничтожности своей собственной благодати, он едва ли может поверить в то, что такая странная вещь происходит с другими святыми. Для него поразительно, как тот, кто действительно является дитятей Божьим, и кто действительно получил спасительные блага этой несказанной любви Христа, не может любить больше; и он склонен рассматривать это как вещь, специфическую для него самого, странный и исключительный пример, так как других христиан он видит только извне, а себя самого он видит внутри. 

Здесь читатель, возможно, возразит, что любовь к Богу на самом деле увеличивается пропорционально увеличению знания о Боге; и поэтому как может увеличение знания у святого сделать так, что его любовь будет выглядеть меньшей, в сравнении с тем, что он знает? На это я отвечу, что хотя благодать и любовь к Богу у святых соответствуют степени познания и видения Бога, однако она не пропорциональна познаваемому и созерцаемому объекту. Душа святого, взору которой открывается какая-то частица Бога, убеждается в большем, чем она видит. Видно нечто чудесное, и это видение приносит с собой сильную убежденность в чем-то, значительно превышающем то, что нельзя увидеть непосредственно. Так что душа одновременно изумляется своему невежеству и тому, что она знает так мало и любит так мало. И поскольку душа духовным взглядом убеждается в чем-то бесконечно большем в объекте, но находящемся вне зрения, то она убеждается в способности души знать значительно больше, если бы только облака и тьма были удалены. Это побуждает душу, обладающую духовным видением, сильно жаловаться на духовное невежество и недостаток любви и жаждать и стремиться к большему знанию и большей любви. 

Благодать и любовь к Богу у самых выдающихся святых в этом мире на самом деле очень мала в сравнении с тем, какой она должна быть. Высочайшая любовь, которой когда-либо кто-либо достигает в этом мире, жалка, холодна, крайне низка и недостойна именоваться таковой, по сравнению с тем, как выглядят наши обязательства. Мы увидим это, рассмотрев следующие два аспекта: 

1. Причина, данная нам Богом для любви к Нему, в явлениях Его бесконечной славы в Его Слове и Его делах, и в особенности в Евангелии Его Сына и в том, что Он сделал для греховного человека через Него. 

2. Способность, имеющаяся в душе человека благодаря тем умственным способностям, которые Бог дал ему, для видения и понимания причин, данных нам Богом, чтобы мы любили Его. Как поистине мала любовь самого выдающегося святого на земле, в сравнении с той, которой эти вещи, принятые совместно во внимание, требуют! Благодать имеет тенденцию убеждать человека в этом, и в особенности выдающаяся благодать; ибо благодать имеет природу света и выводит истину в поле зрения. И поэтому тот, кто имеет много благодати, гораздо лучше других постигает великую высоту, которой его любовь должна достичь; и он видит лучше других, как мало он поднялся в направлении этой высоты. И когда он оценивает свою любовь в полном свете своего долга, она кажется малой и низкой в его глазах. 

И выдающемуся святому, имеющему такую убежденность в высокой степени, в которой он должен любить Бога, открывается не только ничтожность его благодати, но и огромность его остающейся порочности. Для того чтобы судить, как много порочности или греха остается в нас, мы должны брать нашу меру от высоты, которой достигает стандарт нашего долга. Все расстояние, на котором мы находимся от этой высоты, — это грех, ибо неисполнение долга — это грех; иначе наш долг — это не наш долг, и насколько сильнее мы не соответствуем стандарту нашего долга, настолько больше греха остается у нас. Грех — это не что иное, а несоответствие моральной личности закону или стандарту своего долга. И поэтому о степени греха должно судить по этому правилу: чем сильнее несоответствие правилу, тем больше греха, будь то вследствие недостатка или избытка. Поэтому если люди в своей любви к Богу не доходят до половины той высоты, которой требует от них долг, то в их сердцах больше испорченности, чем благодати, потому что им недостает больше благости, чем у них имеется. Всякий недостаток — это грех; это гнусный порок, и он выглядит таким в глазах святых, в особенности у выдающихся святых. Им кажется крайне ужасным то, что они любят Христа так мало и благодарят Его так мало за Его жертвенную любовь. В их глазах это ненавистная неблагодарность. 

Далее, умножение благодати имеет тенденцию в другом направлении, побуждая святых думать, что их недостатки гораздо сильнее, чем их благость. Оно не только имеет тенденцию убеждать их в том, что их испорченность гораздо больше, чем их доброта; но оно также имеет тенденцию выставлять недостаток, который есть в малейшем грехе или в наименьшей степени порочности, таким громадным, что он значительно перевешивает всю красоту, которая имеется в их величайшей святости. Малейший грех против бесконечного Бога имеет в себе бесконечную ненавистность или уродство; но высочайшая степень святости у творения не имеет в себе бесконечной привлекательности; и поэтому ее привлекательность — это ничто в сравнении с уродством малейшего греха. То, что каждый грех имеет в себе бесконечное уродство и ненавистность, весьма очевидно, потому что то, в чем состоит зло, или беззаконие, или ненавистность греха, — это нарушать обязательства или делать противоположное тому, чем мы должны быть, или что мы должны делать, или к чему мы обязаны. И поэтому насколько больше обязательство, которое нарушается, настолько сильнее беззаконие и ненавистность нарушения. Но, конечно, наша обязанность любить и почитать любое существо находится в некоторой пропорции к его привлекательности и достопочтенности, или к его достойности нашей любви и почитания. Несомненно, мы больше обязаны любить более привлекательное существо, чем менее привлекательное существо; и если Существо бесконечно привлекательно или достойно того, чтобы мы любили Его, значит, наша обязанность любить Его бесконечно велика; и поэтому то, что противоположно этой любви, имеет в себе бесконечное беззаконие, уродство и недостойность. Но, с другой стороны, что касается нашей святости или любви к Богу, в этом нет бесконечного достоинства. Грех творения против Бога заслуживает наказания, и он ненавистен пропорционально дистанции между Богом и творением; величие объекта и низость и ничтожество субъекта отягощают его. Но это обратная сторона по отношению к ценности почитания творения к Богу: оно лишено ценности пропорционально ничтожеству субъекта. Насколько больше расстояние между Богом и творением, настолько меньше почитание творения достойно Божьего внимания или рассмотрения. Высокая степень превосходства увеличивает обязанность низшего почитать высшего и поэтому делает недостаток почитания тем более отвратительным. Но высокая степень неполноценности уменьшает цену почитания низшего; потому что чем он ниже, тем меньше он заслуживает внимания; чем он меньше, тем меньшую ценность имеет то, что он может предложить; потому что он, отдавая свое самое лучшее почитание, не может отдать больше самого себя; и поэтому если он мал и имеет малую ценность, то и его почитание имеет малую ценность. И чем больше истинной благодати и духовного света имеет человек, тем больше он будет это понимать, тем сильнее он будет казаться себе испорченным по причине греха, и тем меньшими будут ему казаться благость, которая в его благодати, или добрый опыт, в сравнении с этим. Ибо, поистине, это ничто по сравнению с этим; это меньше, чем капля в море; так как конечное не идет ни в какое сравнение с бесконечным. Но чем больше духовного света имеет человек, тем лучше вещи выглядят для него в этом отношении такими, какие они есть на самом деле. Отсюда со всей очевидностью явствует, что истинная благодать имеет такую природу, что чем больше человек имеет ее, при остающейся порочности, тем меньшими его благость и святость выглядят в сравнении с этой порочностью. И не только с его прежней порочностью, но и с его нынешней порочностью в грехе, который теперь проявляется в его сердце, и в отвратительных изъянах его высочайших и наилучших чувств и ярчайших переживаний. 

Сущность многих высоких религиозных чувств и великих открытий (как они именуются) у многих людей, с которыми я был знаком, — это прятать и покрывать порочность их сердец и создавать для них видимость, будто весь их грех ушел, и оставлять их без жалоб на какое-либо ненавистное зло, остающееся в них (хотя, быть может, они громко вопиют о своей прежней недостойности). Это точное и верное доказательство того, что их открытия (как они называют их) — это тьма, а не свет. Именно тьма скрывает осквернение и испорченность людей; но свет, впускаемый в сердце, открывает ее, отыскивает ее в тайных уголках и выводит ее на поверхность, в особенности тот проникновенный, все испытующий свет Божьей святости и славы. Верно то, что спасительные открытия могут в нынешнее время скрывать порочность в определенном смысле; они сдерживают ее выраженные проявления, такие как: злобу, зависть, алчность, распутство, ропот и другие, но они выводят порочность на свет в отрицательном смысле, а именно, указывая на то, что нет больше любви, нет больше смирения, нет больше благодарности. Эти недостатки выглядят наиболее ненавистными в глазах тех, кто имеет самые выдающиеся проявления благодати. Они являются самыми тягостными и побуждают святых вопиять о своей недостаточности, отвратительной гордости и неблагодарности. И какие бы выраженные проявления порочности ни возникали в любое время и ни перемешивались с выдающимися действиями благодати, благодать будет крайне увеличивать их видимость и делать их присутствие гораздо более отталкивающим и ужасным. 

Чем более выдающимися являются святые, и чем больше небесного света они имеют в своих душах, тем больше они кажутся себе такими, какими самые выдающиеся святые в этом мире кажутся святым и ангелам на небесах. Как, по нашему разумному предположению, самые выдающиеся святые на земле могут выглядеть в их глазах, если их не созерцать как покрытых праведностью Христа, с недостатками, поглощенными и сокрытыми в блеске лучей Его изобильной славы и любви? Какой, по нашему предположению, наша самая пламенная любовь и хвала кажется тем, кто созерцает красоту и славу Божью без покрывала? Какой наша высочайшая благодарность за жертвенную любовь Христа выглядит в глазах тех, кто видит Христа, как Он есть, кто знает подобно тому, как они познаны, и видят славу личности Того, Кто умер, и чудеса Его жертвенной любви без тени тьмы? И как они смотрят на глубочайшее почтение и смирение, с которыми черви праха земного приближаются к тому бесконечному Великолепию, которое они созерцают? Кажутся ли они им хорошими или сколько-нибудь достойными именоваться почтением смирением? Причина, по которой высочайшие достижения святых на земле кажутся такими ничтожными для них, — это то, что они пребывают в свете Божьей славы и видят Бога таким, какой Он есть. И в этом отношении святые на земле смотрят на себя так же, как на них смотрят святые на небе, в той пропорции, в какой они являются более выдающимися в благодати. 

Я не хотел бы, чтобы меня поняли так, будто я имею в виду, что святые на земле имеют во всех отношениях наихудшее мнение о себе, когда они испытывают больше всего проявлений благодати. Во многих отношениях происходит наоборот. Что касается выраженных проявлений порочности, то они могут казаться себе самыми свободными и лучшими, когда благодать проявляется сильнее всего, и самыми худшими, когда действия благодати самые слабые. И когда они сравнивают себя с собой в различные времена, они могут знать (если благодать имеет живое проявление), что они лучше, чем были прежде (хотя прежде они не так видели свою негодность, как они видят ее теперь). И когда впоследствии они вновь падают в своем расположении духа, они могут знать, что они падают, и иметь новый аргумент в подтверждение их большой остающейся порочности и разумную убежденность в большей отвратительности, чем они видели раньше; и многие имеют более сильное чувство вины и своего рода основанное на законе осознание своей греховности в гораздо более высокой степени, чем находясь в живых проявлениях благодати. Но, тем не менее, верно и очевидно из предыдущих рассуждений то, что дети Божьи никогда не имеют более ощутимого и духовного осознания своей испорченности и такого большого, живого и вызывающего смирение восприятия своей нынешней порочности и отвратительности, чем тогда, когда они находятся на вершине проявлений истинной и чистой благодати; и они никогда так сильно не расположены причислить себя к самым низким из христиан, как в эти моменты. И поэтому тот, кто самый великий в царстве или самый выдающийся в церкви Христа, — это тот, кто смиряет себя подобно малому дитяти, как сказал Иисус Христос (Мт. 18:4).

Истинный святой может знать, что он имеет какую-то меру истинной благодати; и чем больше имеется благодати, тем легче она узнается, как было отмечено раньше. Однако из этого не следует, что выдающийся святой легко ощущает, что он — выдающийся святой, в сравнении с остальными. Я не стану отрицать, что, возможно, тот, кто имеет много благодати и является выдающимся святым, может знать это. То, что он лучше других и имеет лучшие более высокие переживания и достижения, — это не первоочередная мысль, да и не та, которая время от времени легко посещает его. Это то, что не находится у него перед глазами, но сокрыто от него; он должен прилагать усилия, чтобы убеждать себя в этом; понадобится мощный контроль над разумом и высокая степень строгости и внимания в доводах, чтобы убедиться в этом. И если бы он был разумно убежден через очень строгое исследование своих собственных переживаний, в сравнении с отчетливым проявлением низких степеней благодати в некоторых других святых, едва ли покажется реальным для него то, что он имеет больше благодати, чем они; и он будет склонен отказаться от убеждения, которое он с такими усилиями приобрел. Для него также не будет выглядеть естественным действовать на основании такого предположения. Может быть представлено как безошибочная мысль, что человек, который склонен думать, что он, в сравнении с другими, — очень выдающийся святой, сильно отличившийся в христианских переживаниях, и у него это первая мысль, которая возникает и естественным образом навязывается, — такой человек, несомненно, ошибается. Он не является выдающимся святым, но находится под сильным господством гордого и самоправедного духа. И если это привычно для этого человека и является постоянным доминирующим настроением его духа, то он вовсе не святой. Как верно то, что Слово Божье истинно, так же верно и то, что он не имеет ни малейшей степени истинного христианского опыта. 

Переживания, которые имеют такую направленность и время от времени возвышают того, кто подвержен им, высоким самомнением об этих переживаниях, несомненно, тщетны и обманчивы. Те мнимые открытия, которые естественным образом заставляют человека любоваться высотой своих открытий и наполняют его заносчивостью по поводу того, что теперь он видел и знает больше, чем другие христиане, не имеют в себе вообще ничего от природы истинного духовного света. Всякое истинное духовное познание таково, что чем больше человек его имеет, тем сильнее он ощущает свое собственное невежество: «Кто думает, что он знает что-нибудь, тот ничего еще не знает так, как должно знать» (1 Кор. 8:2). Агур, когда он имел великое откровение Бога и восприятие чудесного величия Его славы и Его великолепных дел, признавая Его величие и непостижимость, одновременно испытал глубочайшее ощущение своего собственного животного невежества и увидел себя самым невежественным из всех святых: «Подлинно, я более невежда, нежели кто-либо из людей, и разума человеческого нет у меня. И не научился я мудрости, и познания святых не имею. Кто восходил на небо и нисходил? Кто собрал ветер в пригоршни свои? Кто завязал воду в одежду? Кто поставил все пределы земли? Какое имя ему? И какое имя сыну его? Знаешь ли?» (Пр. 30:2-4).

Для человека иметь высокое самомнение о своем духовном и божественном знании — это быть мудрым в своих собственных глазах, и поэтому это подпадает под следующие запреты: «Не будь мудрецом в глазах твоих» (Пр. 3:7); «…не высокомудрствуйте» (Рим. 12:16). Это наводит на человека горе: «Горе тем, которые мудры в своих глазах и разумны пред самими собою!» (Ис. 5:21). Те, кто так мудр в своих собственных глазах, находятся в числе тех, от кого меньше всего можно ожидать добра в мире. Опыт показывает истинность этого: «Видал ли ты человека, мудрого в глазах его? На глупого больше надежды, нежели на него» (Пр. 26:12). 

На это некоторые могут возразить, что псалмопевец, находясь в святом расположении, говорит о своем знании как необычайно большом и гораздо превышающем знание других святых: «Я стал разумнее всех учителей моих; ибо размышляю об откровениях Твоих. Я сведущ более старцев; ибо повеления Твои храню» (Пс. 118:99-100).

На это я отвечу двояко:

1. Не нужно налагать ограничения на Духа Божьего в отношении того, что Он должен открывать пророку, который пишет или говорит для пользы Его Церкви под непосредственным вдохновением. Дух Божий может открыть такому человеку и повелеть ему возвестить другим тайные вещи, которые в ином случае ему было бы трудно, и даже невозможно обнаружить. Так, Он может открывать ему тайны, которые иначе были бы превыше его разума; или вещи в отдаленном месте, которых он не может видеть; или будущие события, которые ему было бы невозможно узнать и объявить, если бы они не были необычайным образом открыты ему. Поэтому Дух Божий мог открывать Давиду это отличительное преимущество, которое он получил, много общаясь с Божьими свидетельствами, и использовать его как Свой инструмент, чтобы записать это для пользы других, чтобы побуждать их к подобной обязанности и использовать то же средство для обретения знания. Ничего нельзя заключить относительно естественной тенденции обыкновенных благодатных влияний Духа Божьего из того, что Давид объявляет о своем отличительном знании под чрезвычайным влиянием Божьего Духа, непосредственно диктовавшего ему Божественные мысли через вдохновение, и использовавшего Давида в качестве инструмента, чтобы написать, что Ему было угодно, для пользы Его Церкви, как нельзя разумно аргументировать, что естественная тенденция благодати — склонять людей произносить проклятия в адрес других и желать им самых ужасных бедствий, какие только можно придумать, из того, что Давид, под вдохновением, часто проклинает других и молится о том, чтобы такое бедствие постигло их. 

2. Нет уверенности в том, что знание, о котором Давид здесь говорит, есть духовное знание, в котором, главным образом, заключается святость. Это может относиться к тому великому откровению, которое Бог дал ему о Мессии и событиях будущего царства, и к гораздо более обширному и ясному знанию, которое он имел о тайнах и доктринах Евангелия в сравнении с другими в качестве награды за хранение Божьих заповедей. В этом, как явствует из книги Псалтирь, Давид значительно превосходил всех, кто прошел перед ним. 

Второе. Еще один безошибочный признак духовной гордости присутствует, когда люди имеют высокое мнение о своем смирении. Ложные переживания часто сопровождаются поддельным смирением. Сама природа поддельного смирения — иметь высокое самомнение о себе. Ложные религиозные чувства имеют распространенную тенденцию, особенно когда они подняты до  большой высоты, заставлять людей думать, что их смирение велико, и, соответственно, обращать большое внимание на их большие достижения в этом отношении и любоваться ими. Но выдающиеся благодатные чувства (я не колеблясь говорю это) всегда имеют противоположную направленность и вообще имеют противоположный эффект в тех, кто обладает ими. Они поистине делают их очень чувствительными к тому, какова причина того, что они должны быть глубоко смиренными, и заставляют их серьезно жаждать по этому; но они показывают им их настоящее смирение или то, чего они уже достигли, как очень малое, а их остающуюся гордость — как огромную и крайне отталкивающую. 

Причину, по которой гордый человек склонен думать, что его смирение велико, и по которой очень смиренный человек думает, что его смирение мало, можно легко увидеть, если подумать, что для людей естественно при оценке степени своего собственного уничижения брать свою меру из того, что они считают своей надлежащей высотой, или достоинства, в котором они, по существу, находятся. Сильным уничижением для одного может быть то, что вовсе не является уничижением у другого, потому что степени почтенности и значительности, которые каждый из них, по существу, имеет, очень различны. Если бы какой-то великий человек наклонился, чтобы расстегнуть обувь другого великого человека, равного ему, или омыть его ноги, это было бы расценено как акт унижения с его стороны; и он сам, ощущая свое собственное достоинство, расценил бы это так же. Но если увидят, как жалкий раб наклонится, чтобы расстегнуть обувь великого принца, то никто не обратит внимания на это как на акт уничижения с его стороны или признак высокой степени смирения. Да и сам раб, если только он не гордец и не имеет абсурдно высокого самомнения о себе, не сделает этого; и если после того, как он это сделал, он в разговоре и поведении будет показывать, что он считает это большим унижением со своей стороны, и будет всем своим видом изображать, что он очень смиренный, то разве не воскликнут все в его сторону: «За кого ты себя принимаешь, если ты считаешь, что то, что ты сделал, — это такое большое унижение?» Это могло бы со всей  ясностью продемонстрировать, что этот раб был переполнен огромной гордостью и тщеславием ума, как если бы он прямо объявил: «Я считаю себя кем-то великим». И вопрос не менее ясен и понятен, когда ничтожные, презренные и жалкие земные черви подобным образом истолковывают свои акты уничижения перед Богом и считают знаком своего глубокого смирения то, что они признают себя такими малыми и недостойными и ведут себя как те, кто так незначителен. Сама причина того, почему такие внешние акты и такие внутренние проявления выглядят как глубокое уничижение у такого человека, — это то, что он имеет высокое самомнение о себе. Тогда как, если бы он думал о себе более справедливо, то эти вещи казались бы ему ничем, а его смирение в них — не заслуживающим никакого внимания. Он, скорее, был бы изумлен своей гордостью и тем, что такой бесконечно презренный и жалкий человек не может еще глубже смириться перед Богом. Когда он говорит в своем сердце: «Это великий акт уничижения; то, что я чувствую себя так и поступаю так, — это, несомненно, знак глубокого смирения во мне», — он имеет в виду следующее: «Это глубокое смирение с моей стороны, потому что такой человек, как я, столь достойный и важный». Он думает о том, как низко он сейчас склонился, и сравнивает это с высотой достоинства, на которой он, как кажется его сердцу, он надлежащим образом стоит, и расстояние выглядит очень большим, и он называет все это простым смирением и любуется им как таковым. Тогда как для того, кто истинно смирен и реально видит свою собственную порочность и негодность перед Богом, дистанция выглядит совсем по-другому. Когда он оказывается в самом низком положении, ему не кажется, что он опустился ниже своего надлежащего состояния, но что он не достиг его. Ему кажется, что он еще гораздо выше него, он жаждет быть еще ниже, чтобы достигнуть его, но, кажется, до него еще далеко. И это расстояние он называет гордостью. И поэтому ему большой кажется его гордость, а не смирение. Ибо хотя он опустился гораздо ниже, чем он был раньше, однако это не кажется ему заслуживающим имени «уничижение» для того, кто так бесконечно жалок и отвратителен, чтобы опуститься на место, которое, хотя и ниже того, которое он привык принимать для себя, все же гораздо выше того, которое подходит для него. Люди едва ли посчитали бы достойным имени «смирение» поведение презренного раба, который прежде выдавал себя за принца, и дух которого теперь так сильно «смирился», что он лишь занимает место рядового дворянина; тогда как это все равно гораздо выше подобающего ему статуса.

Все люди в мире при суждении о степени своего собственного смирения и смирения других принимают во внимание две вещи, а именно: реальную меру достоинства, в котором они стоят, и степень уничижения с отношением, которое она имеет к этому реальному достоинству. Таким образом, согласие с одним и тем же низким положением или низким актом может быть доказательством глубокого смирения у одного и, одновременно, свидетельствовать о малом смирении или об отсутствии смирения как такового у другого. Но истинно смиренные христиане имеют такое низкое мнение о своем собственном реальном достоинстве, что всё их самоуничижение, когда оно рассматривается в отношении к нему и в сравнении с ним, кажется им очень малым. Оно не кажется им очень глубоким смирением или уничижением, заслуживающим внимания, для таких жалких, презренных, низких творений, как они, чтобы положить его у ног Божьих. 

О степени смирения следует судить по степени самоуничижения и по мере причины для самоуничижения. Тот, кто истинно и в высшей степени смирен, никогда не считает свое смирение глубоким. Причина, по которой ему следует самоуничижиться, выглядит такой веской, а уничижение расположения его сердца — так далеко не соответствующей ей, что он больше обращает внимание на свою гордость, чем не свое смирение. 

Каждый, кто был знаком с душами, обличенными во грехе, знает, что те, кто отчетливо сознает греховность, не склонны думать о себе, что они имеют полное осознание. И причина этого такова: люди судят о степени своего собственного осознания греховности по двум вещам, рассматриваемым совместно, а именно: по степени ощущения вины и испорченности, которую они имеют, и по степени причины, которую они имеют для такого ощущения, в мере их реальной греховности. На самом деле не является аргументом глубокого осознания греховности, если некоторые люди считают себя более грешными, чем все остальные в мире, потому что они таковы на самом деле, весьма очевидно и общеизвестно. И поэтому гораздо меньшее осознание греховности может склонить такого человека думать так, по сравнению с другим; он должен быть действительно совершенно слепым, чтобы не ощущать этого. Но тот, кто истинно переживает глубокое осознание греховности, естественным образом думает, что причина, которую он имеет для того, чтобы быть чувствительным к вине и порочности, гораздо больше, чем та, которую имеют другие; и поэтому он приписывает свою чувствительность к этому огромности своего греха, а не силе своей чувствительности. Естественно для человека с сильным осознанием считать себя одним из самых больших грешников в реальности, а также думать, что это так, и что это ясно и очевидно; ибо, чем сильнее его осознание, тем более ясным и очевидным это кажется ему. И поэтому это неизбежно кажется ему таким, и ему так легко увидеть это, что это может быть видимо без глубокого осознания. Тот человек переживает глубокое осознание, чье осознание велико в пропорции к его греху. Но ни один человек, который переживает истинно глубокое осознание, не думает, что его осознание велико в пропорции к его греху. Потому что если он так думает, то это верный знак того, что внутренне он считает свои грехи малыми. И если это так, то это верное доказательство того, что его осознание неглубоко. И это, кстати, главная причина того, что люди, находясь под действием работы по уничижению, нечувствительны к ней, когда она совершается. 

Как дело обстоит с осознанием греховности, точно так же оно обстоит в отношении осознания человека или его чувствительности к своей собственной слабости и порочности, своей собственной слепоте и бессилию, а также ко всем низким чувствам, которые христианин имеет о себе в проявлении евангельского уничижения. Так что при высокой степени этого святые никогда не расположены считать свою чувствительность к своей собственной слабости, порочности и бессилию большой, так как она никогда не кажется им большой, если принимать во внимание причину. 

Выдающийся святой не склонен считать себя выдающимся в чем-либо. Все его привлекательные качества и переживания легко предстают перед ним как сравнительно малые, и в особенности его смирение. Нет ничего, принадлежащего к христианскому опыту и истинной набожности, что так сильно ускользало бы от его взора, как его смирение. Он в тысячу раз быстрее видит и распознает свою гордость, чем свое смирение. Гордость он легко распознает, и он склонен обращать на нее большое внимание, но он едва может распознать свое смирение. Наоборот, обманутый лицемер, который находится во власти духовной гордости, ни к чему не слеп так, как к своей гордости, и ничего не видит так быстро, как демонстрации смирения, которое есть у него.

Смиренный христианин более склонен критиковать свою собственную гордость, чем гордость других. Он склонен истолковывать в наилучшем свете слова и поведение других и думать, что нет никого, столь гордого, как он. Но гордый лицемер быстро увидит соринку в глазе своего брата, тогда как он не видит бревна в своем собственном глазе. Он очень часто изобличает гордость других, придираясь к одежде и образу жизни других; и его в десять раз сильнее волнует состояние ближнего, чем вся грязь в его собственном сердце. 

Из склонности думать высоко о своем смирении, которая имеется у лицемеров, получается, что поддельное смирение стремится выставить себя на обозрение. Те, кто имеет его, склонны много времени проводить за разговорами о своем уничижении, объясняя его напыщенными терминами и производя большую внешнюю видимость смирения с помощью притворных взглядов, жестов, манеры речи, убожества одежды или какой-то показной странности. Так было в древности с лжепророками (Зах. 13:4); так было с лицемерными иудеями (Ис. 58:5); и так было с фарисеями (Мт. 6:16). Но это противоположно истинному смирению; те, кто имеет его, не склонны выставлять свое красноречие напоказ или говорить в сильных выражениях о степени своего уничижения.* Оно не притворяется, чтобы показать себя в каком-то особенном внешнем убожестве одежды или образа жизни, согласно тому, что подразумевается в тексте: «А ты, когда постишься, помажь голову твою и умой лицо твое» (Мт. 6:17). «Это имеет только вид мудрости в самовольном служении, смиренномудрии и изнурении тела» (Кол. 2:23). Истинное смирение — это также не кричащее явление; оно не громкое и не громогласное. Писание представляет его как обладающее противоположной природой. Ахав, когда он имел видимое смирение, подобие истинного смирения, ходил печально (3 Цар. 21:27). Кающийся грешник, в проявлении истинного уничижения, представлен как тихий и молчаливый: «Сидит уединенно и молчит, ибо Он наложил его на него» (Пл. Иер. 3:28). И молчание упоминается как элемент, сопровождающий смирение: «Если ты в заносчивости своей сделал глупость и помыслил злое, то положи руку на уста» (Пр. 30:32).

Итак, я детально и разносторонне показал природу истинного смирения, которое сопровождает святые чувства в своей тенденции побуждать людей думать низко о своих достижениях в религии, в сравнении с достижениями других, и в особенности о своих достижениях в смирении. Также я показал противоположную тенденцию духовной гордости, которая склоняет людей считать свои достижения в этих отношениях высокими. Я дольше всего настаивал на этом, так как я рассматриваю это как вопрос большой важности, потому что он дает увидеть определенное различие между истинным и поддельным смирением, а также потому, что это склонность лицемеров смотреть на самих себя как на лучших по сравнению с другими — это то, что Бог назвал весьма ненавистным для Него, «дым для обоняния Моего, огонь, горящий всякий день» (Ис. 65:5). Как пример гордости жителей святого (как он назывался) города Иерусалима, упоминается то, что они считали себя гораздо лучшими, чем жители Содома, и поэтому смотрели на них как на не заслуживающих их внимания и достойных их пренебрежения: «О сестре твоей Содоме и помина не было в устах твоих во дни гордыни твоей» (Иез. 16:56).

Пусть читатель не оставит легкомысленно без внимания эти вещи в применении к себе. Если вы однажды подумали, что плохой признак для человека — быть склонным считать себя лучшим святым, чем другие, то может возникнуть ослепляющий предрассудок в вашу собственную пользу; и, возможно, понадобится большая строгость самоисследования, чтобы определить, нет ли этого у вас. Если на предложенный вам вопрос вы ответите: «Нет, мне кажется, что нет никого, столь плохого, как я», не оставляйте это дело без внимания, но снова исследуйте, не считаете ли вы себя лучше других на этом самом основании, потому что вы воображаете, что думаете о себе так низко. Не имеете ли вы высокого мнения об этом смирении? И если вы ответите вновь: «Нет, у меня нет высокого мнения о моем смирении; мне кажется, что я так горд, как дьявол», все же проверьте снова, не вздымается ли под этим покровом самодовольство, и не считаете ли вы себя весьма смиренным на том самом основании, что вы думаете о себе, что вы горды, как дьявол. 

Из этого противоречия между природами истинного и поддельного смирения, что касается уважения, которое люди, обладающие ими, имеют к себе, вытекает многосторонний конфликт характера и поведения. 

Истинно смиренный человек, имеющий такое скромное мнение о своей праведности и святости, является нищим духом. Для человека быть нищим духом — это быть нищим в своем собственном восприятии и представлении, что касается того, что в нем, и иметь соответствующее расположение. Поэтому истинно смиренный человек, особенно тот, кто обладает выдающимся смирением, естественным образом ведет себя во многих отношениях как нищий человек. «С мольбою говорит нищий, а богатый отвечает грубо» (Пр. 18:23). Нищий человек не склонен к скорому и сильному негодованию, когда он находится среди богатых; он готов уступить другим, потому что он знает, что другие — выше него; он не упрям и самоволен; он терпелив и долготерпелив; он не ожидает ничего другого, кроме презрения, и он принимает его с терпением; он не воспринимает с отвращением, когда на него не обращают внимания и мало его уважают; он готов быть на последнем месте; он с готовностью почитает тех, кто выше него; он спокойно принимает порицания; он легко считает других выше себя; он легко поддается учению и не претендует сильно на свое суждение и понимание; он не слишком привередлив или остроумен, и его разум уступает перед трудными вещами; он не самонадеян и не склонен многое принимать на себя; но ему свойственно подчиняться другим. Таков смиренный христианин. Смирение — это, как выразился великий Мастрихт,* своего рода святое малодушие.

Человек, который очень нищ, — это попрошайка; таков человек, нищий духом. Есть большая разница между теми чувствами, которые благодатны, и теми, которые ложны. С первыми человек продолжает быть нищим попрошайкой у Божьих ворот, чрезвычайно пустым и нуждающимся; но последние делают людей богатыми в своих глазах, наполненными добром и не слишком нуждающимися; они имеют большой запас средств к существованию в своем воображении.(
Нищий человек скромен в своей речи и поведении; таков, и в гораздо большей степени, и более определенно и всесторонне, тот, кто нищ духом: он смирен и скромен в своем поведении среди людей. Напрасно кто-то претендует на то, что он смирен, как малое дитя, перед Богом, если он высокомерен, самонадеян и бесстыден в своем поведении среди людей. Апостол сообщает нам, что замысел Евангелия — в том, чтобы отсечь всех, хвалящихся не только перед Богом, но также и перед людьми (Рим. 4:1-2). Некоторые претендуют на большое уничижение, но они очень высокомерны, дерзки и самонадеянны в своем внешнем виде и поведении; но им следовало бы обратить внимание на следующие тексты Писания: «Господи! Не надмевалось сердце мое, и не возносились очи мои, и я не входил в великое и для меня недосягаемое» (Пс. 130:1); «Вот шесть, что ненавидит Господь, даже семь, что мерзость душе Его: глаза гордые…» (Пр. 6:16-17); «Гордость очей и надменность сердца… грех» (Пр. 21:4); «…очи надменные унижаешь» (Пс. 17:28); «…гордого очами и надменного сердцем не потерплю» (Пс. 100:5); «Любовь… не превозносится, не гордится…» (1 Кор. 13:4-5). Есть определенные привлекательные скромность и страх, возникающие из смирения, которые относятся к христианскому поведению среди людей, и о которых Писание часто говорит: «…будьте всегда готовы всякому, требующему у вас отчета в вашем уповании, дать ответ с кротостью и благоговением» (1 Пет. 3:15); «…кому страх, страх» (Рим. 13:7); «…при воспоминании о послушании всех вас, как вы приняли его со страхом и трепетом» (2 Кор. 7:15); «Рабы, повинуйтесь господам своим по плоти со страхом и трепетом» (Еф. 6:5); «Слуги, со всяким страхом повинуйтесь господам» (1 Пет. 2:18); «…когда увидят ваше чистое, богобоязненное житие» (1 Пет. 3:2); «…чтобы также и жены, в приличном одеянии, со стыдливостью и целомудрием…» (1 Тим. 2:9). В этом отношении христианин подобен малому ребенку; малый ребенок скромен перед людьми, и его сердце склонно к страху и благоговению в их присутствии.

Этот же дух будет располагать христианина почитать всех людей: «Всех почитайте» (1 Пет. 2:17). Смиренный христианин не только склонен почитать в своем поведении святых, но также и других, во всех отношениях, если только это не подразумевает видимого одобрения их грехов. Так Авраам, великий образец для верующих, почтил детей Хета: «Авраам встал, и поклонился народу земли той» (Быт. 23:7). Это был замечательный пример смиренного поведения по отношению к тем, кто был вне Христа, и о которых Авраам знал, что они находятся под проклятием, и поэтому он никак не мог допустить, чтобы его слуга взял жену для его сына из их числа; и жены Исава, будучи дочерьми Хетовыми, были скорбью для Исаака и Ревекки. Так и Павел почтил Феста: «Нет, достопочтенный Фест, я не безумствую» (Деян. 26:25). Христианское смирение будет располагать людей чтить не только нечестивых, которые находятся вне видимой церкви, но также лжебратьев и преследователей. Так Иаков, находясь в превосходном расположении духа, только что проведя ночь в борьбе с Богом и получив благословение, почтил Исава, своего ложного и преследовавшего его брата: «А сам пошел пред ними, и поклонился до земли семь раз, подходя к брату своему» (Быт. 33:3). Так, он назвал его господином и приказал всей своей семье таким же образом почтить его.

Итак, я попытался описать сердце и поведение человека, которым руководит истинно благодатное смирение, согласовывая свои мысли с Писанием настолько точно, насколько я был способен. 

Именно из такого сердца текут все истинно святые чувства. Христианские чувства подобны драгоценному миру, которое Мария вылила на голову Христа, и которое наполнило весь дом сладким благоуханием. Оно было вылито из алебастрового сосуда. Так иблагодатные чувства текут ко Христу из чистого сердца. Оно было вылито из разбитого сосуда; до тех пор, пока сосуд не был разбит, миро не могло ни течь, ни распространять благоухание. Так и благодатные чувства текут из сокрушенного сердца. Благодатные чувства также подобны чувствам Марии Магдалины (Лк. 7), которая также выливает драгоценное миро на Христа из алебастрового разбитого сосуда, помазав им ноги Иисуса, когда она омыла их своими слезами и отерла их волосами своей головы. Все благодатные чувства, которые являются сладким благоуханием для Христа и которые наполняют душу христианина небесной сладостью и ароматом, — это чувства сокрушенного сердца. Истинная христианская любовь, будь то к Богу или к человеку, — это смиренная любовь сокрушенного сердца. Желания святых, какими бы весомыми они ни были, — это смиренные желания. Их надежда — это смиренная надежда; и их радость, даже когда она неизреченная и преславная, — это смиренная радость сокрушенного сердца, которая делает христианина более нищим духом, более подобным малому дитяти и более расположенным к полному смирению в поведении. 

7. Благодатные чувства отличаются от других тем, что они сопровождаются переменой природы.

Все благодатные чувства возникают из духовного разумения, в котором душе раскрывается превосходство и слава божественных ценностей, как было показано ранее. Но все духовные открытия преображают, и не только производят изменение нынешнего проявления, ощущения и расположения души; но они имеют такую силу и эффективность, что совершают перемену в самой природе души: «Мы же все, открытым лицом, как в зеркале, взирая на славу Господню, преображаемся в тот же образ от славы в славу, как от Господня Духа» (2 Кор. 3:18). Такая сила, как эта, — это как раз Божественная сила, свойственная Духу Божьему; другая сила может произвести изменение в расположениях и чувствах людей, но только сила Творца может изменить природу, или дать новую природу. И никакие открытия или просвещения, кроме Божественных, не будут иметь этого сверхъестественного эффекта. Но этот эффект имеют все те открытия, которые истинно Божественны. Душу глубоко трогают эти открытия — настолько глубоко, что она преображается. 

Так обстоит дело с теми чувствами, которыми душа бывает подвержена при своем обращении. Представление обращения в Писании настойчиво подразумевает и указывает на перемену природы, как, например: «рождение свыше», «новая тварь», «воскресение из мертвых», «обновление духом ума», «смерть для греха и жизнь для праведности», «совлечение ветхого человека и облечение в нового человека», «привитие к новому стволу», «божественное семя в сердце», «причастники божеского естества».

Поэтому, если нет большой и заметной стойкой перемены у людей, которые думают, что они пережили обращение, то тщетны все их воображения и претензии, как бы они ни были тронуты.* Обращение — это великая и всесторонняя перемена в человеке, его поворот от греха к Богу. Человек может быть удержан от греха до того, как он обратится. Когда же он обращен, он не только удержан от греха, но все его сердце и вся природа обращены от греха к святости, так что с этого времени он становится святым человеком и врагом греху. Таким образом, если после высоких чувств человека при его предполагаемом первом обращении через короткое время оказывается, что в нем нет очень заметного или ощутимого изменения в отношении тех плохих качеств и злых привычек, которые раньше были видны у него, и он обыкновенно находится под господством того же рода склонностей, как и прежде, и его характер, кажется, остался прежним; если он выглядит таким же эгоистичным и плотским, таким же неразумным и развращенным, таким же безбожным и отталкивающим, как и раньше, то это больший аргумент, говорящий против него, чем ярчайший рассказ о переживаниях, когда-либо рассказанный в его пользу. Ибо во Христе Иисусе ни обрезание, ни необрезание, ни высокое исповедание, ни низкое исповедание, ни прекрасная история, ни плохая история ни к чему не годны, а только новое творение.

Если в человеке в течение какого-то времени видно большое изменение, и если оно не постоянно, но впоследствии он возвращается в свое прежнее состояние и становится во многом таким, каким он был прежде, то это не выглядит как перемена природы, потому что природа — это постоянная вещь. Свинья, которая имеет нечистую природу, может быть вымыта, но ее свиная природа остается; и голубь, который имеет чистоплотную природу, может быть испачкан, но его опрятная природа останется.** 

В самом деле, для естественного характера следует делать допущения, что обращение не искореняет до конца естественный характер; в те грехи, к которым человек в силу своего природного склада был более всего склонен до своего обращения, он может с большой вероятностью впасть вновь. Однако обращение производит большую перемену даже в отношении этих грехов. Хотя благодать, пока она еще несовершенна, не искореняет злой естественный нрав, но она имеет большую силу и действенность в отношении него, чтобы исправлять его. Перемена, которая совершается при обращении, — это всесторонняя перемена. Благодать меняет человека в отношении всего того, что греховно в нем; ветхий человек «снимается», а новый человек «надевается»; он освящается совершенно; и человек становится новым творением; старое проходит, и все становится новым; все грехи умерщвляются.  Если человек до своего обращения в силу своего природного склада был особенно склонен к похотливости, или пьянству, или злобности, обращающая благодать произведет большую перемену в нем в отношении этих злых наклонностей; так что, хотя он по-прежнему будет подвергаться большой опасности впасть в эти грехи, однако они больше не будут иметь власти над ним, и они больше не будут присущей частью его характера. Даже больше, истинное покаяние в некоторых отношениях особенно обращает человека против своего собственного беззакония — того, в котором он был более всего виновен и которым он, главным образом, бесчестил Бога. Тот, кто оставляет другие грехи, но сохраняет свой главный грех, беззаконие, к которому он более всего склонен, подобен Саулу, который был послан против Божьих врагов амаликитян со строгим приказом не оставлять в живых никого из них, а полностью уничтожить их, малого и большого; и который полностью истребил простых людей, но оставил в живых царя, главного из них.

Некоторые безрассудно делают аргументом в пользу своих открытий и чувств то, что когда они уходят, они остаются целиком без жизни или смысла, или чего-либо сверх того, что они имели раньше. Они принимают это за доказательство того, что то, что они испытывали, было полностью от Бога, а не от них самих, потому что (говорят они) когда Бог отошел, то все ушло; они ничего не видят и не чувствуют, и они не лучше, чем они были раньше. 

Очень правильно то, что вся благодать и благость в сердцах святых полностью исходят от Бога, и они всесторонне и непосредственно зависят в этом от Него. Но, тем не менее, эти люди заблуждаются в том, что касается Божьего способа открытия Самого Себя и Своего Святого Духа в сообщении душе спасительной благодати. Он дает Своего Духа, чтобы Он соединялся со свойствами души и пребывал в ней согласно принципу природы; с тем чтобы душа, одаренная благодатью, была одарена и новой природой; но природа — это постоянная вещь. Все проявления благодати исходят целиком от Христа, но не так, как будто живая личность двигает и шевелит то, что не имеет жизни, и что все равно остается безжизненным. Душе сообщается жизнь, так что через силу Христа она получает присущую природу, наполненную жизнью. В душе, в которой Христос являет спасительное действие, Он обитает. Он не только живет вне нее, чтобы сильно действовать на нее, но Он и живет в ней, чтобы душа также была живой. Благодать в душе — также от Христа, как свет в стекле, которое держат под лучами солнца, исходит от солнца. Но это представляет способ сообщения благодати душе лишь частично; потому что стекло остается прежним, его природа совсем не меняется, оно так же лишено носителя света в своей природе, как и всегда. Но душа святого получает свет от Солнца Праведности, так что ее природа меняется, и она становится, по существу, светоносной. Не только солнце сияет в святых, но они также становятся малыми солнцами, будучи причастниками природы Источника их света. В этом отношении способ происхождения их света напоминает, скорее, о светильниках в скинии, чем об отражающем стекле. Эти светильники, хотя и были зажжены от небесного огня, однако посредством этого сами стали горящими и сияющими предметами. Святые не только пьют воду жизни, которая течет из оригинального источника, но эта вода становится источником воды в них, прорывающейся и текущей из них (Ин. 4:14; 7:38-39). Благодать сравнивается с посеянным семенем, которое не просто лежит в земле, но и захватило ее, пустило в нее корень и  растет в ней, и является там постоянным принципом жизни и природы. 

Как духовные открытия и чувства, данные при первом обращении, так и все последующие просвещения и чувства этого рода являются преображающими. В них, как и в первых открытиях, имеется подобная Божественная сила и энергия; они также достигают глубины сердца, волнуют и меняют самую природу души, пропорционально степени, в которой они даны. И преображение природы продолжается и совершается ими до конца жизни, до тех пор, пока она придет к совершенству во славе. Поэтому прогресс работы благодати в сердцах святых представлен в Писании как продолжающееся обращение и обновление природы. Так, апостол увещевает римлян, возлюбленных Божьих, призванных святых, которые были получателями Божьей искупительной милости, преобразоваться обновлением ума своего: «Итак умоляю вас, братия, милосердием Божиим, представьте тела ваши в жертву живую… и не сообразуйтесь с веком сим, но преобразуйтесь обновлением ума вашего» (Рим. 12:1-2; ср. Рим. 1:7). Так, апостол, обращаясь к «находящимся в Ефесе святым и верным во Христе Иисусе» (Еф. 1:1), к тем, которые были когда-то мертвыми по преступлениям и грехам, но теперь оживотворены и воскрешены, и посажены вместе на небесах со Христом, и созданы во Христе Иисусе для добрых дел; которые когда-то были далекими, но теперь сделались близкими Кровью Христа, и уже не чужие и не пришельцы, а сограждане святым и свои Богу; и которые устроены для обитания Бога через Духа; я продолжу: апостол, обращаясь к ним, говорит, что он непрестанно молится о них, чтобы Бог дал им духа мудрости и откровения в познании Христа; чтобы глаза их разумения были просвещены, и чтобы они могли познать, или испытать, каково безмерное величие Божьей силы для верующих, по действию Его могущественной силы, которую Он явил во Христе, когда Он воскресил Его из мертвых и посадил Его одесную Себя на небесах (см. Еф. 1:16-23). Здесь апостол касается славной силы и работы Бога по обращению и обновлению души. Так, апостол увещевает тех же людей «отложить прежний образ жизни ветхого человека, истлевающего в обольстительных похотях, а обновиться духом ума вашего и облечься в нового человека, созданного по Богу, в праведности и святости истины» (Еф. 4:22-24).

Есть род высоких чувств, кое-кто некоторые время от времени имеет и оставляет их без какого-либо намека на непреходящее действие. Они уходят внезапно, так что с самой вершины своих эмоций и кажущегося восторга они сразу же погружаются в состояние мертвости и отсутствия всякого ощущения и активности. Вне сомнения, это не характерно для высоких благодатных чувств;* они оставляют в сердце сладостный привкус и аромат божественного и сообщают душе сильную наклонность к Богу и святости. Так, лицо Моисея сияло не только тогда, когда он был на горе, необычайным образом общаясь с Богом, но оно продолжало сиять и после того, как он спустился вниз с горы. Когда люди имеют чудесное общение со Христом, некий ощутимый результат остается у них после этого; есть нечто замечательное в их состоянии и расположении, и если бы мы исследовали и выявили причину этого, мы определили бы, что это потому, что они были с Иисусом (см. Деян. 4:13). 

8. Истинно благодатные чувства отличаются от ложных и обманчивых чувств тем, что они стремятся к кроткому и чистому духу и качествам Иисуса Христа.

Истинно благодатные чувства естественным образом рождают и поддерживают такой дух любви, кротости, спокойствия, прощения и милосердия, который присутствует у Христа. 

Доказательства этого в Писании весьма обильны. Если мы судим о природе христианства и о характерном духе Евангелия по Слову Божьему, то этот дух есть тот, который можно преимущественно назвать христианским духом, и который может рассматриваться как отличительное расположение сердец христиан как христиан. Когда кто-то из учеников сказал что-то по опрометчивости и слабости, что не соответствовало такому духу, Христос сказал им, что они не знают, какого они духа (Лк. 9:55), что подразумевает, что тот дух, о котором я говорю, — это дух, свойственный Его религии и царству. Все, кто истинно благочестив и является настоящим учеником Христа, имеют в себе этот дух; и не только это, но они и живут этим духом. Это дух, который обладает ими и управляет ими так, что он является их истинным и присущим характером. Это очевидно из того, что говорит мудрый человек, прямо указывая на такой дух: «…благоразумный хладнокровен» (Пр. 17:27); а также из особенного описания Христом качеств и характера тех, кто истинно блажен, кто получит милость, кто является Божьим дитятей и наследником: «Блаженны кроткие, ибо они наследуют землю… Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут… Блаженны миротворцы, ибо они будут наречены сынами Божиими» (Мт. 5:5,7,9). И то, что этот дух является особым характером избранных Божьих, ясно видно из текста: «Итак облекитесь, как избранные Божии, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг другу и прощая взаимно» (Кол. 3:12-13). Апостол, говоря об этом характере и расположении, которые он отмечает как самую превосходную и существенную вещь в христианстве, то, без чего не бывает истинных христиан, и без чего самое славное исповедание и дары — это ничто (называя этот дух именем «любовь»), описывает это так: «Любовь долготерпит, милосердствует, любовь не завидует, любовь не превозносится, не гордится, не бесчинствует, не ищет своего, не раздражается, не мыслит зла» (1 Кор 13:4-5). И этот же апостол, умышленно объявляя отличительные признаки и плоды истинной христианской добродетели, главным образом, настаивает на вещах, которые относятся к такому характеру и духу, о котором  говорит: «Плод же духа: любовь, радость, мир, долготерпение, благость, милосердие, вера, кротость, воздержание» (Гал. 5:22-23). Это же делает апостол Иаков, описывая истинную благодать, или мудрость, сходящую свыше, с открытым намерением, чтобы другие, с противоположным духом, не обманывались и не лгали на истину, исповедуя себя христианами, тогда как они не таковы: «Но если в вашем сердце вы имеете горькую зависть и сварливость, то не хвалитесь и не лгите на истину: это не есть мудрость, нисходящая свыше, но земная, душевная, бесовская; ибо где зависть и сварливость, там неустройство и все худое. Но мудрость, сходящая свыше, во-первых, чиста, потом мирна, скромна, послушлива, полна милосердия и добрых плодов…» (Иак. 3:14-17). 

Все, что относится к святости сердца, поистине принадлежит к природе истинного христианства и характеру христиан; но дух святости, проявляющийся в некоторых особенных добродетелях, может быть более конкретно назван христианским духом или характером. Некоторые привлекательные качества и добродетели в особенности согласуются с природой евангельского склада и христианского исповедания, потому что в них есть особая гармония с теми божественными атрибутами, которые Бог наиболее удивительно явил и прославил в деле искупления через Иисуса Христа — великом предмете христианского откровения; а также особая гармония с теми добродетелями, которые были так чудесно проявлены Иисусом Христом в направлении нас в этом деле, и в благословенном примере, который Он в этом оставил для нас; и, подобным образом, потому что они непосредственно гармонируют с особым смыслом и намерением дела искупления, и с благами, которые мы через него получаем, и с отношениями с Богом и друг с другом, в которые оно вводит нас. Это такие добродетели, как: смирение, кротость, любовь и милосердие. Поэтому эти вещи по-особенному принадлежат к характеру христиан как таковому. 

Об этих вещах говорится как о том, что в особенности составляет характер Самого Иисуса Христа, великого Главы христианской Церкви. Так о них говорится в ветхозаветным пророчествах; как в этой цитате: «Скажите дщери Сионовой: се, Царь твой грядет к тебе кроткий, сидя на ослице и молодом осле, сыне подъяремной» (Мт 21:5). Так Сам Христос говорит о них: «…научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем» (Мт. 11:29). Это же самое видно из имени, которым Христос так часто назван в Писании, — Агнец. И как эти вещи по-особому составляют характер Христа, так же они и составляют характер христиан. Христиане христоподобны; никто не заслуживает имени христианина, если он не таков в своем преобладающем характере. «И облекшись в нового, который обновляется в познании по образу Создавшего его» (Кол. 3:10). Все истинные христиане созерцают, как в зеркале, славу Господа и меняются в тот же образ от Его Духа (2 Кор. 3:18). Избранные предопределены быть подобными образу Сына Божьего, чтобы Он мог быть первородным между многими братьями (Рим. 8:29). Как мы носили образ первого человека, который земной, так мы должны носить и образ небесного; ибо каков земной, таковы и те, которые земные; и каков небесный, таковы и те, которые небесные (1 Кор. 15:47-49). Христос полон благодати, и христиане все получают от Его полноты, и благодать на благодать (то есть, есть благодать в христианах, соответствующая благодати Христа); это такое соответствие, которое существует между воском и печатью. Это характер на характер: такой же род добродетелей, такой же дух и нрав; те же вещи, которые принадлежат характеру Христа, принадлежат и их характеру. В том расположении, в котором характер Христа по-особенному состоит, по-особенному состоит и Его образ. Христиане, которые сияют, отражая свет Солнца Праведности, сияют тем же родом сияния, теми же мягкими, сладостными и приятными лучами. Эти светильники духовного храма, которые зажжены огнем с неба, горят таким же родом пламени. Ветвь имеет ту же природу, что и ствол и корень, получает тот же сок и приносит тот же род плода. Было бы странным, если бы христиане не имели такого же характера и духа, что и Христос, если они — Его плоть и Его кровь, даже больше — один дух (1 Кор. 6:17); и живут так, что уже не они живут, но Христос живет в них. Христианский дух — это знак Христа, который Он ставит на душах Своего народа; Его печать на их челах, имеющая Его изображение и надпись. Христиане — это последователи Христа; и они таковы потому, что они послушны этому призыву Христа: «Придите ко Мне… и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем» (Мт. 11:28-29). Они следуют за Ним как за Агнцем: «…это те, которые следуют за Агнцем, куда бы Он ни пошел» (Отк. 14:4). Истинные христиане будто облачены в кроткий, тихий и любящий нрав Христа; ибо те, кто во Христе, облеклись во Христа. И в этом отношении Церковь облачена в Солнце, не только будучи одетой в Его вмененную праведность, но также будучи украшенной Его привлекательными свойствами (Рим. 13:14). Христос, великий Пастырь, Сам есть Агнец, и верующие — тоже агнцы, и стадо — агнцы: «…паси агнцев Моих» (Ин. 21:15). «Я посылаю вас, как агнцев среди волков» (Лк. 10:3). Искупление Церкви Христа от власти дьявола было проиллюстрировано в древности поступком Давида, который освобождал ягнят из пасти льва или медведя. 

То, что такая добродетель, о которой говорилось, есть сама природа христианского духа, или духа, который действует во Христе или Его избранных, очевидно из того, что голубь — это тот символ, избранный Богом, чтобы представить это. Наиболее подходящими символами других вещей являются те вещи, которые лучше всего представляют то, что наиболее отличительно в их природе. Дух, Который снизошел на Христа, когда Он был помазан Отцом, спустился на Него в виде голубя. Голубь — это признанный символ кротости, безобидности, мира и любви. Но тот же Дух, Который снизошел на Главу Церкви, нисходит также и на детей Божьих. «Бог послал в сердца ваши Духа Сына Своего» (Гал. 4:6). «Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его» (Рим. 8:9). Есть только один Дух для всего мистического тела — Главы и членов Церкви (1 Кор. 6:17; Еф. 4:4). Христос вдыхает Своего собственного Духа в Своих учеников (Ин. 20:22). Как Христос был помазан Святым Духом, нисшедшим на Него в виде голубя, так и христиане также имеют помазание от Святого (1 Ин. 2:20,27). И они помазаны одним и тем же елеем; это один и тот же «драгоценный елей на голове, стекающий на края одежды». И на Нем, и на них это дух мира и любви. «Как хорошо и как приятно жить братьям вместе! Это — как драгоценный елей на голове, стекающий на бороду, бороду Ааронову, стекающий на края одежды его» (Пс. 132:1-2). Елей на одежде Аарона имел такой же сладкий и неповторимый аромат, что и на его голове; запах тех же сладких специй, христианских чувств и христианского поведения, — это благоухание аромата сладкого помазания Христа. Так как Церковь имеет чистый характер и расположение, то о ней сказано, что она ее имеет голубиные глаза: «О, ты прекрасна, возлюбленная моя, ты прекрасна! Глаза твои голубиные» (П. Песн. 1:14); «О, ты прекрасна, возлюбленная моя, ты прекрасна! Глаза твои голубиные под кудрями твоими» (П. Песн. 4:1). Это же сказано о Христе: «Глаза его — как голуби» (П. Песн. 5:12). И Церковь часто сравнивается в Писании с голубицей: «Голубица моя в ущелье скалы под кровом утеса!» (П. Песн. 2:14); «Отвори мне… возлюбленная моя, голубица моя» (П. Песн. 5:2); «Но единственная — она, голубица моя, чистая моя» (П. Песн. 6:9); «…вы стали, как голубица, которой крылья покрыты серебром, а перья чистым золотом» (Пс. 67:14); «Не предай зверям душу горлицы Твоей» (Пс. 73:19). Голубь, которого Ной выпустил из ковчега, и который не мог найти покоя для своих ног, пока не возвратился, был прообразом истинного святого. 

Кротость является настолько неотъемлемой частью характера святых, что кроткие и праведные используются как синонимичные термины в Писании; так, нечестивые и кроткие противопоставлены друг другу, как нечестивые и праведники: «Еще немного, и не станет нечестивого… А кроткие наследуют землю» (Пс. 36:10-11); «Смиренных возвышает Господь, а нечестивых унижает до земли» (Пс. 146:6). 

В связи с этим не вызывает сомнений, почему Христос представляет всех Своих учеников, всех наследников неба как малых детей: «Пустите детей и не препятствуйте им приходить ко Мне, ибо таковых есть Царство Небесное» (Мт. 19:14); «И кто напоит одного из малых сих только чашею холодной воды, во имя ученика, истинно говорю вам, не потеряет награды своей» (Мт. 10:42); «А кто соблазнит одного из малых сих…» (Мт. 18:6); «Смотрите, не презирайте ни одного из малых сих» (Мт. 18:10); «Так, нет воли Отца вашего Небесного, чтобы погиб один из малых сих» (Мт. 18:14); «Дети! Недолго уже быть Мне с вами» (Ин. 13:33). Малые дети невинны и безобидны; они не делают большого вреда в мире; людям не нужно бояться их; они — не опасные личности; их злоба не длится долго; они не таят обиды с большим негодованием, питая глубокую и укорененную злобу. Так и христиане — младенцы на злое (1 Кор. 14:20). Малые дети не вероломны и не обманчивы, но прямы и просты; они не сведущи в искусстве вымысла и обмана; и им чуждо искусное притворство. Они уступчивы и гибки, а не своевольны и упрямы; они не полагаются на свое собственное понимание, но доверяются наставлению родителей и других людей с более высоким разумением. Поэтому это подходящий и живой символ последователей Агнца. То, что люди так подобны малым детям, — это не просто высоко похвальная вещь, и то, что христиане одобряют, и к чему они стремятся, и чего достигают некоторые с необычайной опытностью; но это их всесторонний характер, абсолютно необходимый для того, чтобы войти в Небесное Царство: «Истинно говорю вам, если не обратитесь и не будете как дети, не войдете в Царство Небесное» (Мт. 18:3); «Истинно говорю вам: кто не примет Царствия Божия, как дитя, тот не войдет в него» (Мк. 10:15). 

Но здесь некоторые могут сказать: разве нет такой вещи, как христианская стойкость, смелость за Христа, готовность быть добрыми воинами в христианской битве и выступать смело против врагов Христа и Его народа?

На это я отвечу: несомненно, есть такая вещь. Вся христианская жизнь сравнивается с борьбой, и по праву. Самые выдающиеся христиане — это наилучшие солдаты, одаренные высочайшей степенью христианской стойкости. Долг Божьего народа — быть твердым и решительным в своем противлении замыслам и путям тех, кто пытается уничтожить Царство Христа и интересы религии. Однако кажется, что многие люди сильно ошибаются в отношении природы христианской стойкости. Это свойство, чрезвычайно отличное от зверской свирепости или храбрости хищных птиц. Истинная христианская стойкость состоит в силе духа через благодать, действующей в двух направлениях: в контроле и подавлении злых и непокорных страстей и чувств разума; и в постоянной и свободной реализации и практике добрых чувств и склонностей, не боясь греховного страха или сопротивления врагов. Но страсти, которые сдерживаются и контролируются, в проявлении истинной христианской силы и стойкости, — это те самые страсти, которые энергично и неистово проявляются в ложной храбрости за Христа. А те чувства, которые решительно проявляются в истинной стойкости, — это те христианские святые чувства, которые прямо противоположны им. Хотя христианская стойкость выражается в противостоянии и противодействии врагам, которые вне нас, однако она в большей степени проявляется в сопротивлении и подавлении врагов, которые внутри нас; потому что они — наши злейшие и сильнейшие враги, которые имеют самое большое преимущество против нас. Сила доброго воина Иисуса Христа не проявляется ни в чем лучше, чем в постоянном поддержании святого спокойствия, кротости, свежести и доброжелательности своего духа среди всех бурь, оскорблений, странного поведения и неожиданных действий и событий этого злого и безумного мира. Писание, кажется, намекает на то, что истинная стойкость состоит именно в этом: «Долготерпеливый лучше храброго, и владеющий собою лучше завоевателя города» (Пр. 16:32).

Самый прямой и верный в мире способ, как сделать правильное суждение о том, что такое истинная стойкость в борьбе с Божьими врагами, — это посмотреть на Вождя всех воинств Божьих и нашего великого Лидера и наш Образец и увидеть, в чем состояли Его стойкость и мужество и во время Его величайшей битвы, которая когда-либо велась или будет вестись с этими врагами, когда Он боролся с ними совершенно Один, и когда никого из людей с Ним не было. Он проявил Свою стойкость в высшей степени, чем когда-либо, и одержал ту славную победу, которая будет праздноваться в хвале и ликовании всех воинств небесных в вечности. Посмотрите на Иисуса Христа во время Его последних страданий, когда Его враги на земле и в аду наносили Ему самые яростные удары, окружив Его со всех сторон, как рвущиеся и ревущие львы. Несомненно, здесь мы увидим стойкость святого воина и защитника дела Божьего в ее высшем совершенстве и высочайшем блеске и пример, подходящий для воинов, ведущих битву под руководством этого Капитана. Но как Он показал Свою святую отвагу и мужество в это время? Не в проявлении каких-то пламенных страстей; не в яростных и горячих речах, страстно декламируемых против нестерпимого нечестия противников, воздавая им должное прямыми словами; но в хранении молчания, когда Его оскорбляли и угнетали, в том, что Он пошел на заклание, как агнец, и, как овца перед стригущими, был безгласен, не открывая Своих уст, молясь о том, чтобы Отец простил Его жестоких врагов, потому что они не знали, что делали. Он не проливал чужой крови, но со всепобеждающим терпением и любовью отдал Свою собственную. В самом деле, один из Его учеников, который продемонстрировал преждевременную претензию на смелость за Христа и уверенно заявил, что он, скорее, умрет со Христом, чем отречется от Него, начал размахивать мечом, защищая Его. Христос же мягко укоряет его и исцеляет рану, которую он нанес. Никогда терпение, кротость, любовь и прощение Христа не были столь славно явлены, как в то время. Никогда Он не представал как Агнец так явно, и никогда Он не демонстрировал такого чистого духа, как в то время. Поэтому если мы увидим любого из последователей Христа среди самого жестокого, безумного и нечестивого сопротивления Божьих и его собственных врагов сохраняющим под всеми этими искушениями смирение, спокойствие и кротость агнца, безвредность, любовь и приятность голубя, мы можем уверенно сказать, что это добрый воин Иисуса Христа. 

Когда люди яростны и жестоки и выявляют свои резкие и горькие страсти, то это указывает на слабость, а не на силу и стойкость. «И я не мог говорить с вами, братия, как с духовными, но как с плотскими, как с младенцами во Христе… Потому что вы еще плотские. Ибо, если между вами зависть, споры и разногласия, то не плотские ли вы, и не по человеческому ли обычаю поступаете?» (1 Кор. 3:1,3).
Есть притворная смелость за Христа, которая возникает не из какого-то другого принципа, а из гордости. Человек может из гордости дерзко подвергнуть себя неприязни мира и даже вызвать его раздражение. Ибо такова природа духовной гордости: она заставляет людей стремиться к отличительности и странности, и, таким образом, часто ставить себя в противоборство с теми, кого они называют плотскими, чтобы вознести себя повыше среди своей компании. Истинная смелость за Христа всеобъемлюща, все преодолевает и поднимает людей выше неудовольствия друзей и врагов; так что они готовы, скорее, оставить всех, чем Христа; и они, скорее, оскорбят все партии, и будут находиться в презрении у всех, чем оскорбят Христа. И этот долг, который проверяет, желает ли человек быть презираемым теми, кто входит в его собственную компанию, и считаться наименее достойным их уважения, — это гораздо более подходящее испытание его смелости за Христа, чем его готовность подвергать себя упрекам противников. Апостол Павел отказался принимать славу не только от язычников и иудеев, но и от христиан (см. 1 Фес 2:6).* Тот смел за Христа, кто имеет достаточно христианской стойкости, чтобы открыто признать свою ошибку, когда он совершит ошибку, и как бы склониться на колени перед своими противниками. Такие вещи являются гораздо большим доказательством святой смелости, чем решительная и яростная конфронтация с противниками. 

Как некоторые сильно ошибаются в отношении природы истинной смелости за Христа, так же они заблуждаются и относительно христианского рвения. Это на самом деле пламя, но это приятное пламя, или, скорее, это тепло и жар приятного пламени. Ибо пламя, которое имеет такое тепло, — это не что иное, а пламя Божественной, или христианской любви, которая есть сладчайшая и самая доброжелательная вещь, которая имеется или может иметься в сердце человека. Рвение — это жар этого пламени, который горячо и сильно возгорается к добру, которое есть его объект, и, следовательно, против зла, которое противоположно ему и препятствует ему. В самом деле, его частью является, или, скорее, его сопровождает, сопротивление, и мощное сопротивление; но оно направлено против явлений, а не против людей. Ожесточение против личностей людей не входит в него, но полностью противоположно ему; так что чем горячее истинное рвение, и чем выше оно поднимается, тем дальше люди от такого ожесточения, и тем полнее они любви как к злым, так и к добрым. В своей природе и сущности это не что иное, а жар христианской любви. И что касается сопротивления явлениям, которое в нем имеется, то оно, в первую очередь и главным образом, направлено против зла в самом человеке, который имеет это рвение (так как оно более всего у него на виду, и это то, с чем ему больше всего приходится иметь дело); и только во вторую очередь — против грехов других людей. И поэтому в истинном христианском рвении нет ничего, противоположного тому духу кротости, мягкости и любви, тому духу малого ребенка, агнца и голубя, о котором говорилось; но оно полностью согласуется с ним и стремится поддерживать его. 

Но если говорить что-то конкретное относительно истинного христианского духа, как он проявляется в этих трех вещах — прощении, любви и милосердии, — то я бы отметил, что Писание очень ясно и прямо говорит об абсолютной необходимости каждого из них как принадлежащих к характеру и нраву каждого христианина. 

Это касается духа прощения, или склонности не замечать и прощать обиды. Христос показывает его нам как отрицательное и положительное свидетельство и недвусмысленно учит нас, что если мы имеем такой дух, это признак того, что мы сами находимся в состоянии прощения и благосклонности; и что если мы не имеем такого духа, мы не прощены Богом. Кажется, Он по-особому заботится о том, чтобы мы приняли это к сведению и всегда помнили об этом: «И прости нам долги наши, как и мы прощаем должникам нашим… Ибо, если вы будете прощать людям согрешения их, то простит и вам Отец ваш Небесный; а если не будете прощать людям согрешения их, то и Отец ваш не простит вам согрешений ваших» (Мт. 6:12,14-15). Христос выражает это же и в других местах (Мк. 11:25-26; Мт. 18:22-35). Иисус Христос сказал притчу о рабе, который был должен своему господину десять тысяч талантов, но не согласился простить своему товарищу сто динариев; и поэтому был отдан истязателям. В заключение притчи Христос говорит: «Так и Отец Мой Небесный поступит с вами, если не простит каждый из вас от сердца своего брату своему согрешений его» (Мт. 18:35).

То, что истинные святые имеют любящий, доброжелательный и благодетельный нрав, Писание показывает очень ясно и определенно. Без этого, по словам апостола Павла, даже если мы будем говорить языками человеческими и ангельскими, мы — только медь звенящая или кимвал звучащий; и даже если мы будем иметь дар пророчества и понимать все тайны и все знание, без этого духа мы — ничто. Нет другой добродетели или склонности ума, которая бы так часто и так специально подчеркивалась в признаках, изложенных в Писании, по которым можно узнавать истинным христиан. Она часто приводится как особенно отличительный признак, по которому все могут узнать учеников Христа, и по которому они могут узнавать друг друга; и он часто предлагается как отрицательное и положительное свидетельство. Христос называет закон любви Своей преимущественной заповедью: «Заповедь новую даю вам, да любите друг друга; как Я возлюбил вас, так и вы да любите друг друга» (Ин. 13:34); «Сия есть заповедь Моя, да любите друг друга, как Я возлюбил вас» (Ин. 15:12); «Сие заповедаю вам, да любите друг друга» (Ин. 15:17). И еще говорит: «По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою» (Ин. 13:35). И еще особо указывает он на то, что называет Своей заповедью: «Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня» (Ин. 14:21). Любимый ученик, который сам имел в большой мере этот приятный нрав, сильно настаивает на нем в своих посланиях. Ни один из апостолов так точно не излагает признаки благодати, по которым исповедующие могут проверить себя, как Иоанн; и в своих признаках он едва ли настаивает на чем-то, кроме духа христианской любви и соответствующей практики: «Кто говорит, что он во свете, а ненавидит брата своего, тот еще во тьме. Кто любит брата своего, тот пребывает во свете, и нет в нем соблазна» (1 Ин. 2:9-10); «Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев; не любящий брата пребывает в смерти» (1 Ин. 3:14); «Дети мои! Станем любить не словом или языком, но делом и истиною. И вот по чему узнаем, что мы от истины, и успокаиваем пред Ним сердца наши» (1 Ин. 3:18-19); «А заповедь Его та, чтобы мы… любили друг друга... И кто сохраняет заповеди Его, тот пребывает в Нем, и Он в том. А что Он пребывает в нас, узнаем по духу, который Он дал нам» (1 Ин. 3:23-24); «Возлюбленные! Будем любить друг друга, потому что любовь от Бога, и всякий любящий рожден от Бога и знает Бога; кто не любит, тот не познал Бога, потому что Бог есть любовь» (1 Ин. 4:7-8); «Бога никто никогда не видел; если мы любим друг друга, то Бог в нас пребывает, и любовь Его совершенна есть в нас. Что мы пребываем в Нем и Он в нас, узнаем из того, что Он дал нам от Духа Своего» (1 Ин. 4:12-13); «…Бог есть любовь, и пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог в нем» (1 Ин. 4:16); «Кто говорит: «Я люблю Бога», а брата своего ненавидит, тот лжец; ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, Которого не видит?» (1 Ин. 4:20)

Священное Писание максимально ясно показывает, что истинными святыми являются только те, истинный характер которых таков, что они склонны жалеть и помогать своим собратьям, которые бедны, нуждаются и находятся в угнетении: «…праведник милует и дает» (Пс. 36:21); «…он всякий день милует и взаймы дает» (Пс. 36:26); «Добрый человек милует и взаймы дает» (Пс. 111:5); «Он расточил, раздал нищим» (Пс. 111:9); «…чтущий же Его благотворит нуждающемуся» (Пр. 14:31); «…праведник дает и не жалеет» (Пр. 21:26); «Он разбирал дело бедного и нищего, и потому ему хорошо было. «Не это ли значит знать Меня?» — говорит Господь» (Иер. 22:16); «Чистое и непорочное благочестие пред Богом и Отцом есть то, чтобы призирать сирот и вдов в их скорбях» (Иак. 1:27); «Ибо Я милости хочу, а не жертвы, и Боговедения более, нежели всесожжений» (Ос. 6:6); «Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут» (Мт. 5:7); «Говорю это не в виде повеления, но усердием других испытываю искренность и вашей любви» (2 Кор. 8:8); «Ибо суд без милости не оказавшему милости; милость превозносится над судом. Что пользы, братия мои, если кто говорит, что он имеет веру, а дел не имеет? Может ли эта вера спасти его? Если брат или сестра наги и не имеют дневного пропитания, а кто-нибудь из вас скажет им: «Идите с миром, грейтесь и питайтесь», но не даст им потребного для тела: что пользы?» (Иак. 2:13-16); «А кто имеет достаток в мире, но, видя брата своего в нужде, затворяет от него сердце свое, — как пребывает в том любовь Божия?» (1 Ин. 3:17). Христос в приводимом Им описании Дня суда (Мт. 25)  — самом подробном описании, которое мы имеем во всей Библии, — показывает, что приговор в тот день будет выноситься согласно тому, были ли найдены в людях милосердный дух и практические дела, или нет. Намерение Христа — дать такое описание процесса того дня, чтобы ясно передать всем Своим последователям представление, что если это не будет их духом и практикой, то нет надежды на то, что они будут приняты и признаны Им в тот день. Поэтому это то представление, которое должно обладать нами. Мы находим в Писании, что праведный человек и милосердный человек — это синонимичные выражения: «Праведник умирает, и никто не принимает этого к сердцу; и мужи благочестивые восхищаются от земли, и никто не помыслит, что праведник восхищается от зла» (Ис. 57:1).

Таким образом, вы видим, насколько в Писании полно, ясно и достаточно доказательство того, что истинно благодатные люди находятся под управлением кроткого и мягкого Духа Иисуса Христа, и что это является существенной и выраженной природой спасительной благодати Евангелия и характерным духом истинного христианства. Поэтому мы можем без колебаний определить, что все истинные христианские чувства сопровождаются таким духом, и что это естественная тенденция страха и надежды, печали и радости, уверенности и рвения истинных христиан. 

Никто да не поймет меня в том смысле, что истинные христиане не имеют остатков противоположного духа, и не могут никогда, ни при каких обстоятельствах, быть виновными в поведении, неприятном такому духу. Но я утверждаю и буду утверждать до тех пор, пока Библия будет сохранять свою ценность, что все в христианах, что принадлежит к истинному христианству, имеет эту тенденцию и работает в этом направлении; и что нет на земле христианина, который бы не находился под преобладающей силой такого духа, так что он, по существу, именуется от этого духа, и этот  дух является истинно и справедливо его характером. Поэтому служители и другие не имеют полномочия от Христа поощрять людей, которые имеют противоположный характер и поведение, думать, что они обращены только потому, что они рассказывают красивую историю о прозрениях и открытиях. Делая это, они поставили бы свою мудрость вместо Христовой и судили бы вопреки правилу, по которому, как возвестил Христос, все люди должны узнавать Его учеников. Некоторые люди так сильно связывают религию с определенными мимолетными озарениями и впечатлениями (особенно если они имеют определенный метод и порядок), и так мало — с духом и расположением, которое имеют люди, что они значительно извращают религию и формируют понятия о христианстве, совершенно отличные от того, как оно очерчивается в Писании. Писание не знает таких истинных христиан, которые имеют подлый, эгоистичный, сердитый и придирчивый дух. Невозможно придумать большего абсурда, чем истинный христианин, но угрюмый, черствый, замкнутый, высокомерный и злобный. Мы должны научиться подводить людей под правила, а не правила под людей, искажая и растягивая правила Божьего Слова так, чтобы они вместили нас и некоторых из наших ближних, пока мы не сделали их совершенно бездейственными. 

Верно то, что следует делать уступки для естественного нрава людей в отношении этих вещей, а также и других; но не такие уступки, что позволили бы людям, которые раньше были волками и змеями, теперь обратиться без какой-либо заметной перемены в духе их ума. Перемена, производимая истинным обращением, обычно весьма заметна и ощутима по отношению к прошлому печально известному нечестию человека. Благодать имеет такую же сильную тенденцию к сдерживанию и умерщвлению грехов, противоположных духу, о котором шла речь, как и к умерщвлению пьянства или похотливости. Даже больше, Писание представляет перемену, производимую евангельской благодатью, как по-особенному проявляющуюся в измерении прежнего творения: «Тогда волк будет жить вместе с ягненком, и барс будет лежать вместе с козленком; и теленок, и молодой лев, и вол будут вместе, и малое дитя будет водить их. И корова будет пастись с медведицею, и детеныши их будут лежать вместе; и лев, как вол, будет есть солому. И младенец будет играть над норою аспида, и дитя протянет руку свою на гнездо змеи. Не будут делать зла и вреда на всей святой горе Моей: ибо земля будет наполнена ведением Господа, как воды наполняют море» (Ис. 11:6-9; см. Ис. 65:25). Соответственно, мы находим, что в первоначальные времена христианской Церкви обращенные заметно менялись в этом отношении: «Ибо и мы были некогда несмысленны, непокорны, заблуждшие, были рабы похотей и различных удовольствий, жили в злобе и зависти, были гнусны, ненавидели друг друга. Когда же явилась благодать и человеколюбие Спасителя нашего, Бога, Он спас нас… банею возрождения и обновления Святым Духом» (Тит. 3:3); «…в которых и вы некогда обращались, когда жили между ними. А теперь вы отложите все: гнев, ярость, злобу, злоречие, сквернословие уст ваших» (Кол. 3:7-8).

IX. Благодатные чувства смягчают сердце и сопровождаются христианской чуткостью духа.

Ложные чувства, как бы люди ни казались тронутыми ими, пока они новы, имеют тенденцию, в конце концов, ожесточать сердце. С заблуждением, которое сопровождает их, они, наконец, приводят ум в оцепенение и закрывают его от тех чувств, в которых заключается чуткость сердца; и их конечный результат таков, что людей меньше волнуют их прежние и нынешние грехи; они менее честны в отношении будущих грехов; их меньше тревожат предупреждения и предостережения из Божьего Слова или Божьи наказания в Его Провидении; они более беззаботны к расположению своего сердца, манерам и тенденции своего поведения, менее проницательны в распознании того, что греховно, и меньше боятся проявления зла, чем в то время, когда они были под воздействием основанных на законе пробуждений и страхов ада. Теперь, когда они были подвержены каким-то впечатлениям и чувствам, и имеют высокое мнение о себе, и смотрят на свое состояние как на безопасное, они могут быть более беспечными, чем прежде, живя в пренебрежении обязанностей, которые неудобны и хлопотливы, и гораздо более медлительны и пристрастны в исполнении трудных заповедей. Они ни в коей мере не тревожатся при виде своих собственных недостатков и прегрешений; набираются смелости, чтобы быть благосклонными к себе в отношении к работе, неприятным заботам и аккуратности своего хождения и более легко уступать искушениям и соблазнам своих вожделений; и гораздо меньше заботятся о своем поведении, когда они приходят в Божье святое присутствие во время публичной или личной молитвы. В прежние времена, быть может, под обличением закона, они прилагали большие усилия в религии и отказывали себе во многих вещах; но теперь они видят себя вне опасности ада; они в значительной степени избавляются от бремени креста, берегут себя от забот трудных обязанностей и позволяют себе больше наслаждаться своей беззаботностью и своими вожделениями. 

Такие люди, как эти, вместо того, чтобы принять Христа как своего Спасителя от греха, доверяются Ему как Спасителю их грехов. Вместо того чтобы бежать к Нему как к своему прибежищу от своих духовных врагов, они пользуются Им, чтобы защитить своих духовных врагов от Бога и укрепить их против Него. Они делают Христа служителем греха и великим служащим и вицерегентом дьявола, укрепляя его интересы и делая его, превыше всего остального в мире, сильным против Иеговы; так что они могут грешить против Него с большой смелостью и безо всякого страха, будучи эффективно защищены от стеснения, вызываемого Его весьма серьезными предупреждениями и весьма страшными угрозами. Они доверяют Христу для того, чтобы Он сберег для них тихое наслаждение своими грехами и был их щитом, защищающим их от Божьего неудовольствия; тогда как они подходят к Нему, чтобы бороться против Него своим смертельным оружием, скрытым под их подолом.* Однако некоторые из них в то же время делают сильное исповедание своей любви к Богу, и уверенности в Его благосклонности, и большой радости от вкушения Его сладостной любви. 

Так верили во Христа те, о которых говорит апостол Иуда, и которые тайно вкрались в ряды святых, но были на самом деле нечестивыми людьми, обращающими благодать Божью в повод к распутству (Иуд. 1:4). Это те, кто верит в свою праведность; и так как Бог обещал, что праведники будут жить и не умрут, или будут спасены, они с дерзостью совершают беззакония. Таких людей Бог предупреждает: «Когда Я скажу праведнику, что он будет жив, а он понадеется на свою праведность и сделает неправду, — то все праведные дела его не помянутся, — и он умрет от неправды своей, какую сделал» (Иез. 33:13).

Благодатные чувства имеют совершенно противоположную тенденцию; они всё больше и больше из каменного сердца делают сердце плотяное. Святая любовь и надежда — это принципы, которые гораздо лучше действуют на сердце, делая его мягче и наполняя его страхом перед грехом или тем, что может расстроить и оскорбить Бога, и побуждая его к бодрствованию, вниманию и строгости, чем рабский страх перед адом. Благодатные чувства, как было отмечено раньше, вытекают из сокрушенного сердца, или (что это слово означает) «ушибленного» сердца, раздавленного и разбитого печалью ради Бога, что делает сердце чувствительным, подобно тому, как ушибленная плоть мягка и легко ранима. Печаль ради Бога оказывает гораздо большее влияние, смягчая сердце, чем просто основанная на законе печаль из эгоистичных принципов. 

Чуткость сердца истинного христианина изящно изображена нашим Спасителем, Который сравнил такого человека с малым дитятей. Плоть малого ребенка очень нежная; таково и сердце того, кто рожден свыше. Это представлено в истории об исцелении Неемана от проказы через омовение в Иордане. Это, несомненно, было прообразом обновления души через омовение баней возрождения. Мы читаем: «И пошел он, и окунулся в Иордане семь раз, по слову человека Божия, и обновилось тело его, как тело малого ребенка, и очистился» (4 Цар. 5:14). Не только кожа малого ребенка нежна, но и его дух также нежен. Сердце малого ребенка легко привести в волнение, на него легко воздействовать, и оно легко поддается уговорам: таков и христианин в духовных вещах. Малый ребенок склонен быть тронутым состраданием, плакать с плачущими, и не может вынести, когда он видит других в беде; таков и христианин (Ин. 11:35; Рим. 12:15; 1 Кор. 12:26). Малого ребенка легко покорить добротой; это же можно сказать и о христианине. Малый ребенок легко огорчается при временных бедах, и его сердце тает, и он начинает рыдать; так же чутко и сердце христианина в отношении зла греха. Малый ребенок легко пугается при виде внешнего зла или чего-то, что грозит ему болью; так и христианин склонен тревожиться при появлении морального зла и всего того, что угрожает навредить его душе. Малый ребенок, когда он встречается с врагами или дикими зверями, не склонен полагаться на свою собственную силу, а бежит в укрытие к своим родителям; так и святой не самоуверен в борьбе против духовных врагов, но бежит ко Христу. Малое дитя склонно подозревать о зле в местах опасности, боится темноты, боится оставаться один или вдали от дома; так и святой склонен быть чувствительным к своим духовным опасностям, бдительным о себе, полным страха, когда не видно ясного пути впереди, боится оставаться один и быть удаленным от Бога: «Блажен человек, который всегда пребывает в благоговении; а кто ожесточает сердце свое, тот попадет в беду» (Пр. 28:14). Малое дитя боится тех, кто выше его, страшится их гнева и трепещет при их хмурых взглядах и угрозах; таков и истинный святой по отношению к Богу: «Трепещет от страха Твоего плоть моя, и судов Твоих я боюсь» (Пс. 118:120). «А вот, на кого Я призрю: на смиренного и сокрушенного духом и на трепещущего пред словом Моим» (Ис. 66:2). «Выслушайте слово Господа, трепещущие пред словом Его» (Ис. 66:5). «Тогда собрались ко мне все, убоявшиеся слов Бога Израилева» (Езд. 9:4). «…По совету господина моего и благоговеющих пред заповедями Бога нашего» (Езд. 10:3). Малый ребенок приближается к старшим с благоговением; так и святые приближаются к Богу с благоговением и почтением: «Неужели величие Его не устрашает вас, и страх Его не нападает на вас?» (Иов. 13:11). Святой страх настолько входит в природу истинного благочестия, что он в Священном Писании чаще всего называется именем «страх Божий».

Таким образом, благодатные чувства не имеют тенденции делать людей дерзкими, развязными, шумными и горластыми; но, скорее, склоняют их говорить в трепете: «Когда Ефрем говорил, все трепетали. Он был высок в Израиле; но сделался виновным через Ваала — и погиб» (Ос. 13:1). Они облекают их святым страхом во всем их поведении по отношению к Богу и человеку (см. Пс. 2:11; 1 Пет. 3:15; 2 Кор. 7:15; Еф. 6:5; 1 Пет. 3:2; Рим. 11:20).

Но здесь некоторые могут возразить и сказать: но разве нет такой вещи, как святое дерзновение в молитве и обязанностях богослужения? Я отвечу: несомненно, есть такая вещь, и ее, главным образом, можно найти в выдающихся святых, людях с высокой степенью веры и любви. Но это святое дерзновение никоим образом не противоположно благоговению; хотя оно противоположно разобщению и раболепию. Оно упраздняет или уменьшает то расположение, которое возникает вследствие моральной дистанции или отчуждения; а также дистанцию раболепного отношения; но ни в коем случае не то, что является естественной дистанцией, так как мы бесконечно ниже Его. Никакое дерзновение у жалких грешных червей праха, которые имеют правильное видение Бога и самих себя, не подтолкнет их приблизиться к Богу с меньшим страхом и благоговением, чем те, что испытывают непорочные и славные ангелы на небесах, которые закрывают свои лица перед Его престолом (Ис. 6). Ревекка (которая в своем браке с Исааком почти во всех своих обстоятельствах была выраженным великим прообразом Церкви, Невесты Христа), когда она встречает Исаака, сходит со своего верблюда, берет покрывало и покрывается; хотя она была привезена к нему как невеста, чтобы быть с ним в самой тесной связи и самом интимном союзе, которым люди когда-либо соединяются друг с другом.* Илия, великий пророк, который часто имел святое близкое общение с Богом, во время особой близости к Богу, когда он разговаривал с Ним на горе, покрыл свое лицо милотью. Это было не потому, что он устрашился каким-то раболепным страхом из-за ужасного ветра, землетрясения и огня; но он сделал это после того, как все это окончилось, и Бог заговорил с ним как со своим другом: «…После огня веяние тихого ветра. Услышав сие, Илия закрыл лицо свое милотью своею» (3 Цар. 19:12-13). И Моисей, с которым Бог говорил лицом к лицу, как человек говорит со своим другом (и который отличался от всех пророков тем близким знакомством с Богом, в какое он был принят); в момент, когда он подошел ближе всего, когда Бог показал Ему Свою славу на той же горе, где он впоследствии говорил с Илией, «Моисей тотчас пал на землю и поклонился Богу» (Исх. 34:8). Некоторые люди проявляют весьма неподобающую и невыносимую дерзость в своих обращениях к великому Иегове в имитации святого дерзновения и в выставлении напоказ выдающейся близости и фамильярности; сами мысли о чем должны были бы заставить их сжаться от ужаса и смущения, если бы они увидели расстояние, которое отдаляет их от Бога. Они подобны фарисею, который дерзко подошел, уверенный в своем собственном превосходстве и святости. Тогда как, если бы они увидели свою порочность, они были бы, как мытарь, который, «стоя вдали, не смел даже поднять глаз на небо; но, ударяя себя в грудь, говорил: Боже! Будь милостив ко мне грешнику!» (Лк. 18:13). Таким грешным творениям, как мы, подобает приближаться к святому Богу (хотя и с верой и без страха) с сокрушением и стыдом раскаяния и со смущением на лице. Предсказано, что таким должно быть расположение церкви во времена ее высочайшей привилегии на земле в ее последний день славы, когда Бог в высшей степени утешит ее, открыв ей милость Своего завета: «…восстановлю с тобою вечный союз. И ты вспомнишь о путях твоих, и будет стыдно тебе… Я восстановлю союз Мой с тобою, и узнаешь, что Я — Господь, для того, чтобы ты помнила и стыдилась, и чтобы вперед нельзя было тебе и рта открыть от стыда, когда Я прощу тебе все, что ты делала, говорит Господь Бог» (Иез. 16:60-63). Женщина, о которой мы читаем в главе 7 Евангелия от Луки, и которая была выдающейся святой и имела много той истинной любви, изгоняющей страх, по собственному свидетельству Христа (Лк. 7:47), приблизилась ко Христу любезным и приемлемым способом, когда она пришла со смиренной скромностью, благоговением и стыдом, стоя у Его ног и рыдая сзади Него, недостойная явиться пред Его лицо, и омыла Его ноги своими слезами.

Одна причина того, почему благодатные чувства сопровождаются чуткостью духа, — это то, что истинная благодать имеет тенденцию стимулировать обличение совести. Обыкновенно, перед тем как получить благодать, люди испытывают обличение совести; и если впоследствии они истинно обращаются и имеют истинное покаяние, и радость, и мир в вере, это обычно кладет конец страхам, но не кладет конец обличениям во грехах, а, скорее, усиливает их. Благодать не притупляет совесть человека, а делает ее более способной тщательно различать греховность греха и получать более сильную убежденность в отвратительной и страшной природе греха. Она делает человека лучше осознающим свою собственную греховность и испорченность своего сердца; следовательно, она имеет тенденцию делать его более заботливым о своем сердце. Благодать дает душе дальнейшее и лучшее осознание тех же вещей относительно греха, которые она сознавала под основанной на законе работой Духа Божьего, а именно, его великую несовместимость с волей, законом и честью Бога, огромность Божьей ненависти к нему и недовольства им и страшное наказание, которому он подвергает и которого он заслуживает. И не только это, но она обличает душу в чем-то дальнейшем в отношении греха, чего она не видела, пока находилась только под основанным на законе обличением; и это бесконечно ненавистная природа греха и его ужасность по этой причине. И это делает сердце чутким в отношении греха; как сердце Давида, которое причинило ему боль, когда он отрезал часть одежды Саула. Сердце истинно кающегося грешника — как обжегшийся ребенок, который страшится огня. С другой стороны, тот, кто имеет поддельное покаяние и ложные утешения и радости, подобен железу, которое было внезапно нагрето и охлаждено: оно становится гораздо тверже, чем раньше. Ложное обращение кладет конец обличениям совести и, таким образом, либо удаляет, либо значительно уменьшает ту добросовестность, которая имела место под действием закона. 

Все благодатные чувства имеют тенденцию поддерживать эту христианскую чуткость сердца — не только печаль о Боге, но и благодатную радость: «Служите Господу со страхом и радуйтесь с трепетом» (Пс. 2:11). А также благодатную надежду: «Вот, око Господне над боящимися Его и уповающими на милость Его» (Пс. 32:18). «Благоволит Господь к боящимся Его, к уповающим на милость Его» (Пс. 146:11). Даже больше, самая уверенная и гарантированная надежда, которая истинно благодатна, имеет эту тенденцию. Чем выше святая надежда поднимается, тем больше в ней этой христианской чуткости. Изгнание раболепного страха святой уверенностью сопровождается пропорциональным увеличением благоговейного страха. Уменьшение страха перед плодами Божьего неудовольствия в будущем наказании сопровождается пропорциональным увеличением страха перед самим Его неудовольствием; уменьшение страха перед адом — увеличением боязни перед грехом. Исчезновение подозрительности относительно состояния человека сопровождается пропорциональным увеличением бдительности сердца в недоверии своим силам, мудрости, устойчивости, верности. Чем менее он склонен бояться естественного зла (так как его сердце готово, доверяется Богу и не пугается злых новостей), тем больше он склонен тревожиться при появлении морального зла, или зла греха. По мере того как он имеет больше святого дерзновения, то он имеет меньше самоуверенности и больше скромности. По мере того как он более других уверен в избавлении от ада, он имеет более сильное чувство того, что он заслужил это наказание. Он менее склонен, чем другие, поколебаться в вере; но более других склонен испытывать волнение от серьезных предупреждений, и Божьего неудовольствия, и бедствий других. Он имеет самое твердое утешение, но самое мягкое сердце. Богаче других, он — самый нищий духом из всех; самый высокий и самый сильный святой, но самое малое и самое нежное дитя среди них. 

10. Истинно благодатные и святые чувства отличаются от ложных тем, что имеют красивую симметрию и пропорцию.

Дело не в том, что симметрия добродетелей и благодатных чувств святых совершенна в жизни: она часто и во многом имеет недостатки из-за несовершенства благодати, отсутствия надлежащего наставления, ошибок в суждении, некоторых особенных неблагоприятностей естественного нрава, недостатков в воспитании и многих других препятствий, которые можно было упомянуть. Однако ни в коем случае нет в благодатных чувствах и в различных элементах истинной религии святых той чудовищной диспропорции, которая очень часто наблюдается в ложной религии и поддельной привлекательности лицемеров. 

В истинно благодатных чувствах святых наблюдается та пропорция, которая является естественным следствием широты их освящения. Они имеют на себе полный образ Христа: они совлеклись ветхого человека и облеклись в нового человека целиком. Отцу было угодно, чтобы во Христе обитала вся полнота: в Нем есть вся благодать; Он полон благодати и истины; и те, кто Христовы, от полноты Его приняли благодать на благодать (Ин 1:14,16); есть всякая благодать в тех, кто во Христе, — благодать на благодать, то есть, благодать, соответствующая благодати. Нет у Христа благодати, которая не имела бы своего отражения в верующих, соответствующего ей: образ есть истинный образ; и есть нечто той же прекрасной пропорции в образе, которая есть в оригинале; есть особенность на особенность. В Божьем мастерстве имеется симметрия и красота. Естественное тело, которое Бог сделал, состоит из многих членов; и все они имеют прекрасную пропорцию. Так и в новом человеке, состоящем из различных привлекательных свойств и чувств. В теле того, кто был рожден совершенным дитятей, может недоставать точной пропорции вследствие болезни, слабости или повреждения одного из его членов; однако диспропорция ни в коей мере не такая, как у того, кто рожден чудовищем.

 С лицемерами дело обстоит так, как с Ефремом в древности, во время, когда Бог сильно жаловался на лицемерие Своего народа: «…Ефрем стал, как неповороченный хлеб» (Ос. 7:8), наполовину испеченный и наполовину сырой: как правило, нет никакой согласованности в их чувствах. 

Многие из них испытывают большое пристрастие в отношении некоторых видов религиозных чувств: большие чувства в некоторых вещах и никаких чувств в других. Святая надежда и святой страх сопутствуют у святых, как видно из текстов Пс. 32:18; Пс. 146:11. Но некоторые лицемеры питают самую уверенную надежду, хотя они лишены благоговения, бодрствования о себе и осмотрительности, и хотя они совершенно не имеют страха. У святых радость и святой страх соседствуют, хотя радость никогда не бывает так велика; так было с учениками в славное утро воскресения Христа: «И, выйдя поспешно из гроба, они со страхом и радостью великою побежали возвестить ученикам» (Мт. 28:8).* Но многие лицемеры радуются без трепета: их радость — такого рода, который в точности противоположен благоговейному страху. 

Но, в частности, одно большое различие между святыми и лицемерами состоит в том, что радость и утешение первых сопровождаются печалью о Боге и скорбью о грехе. Они не только имеют печаль, которая готовит их к их первому утешению, но после этого они утешены, и их радость утверждена. Было предсказано о Церкви Божьей, что она будет скорбеть и питать отвращение к себе из-за своих грехов после того, как она возвратится из пленения и упрочится в земле Ханаанской — земле покоя, в которой текут молоко и мед: «И узнаете, что Я — Господь, когда введу вас в землю Израилеву, в землю, которую Я клялся дать отцам вашим, подняв руку Мою. И вспомните там о путях ваших и обо всех делах ваших, какими вы оскверняли себя, и возгнушаетесь самими собою за все злодеяния ваши, какие вы делали» (Иез. 20:42-43; см. Иез. 16:61-63). Истинный святой подобен в этом отношении малому ребенку. Он никогда не имел благочестивого страха, пока не был рожден свыше, но с тех пор он часто испытывает его на практике; малое дитя, прежде чем оно родится и остается во тьме, никогда не кричит; но как только оно видит свет, оно начинает кричать; и с этих пор оно часто плачет. Хотя Христос взял на Себя наши немощи и понес наши болезни, чтобы мы были освобождены от скорби и наказания и теперь могли свободно питаться утешениями, которые Христос приобрел для нас, однако это не препятствует тому, чтобы наше питание этими утешениями сопровождалось печалью к покаянию. Так, в древности детям Израиля было заповедано вкушать пасхального агнца с горькими травами. В Писании об истинных святых говорится не только как о тех, кто плакал о грехе, но и как о тех, которые плачут, которые продолжают плакать: «Блаженны плачущие, ибо они утешатся» (Мт. 5:4).

У лицемеров не только часто наблюдается существенный недостаток различных видов религиозных чувств, но также и странная пристрастность и диспропорция в одних и тех же чувствах в отношении различных предметов. 

Так, что касается чувства любви, то некоторые делают высокие претензии и яркое шоу любви к Богу и Христу, и, быть может, они были сильно тронуты тем, что они слышали и думали относительно Них; но они не имеют духа любви и доброжелательности в отношении людей, но склонны к раздорам, зависти, мести и злоречию; и они, возможно, будут питать в своей груди злобу против ближнего семь лет подряд, если не дважды по семь лет, живя в настоящей вражде и озлоблении к ним; и, может быть, в своих действиях со своими ближними не очень строги и добросовестны в соблюдении правила «поступай с другими так, как желаешь, чтобы с тобой поступали». С другой стороны, есть другие, кто выглядит так, будто они имеют большую доброжелательность к людям и по-своему очень добры и великодушны, но не имеют любви к Богу. Они связаны со своей собственной компанией, с теми, кто одобряет их, любит их и восхищается ими; но они яростны против тех, кто сопротивляются им или не одобряет их. «Да будете сынами Отца вашего Небесного; ибо Он повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных и неправедных. Ибо если вы будете любить любящих вас, какая вам награда? Не то же ли делают и мытари?» (Мт. 5:45-46). Некоторые проявляют сильное чувство к своим ближним и утверждают, что они в восторге от общества детей Божьих в мире; но одновременно они неправильно поступают и грубы со своими женами и другими близкими родственниками дома; и они очень пренебрегают своими обязанностями в доме. И что касается великой любви к грешникам и противникам религии и великой заботы об их душах, вид которой наблюдается в некоторых, вплоть до крайнего душевного страдания и агонии, когда они выбирают какого-то человека из множества в качестве своего объекта, и в то же время не имеют общего сострадания к грешникам, которые находятся в таких же жалких обстоятельствах, но показывают чудовищную диспропорцию; и это не кажется имеющим природу благодатного чувства. Не то, чтобы я полагал, что вообще странно то, что истинно благодатное сострадание к душам проявляется в гораздо большей степени к некоторым людям, чем к другим, которые столь же несчастны, особенно в некоторых отдельных случаях. Может происходить много вещей, которые привязывают разум и приводят в волнение сердце в отношении конкретного человека в конкретное время; и, несомненно, некоторые святые испытывали большое душевное волнение о душах конкретных людей, как бы находясь в муках рождения за них. Но когда выглядит так, будто люди в какое-то время находятся в мучительной агонии за душу какого-то конкретного человека, гораздо превышающую то, что обычно слышат или читают о выдающихся святых, тогда как они имеют дух кроткой и пламенной любви, милосердия и сострадания к человечеству в целом в гораздо меньшей степени, чем они; в таких агониях нужно сильно сомневаться по уже приведенным причинам, а именно потому, что Дух Божий обыкновенно дает благодатные качества и благодатные чувства в красивой симметрии и пропорции. 

И как имеется чудовищная диспропорция в любви некоторых в ее проявлении к различным людям, так она наблюдается и в их кажущихся проявлениях любви к одним и тем же людям. Некоторые люди показывают любовь к другим как к их внешнему человеку; они щедро раздают свое земное имущество и часто дают бедным, но не проявляют любви или заботы о душах людей. Другие изображают великую любовь к душам людей, но они не сострадательны и не милосердны к их телам. Им ничего не стоит сделать большое шоу любви, сострадания и сочувствия о душах; но для того чтобы явить милость телам людей, они должны расстаться с деньгами из своих карманов. Но истинная христианская любовь к нашим братьям простирается как к их душам, так и к их телам, и в этом она подобна любви и состраданию Иисуса Христа. Он проявлял милость к душам людей, трудясь для них в проповеди Евангелия, и также Он являл милость их телам, ходя и благотворя, исцеляя всякую болезнь и немощь у людей. Мы имеем замечательный пример того, как Христос проявил сострадание, напитав и то, и другое: «Иисус, выйдя, увидел множество народа и сжалился над ними, потому что они были как овцы, не имеющие пастыря; и начал учить их много» (Мк. 6:34). Здесь мы видим Его сострадание к их душам. И в продолжение мы имеем рассказ о Его сострадании над их телами, потому что они уже долгое время ничего не ели; и Он накормил пять тысяч человек пятью хлебами и двумя рыбами. И если сострадание исповедующих христиан не действует таким же образом, это признак того, что это не истинное христианское сострадание. 

И еще того, признаком того, что чувства неправильны, является то, если люди кажутся сильно задетыми плохими качествами своих собратьев-христиан, например, холодностью и безжизненностью других святых, но их никоим образом не беспокоят их собственные недостатки и пороки. Истинного христианина может волновать холодность и неприятность других святых, и они могут сильно скорбеть об этом; но в то же время он не склонен так сильно волноваться по поводу скудости чьего-либо сердца, как своего собственного; это больше всего находится в его поле зрения; это он быстрее всего распознает; в нем он видит больше всего осложнений, и их он более всего готов оплакивать. Уменьшение степени добродетели заставит его сожалеть о себе и сильнее беспокоиться о своих собственных бедах, чем справедливо волноваться по поводу бед других. И если люди не достигли меньшего, мы можем определить, что они никогда не добились и большего. 

И здесь, кстати, я хотел бы заметить, что можно изложить как общее правило то, что если люди утверждают, что они имеют большие достижения в религии, но еще никогда не имели меньших достижений, то это признак тщетных претензий. Если люди утверждают, что они перешагнули пределы простой моральности, чтобы жить духовной и божественной жизнью, но на самом деле не достигли того, чтобы быть моральными людьми; или утверждают, что их сильно тревожит испорченность своих сердец, но их не волнуют явные нарушения Божьих заповедей в своей практике, что является меньшим достижением; или если они утверждают, что они даже готовы быть обречены на проклятие ради славы Божьей, но не имеют готовности пожертвовать небольшой частью своего состояния, имени и мирского удобства ради своего долга; или если они утверждают, что они не боятся предать свои души Христу и посвятить все свое Богу, доверившись Его Слову и истинности Его обетований для своего вечного блага, но в то же время они не имеют достаточно доверия, чтобы отдать Ему немного своего имения, направленного на благотворительные и благочестивые цели. Я повторю: если дела у людей обстоят так, то очевидно, что их претензии напрасны. Тот, кто находится в путешествии, и воображает, что он давно минул такое-то место на своем пути, но на самом деле еще и не дошел до него, должно быть, ошибается; и до вершины горы еще не добрался тот, кто не преодолел половины пути туда. 

То, что было отмечено в отношении любви, следует отметить и в отношении других религиозных чувств. Те чувства, которые истинны, простираются в определенной пропорции на различные вещи, которые являются их должными и надлежащими объектами; но когда они ложны, они обычно удивительно непропорциональны. Так бывает и с религиозными желаниями и стремлениями: у святых они направлены на те вещи, которые духовны и превосходны вообще, и пропорциональны своему превосходству, важности или необходимости или их ближайшей заботе о них; но в ложном желании часто бывает все наоборот. Они странным образом устремляются с нетерпеливой страстностью за чем-то менее важным, тогда как другие вещи большей важности остаются в пренебрежении. Так, например, некоторых людей время от времени посещает страстная склонность и необъяснимо яростный натиск, чтобы возвещать другим, что они испытывают, и увещевать других; тогда как в это же время у них нет никакой склонности, к другим вещам, к которым истинное христианство имеет такую же сильную тенденцию, и даже сильнее; как излитие души перед Богом в тайной, искренней молитве и хвале Ему, чтобы больше сообразоваться с Ним и лучше жить для Его славы. Мы читаем в Писании о «воздыханиях неизреченных», о томлении души желанием, которое она имеет, о желаниях, жажде и тоске гораздо чаще, чем мы читаем о предыдущих склонностях. 

Так же обстоит дело с ненавистью и рвением; когда они возникают из правильных принципов, они направлены против греха вообще, имея некоторую пропорцию к степени греховности: «…всякий путь лжи ненавижу» (Пс. 118:128,104). Но ложная ненависть и ревность против греха направлены только против какого-то определенного греха. Так, некоторые могут казаться очень ревностными против мирских вещей и гордости в нарядах, тогда как они сами могут быть печально известны своей алчностью, скаредностью, может быть, злословием, завистью к высшим, недовольством духа против правителей и укорененной злобностью к тем, кто обидел их. Ложное рвение направлено против грехов других, но тот, кто имеет истинное рвение, проявляет его, главным образом, против своих собственных грехов; хотя он также показывает и надлежащее рвение против господствующего и опасного беззакония в других. Некоторые утверждают, что испытывают сильное отвращение к своим собственным грехам сердца и громко вопиют по поводу своей внутренней испорченности; но, однако, не придают значения грехам на практике и, кажется, совершают их, без стеснений и угрызений совести, хотя они указывают на грехи как в сердце, так и в жизни. 

Как имеется гораздо более сильная диспропорция в проявлениях ложных чувств, чем истинных, в отношении различных объектов, так она существует и в отношении различных времен. Ибо хотя истинные христиане не всегда одинаковы (даже больше, есть очень большое различие в разные времена, и самые лучшие имеют основания сильно стыдиться своего непостоянства), однако ни в коем случае нет этой нестабильности и непостоянства в сердцах тех, кто суть истинные девы, следующие за Агнцем, куда бы Он ни пошел, как оно наблюдается у исповедующих с лживыми сердцами. О праведном человеке истинно сказано, что это тот, чье сердце утверждено, доверяется Богу (Пс. 111:7), и укрепляется благодатью (Евр. 13:9) и держится пути своего: «Но праведник будет крепко держаться пути своего, и чистый руками будет больше и больше утверждаться» (Иов. 17:9). Как признак лицемерия иудейской церкви, было отмечено то, что они были, как быстрые дромадеры, идущие своими путями. 

Таким образом, если люди религиозны только временами; если кажется, что они то тут, то там возносятся до облаков в своих чувствах, а затем внезапно падают обратно, теряют всё и становятся совершенно беззаботными и плотскими, и таков их дальнейший путь в религии; если они кажутся сильно тронутыми и мощно вовлеченными в религию только в необычайные времена, в моменты выдающегося излияния Духа, или в другие необычные диспенсации провидения, или после реального или предполагаемого получения какой-то необычайной временной милости, или они предполагают, что они — новообращенные, или в последнее время имели то, что они называют великим открытием; но быстро возвращаются в такое состояние, что их сердца направлены, главным образом, на другие вещи, и доминирующая наклонность их чувств обыкновенно связана с вещами этого мира, то они ясно демонстрируют свою неосновательность. Когда они подобны детям Израиля в пустыне, чувства которых были высоко подняты тем, что Бог сделал для них у Чермного моря, и они пели Ему хвалу, но вскоре пожелали египетских котлов с мясом; но затем вновь, когда они подошли к горе Синай и увидели там великие явления Бога, казалось, что они вновь сильно поглощены этим и решительно готовы вступить в завет с Богом, говоря: «Все, что сказал Господь, исполним, и будем послушны», но затем очень скоро сделали золотого тельца, — я скажу: когда дела у людей таковы, то это признак неосновательности их чувств.* Они подобны водам во время проливного дождя, которые, пока идет ливень и немного позже, бегут, как ручей, и текут стремительно, но некоторое время спустя пересыхают; и когда пойдет следующий ливень, они потекут вновь. Тогда как истинный святой подобен потоку из живого источника, который, хотя и может сильно увеличиться во время ливня и уменьшиться во время засухи, но течет постоянно: «…Вода, которую Я дам ему, сделается в нем источником воды» (Ин. 4:14); или дереву, посаженному у такого потока, которое имеет постоянное поступление воды к корням и всегда зелено, даже во время величайшей засухи: «Благословен человек, который надеется на Господа, и которого упование — Господь. Ибо он будет как дерево, посаженное при водах и пускающее корни свои у потока; не знает оно, когда приходит зной; лист его зелен, и во время засухи оно не боится и не перестает приносить плод» (Иер. 17:7-8). Многие лицемеры похожи на кометы, которые появляются на некоторое время с ослепительным блеском, но они очень нестабильны и нерегулярны в своем движении (и поэтому названы блуждающими звездами, Иуд. 1:13), и их сверкание скоро исчезает, и они появляются лишь однажды за большой период времени. Но истинные святые подобны постоянным звездам, которые, хотя они восходят и заходят и часто покрыты тучами, постоянны в своей орбите, и о них можно с основанием сказать, что они светят постоянным светом. Лицемерные чувства — как неистовое движение: как движение воздуха, перемещаемого ветрами (Иуд. 1:12), но благодатные чувства больше напоминают естественное движение: как поток реки, которая, хотя и часто делает повороты, и может встречаться с препятствиями, и течет более свободно и быстро в одних местах, чем в других; однако в общем стабильным и постоянным ходом стремится в одном направлении, пока не достигает океана. 

И подобно тому, как есть странная неровность и диспропорция ложных чувств в разные времена, так она часто наблюдается и в различных местах. Некоторые бывают сильно взволнованы, находясь в обществе, но не испытывают ничего, даже близко подобного этому, наедине с собой, в уединенном размышлении, в тайной молитве и разговоре с Богом, когда они одни и отделены от всего мира.* Несомненно, истинный христианин наслаждается религиозным общением и христианскими беседами и находит в них много того, что волнует его сердце; но ему также нравится иногда удалиться от людей, чтобы поговорить с Богом в уединенном месте. И это также имеет свои особенные преимущества в укреплении его и увлечении его чувств. Истинная религия располагает людей много времени проводить в уединенных местах для святого общения и молитвы. Это происходило с Исааком (Быт. 24:63). Но, самое главное, это практиковал Иисус Христос. Как часто мы читаем о том, что Он уходил в горы и уединенные места для святого общения со Своим Отцом! Трудно скрыть великие чувства, но благодатные чувства имеют гораздо более тихую и тайную природу, чем поддельные чувства. Так бывает с благодатной печалью святых о своих собственных грехах. Так будущая благодатная скорбь истинных кающихся израильтян в день славы представлена как тайная и скрытая от своих собратьев: «И будет рыдать земля, каждое племя особо: племя дома Давидова особо, и жены их особо; племя дома Нафанова особо, и жены их особо; племя дома Левиина особо, и жены их особо; племя Симеоново особо, и жены их особо» (Зах. 12:12-13). Так же бывает и с их скорбью о грехах других. Боль и муки рождения святых о душах других происходят, главным образом, в тайных местах: «Если же вы не послушаете сего, то душа моя в сокровенных местах будет оплакивать гордость вашу, будет плакать горько, и глаза мои будут изливаться в слезах; потому что стадо Господне отведено будет в плен» (Иер. 13:17). Так бывает и с благодатной радостью: она есть сокровенная манна в данном отношении и в других (Отк. 2:17). 

Псалмопевец, кажется, говорит о своих сладчайших утешениях как о тех, которые должны были храниться в тайне: «Как туком и елеем насыщается душа моя, и радостным гласом восхваляют Тебя уста мои, когда я вспоминаю о Тебе на постели моей, размышляю о Тебе в ночные стражи» (Пс. 62:6-7). Христос вызывает Свою Невесту из этого мира в уединенные места, чтобы подарить ей Свою сладчайшую любовь: «Приди, возлюбленный мой, выйдем в поле, побудем в селах; поутру пойдем в виноградники… там я окажу ласки мои тебе» (П. Песн 7:12-13). Самые выдающиеся Божественные блага, полученные святыми, о которых мы читаем в Писании, были даны в их уединении. Главные откровения Богом Самого Себя и Своей милости завета Аврааму имели место, когда он был один, вне своей многочисленной семьи, как может заключить любой, кто внимательно читает его историю. Исаак получил этот великий дар от Бога — Ревекку, которая была таким большим утешением для него, и через которую он получил обетованное семя в то время, когда ходил один, размышляя в поле. Иаков удалился для тайной молитвы, и в это время Господь пришел к нему, и он боролся с Ним и добился Его благословения. Бог открылся Моисею в кусте, когда он был в уединенном месте в пустыне на горе Хорив (Исх. 3). И впоследствии, когда Бог явил Ему Свою славу, и он был принят в высочайшую степень общения с Богом, которую кто-либо когда-либо знал, он был один на той же горе и оставался там в течение сорока дней и сорока ночей, а затем сошел вниз с сияющим лицом. Бог приходил к великим пророкам Илии и Елисею и свободно разговаривал с ними в моменты их уединения. Илия беседовал один с Богом на горе Синай, как и Моисей. И когда Иисус Христос имел величайшее предвкушение Своей будущей славы, когда Он был преображен, это произошло не среди толпы и не среди двенадцати учеников, а тогда, когда Он удалился в пустынное место на горе всего лишь с тремя избранными учениками, приказав им никому не говорить, пока Он не воскреснет из мертвых. Когда ангел Гавриил пришел к благословенной деве, и когда Святой Дух сошел на нее, и сила Всевышнего осенила ее, она, по-видимому, была одна и, таким образом, скрыта от мира; ее ближайший и самый дорогой земной друг, который был помолвлен с ней, ничего не знал об этом. Та, которая первой вкусила радость воскресения Христа, была одна со Христом у гроба (Ин. 20). И когда Бог благоволил дать любимому ученику чудесные видения Христа и Его будущего промысла в отношении Церкви и мира, он был один на острове Патмос. Мы не говорим о том, что мы не имеем примеров того, как святые получали великие привилегии, находясь с другими; или что в христианском общении или в публичном поклонении есть мало того, что имеет тенденцию оживлять и радовать сердца святых. Но всем тем, что было сказано, я стремлюсь показать, что такова природа истинной благодати — как бы она ни любила христианское общение у себя, но по-особенному она наслаждается тайным и уединенным общением с Богом. Так что если люди выглядят сильно занятыми общественной религией, но очень мало — религией в уединенной комнате, и если их чувства высоки, когда они находятся с другими, но крайне слабы, когда имеют в качестве собеседников только Бога и Христа, то их религия выглядит очень неопределенной.

11. Еще одно большое и очень характерное различие между благодатными и другими чувствами состоит в том, что чем выше поднимаются благодатные чувства, тем сильнее стремление души к росту духовных достижений. Наоборот, ложные чувства самодовольны.*
Чем сильнее истинный святой любит Бога благодатной любовью, тем сильнее он желает любить Его, и тем более неспокойно он чувствует себя из-за недостатка любви к Нему. Чем сильнее он ненавидит грех, тем сильнее он желает ненавидеть его и сетует, что еще так много остается в нем любви к нему. Чем больше он скорбит о грехе, тем больше он желает скорбеть о грехе; чем сильнее его сердце сокрушается, тем сильнее он жаждет, чтобы оно было сокрушено; чем больше о жаждет и стремится к Богу и Его святости, тем сильнее он жаждет стремиться и отдавать всю свою душу, чтобы стремиться к Богу.  Возгорание и подъем благодатных чувств напоминают горение пламени: чем выше оно поднимается, тем горячее становится; и чем больше оно сжигает, тем более неистово оно стремится сжигать. Так что духовный вкус к святости и росту святых чувств гораздо более живой и острый у людей, выдающихся в святости, чем у других; и он сильнее, когда благодать и святые чувства имеют свое самое живое проявление, чем в другие времена. Свойство того, кто был духовно рожден, — жаждать роста в святости, точно так же, как свойство новорожденного младенца — жаждать материнской груди: «Как новорожденные младенцы, возлюбите чистое словесное молоко, дабы от него возрасти вам во спасение; ибо вы вкусили, что благ Господь» (1 Пет. 2:2-3). Самое большее, что святые имеют в этом мире, — это всего лишь представление, предвкушение той будущей славы, которая есть их надлежащая полнота; это только залог их будущего наследства (2 Кор. 1:22; 5:5; Еф. 1:14). Самые выдающиеся святые в этом состоянии — только дети, в сравнении с их будущим, которое есть их должное состояние зрелости и совершенства, как замечает апостол Павел (1 Кор. 13:10-11). Самая большая высота, которой святые достигают в этом мире, не склоняет их к пресыщенности или к подавлению стремлений к большему; но, наоборот, она побуждает их энергичнее простираться вперед, что очевидно из слов апостола: «…забывая заднее и простираясь вперед, стремлюсь к цели... Итак, кто из нас совершен, так должен мыслить» (Флп. 3:13-15). 

Причины этого в том, что чем больше святых чувств имеют люди, тем больше они имеют этого духовного вкуса, о котором я говорил ранее, и посредством которого они воспринимают превосходство и притягательность божественной сладостности святости. И чем больше благодати они имеют, находясь в этом состоянии несовершенства, тем больше они видят свое несовершенство, пустоту и расстояние от того, что должно быть, и поэтому тем сильнее они понимают свою нужду в благодати, как я подробно показывал раньше, когда говорил о природе евангельского уничижения. И, кроме того, благодать имеет растущую природу и находится в растущем состоянии. И мы видим, что так происходит со всеми живыми организмами: пока они находятся в состоянии роста, их природа стремится к росту, и тем более, чем они более здоровы и благополучны. Поэтому крик о всякой истинной благодати — как этот вопль об истинной вере: «Верую, Господи! Помоги моему неверию» (Мк. 9:24). И чем больше духовных открытий и чувств имеет истинный христианин, тем в большей степени он становится искренним просителем благодати и духовной пищи, чтобы он мог расти, и тем серьезнее он ищет ее, применяя подходящие средства и усилия; ибо истинные и благодатные желания святости — это не праздные и бесплодные желания.

Но здесь некоторые могут возразить и сказать: как это совместимо с тем, что все признают, а именно, что духовное наслаждение имеет способность насыщать душу? 

Я отвечу: то, что это так, вовсе не покажется несовместимым с тем, что было сказано, если подумать над тем, в каком смысле о духовных наслаждениях сказано, что они имеют способность насыщать душу. Безусловно, они не таковы в том смысле, что они имеют такое пресыщающее свойство, что тот, кто имеет некоторое их количество, хотя и весьма незначительное, не желает ничего больше. Духовные наслаждения имеют способность насыщать душу в некоторых отношениях. 

1. Духовные наслаждения, в своем роде полностью приспособлены к природе, способности и нужде души человека. Так что тот, кто находит их, не желает иного рода наслаждений; они садятся, полностью удовлетворенные тем родом блаженства, которое они имеют, не желая изменений, не пускаясь в странствия в поисках чего-то другого, говоря: «Кто покажет нам благо?» Душа никогда не пресыщается, никогда не утомляется; но беспрестанно предается изо всех своих сил этому блаженству. Но это не значит, что те, кто имеет что-то от этого блаженства, не желают иметь его больше. 

2. Духовные наслаждения являются удовлетворяющими также в том отношении, что они отвечают ожиданиям духовной жажды. Когда аппетит высок к чему-либо, ожидание, как следствие, такое же. Вкус к определенному объекту подразумевает ожидание в своей сущности. Это ожидание не удовлетворяется мирскими наслаждениями; человек надеялся получить великий доступ к счастью, но он разочарован. Но не так обстоит дело с духовными наслаждениями; они полностью отвечают ожиданиям и оправдывают их. 

3. Радость и удовольствие духовных наслаждений постоянны. Не так обстоит дело с мирскими наслаждениями. Они в определенном смысле удовлетворяют некоторые аппетиты; но аппетит, будучи удовлетворенным, пресыщается, и тогда удовольствие заканчивается; и как только оно заканчивается, общее влечение человеческой природы к счастью возвращается, но оно пусто, и нет ничего, что могло бы насытить его. Так что насыщение определенного аппетита только убавляет общую жажду природы и оставляет ее пустой. 

4. Духовное благо насыщает, так как в нем достаточно того, что могло бы в высшей степени насытить душу, если бы только были удалены препятствия, и способность пользоваться им была бы надлежащим образом применена. Здесь достаточно места для того, чтобы душа могла развернуться; здесь — бескрайний океан. Если люди не насыщаются здесь степенью блаженства, то причина — в них самих; это потому, что они не открывают свои уста достаточно широко. 

Но эти факты не доказывают, что в душе не возникает жажда к большему количеству того же, чего она уже немного вкусила; или что ее жажда не увеличится по мере того, как человек будет вкушать, пока он не достигнет полноты наслаждения; подобно тому, как тела, которые притягиваются к земному шару, стремятся к нему тем сильнее, чем сильнее они приближаются к притягивающему телу, и не находятся в состоянии покоя вне центра. Духовная пища имеет насыщающее свойство; и по этой самой причине душа, которая вкушает и знает ее свойство, будет жаждать ее и ее полноты, чтобы насытиться. И чем больше человек испытывает, и чем больше он познает эту превосходную, несравненную, изысканную и насыщающую сладостность, тем искреннее он будет алкать и жаждать большего, пока он не достигнет совершенства. И поэтому такова природа духовных чувств, что чем они выше, тем сильнее влечение и желание благодати и святости.

Но по-иному обстоит дело с теми радостями и другими религиозными чувствами, которые ложны и поддельны. Если раньше было некое большое желание благодати, то по мере того как эти чувства поднимаются, это желание прекращается или ослабевает. Может быть, раньше, когда человек испытывал обличения, основанные на законе, и сильно боялся ада, он искренне желал получить духовное озарение в своем разумении, и веру во Христа, и любовь к Богу; то теперь, когда выросли эти ложные чувства, которые обманывают его и делают его уверенным в том, что он обращен, и что его положение безопасно, у него нет больше искреннего стремления к просвещению и благодати, так как его цель достигнута: он уверен в том, что его грехи прощены, и что он пойдет на небеса, и поэтому он удовлетворен. В особенности тогда, когда ложные чувства поднимаются очень высоко, они кладут конец стремлениям к благодати и святости. Теперь человек далек от того, чтобы выглядеть в собственных глазах жалкой пустой тварью; напротив, он богат и наполнен добром и едва ли представляет что-то более превосходное, чем то, чего он уже достиг. 

Таким образом, есть конец серьезности исканий у многих людей после того, как они однажды добились того, что они называют своим обращением; или, по крайней мере, после того, как они имели те высокие чувства, которые делают их полностью уверенными в этом. Раньше, пока они смотрели на себя как на пребывающих в естественном состоянии, они были заняты исканиями Бога и Христа, и искренне вопияли о ниспослании благодати, и прилагали усилия в использовании средств; но теперь они поступают так, будто они считают, что их дело сделано; они живут на основании своего первого дела или некоторых высоких переживаний, которые остались в прошлом; и приходит конец их воплям и напряженным поискам Бога и благодати. С другой стороны, святые принципы, которые стимулируют истинного святого, оказывают гораздо более мощное влияние, побуждающее его к серьезности в стремлении к Богу и Его святости, чем раболепный страх. Поэтому Богоискание отмечено как одна из отличительных черт святых; и «ищущие Бога» — это одно из наименований, которым праведники названы в Писании: «Таков род ищущих Его, ищущих лица Твоего, Боже Иакова!» (Пс. 23:6). «Да не постыдятся во мне все, надеющиеся на Тебя» (Пс. 68:7). «Увидят это страждущие, и возрадуются. И оживет сердце ваше, ищущие Бога» (Пс. 68:33). «Да возрадуются и возвеселятся о Тебе все, ищущие Тебя, и любящие спасение Твое да говорят непрестанно: “Велик Бог!”» (Пс. 69:5). Писание всюду представляет искание, стремление и труд христианина как имеющие место, главным образом, после его обращения, а его обращение — как только начало его труда. И почти все, что сказано в Новом Завете о бодрствовании людей, серьезном наблюдении за собой, прохождении предлежащего им поприща, стремлении и отчаянных усилиях, брани не против плоти и крови, а против начальств и властей, борьбе, облачении во всеоружие Божье, постоянстве, отдаче всего ради стойкости, устремлении вперед, стремлении к цели, постоянстве в молитве, мольбе к Богу день и ночь; послушайте: почти все, что сказано в Новом Завете обо всем этом, сказано о святых и адресовано святым. Если эти вещи касаются искания грешником обращения один раз, то десять раз они применяются к следованию святых в великом деле их высокого призвания. Но многие в настоящее время вступили на странный небиблейский путь, изображая все свое стремление и борение как имевшее место до того, как они обратились; и поэтому впоследствии им живется легко: они сидят спокойно и наслаждаются своей ленью и бездельем, как те, чьи нужды уже удовлетворены, и которые стали богатыми и пресыщенными. Но когда Господь алчущих наполняет благами, то богатящиеся отправляются ни с чем (Лк. 1:53).

Но, несомненно, есть некоторые лицемеры, имеющие только ложные чувства, но которые думают, что они способны выдержать это испытание; и они с готовностью скажут, что не желают успокаиваться прошлыми достижениями, но хотят простираться вперед; они желают большего, они жаждут Бога и Христа, и желают большей святости, и ищут ее. Но истина в том, что их желания — это, по существу, желания жажды к святости не ради самой святости или ради морального превосходства и святой сладостности, которая в ней сокрыта; а только ради побочных целей. Они жаждут более ясных открытий, чтобы быть сильнее убежденными относительно состояния своих душ; или потому, что в больших открытиях их «я» получает удовлетворение, якобы имея такую высокую оценку от Бога и, таким образом, возвышаясь над другими; они жаждут вкушать любовь Бога (как они называют ее) сильнее, чем иметь больше любви к Богу. Или, быть может, они имеют своего рода неестественные, иллюзорные или показные стремления, потому что они думают, что они должны стремиться к большей благодати, иначе на них ляжет темное пятно. Но подобные вещи очень далеки от естественного и как бы необходимого аппетита и жажды нового человека к Богу и святости. Есть внутреннее горячее желание святости, которое имеет святой, столь же естественное для нового творения, как и тепло жизненно важно для его тела. Есть святое воздыхание и томление по Духу Божьему для увеличения святости, такое же естественное для святой природы, как дыхание естественно для живого тела. И святость или освящение в большей степени являются ее объектами, чем любое проявление Божьей любви и благосклонности. Это та пища и то питье, которые являются объектами духовного аппетита: «Моя пища есть творить волю Пославшего Меня и совершить дело Его» (Ин. 4:34). Когда мы читаем в Писании о желаниях, устремлениях и томлениях святых, праведность и Божьи уставы гораздо чаще упомянуты как их объект, чем что-либо другое. Святые жаждут чистого словесного молока не столько для того, чтобы удостовериться в Божьей любви к ним, но для того, чтобы посредством него возрастать в святости. Я показывал раньше, что святость — это то благо, которое является непосредственным объектом духовного вкуса. Но, несомненно, та же святость, которая является главным объектом духовного вкуса, также является главным объектом духовного аппетита. Благодать — это Божественное сокровище человека: «…страх Господень будет сокровищем твоим» (Ис. 33:6). Благочестие — это прибыток, которого он алчет и жаждет (1 Тим. 6:6). Лицемеры стремятся к открытиям сильнее, чем к настоящему утешению в открытии, и к высокому проявлению Божьей любви в нем больше, чем к его освящающему влиянию. Но ни стремление к большим открытиям или к сильным ощущениям любви Бога, ни страстное желание быть в небесах с Богом или желание умереть не являются в такой же мере отличительными признаками истинных святых, как жажда иметь более святое сердце и жить более святой жизнью. 

Теперь я подошел к последнему отличительному признаку святых чувств, который я желаю упомянуть.

12. Благодатные и святые чувства находят свое проявление и приносят плод в христианской практике. — Я имею в виду, что они оказывают такое влияние и воздействие на того, кто подвержен им, что приводят к тому, что практика, которая во всех отношениях сообразуется с христианскими правилами и руководствуется ими, становится практикой и делом его жизни.
Это подразумевает три вещи: 

1. То, что его поведение или практика в мире во всех отношениях сообразуется с христианскими правилами и руководствуется ими. 

2. То, что он считает эту святую практику важным делом, превыше всех остальных; что это то дело, которым он, главным образом, занят, которому он посвящен, и которое он совершает с высочайшей серьезностью и усердием, так что о нем можно сказать, что он делает практику религии своей преимущественной работой и делом. 

3. То, что он упорно продолжает это до конца жизни, так что можно сказать, что это не просто его дело в некоторые времена, дело Господних дней или определенных чрезвычайных периодов, или дело одного месяца, года или семи лет, или его дело при определенных обстоятельствах; но это дело его жизни, так как это то дело, в котором он упорствует несмотря на все изменения и любые испытания, пока он живет. 
Необходимость каждой из этих вещей для всех истинных христиан весьма полно и очевидно преподается в Слове Божьем. 
1. Необходимо, чтобы люди были послушными во всех отношениях: «И всякий, имеющий сию надежду на Него, очищает себя так, как Он чист... И вы знаете, что Он явился для того, чтобы взять грехи наши, и что в Нем нет греха. Всякий, пребывающий в Нем, не согрешает; всякий согрешающий не видел Его и не познал Его... Кто делает правду, тот праведен, подобно как Он праведен. Кто делает грех, тот от диавола» (1 Ин. 3:3-8). « Мы знаем, что всякий, рожденный от Бога, не грешит; но рожденный от Бога хранит себя, и лукавый не прикасается к нему» (1 Ин. 5:18). « Вы друзья Мои, если исполняете то, что Я заповедую вам» (Ин. 15:14).
Если хотя бы один член будет испорчен, и мы не отсечем его, он приведет все тело ад (Мт. 5:29-30). Саулу было приказано убить всех Божьих врагов — амаликитян, и он убил всех, кроме Агага, и спасение его обратилось в его падение (1 Цар. 15:3,7-11,19-26). Халев и Иисус Навин вошли в обетованный Богом покой, потому что они полностью следовали слову Господа (Чис. 14:24; 32:11-12; Вт. 1:36; И. Нав. 14:6,8-9,14). Лицемерие Неемана проявилось в том, что, хотя казалось, что он был сильно взволнован и полон чувства благодарности Богу за исцеление его от проказы, и обязался служить ему, однако в одном он просил, чтобы его извинили (4 Цар. 5:18). И Ирод, хотя он боялся Иоанна, уважал его и с удовольствием слушал его и делал многое другое; однако был виновен в том, что в одном деле не пожелал прислушаться к нему, а именно: расстаться со своей возлюбленной Иродиадой (мт. 14:3-4). Так что необходимо, чтобы люди расстались со своими самыми любимыми беззакониями, которые у них — как правая рука и правый глаз, грехи, которые очень легко осаждают их, и которым они больше всего подвержены в силу своих естественных наклонностей, злых обычаев или особых обстоятельств, а также других причин. Подобно тому, как Иосиф не хотел открываться своим братьям, которые продали его, до тех пор, пока Вениамин, любимый сын в семье, с которым было труднее всего расстаться, не был приведен; так и Христос не откроет Свою любовь к нам до тех пор, пока мы не расстанемся с нашими любимыми вожделениями, и пока мы не станем исполнять самые трудные обязанности — те, к которым у нас самое сильное отвращение.
И важно заметить, что для того, чтобы о человеке можно было сказать, что он послушен во всех отношениях, его послушание должно состоять не только в отрицании, то есть, в универсальном избежании нечестивых практик, заключающихся в совершённых грехах, но он также должен универсально утверждать религию. Грехи упущения — это такие же нарушения Божьих заповедей, как и совершённые грехи. В главе 25 Евангелия от Матфея Христос представляет тех, кто будет по левую руку от Него, как осужденных и проклятых на вечный огонь за грехи упущения. «…Алкал Я, и вы не дали Мне есть…» Таким образом, о человеке нельзя сказать, что он послушен во всех отношениях и имеет христианское обращение, только потому, что он — не вор, не угнетатель, не мошенник, не пьяница, не завсегдатай таверн, не развратник, не бунтарь, не разбойник, не аморальный, не богохульник, не клеветник, не лжец, не яростный, не злобный, не ругатель. Неправильно будет сказано о том, кто достигает этого и не идет дальше, что он имеет обращение, подобающее Евангелию; но для этого необходимо, чтобы он также был серьезным, набожным, благочестивым, смиренным, кротким, прощающим, мирным, почтительным, снисходительным, доброжелательным, милосердным, любящим и полезным в своем хождении и общении. Без таких качеств он не послушен заповедям Христа и заповедям, на которых Он и Его апостолы сильно настаивали как на крайне важных и необходимых. 
2. Для того, чтобы люди были истинными христианами, необходимо, чтобы они следовали делу религии и служили Богу с большой серьезностью и усердием так, как в работе, которой они себя посвящают, и которую они делают главным делом в своей жизни. Весь особый Божий народ не просто совершает добрые дела, но он ревностен к добрым делам (Тит. 2:14). Ни один человек не может одновременно служить двум господам. Суть истинные Божьи слуги предают себя на служение Ему и делают это так, как если бы это была вся их работа, полностью занимая этим свои сердца и отдавая этому все свои силы: «…а только, забывая заднее и простираясь вперед, стремлюсь к цели» (Флп. 3:13-14). Христиане в своем действенном призвании призваны не к праздности, а к труду в Божьем винограднике, и к тому, чтобы проводить свои дни в великом и усердном служении. Все истинные христиане исполняют этот призыв (как это подразумевается в его наименовании «действенное призвание») и выполняют труд христиан, который повсеместно в Новом Завете сравнивается с теми практиками, в которых люди обычно прилагают все свои усилия с величайшей серьезностью, такими как бег, борьба, бой. Все истинные христиане являются добрыми и верными воинами Иисуса Христа и подвизаются добрым подвигом веры, ибо только те, кто это делает, будут обладать вечной жизнью. Те, кто борются так, как бы бьют воздух, никогда не завоюют венца победителя. Те, которые бегут в гонке, бегут все, но только один получает награду, а те, кто медлителен и небрежен в своем поприще, бегут не так, чтобы получить. Царство Небесное достигается только усилием. Без серьезности нет успеха на этом узком пути, который ведет к жизни, и поэтому нет прихода в то состояние славной жизни и блаженства, к которому этот путь ведет. Без серьезного труда нет восхождения на крутую и высокую гору Сион, и поэтому нет прихода в Небесный Град, который на вершине ее. Без постоянного усердия невозможно двигаться против течения в стремительном потоке, в котором мы плывем, чтобы когда-то добраться до того источника живой воды, который находится у его истока. Нам необходимо всегда бодрствовать и молиться, чтобы избежать тех страшных бед, которые грядут на нечестивых, и чтобы предстать достойными перед Сыном Человеческим. Нам нужно облечься во всеоружие Божье и, всё преодолев, устоять, чтобы избежать полного поражения и не быть смертельно пораженным раскаленными стрелами дьявола. Необходимо, чтобы мы забывали прошлое и простирались вперед и стремились к цели, к почести высшего звания Божьего во Христе Иисусе, Господе нашем, чтобы нам получить эту награду. Леность в служении Богу Его мнимых слуг столь же предосудительна, как и открытое восстание; ибо ленивый раб — это лукавый раб, который будет брошен во внешнюю тьму вместе с Божьими врагами (Мт. 25:26,30). Ленивые не последуют тем, кто через веру и терпение наследует обетования: «Желаем же, чтобы каждый из вас, для совершенной уверенности в надежде, оказывал такую же ревность до конца; дабы вы не обленились, но подражали тем, которые верою и долготерпением наследуют обетования» (Евр. 6:11-12). А все те, которые следуют за тем облаком свидетелей, ушедших прежде них на небеса, свергают с себя всякое бремя и запинающий их грех и с терпением проходят предлежащее им поприще (Евр. 12:1). Та истинная вера, которой люди полагаются на праведность Христа и на работу, которую Он совершил для них, и истинно питаются и живут Им, всегда сопровождается таким духом и серьезностью в христианском труде и хождении. Прообразом этого в древности было то, как дети Израиля ели пасхального агнца: им было приказано есть его с поспешностью, с препоясанными чреслами, с обувью на ногах и с посохами в руках (Исх. 12:11).
3. Каждый истинный христианин упорно стоит в этом всеобъемлющем послушании и усердном и серьезном служении Богу, невзирая на все виды испытаний, с которыми он столкнется, до конца жизни. То, что все истинные святые, все те, кто получает вечную жизнь, так стойко совершают путь в служении Богу, — это учение, настолько обильно преподанное в Писании, что можно было бы до бесконечности приводить тексты, указывающие на это. Я ограничусь тем, что приведу некоторые ссылки.*
Но эта настойчивость в послушании, на которой, главным образом, настаивает Писание как на особом признаке истинности благодати, — это неизменность исповедующих в практике своего долга и непоколебимость в святом хождении через различные испытания, с которыми они могут встретиться. 
Здесь под испытаниями я имею в виду те вещи, которые случаются, с которыми исповедующий сталкивается на своем пути, и которые делают его постоянство в долге и верности перед Богом особенно трудным для природы. Эти вещи время от времени названы в Писании испытаниями, или искушениями. Они бывают разного рода: есть много вещей, которые делают постоянство человека на его пути трудным, тем, что они имеют тенденцию лелеять и разжигать или возбуждать и провоцировать его вожделения и порочность. Многие вещи делают трудным продолжение следования путем долга тем, что они имеют притягивающую природу и тенденцию к впутыванию людей в грех, или своей способностью удалять барьеры и поощрять к беззаконию. Другие вещи являются испытаниями основательности и непоколебимости исповедующих в том, что они представляют их долг страшным в их глазах, пугают их и отводят их от него; как, например, страдания, которым их долг подвергнет их; боль, неприязнь, презрение и упреки или потеря внешних владений и утешений. Если люди, после того как они сделали исповедание веры, продолжают жить какое-то значительное время в мире, столь наполненном переменами и злом, то не иначе они столкнутся со многими испытаниями своей искренности и непоколебимости. Кроме того, Богу угодно, в Своем Провидении, посылать испытания Своим исповедующим друзьям и рабам намеренно, чтобы продемонстрировать и предъявить достаточные свидетельства того, в каком состоянии они находятся, их совести и часто — миру; как видно из многочисленных текстов Писания.
Истинные святые могут быть виновны в некоторых видах и степенях отпадения, и могут быть сбиты с пути определенными искушениями, и могут впадать в грех, и даже в большие грехи; но они никогда не могут отпасть так, чтобы утомиться от религии и служения Богу и начать привычно ненавидеть ее и пренебрегать ею либо из-за нее самой, либо из-за трудностей, которые ее сопровождают (см. Гал. 6:9; Рим. 2:7; Евр. 10:36; Ис. 43:22; Мал. 1:13). Они никогда не могут отпасть так, чтобы прекратить путь общего послушания, или так, чтобы утратить привычку соблюдать все правила христианства и выполнять все обязанности, требуемые от них, даже в самых трудных обстоятельствах. Это весьма ясно из того, что уже было отмечено. Они также никогда не могут отпасть так, чтобы стать привычно занятыми другими вещами больше, чем делом религии; или так, чтобы их путем и образом жизни стало служение чему-то иному в большей мере, чем служение Богу; или так, чтобы с серьезностью и решимостью прекратить постоянно служить Богу, и одновременно быть привычно преданным делу религии; в противном случае слова Христа: «не можете служить двум господам», и слова апостола: «кто дружит с миром, тот является врагом Богу» ничего не стоят, и нужно было бы принять, что святой может изменить своего Бога и при этом быть истинным святым. Святой также никогда не может отпасть до такой степени, чтобы не было видно заметной разницы между его хождением и поведением после его обращения и тем, что было раньше. Те, кто истинно обращен, являются новыми людьми, новыми творениями,; новыми не только внутри, но и снаружи; они освящены насквозь: в духе, душе и теле; старое прошло, и теперь все новое; они имеют новые сердца, новые глаза, новые уши, новые языки, новые руки, новые ноги, то есть, новое общение и новую практику; и они ходят в обновленной жизни и так продолжают до конца своих дней. И то, что люди отпадают и прекращают быть видимым образом такими, — это признак того, что они никогда не были воскрешены со Христом. И в особенности когда мнение людей о своем обращении и, таким образом, о своей безопасности является самой причиной их прихода к этому состоянию, то это самый очевидный признак их лицемерия. И это — независимо от того, впали ли они вновь в свои прежние грехи, или в какой-то новый вид нечестия, при котором испорченность природы лишь обратилась в новый канал, вместо того чтобы быть умерщвленной. Так, когда люди, которые считают себя обращенными, хотя они не возвращаются к своему прежнему богохульству и распутству, однако вследствие высокого мнения, которое они имеют о своих переживаниях, добродетелях и привилегиях, они постепенно погружаются в самоправедный и духовно гордый настрой ума и в такое поведение, которое естественным образом вытекает из него. Когда такое происходит с людьми, но, как бы ни были они далеки от своих прежних злых практик, только этого достаточно для того, чтобы осудить их, и это может сделать их окончательное состояние еще хуже, чем начальное. Ибо такой кажется ситуация иудеев того поколения, о котором говорит Христос (Мт. 12:43-45), и которое было пробуждено проповедью Иоанна Крестителя и приведено к исправлению своих прежних безнравственных путей, посредством чего нечистый дух был как бы изгнан, а дом выметен и украшен. Однако, будучи лишенными Бога и благодати, они пресытились собой, и превозносились в крайне высоком мнении о своей собственной праведности и выдающейся святости, и привыкли к соответственному поведению, склонному к самовозвеличиванию, таким образом, заменяя грехи мытарей и блудниц грехами фарисеев; в результате чего они имели семерых бесов, худших, чем первый. 
Таким образом, я объяснил, какое проявление и плод я имею в виду, когда говорю, что благодатные чувства находят свое проявление и приносят плод в христианской практике.
Причина, почему благодатные чувства имеют такую тенденцию и эффект, вытекает из многих вещей, которые уже были отмечены в предыдущей части данной книги.
Благодатные чувства возникают из тех действий и влияний, которые являются духовными, и внутренний принцип, из которого они вытекают, — это нечто Божественное, общение с Богом, причастность к Божественной природе, Христос, живущий в сердце, Святой Дух, обитающий там, в соединении со свойствами души, как внутренний жизненный принцип, приводящий в действие свою собственную характерную сущность в проявлении этих свойств. Этого достаточно для того, чтобы показать нам, что истинная благодать должна иметь активность, силу и эффективность. Неудивительно, что то, что божественно, — сильно и действенно, потому что оно имеет на своей стороне всемогущество. Если Бог обитает в сердце и насущно соединен с ним, то Он покажет, что Он есть Бог, через эффективность Своих дел. Христос не пребывает в сердце святого, как в склепе, или как мертвый спаситель, который ничего не делает; но Он там, как в Своем храме, и как Тот, Кто воскрес из мертвых. Ибо в сердце, в котором Христос поселяется через спасительное действие, Он живет и проявляет Себя по силе той бесконечной жизни, которую Он получил в Своем воскресении. Таким образом, каждый святой, который является получателем благ Христовых страданий, познает и испытывает силу Его воскресения. Дух Божий, который является непосредственным источником благодати в сердце, — весь жизнь, вся сила, все действие: «…но в явлении духа и силы» (1 Кор. 2:4). «…Наше благовествование у вас было не в слове только, но и в силе и во Святом Духе» (1 Фес. 1:5). «Царство Божие не в слове, а в силе» (1 Кор. 4:20). Таким образом, спасительные чувства, хотя часто они не делают большого шума и видимости, как другие, тем не менее, имеют в себе тайную твердость, жизнь и силу, посредством которых они завладевают сердцем и увлекают его, уводя его в своего рода плен (1 Кор. 10:5), получая полную и устойчивую решительность воли в пользу Бога и святости. «В день силы Твоей народ Твой готов во благолепии святыни» (Пс. 109:3). И, таким образом, святые чувства обладают управляющей силой в ходе жизни человека. Статуя может выглядеть очень похожей на настоящего человека, и красивого человека; даже больше, она может иметь в своем внешнем виде сходство с очень энергичным, сильным и активным человеком; и, тем не менее, не хватает внутреннего принципа жизни и силы; и поэтому она не делает ничего; она ничего не совершает, и нет действия или активности, которая соответствовала бы внешнему виду. Ложные открытия и чувства не идут достаточно глубоко, чтобы достигать и управлять источником человеческих действий и практики. Семя, посеянное в каменистую почву, не имело глубины, и корень не проникал достаточно глубоко для того, чтобы приносить плод. Но благодатные чувства достигают самой глубины сердца и завладевают самыми сокровенными источниками жизни и деятельности.
Сила истинного благочестия состоит, главным образом, именно в этом, то есть, в том, что оно является действенной практикой. И действенность благочестия в этом отношении — это то, чего касается апостол, когда он говорит о силе благочестия (2 Тим. 3:5), которая очень ясна; так как там он, в частности, заявляет о том, как некоторые исповедующие религию терпят громкое поражение в его практике, и затем  отмечает, что, имея нечестивую жизнь, они отвергаются силы благочестия, хотя и носят его вид (2 Тим. 3:5). В самом деле, сила благочестия проявляется, в первую очередь, внутри души, в ощутимом, живом проявлении благодатных чувств там. Однако главное доказательство этой силы благочестия находится в тех проявлениях святых чувств, которые суть практические, и в том, что они — практические в покорении воли, победе над вожделениями и испорченностью людей и ведении людей по пути святости через все искушения, трудности и сопротивление. 
И вновь, причина, почему благодатные чувства находят проявление и действие в христианской практике, вытекает из того (что также уже было отмечено), что «первая цель, связанная с благодатными чувствами, — это сверхъестественно превосходная и привлекательная природа Божественных ценностей, каковы они суть сами в себе, а не какое-либо измышленное отношение, которое они якобы имеют к человеческому «я» или эгоизму». Это показывает, почему святые чувства побуждают людей быть святыми в своей практике во всех отношениях. Пристрастными в религии людей делает то, что они в своей религии ищут самих себя, а не Бога; и вступают в союз с религией не ради ее собственной превосходной природы, а для того, чтобы она принесла ему выгоду. Тот, кто соединяется с религией только для того, чтобы получить от нее выгоду, принимает не больше той ее части, которая, как он воображает, выгодна ему; но тот, кто вступает в союз с религией ради ее собственной превосходной и привлекательной природы, соединяется со всем, что имеет такую природу; тот, кто принимает религию ради нее самой, принимает религию целиком. Это также показывает, почему благодатные чувства побуждают людей практиковать религию настойчиво и в любые времена. Религия может сильно меняться с течением времени, что касается ее связности с частным интересом людей; и поэтому тот, кто соблюдает ее только из эгоистичных побуждений, склонен оставить ее, когда время поменяется; но превосходная природа религии, какова она есть в себе, неизменна; она всегда одна и та же, во все времена, несмотря на все перемены; она никогда не меняется ни в каких отношениях.
Далее, причина, почему благодатные чувства выливаются в святую практику, также связана с родом превосходства божественных ценностей, которое, как было отмечено, является основанием всех святых чувств, а именно, «их моральное совершенство, или красота их святости». Неудивительно, что любовь к святости ради самой святости побуждает людей практиковать святость и практиковать все, что есть святое. Учитывая, что святость — это главная вещь, которая возбуждает, влечет и управляет всеми благодатными чувствами, неудивительно, что все такие чувства стремятся к святости. То, что люди любят, они желают иметь, соединяться с этим и быть во владении этого. Той красотой, которой люди наслаждаются, они желают быть украшены. Те действия, которые радуют людей, они неизбежно будут склонны совершать. 
И то, что было отмечено о божественном учении и водительстве Духа Божьего, которое имеется в благодатных чувствах, показывает причину этой тенденции таких чувств к всеобъемлющей святой практике. Ибо, как было отмечено, Дух Божий в этом Своем Божественном учении и водительстве сообщает душе естественный вкус сладости того, что есть святое, и всего святого, настолько же, насколько Он входит в сознание и возбуждает нерасположение и отвращение ко всему тому, что не является святым. 
Это же самое также явствует из того, что было отмечено о природе того духовного знания, которое является основанием всякого святого знания, как заключающегося в восприятии и видении того превосходства в Божественных ценностях, которые суть высшие и умозрительные. Потому что этим самым подобные вещи стоят выше всего остального достойные того, чтобы их выбирали и к ним прилеплялись. При виде всё превосходящей славы Христа истинные христиане понимают, что Он достоин их следования, и поэтому их сильно влечет за Ним; они видят, что Он достоин того, чтобы они оставили всё ради Него; при виде этой высшей привлекательности они основательно склоняются к подчинению Ему и вовлекаются в серьезное и активное служение Ему, и они готовы пойти через все трудности ради Него. И именно открытие этого Божественного превосходства Христа делает их преданными Ему, так как это производит глубокое впечатление на их умы, так что они не могут забыть Его; и они будут следовать за Ним, куда бы Он ни пошел, и напрасно кто-то будет пытаться отвлечь их от Него. 
Причина этой практической тенденции и результата благодатных чувств далее явствует из того, что было отмечено о таких чувствах, то есть, то, что они сопровождаются основательной убежденностью суждения о реальности и несомненности Божественных ценностей. Неудивительно, что те, кто никогда не был глубоко убежден в том, что имеется реальность в религиозных вещах, никогда не будут утруждать и утомлять себя такой серьезной, всесторонней и настойчивой практикой религии, невзирая на все трудности, самоотречение и страдания, полагаясь на то, в чем они не имеют убежденности. Но, с другой стороны, те, кто глубоко убеждены в несомненной истинности этих вещей, должны непременно руководствоваться ими в своей практике; ибо истины, открытые в Слове Божьем, настолько велики и настолько бесконечно более важны, чем все остальные вещи, что было бы несовместимо с человеческой натурой, если бы человек полностью верил в их истинность, на практике но не находился под их влиянием превыше всех остальных вещей.
И вновь, причина этого выражения и результата святых чувств на практике видна в том, что было отмечено о «перемене природы, сопровождающей такие чувства». Без перемены природы человеческая практика не претерпит основательного изменения. Пока дерево не станет добрым, его плоды не будут добрыми. Люди не собирают с терновника виноград и с репейника смоквы. Свинья может быть вымыта и выглядеть чистой некоторое время, однако без изменения природы она все равно пойдет валяться в грязи.  Природа — это более мощный принцип действия, чем все остальное, что противостоит ей: хотя она может сильно сдерживаться какое-то время, но, в конце концов, она преодолеет то, что противится ей; она подобна потоку реки: его можно остановить на время плотиной, но если ничего не будет сделано для того, чтобы осушить источник, она не будет остановлена навсегда; она найдет себе путь либо по своему старому руслу, либо по новому. Природа — это более стабильная и постоянная вещь, чем любые вещи, являющиеся фундаментом реформации и праведности плотских людей. Когда естественный человек отвергает свою похоть, и живет строгой, религиозной жизнью, и кажется смиренным, старающимся и серьезным в религии, то это неестественно; все это — насилие против натуры; как, например, если камень изо всех сил бросить вверх, его сила все равно постепенно угаснет, и природа останется в своей полной силе, и она вновь возьмет верх, и камень возвратится вниз. Пока развращенная природа не будет в действительности умерщвлена, и принцип останется в человеке невредимым, напрасно ожидать того, что она перестанет господствовать. Но если ветхая природа будет поистине умерщвлена, и будет влита небесная природа, тогда можно ожидать, что люди будут ходить в обновленной жизни, и будут продолжать делать это до конца своих дней.
Причина этого практического проявления и результата святых также может быть частично видна из того, что было сказано о духе смирения, сопровождающем их. Смирение — это то качество, в котором во многом заключается дух повиновения. Гордый дух — это бунтарский дух, но смиренный дух — это покорный, подчиняющийся, послушный дух. Мы видим среди людей, что слуга, который имеет дух высокомерия, не склонен во всем подчиняться и слушаться воли своего господина; но не таков слуга, который имеет смиренный дух.
И этот кроткий, тихий дух, который сопровождает благодатные чувства, наполняет, как замечает апостол Павел (Рим. 13:8-10; Гал. 5:14), все обязанности со второй скрижали закона, в чем в очень большой степени состоит христианская практика, и в чем, главным образом, состоит внешняя практика христианства.
И причина, по которой благодатные чувства сопровождаются этим строгим, всесторонним и постоянным послушанием, о котором говорилось, далее открывается из того, что было замечено об этой мягкости духа, которая сопровождает чувства истинных святых, пробуждая в них такое острое и живое ощущение боли из-за присутствия морального зла и такой ужас при виде зла.
И одна большая причина того, почему христианская практика, которая вытекает из благодатных чувств, всесторонняя, постоянна и настойчива, открывается из того, что было замечено относительно самих этих чувств, из которых эта практика вытекает, будучи универсальной и постоянной во всех видах святых упражнений, по отношению ко всем объектам, во всех обстоятельствах и во все времена в прекрасной симметрии и пропорции.
И в значительной мере причина того, почему святые чувства выражаются и проявляются в серьезности, активности и рвении в святой практике, о которых говорилось, выявляется из того, что было замечено о духовном аппетите и стремлении к дальнейшим достижениям в религии, которое постоянно сопровождает истинную религию и не ослабевает, а, наоборот, повышается по мере роста этих чувств. 
Так мы видим, как стремление святых чувств к такой христианской практике, которое было объяснено, видно из каждой из тех характеристик святого чувства, о которых ранее говорилось.
И этот пункт можно дальше иллюстрировать и утверждать, если принять во внимание, что святые Писания сильно подчеркивают искренность и основательность в религии, когда мы полностью выбираем Бога как нашего Господа и наш удел, оставляя все ради Него, с полной решимостью воли для Бога и Христа после взвешивания всех обстоятельств; с соединением и согласием наших сердец с религией Иисуса Христа и со всем тем, что принадлежит к ней, принимая ее со всеми ее трудностями, как бы ненавидя наши самые любимые земные наслаждения и даже сами наши жизни ради Христа, предавая себя и все, что мы имеем, полностью и навсегда Христу, не удерживая ничего и не делая никакого резерва; или, коротко говоря, с великим долгом самоотречения ради Христа, то есть, как бы не признавая и отказываясь от самих себя и делая себя ничем, чтобы Он был всем. Смотрите ссылки на тексты, касающиеся этого.
 Несомненно, иметь сердце, готовое оставить всё ради Христа, — это имеет тенденцию действительно отказаться от всего, как только предоставляется возможность, и мы попадаем в испытание. Иметь сердце, готовое отвергнуть себя ради Христа, — это имеет тенденцию поистине отвергаться себя, когда Христос и своекорыстие противопоставлены.  Отказ от себя со всем, что мы имеем, в своих сердцах, без создания там резерва, побуждает нас вести себя во всех отношениях как Его дети, как подчиненные Его воле и преданные Его целям. Наше полное соединение с религией Иисуса со всем, что принадлежит к ней, со всеми трудностями, которые ее сопровождают, после обдуманного взвешивания обстоятельств, имеет тенденцию к всестороннему соединению с ней на деле и к действительному прохождению через все трудности, с которыми мы встречаемся на пути религии, и, таким образом, к пребыванию в терпении и настойчивости.
Склонность благодати в сердце к святой практике очень пряма, и связь — весьма естественна, тесна и необходима. Истинная благодать не является неактивной вещью; нет ничего на небе или на земле, что имело бы более активную сущность, так как это сама жизнь, и самый активный вид жизни — сама духовная и божественная жизнь. Это не бесплодная вещь; нет ничего во вселенной, что в своей сущности имело бы более высокую тенденцию к плодоношению. Благочестие в сердце имеет прямую связь с практикой, как источник связан с рекой, или как светлая сущность солнца связана с посылаемыми лучами, или как жизнь с дыханием, или с биением пульса, или с любым другим жизненным актом; или как привычка или принцип действия связан с действием; ибо это есть сама природа и сущность благодати, которая есть принцип святого действия или практики. Возрождение, являющееся работой Бога, в которую привносится благодать, имеет прямую связь с практикой; так как оно есть самый конец ее, с целью которого вся работа совершается; все рассчитано и приготовлено в этом мощном и многостороннем изменении, производимом в душе, чтобы прямо стремиться к этой цели. «Ибо мы — Его творение, созданы во Христе Иисусе на добрые дела» (Еф. 2:10). Поистине, в этом — сама цель искупления во Христе: «…Который дал Себя за нас, чтобы избавить нас от всякого беззакония и очистить Себе народ особенный, ревностный к добрым делам» (Тит. 2:14). «…Он избрал нас в Нем прежде создания мира, чтобы мы были святы и непорочны пред Ним в любви» (Еф. 1:4). Святая практика — это в такой же степени цель всего того, что Бог делает со Своими святыми, как и плод — это цель всего того, что земледелец делает для роста своего поля или виноградника, как этот вопрос часто представлен в Писании (см. Мт. 3:10; 13:8,23,30,38; 21:19,33-34; Лк. 13:6; Ин. 15:1,2,4-6,8; 1 Кор. 3:9; Евр. 6:7-8; Ис. 5:1-8; П. Песн. 8:11-12; Ис. 27:2-3).
 И поэтому все в истинном христианине рассчитано на то, чтобы достигнуть этой цели. Этот плод святой практики — это то, к чему каждая добродетель, каждое открытие и каждая отдельная вещь, которая принадлежит к христианскому опыту, имеет прямую склонность.

Прообразом постоянной и неразрывной связи, которая существует между христианским принципом и исповеданием у истинных святых и плодом святой практики в их жизни, служило в древности строение золотого подсвечника в храме. Не вызывает сомнения, что золотой подсвечник с его семью ветвями и семью светильниками был прообразом Церкви Христа. Святому Духу было угодно вывести этот вопрос из сферы сомнения, когда Он представлял Свою Церковь в виде такого золотого подсвечника с семью светильниками (Зах. 4), а также представлял семь церквей в Азии в виде семи золотых светильников (Отк. 1). Этот золотой подсвечник в храме был повсюду через все свое строение, составленное из яблок и цветов (Исх. 25:31-40; 37:17-24). Слово, переведенное как «яблоко» в оригинале означает «яблоко» или «гранат». Чередовались яблоко и цветок, яблоко и цветок; где был цветок, там с ним было яблоко, или гранат: цветок и плод были постоянно связаны, без пропусков. Цветок содержал принцип плода и прекрасный многообещающий вид его; и это никогда не был обманчивый вид; принцип или показ плода всегда имел реальный плод, сопровождающий его или следующий за ним. Так и в церкви Христа: есть принцип плода в благодати в сердце; и есть любезное исповедание, символизируемое распустившимися цветами подсвечника; и есть соответствующий плод в святой практике, постоянно сопровождающий этот принцип и исповедание. Каждая ветвь золотого подсвечника, таким способом составленная из золотых яблок и цветов, была увенчана горящим, сияющим светильником на своей вершине. Ибо именно посредством этого святые сияют, как светильники в мире, делая прекрасное и доброе исповедание религии, которое постоянно соединено с соответствующим плодом на практике: «И, зажегши свечу, не ставят ее под сосудом, но на подсвечнике, и светит всем в доме. Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного» (Мт. 5:15-16). Прекрасное и доброе исповедание религии и золотые плоды, сопровождающие друг друга, являются привлекательными украшениями истинной Церкви Христа. Поэтому мы находим, что яблоки и цветы были украшениями не только подсвечников в храме, но и самого храма, который есть образ Церкви, являющейся, по словам апостола, «храмом живого Бога»: «На кедрах внутри храма были вырезаны подобия огурцов и распускающихся цветов» (3 Цар. 6:18). Украшения и венец столбов на входе в храм были одного и того же вида: это были лилии и гранаты, или цветы и плоды, смешанные вместе (3 Цар. 7:18-19). Так и с теми, кто является «столпами в храме Бога, которые не выйдут вон», или никогда не будут отвергнуты как чужаки; так будет со всеми истинными святыми: «Побеждающего сделаю столпом в храме Бога Моего, и он уже не выйдет вон» (Отк. 3:12).

Во многом это же самое, кажется, символизируется украшениями на крае ефода, одежды Аарона, первосвященника, на котором находились позвонки и гранаты. То, что эти края одежды Аарона представляют Церковь, или святых (которые как бы являются одеждой Христа), — ясно, потому что о них с очевидностью так говорится: «Как хорошо и как приятно жить братьям вместе! Это — как драгоценный елей на голове, стекающий на бороду, бороду Ааронову, стекающий на края одежды его» (Пс. 132:1-2). Этот ефод Аарона означал то же самое, что и бесшовный хитон Христа, нашего великого Первосвященника. Ефод, как и хитон Христа, не имел швов, но был тканый сверху (Исх. 39:22). Как Бог позаботился в Своем провидении о том, чтобы хитон Христа не разрывался, так же Бог проявил и особую заботу о том, чтобы ефод не был разодран (Исх. 28:32; 39:23). Золотые позвонки на этом ефоде своим драгоценным материалом и приятным звуком представляют доброе исповедание, которое делают святые, а яблоки — плод, который они приносят. И как к краям ефода позвонки и яблоки были постоянно прикреплены (вновь и вновь отмечается, что там чередовались золотой позвонок и яблоко, золотой позвонок и яблоко, Исх. 28:34; 39:26), так и у истинных святых их доброе исповедание и их добрый плод постоянно сопровождают друг друга: плод, который они приносят в своей жизни, всегда соответствует приятному звуку их исповедания.
И вновь, это же самое представлено Христом в Его описании Своей Невесты: «…чрево твое — ворох пшеницы, обставленный лилиями» (П. Песн. 7:3). Здесь вновь прекрасные цветы и добрый плод сопровождают друг друга. Лилии были приятными и красивыми цветами, а пшеница была добрым плодом.
Так как плод христианской практики постоянно находится в истинных святых, соразмерно тому, как они имеют возможность проявить его и испытать, то он находится только в них. Только истинные христиане живут такой послушной жизнью, так всесторонне посвящены своему долгу и отданы делу христианина, как было объяснено. Все неосвященные люди являются делателями беззакония: они — от своего отца дьявола, и они будут следовать похотям своего отца. Нет лицемера, который пройдет до конца в деле религии и сможет начать и закончить круг: они не выдержат испытаний, которые Бог обыкновенно посылает исповедующим религию, но уклонятся на свои кривые пути; они не будут до конца верными Христу в своей практикической жизни и не будут следовать за Ним, куда бы Он ни шел. На что бы они ни решились в религии в некоторых случаях, и какими бы они ни казались строгими и сильно вовлеченными в служение Богу некоторое время, однако они являются рабами греха; цепи их старых хозяев не разбиты, их вожделения еще имеют господствующую силу в их сердцах, и поэтому этим господам они будут поклоняться вновь.
  «Многие очистятся, убелятся и переплавлены будут в искушении; нечестивые же будут поступать нечестиво, и не уразумеет сего никто из нечестивых» (Дан. 12:10). «Если нечестивый будет помилован, то не научится он правде, — будет злодействовать в земле правых» (Ис. 26:10). «И будет там большая дорога, и путь по ней назовется путем святым; нечистый не будет ходить по нему» (Ис. 35:8). «…Ибо правы пути Господни, и праведники ходят по ним, а беззаконные падут на них» (Ос. 14:10). «Ибо какая надежда лицемеру?.. Будет ли он утешаться Вседержителем и призывать Бога во всякое время?» (Иов. 27:8-10). Неосвященный человек может скрывать свой грех, и он может во многом воздерживаться от греха на некоторое время; но он не сможет, в конце концов, отказаться от своего греха и дать ему разводное письмо; грех слишком дорог для него, чтобы он захотел этого: «…сладко во рту его зло, и он таит его под языком своим, бережет и не бросает его, а держит его в устах своих» (Иов. 20:12-13). В этом, главным образом, состоит теснота ворот и узость пути, которые ведут к жизни. Взвесив это, плотские люди не пойдут по этому пути, так как это путь совершенного отвержения и окончательного отказа от всего нечестия, то есть, путь самоотречения или самоотказа.
Многие естественные люди, под действием средств, которые применяются к ним, и Божьих стараний заставить их оставить свои грехи, делают со своими грехами то же, что фараон сделал со своей гордостью и алчностью, которые он удовлетворял, удерживая детей Израиля в рабстве, когда Бог боролся против него, принуждая его отпустить народ. Когда Божья рука оказалась слишком тяжелой для фараона, и он был обеспокоен страхами перед будущим Божьим гневом, у него возникают некоторые мысли о том, чтобы отпустить народ, и он обещал, что сделает это, но время от времени он нарушал свои обещания, когда видел, что наступила передышка. Когда Бог наполнил Египет громом и молниями, и огонь расходился вдоль земли, фараон был вынужден исповедать свой грех с кажущимся смирением и принять решение отпустить народ. «И послал фараон, и призвал Моисея и Аарона, и сказал им: на этот раз я согрешил; Господь праведен, а я и народ мой виновны; помолитесь Господу; пусть перестанут громы Божии и град; и отпущу вас, и не буду более удерживать» (Исх. 9:27-28). Так грешники иногда под действием громов, молний и великих страхов закона приходят к видимому уничижению и делают вид, что они расстаются со своими грехами; но у них не более серьезное расположение покончить с ними, чем у фараона — желание отпустить народ. Фараон в борьбе, которая происходила между его совестью и его похотями, пытался придумать способ, как послужить Богу и одновременно наслаждаться своей похотью, которая удовлетворялась пребыванием народа в рабстве. Моисей настаивал на том, чтобы народ поклонился и принес жертвы Богу Израилеву; фараон был готов согласиться с этим, но он хотел, чтобы при этом он не расставался с народом:  «Пойдите, принесите жертву Богу вашему в сей земле», — говорит он (Исх. 8:25). Так и многие грешники изобретают пути, как служить Богу, и при этом пребывать в своих вожделениях. Моисей возразил на предложение фараона тем, что служение Богу и пребывание в Египте под властью надсмотрщиков не согласуются и несовместимы друг с другом (невозможно служить Богу и в то же время оставаться рабами врагов Бога). После этого фараон согласился отпустить народ, при условии, что они не уйдут далеко: он не желал расставаться с ними окончательно, и поэтому хотел иметь их в пределах своей досягаемости. Так же поступают многие лицемеры и в отношении своих грехов. Впоследствии фараон согласился отпустить мужчин, если они оставят женщин и детей (Исх. 10:8-10). И затем, после того, как Божья рука стала еще тяжелее на нем, он согласился отпустить их всех: женщин, детей и мужчин, при условии, что они оставят свой скот! Но он не желал отпускать их со всем, что они имели (Исх. 10:24). Так часто бывает с грешниками; они желают расстаться с некоторыми своими грехами, но не со всеми; они согласны расстаться с самыми большими актами греха, но не расставаться со своими вожделениями, лишь меньше потакая им. Тогда как мы должны расстаться со всеми нашими грехами, малыми и большими; и все, что принадлежит им: мужчины, женщины, дети и скот, — должно быть отпущено; молодые и старые, сыновья и дочери, стада мелкого и крупного скота, так, чтобы и копыта не осталось, как сказал Моисей фараону в отношении детей Израиля. Наконец, когда дело дошло до крайней точки, фараон согласился отпустить народ и все то, что они имели; но это не было его твердым решением; он вскоре пожалел об этом и вновь начал преследовать их, и причиной этого было то, что те похоти гордости и алчности, которые удовлетворялись господством фараона над народом и прибылями от их работы, никогда не были реально умерщвлены им, а лишь сильно сдерживаемы. И, таким образом, будучи виновным в отпадении после своего кажущегося согласия с Божьими приказами, он был погублен безвозвратно. Таким образом, может быть вынужденное расставание с путями неповиновения повелениям Бога, которое по своему виду некоторое время может казаться всесторонним; но так как это просто вынужденное действие, без умерщвления внутреннего принципа греха, то они не устоят в этом, а возвратятся, как пес возвращается на свою блевотину, и, таким образом, навлекут на себя страшную и безвозвратную погибель. Было много ложных учеников во времена Христа, которые следовали за Ним некоторое время, но никто из них не пошел за Ним до конца; и время от времени то одни, то другие возвращались назад и больше не ходили с Ним.*
Из того, что было сказано, ясно, что христианская практика, или святая жизнь, — это великий и отличительный признак истинной и спасительной благодати. Но я могу пойти дальше и утверждать, что это главный из всех признаков благодати, доказательство искренности исповедующих как перед другими, так и перед своей собственной совестью.
Но в таком случае необходимо, чтобы было правильно принято, хорошо понято и взято к сведению,  в каком смысле и каким образом христианская практика является величайшим признаком благодати. Поэтому, чтобы показать этот вопрос в ясном свете, я попытаюсь подробно и отчетливо доказать, что христианская практика является главным признаком, по которому христиане должны оценивать искренность благочестия себя самих и других, при этом наблюдая некоторые вещи, которые необходимо в особенности отметить, для того чтобы иметь правильное понимание этого вопроса.

1. Я рассмотрю христианскую практику и святую жизнь как проявление и признак искренности исповедующего христианина в глазах его ближних и братьев.
И то, что это главный признак благодати в том отношении, весьма очевидно из Слова Божьего. Христос, Который знал лучше, как давать нам правила, чтобы судить других, повторял и внушал, что мы узнаем их по их плодам: «По плодам их узнаете их» (Мт. 7:16). И затем, аргументировав это мнение и дав ясные причины того, почему должно быть так, что плоды людей должны быть главным доказательством того, каковы они, Он заканчивает, повторив Свое утверждение: «Итак по плодам их узнаете их» (Мт. 7:20). И вновь: «Или признайте дерево хорошим и плод его хорошим; или признайте дерево худым и плод его худым» (Мт. 12:33). Это то же самое, что сказать: абсурдно предполагать, что дерево хорошо, если его плод плох, или что у дерева одного рода может быть плод иного рода, ибо надлежащее доказательство природы дерева — это его плод. Ничто другое не может подразумеваться под этой последней фразой в стихе: «Ибо дерево познается по плодам», чем то, что дерево, главным образом, можно узнать по его плоду, и что это главный и самый подходящий признак, по которому одно дерево отличается от другого. Так и в тексте: «Ибо всякое дерево познается по плоду своему» (Лк. 6:44). Христос нигде не говорит: «Вы узнаете дерево по его листьям или цветам, или вы узнаете людей по их разговору, или вы узнаете их по красивой истории, которую они рассказывают о своих переживаниях, или вы узнаете их по манере и выражении их высказываний, по выразительности и пафосу их изречений или по чувственности их речи, или по тому, что они делают большое шоу из своего многословия, или по чувствам, которые вы испытываете в своих сердцах к ним; но по плодам их вы узнаете их; дерево познается по своему плоду; каждое дерево познается по своему собственному плоду». И поскольку это доказательство, которое Христос, главным образом, советует нам искать в других, делая о них суждения, то это также и свидетельство, которое Христос, главным образом, повелевает нам давать другим, и по которому они могут судить о нас: «Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного» (Мт. 5:16). Здесь Христос повелевает нам демонстрировать наше благочестие другим.  Благочестие — это как бы свет, который сияет в душе. Христос повелевает, чтобы этот свет сиял не только внутри, но чтобы он сиял из нас перед людьми, чтобы они могли видеть его. Но как этого можно достичь? Через наши добрые дела. Христос не говорит: «…чтобы другие, слыша ваши добрые дела, вашу красивую историю или ваши возвышенные выражения...», но: «…чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного». Несомненно, если Христос дает нам правило, как заставить наш свет сиять, чтобы другие видели его доказательство, то Его правило — самое лучшее, которое только можно найти. И апостолы также упоминают христианскую практику как главное основание уважения к ним как к христианам другими людьми. Это делает апостол Павел в главе 6 Послания к Евреям. Там апостол в самом начале главы говорит о тех, которые получили большое общее озарение, которые были просвещены, и вкусили дара небесного, и соделались причастниками Духа Святого, и вкусили благого глагола Божия и сил будущего века, и отпали, и подобны бесплодной земле, которая близка к проклятию, и конец которой — сожжение. И затем сразу же добавляет (выражая свою любовь к христианам-евреям как имеющим эту спасительную благодать, которая лучше всех этих общих озарений): «Впрочем о вас, возлюбленные, мы надеемся, что вы в лучшем состоянии и держитесь спасения, хотя и говорим так» (Евр. 6:9). И затем, в следующем стихе, он говорит, какой была причина того, что у него были такие хорошие мысли относительно них; он не говорит, что это было потому, что они привели ему прекрасный рассказ о работе Бога над их душами и говорили очень экспериментально. Причиной было их дело и труд любви: «Ибо не неправеден Бог, чтобы забыл дело ваше и труд любви, которую вы оказали во имя Его, послужив и служа святым». И этот же апостол говорит о верном служении Богу на практике как о верном доказательстве для других того, что люди любят Христа превыше всего и предпочитают Его честь своему частному интересу: «…потому что все ищут своего, а не того, что угодно Иисусу Христу. А его верность вам известна, потому что он, как сын отцу, служил мне в благовествовании» (Флп. 2:21-22). Апостол Иоанн выразил то же самое как основание своего доброго мнения о Гаии: «Ибо я весьма обрадовался, когда пришли братия и засвидетельствовали о твоей верности, как ты ходишь в истине» (3 Ин. 1:3). Но как братья удостоверились в истине, которая была в Гаии? И как апостол судил об истине, которая была в нем? Это было не потому, что они свидетельствовали, как он привел им красивый рассказ об этапах его переживаний и говорил как тот, кто понимал, что он говорит, и имел язык христианина; но они свидетельствовали, что он ходил в истине, как написано: «…как ты ходишь в истине. Для меня нет большей радости, как слышать, что дети мои ходят в истине. Возлюбленный! Ты как верный поступаешь в том, что делаешь для братьев и для странников; они засвидетельствовали перед церковью о твоей любви» (3 Ин. 1:3-6). Так апостол объясняет, о чем братья свидетельствовали, когда они пришли и удостоверились в его хождении в истине. И апостол, кажется, в этом же месте дает правило Гаию, как он должен оценивать других: он упоминает некоего Диотрефа, который вел себя неправильно и уводил других за собой (3 Ин. 1:10); и затем он увещевает Гаия остерегаться таких людей и не следовать за ними (3 Ин. 1:11); и он показывает ему правило, по которому он может узнать их, и которое точно соответствует правилу, которое Христос дал раньше: «По плодам их узнаете их». Апостол говорит: «Возлюбленный! Не подражай злу, но добру. Кто делает добро, тот от Бога; а делающий зло не видел Бога» (3 Ин. 1:11). И я далее хочу заметить, что апостол Иаков, специально сравнивая этот способ демонстрации другим нашей веры и христианства через нашу практику, или дела, с другими способами демонстрации нашей веры без дел или не через дела, ясно и откровенно предпочитает первое: «Но скажет кто-нибудь: ты имеешь веру, а я имею дела: покажи мне веру твою без дел твоих, а я покажу тебе веру мою из дел моих» (Иак. 2:18). Демонстрация нашей веры без дел, или с помощью средства, отличного от дел, — это демонстрация ее на словах, посредством которых человек исповедует веру.  Апостол говорит: «Что пользы, братия мои, если кто говорит, что он имеет веру, а дел не имеет?» (Иак. 2:14). Таким образом, есть два пути демонстрации нашему ближнему того, что находится в наших сердцах: один — то, что мы говорим, и второй — то, что мы делаем. Но апостол определенно предпочитает в качестве наилучшего доказательства последнее. Итак, несомненно, что все рассказы, которые мы приводим о себе на словах, наши высказывания о том, что мы имеем веру, и что мы были обращены, и повествование о способе нашего прихода к вере, и о шагах, по которым он происходил, и об открытиях и переживаниях, которые сопровождают его, — все это лишь демонстрация нашей веры с помощью того, что мы говорим; это только показ нашей веры на словах, что, как говорит апостол, очень сильно не дотягивает до ее демонстрации с помощью того, что мы делаем, и до показа нашей веры с помощью наших дел.
И если Писание ясно учит, что практика является наилучшим доказательством искренности исповедующих христиан, то здравый смысл учит тому же. Здравый смысл показывает, что дела людей — это лучшие и более надежные интерпретаторы их мыслей, чем их слова. Логика всего человечества, во все века и во всех народах, учит его судить о сердцах людей, главным образом, по их практике в других делах, как, например, о том, является ли человек лояльным подданным, истинно любящим супругом, покорным ребенком или верным слугой. Если человек заявляет о большой любви и дружбе к другому, то логика учит всех людей, что такое заявление не является таким большим доказательством того, что он — настоящий и сердечный друг, как проявление им своей дружбы на деле, когда он оказывается верным и постоянным другом в процветании и бедствии, готовым истощать себя, и отвергаться себя, и поступаться своим личным интересом, чтобы явить своему другу благость. Мудрый человек поверит таким доказательствам искренности дружбы скорее, чем тысяче серьезных заверений и торжественных заявлений и самых страстных выражений дружбы на словах. И есть все основания для того, чтобы практика рассматривалась как наилучшее доказательство дружбы ко Христу. Логика показывает то же самое, что сказал Христос: «Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня; а кто любит Меня, тот возлюблен будет Отцом Моим, и Я возлюблю его и явлюсь ему Сам» (Ин. 14:21). Так, если мы видим человека, который в ходе своей жизни, кажется, следует за Христом, подражает Ему и прилагает большие усилия и отвергается себя ради чести Христа и ради того, чтобы распространять Его Царство и интересы в мире, то логика показывает, что это — доказательство любви ко Христу, более надежное, чем если бы человек только говорил, что он имеет любовь ко Христу, и как его сердце было увлечено любовью в такое-то время, тогда как, возможно, он мало подражает Христу в своем поведении и, кажется, не желает сделать что-то важное для Него, и не старается изо всех сил распространять Его Царство, но склонен оправдывать себя, когда бы он ни призывался отречься себя ради Христа. Так, может быть, человек, объявляя о своих переживаниях, говорит о том, что он в такое-то время чувствовал, как его сердце оторвано от мира, и как он видел всю его тщетность, так что все в мире ничего не значило для него, и исповедует, что он все предает Богу, и призывает небо и землю в свидетели этому; однако на практике он неистово преследует интересы этого мира, и то, что он приобретает, он держит цепко, и с крайней неохотой расстается со своим имением для благотворительных и благочестивых целей, и отдает это, как бы отрывая часть своего сердца. Но есть и другой исповедующий христианин, который немногословен, однако в своем поведении он кажется готовым в любое время оставить мир, когда он стоит на пути его долга, и свободным расстаться с ним во всякое время, чтобы способствовать религии и благу своих ближних. Здравый смысл учит, что последний случай дает заслуживающую большего доверия демонстрацию сердца, оторванного от мира. И если кажется, что человек ходит смиренно перед Богом и людьми, его речь имеет признаки сокрушенного сердца, он кажется терпеливым и покорным Богу в скорби и кротким в своем поведении среди людей, — то это лучшее доказательство уничижения, чем если бы человек только говорил, какое сильное ощущение своей недостойности он имел, как он был смирен во прах, и был совсем опустошен, и видел себя ничтожным, грязным и отвратительным; но, однако, он поступает так, как если бы он смотрел на себя как на одного из первых и лучших святых и как на заслуженного главу всех христиан в городе, и является самонадеянным, самовольным и нетерпимым к малейшему противоречию или сопротивлению; то мы можем быть уверены в таком случае, что практика человека исходит из более низкого места в сердце, чем его исповедание. Итак, если исповедующий христианство обнаруживает в своем поведении сострадательный и нежный дух по отношению к другим в беде, готов понести их бремена вместе с ними, желает истощать свое имение ради них и терпеть многие стеснения в своих земных интересах ради содействия благу душ и тел других, то разве это не более надежная демонстрация духа любви к людям, чем если человек только будет говорить о том, какую любовь к другим он чувствовал в определенные времена, как он сострадал их душам, как его душа была в муках рождения за них, и как он ощущал сердечную любовь и жалость к своим врагам, тогда как в своем поведении он, кажется, имеет очень эгоистичный дух, замкнутый и скупой — все для себя и ничего для своих ближних, и, возможно, завистливый и вздорный? Люди в приступах чувства могут думать, что они имеют готовность сердца к великим вещам, готовность делать многое и терпеть многое, и поэтому могут исповедовать это очень серьезно и уверенно, тогда как их сердца далеки от этого. Так, многие в своих приливах чувств считали себя готовыми быть проклятыми навеки ради славы Божьей. Проходящие чувства легко порождают слова; и слова ничего не стоят; и благочестие легче изобразить на словах, чем на деле. Христианская практика — это дорогостоящая, трудоемкая вещь. Самоотречение, которое требуется от христиан, и узость пути, который ведет к жизни, заключаются не в словах, а в практической жизни. Лицемеры могут гораздо легче начать разговаривать, как святые, чем поступать, как святые. 

Итак, ясно, что христианская практика есть наилучшее проявление и признак истинного благочестия исповедующего христианина в глазах его ближних.
Но для того, чтобы этот вопрос был правильно понят, необходимо отметить следующие вещи.
Прежде всего, следует заметить, что когда Писание говорит о христианской практике как о наилучшем свидетельстве искренности и истины благодати для других, то исповедание христианства не исключается, а предполагается. Упомянутые правила были правилами, данными последователям Христа, чтобы направлять их в их мыслях об исповедующих христианах и о тех, кто выдавал себя за представителей их общества, и посредством этих правил они могли судить об истинности их притязаний и искренности их исповедания, а не для испытания язычников или тех, которые даже не претендовали на христианство, и к которым христиане не имели никакого отношения. Это максимально ясно из того великого правила, которое дает Христос: «По плодам их узнаете их» (Мт. 7:16). Там Он приводит правило, как оценивать тех, кто исповедовал себя христианнином, кто даже делал очень высокое исповедание, — лжепророков, которые приходили в овечьей шкуре (Мт. 7:15). Это же самое заявляет и апостол Иаков: «..покажи мне веру твою без дел твоих, а я покажу тебе веру мою из дел моих» (Иак. 2:18). Очевидно, что эти оба рода людей, дающие эти разные свидетельства веры, являются исповедующими веру: это подразумевается в том, что каждый их них дает свидетельство веры, которую он исповедует. И из предыдущих стихов видно, что апостол говорит о людях, исповедующих веру в Иисуса Христа. Также очень ясно, что апостол Иоанн в тех отрывках из его третьего послания, которые были рассмотрены ранее, говорит об исповедующих христианах. Хотя в этих правилах христианская практика исповедующих рассматривается как величайший и самый отличительный признак их искренности в своем исповедании, гораздо более доказательный, чем само исповедание, тем не менее, исповедание христианства отчетливо предполагается: это не главная вещь в свидетельстве и не что-то отличительное в нем, однако это требуемый и необходимый элемент в нем. Как обладание телом не есть что-то отличительное у человека, отделяющее его от других творений, и не есть главная вещь в доказательстве человеческой природы, однако это требуемый и необходимый элемент в свидетельстве. Так что если человек будет ясно говорить, что он не является христианином и не верит в то, что Иисус есть Сын Божий или Человек, посланный Богом, то эти правила Христа и Его апостолов вовсе не обязывают нас считать его искренним христианином, какими бы ни были его видимые добродетели и практика. И эти правила не имеют места не только в отношении человека, который недвусмысленно отвергает христианство и является открытым деистом, иудеем, язычником или атеистом; но также и в отношении человека, который лишь воздерживается от того, чтобы исповедовать христианство; так как эти правила были даны нам для того, чтобы оценивать только исповедующих христиан: плоды должны быть соединены с распустившимися цветами; позвонки и яблоки идут вместе.
Но здесь естественным образом возникает такой вопрос: «Когда можно сказать, что человек исповедует христианство?», или: «Какое исповедание можно по праву назвать исповеданием христианства?».
Я отвечу двумя пунктами.
1. Для того чтобы о человеке можно было с основанием сказать, что он исповедует христианство, у него, несомненно, должно быть исповедание всего того, что необходимо для его принадлежности к христианству, или всего того, что принадлежит к сущности христианства. Исповедание всего того, что само по себе существенно в христианстве, существенно в исповедании христианства. Исповедание должно соответствовать исповедуемой вещи. Для человека исповедовать христианство — это заявлять, что он имеет его. И поэтому то, что принадлежит к вещи, необходимое для того, чтобы она была истинно именована данной вещью, то существенно в объявлении этой вещи, чтобы это было истинно именовано объявлением этой вещи. Если мы берем только часть христианства и оставляем часть, которая существенна для него, то в таком случае то, что мы берем, не является христианством, потому что недостает того, что составляет его сущность. Таким же образом, если мы исповедуем только часть и опускаем то, что существенно, то, что мы исповедуем, не есть христианство. Так, для исповедания христианства мы должны исповедовать, что мы верим в то, что Иисус есть Мессия, по той причине, что такая вера является существенной для христианства. Подобным образом, мы должны исповедовать, специально или имплицитно, то, что Иисус искупил наши грехи, а также другие существенные доктрины Евангелия, потому что вера в эти вещи также является существенной для христианства. Но есть и другие вещи, существенные для религии как ортодоксальные убеждения, которые необходимы в нашем исповедании для того, чтобы о нас можно было поистине сказать, что мы исповедуем христианство. Так, для христианства существенно, чтобы мы покаялись в наших грехах, чтобы мы осознали нашу собственную греховность, и чтобы мы понимали, что мы справедливо навлекли на себя гнев Божий, и что наши сердца отвергают всякий грех, и что мы всем своим сердцем принимаем Христа как нашего единственного Спасителя; и что мы любим Его превыше всего и готовы ради Него оставить все, и что мы предаемся полностью и навеки в Его руки. Такие вещи в такой же степени принадлежат к сущности христианства, как и вера в любую из доктрин Евангелия; и поэтому их исповедание в такой же мере принадлежит к христианскому исповеданию. Дело не в том, что для того, чтобы быть исповедующими христианами, должно быть открытое исповедание каждой отдельной вещи, которая принадлежит к христианской благодати или добродетели; но, несомненно, должно быть исповедание, специальное или подразумеваемое, того, что является сущностью религии. И, что касается тех вещей, которые христиане должны выразить в своем исповедании, мы должны руководствоваться предписаниями Божьего Слова или библейскими примерами публичного исповедания религии, которое Божий народ делал время от времени. Им следует исповедовать свое покаяние в грехах, как в древности: когда люди начинали исповедовать религию, они приходили и исповедовали свои грехи, выражая свою печаль о грехе (Мт. 3:6). Крещение, которым они крестились, называлось крещением покаяния (Мк. 1:4). Иоанн, крестя их, увещевал их принести достойный плод покаяния (Мт. 3:8), то есть, соответствующий тому покаянию, которое они исповедовали, подбадривая их тем, что если они сделают это, они избегут грядущего гнева и будут собраны, как пшеница в Божью житницу (Мт. 3:7-10,12). Так и апостол Петр говорит иудеям: «…покайтесь, и да крестится каждый из вас» (Деян. 2:38), что показывает, что покаяние — это качество, которое должно быть видимым для крещения; и поэтому оно должно быть публично исповедано. Так, когда иудеи, которые возвратились из пленения, вступили публично в завет, то это произошло при их публичном исповедании покаяния в своих грехах (Неем. 9:2). Это исповедание покаяния должно включать или подразумевать исповедание согласия с тем, что Бог был бы прав, судя нас (см. Неем. 9:33,35). Они должны исповедовать свою веру в Иисуса Христа, и то, что они принимают Христа и полагаются на Него как на своего Спасителя всем своим сердцем, и что они с радостью верят в Евангелие Христа. Так, Филипп, перед тем как крестить евнуха, потребовал от него исповедовать, что он верит от всего сердца; и те, кто был принят как видимые христиане при этом великом излиянии Духа, которое началось в день Пятидесятницы, по-видимому, с радостью приняли Благую Весть: «Итак охотно принявшие слово его крестились, и присоединилось в тот день душ около трех тысяч» (Деян. 2:41). Они должны исповедовать, что они полагаются только на праведность и силу Христа, и что они преданы Ему как их единственному Господу и Спасителю, и что они радуются в Нем как в своей праведности и уделе. Было предсказано, что все народы будут приведены к этому публичному исповеданию: «Ко Мне обратитесь, и будете спасены, все концы земли; ибо я Бог, и нет иного. Мною клянусь: из уст Моих исходит правда, слово неизменное, что предо Мною преклонится всякое колено, Мною будет клясться всякий язык. Только у Господа, будут говорить о Мне, правда и сила; к Нему придут и устыдятся все, враждовавшие против Него. Господом будет оправдано и прославлено все племя Израилево» (Ис. 45:22-25). Они должны исповедовать, что они всецело предаются Христу и через Него — Богу, как дети Израиля, когда они публично принимали свой завет с Богом: «Господу сказал ты ныне, что Он будет твоим Богом, и что ты будешь ходить путями Его и хранить постановления Его и заповеди Его и законы Его, и слушать гласа Его» (Вт. 26:17). Им следует исповедовать готовность сердца принимать религию со всеми ее сложностями и ходить путем всестороннего и усердного послушания Богу (Исх. 19:8; 24:3,7; Вт. 26:16-18; 4 Цар. 23:3; Неем. 10:28-39; Пс. 118:57,106). Им следует исповедовать, что все их сердца и души посвящены тому, чтобы быть Господними и всегда служить Ему (2 Пар. 15:12-14). Клятва Божьего народа Богу, и клятва Его именем, или Его имени, как это может быть передано (что, кажется, подразумевает, что они торжественно предают себя Ему в завете и дают обет принять Его как своего Бога и полностью принадлежать Ему, повиноваться Ему и служить Ему), рассматривается как долг, который должен исполняться всем видимым Божьим Израилем (Вт. 6:13; 10:20; Пс. 62:12; Ис. 19:18; 14:23-24; ср. Рим. 14:11; Флп. 2:10-11; Ис. 48:1-2; 65:15-16; Иер. 4:2; 5:7; 12:16; Ос. 4:16; 10:4). Таким образом, для того, чтобы люди имели право на полное уважение и любовь со стороны своих ближних как искренние исповедники, в силу этих вышеупомянутых правил Христа и Его апостолов, должна быть заметная святая жизнь с исповеданием, выражающим или просто подразумевающим такие вещи, которые только что были упомянуты. Мы должны познать их по их плодам, то есть, мы должны по их плодам узнать, являются ли они теми, кем они себя исповедуют; и дело не в том, что мы должны узнать по их плодам, что они имеют нечто в себе, когда они не делают столько, на сколько они претендуют. 

2. И, кроме того, то исповедание этих вещей, которое надлежащим образом называется христианским исповеданием, и которое должно быть соединено с христианской практикой, для того, чтобы люди имели возможность воспользоваться этими правилами, должно быть сделано (по всей видимости) понятным образом, то есть, они должны быть людьми, которые кажутся настолько наставленными в принципах религии, чтобы иметь обыкновенную способность понимать надлежащую значимость того, что выражается в их исповедании. Ибо звуки не являются обозначениями или объяснениями какой-либо вещи, если люди не понимают значения своих собственных звуков.
Но для того, чтобы сделать надлежащее исповедание христианства, такое, к которому призывает Писание, и которого должны требовать последователи Христа для того, чтобы принимать исповедующих с полной любовью в свое общество, людям нет необходимости приводить рассказ об отдельных шагах и методе, которым Святой Дух, ощутимым для них образом, действовал и совершал эти великие и существенные элементы христианства в их сердцах. В Писании нет и намека на подобный способ действия апостолов или первых служителей и христиан, которые бы требовали такого изложения, для того чтобы принимать и считать других своими христианскими братьями для всех намерений и целей, или на то, что они вначале исследовали их в отношении особого способа и порядка их опыта. Они требовали от них исповедания о совершённом, но никакое изложение способа действия не требовалось от них. Также в Писании нет ни малейшего следа подобного обычая в Церкви Божьей от Адама до смерти апостола Иоанна.
Я далек от того, чтобы утверждать, что не нужно, чтобы люди приводили какие-либо рассказы о своих переживаниях своим братьям. Для людей исповедовать те вещи, в которых состоит сущность христианства, — это то же самое, что исповедовать, что они испытывают эти вещи. Так, для людей серьезно исповедовать, что, в полном сознании своей собственной крайней греховности, нищеты, бессилия и полностью пропащего состояния и того, что они справедливо заслуживают Божьего отвержения и вечного гнева, и абсолютной недостаточности их собственной самоправедности или чего-либо в них самих для того, чтобы удовлетворить Божественную справедливость или представить их к Божьему благорасположению, они полностью полагаются на Господа Иисуса Христа и Его жертву и праведность; что они всем своим сердцем верят в истинность Евангелия Христа; и что в полном сознании Его достаточности и совершенного превосходства как Спасителя, как они открыты в Евангелии, они всеми своими душами прилепляются к Нему и предаются Ему как прибежищу и покою для своих душ и источнику своего утешения; что они раскаиваются в своих грехах, и совершенно отвергают всякий грех, и всецело отдаются Христу, с готовностью подчиняясь Ему как своему Царю; что они отдают Ему свои сердца и все свое естество, и готовы и полны решимости иметь Бога своим полным и вечным уделом и, полагаясь на Его обетования будущего вечного наслаждения Им в небесах, отказываться от всех наслаждений этого суетного мира, оставляя все ради этого великого сокровища и будущего наследства, и повиноваться каждой заповеди Бога, даже самой трудной и требующей самоотречения, и посвящать всю свою жизнь на служение Богу; и что в прощении тех, кто оскорбил их, и в общей доброжелательности к человечеству их сердца соединены с народом Иисуса Христа как с их народом, чтобы прилепляться к ним и любить их как своих братьев, и поклоняться и служить Богу, и следовать за Христом в союзе и единстве с ними, будучи готовыми и полными решимости исполнять все те обязанности, которые относятся к ним как к членам одной семьи Бога и мистического Тела Христа, — я повторю: для людей серьезно исповедовать подобные вещи как бы в присутствии Бога — это то же самое, что исповедовать, что они осознают или испытывают такие вещи в своих сердцах.
Я также не предполагаю, что то, что люди приводят рассказ о своем опыте особенных проявлений благодати, с указанием времени и обстоятельств, не дает преимущества другим в формировании их суждения об их состоянии; или что у людей нельзя уместно спросить относительно них в некоторых случаях, в особенности в случаях большой важности, когда все возможные подтверждения относительно благочестия людей желательны и необходимы, как, например, в случае назначения и утверждения служителя. Это может дать преимущество в формировании суждения в некоторых отношениях; и, среди прочих, для того, чтобы мы могли быть более уверенными в том, что исповедующий говорит честно и с пониманием того, что он исповедует; и что он не делает свое исповедание чистой формальностью.
Для того чтобы исповедание христианства принималось для любой цели, обстоятельства исповедания должны давать веское основание думать, что исповедующий не делает такое исповедание из чисто привычного согласия с установленной формой, употребляя слова без какого-либо определенного значения или очень неясным и двусмысленным образом, как нередко присоединяются к вероисповеданиям; но что исповедующий с пониманием и честно имеет в виду то, что он осознает в своем сердце; в противном случае его исповедание может не иметь смысла и рассматриваться не более чем безжизненный отзвук. Но, поистине (какое бы преимущество рассказ об отдельных переживаниях ни давал для суждения об этом), следует признать, что то, что исповедующий был ранее тщательно наставлен своими учителями и показал хорошее свидетельство своего достаточного знания вместе с практикой, соответствующей своему исповеданию, — это наилучшее его доказательство.
Я также не предполагаю, что если человек, которого спросили об отдельных эпизодах, временах и обстоятельствах его христианского опыта среди прочих вещей, кажется способным привести четкий рассказ о пути своего первого обращения таким способом, который часто наблюдался при истинном обращении, так что представляется, что составляющие элементы явно и определенно следуют друг за другом, в порядке времени и согласно принятому порядку вещей, то это не будет иллюстративным обстоятельством, которое добавляет света доказательству истинности своих переживаний, которое он дает своим братьям.
Но то, о чем я говорю как о несоответствующем Писанию, — это настаивать на детальном рассказе о четком методе и этапах, которыми Дух Божий ощутимо действовал, впервые приводя душу в состояние спасения, как на элементе, необходимом для принятия исповедующего в полную любовь как истинного христианина; или, соответственно, из-за недостатка такого изложения, не принимать во внимание другие вещи в доказательстве, которое люди приводят в пользу своего христианства своим ближним, являющиеся гораздо более важными и существенными.
Во-вторых, для того чтобы мы могли правильно понимать, каким образом христианская практика является величайшим доказательством искренности исповедующего христианина, которое другие могут получить, необходимо помнить о том, что было сказано ранее и показывало, что такое христианская практика; и учитывать то, насколько она может быть видимой для других. Одно то, что человек, исповедующий христианство, является тем, кого можно обыкновенно назвать честным и моральным (то есть, не имеющим особых прегрешений или беззакония, в которых его можно обвинить, и которые могут быть пятном на его характере), не есть большое свидетельство искренности его исповедания. Это не дает его свету сиять перед людьми. Это не то дело и труд любви, проявленные ради имени Христа, которые давали апостолу такую уверенность в искренности исповедующих евреев (Евр. 6:9-10). Может быть так, что мы можем не видеть ничего в человеке, но он может быть хорошим человеком; в его жизни и разговоре может не быть заметным ничего, несовместимого с его добротой, но и может не быть никакого большого положительного доказательства того, что он таков. Но может быть сильное положительное явление святости в видимом поведении людей. Их жизнь может выглядеть как жизнь служения Богу: может казаться, что они следуют примеру Иисуса Христа и в большой степени отвечают тем превосходным правилам, содержащимся в главах 5—7 Евангелия от Матфея и в главе 12 Послания к Римлянам, а также во многих других частях Нового Завета; может быть сильное проявление их всемерного повиновения заповедям Христа и правилам Евангелия. Они могут выглядеть всесторонне исполняющими обязанности первой скрижали Закона, проявляя страх и любовь к Богу, а также всесторонне исполняющими правила любви к людям, любви к святым и любви к врагам; правила кротости и прощения, правила милосердия и благотворительности и учета не только своих собственных интересов, но и интересов других; правила делания добра душам и телам людей, отдельным людям и обществу; правила воздержания и умерщвления и смиренного разговора; правила обуздания языка и направления его для прославления Бога и благословения людей, показывающего, что в их языках — закон доброты. Они могут выглядеть имеющими христианское хождение во всех местах и во все времена, в доме Божьем, и в своих семьях, и среди своих ближних, в Господень день и ежедневно, в деле и в разговоре, с друзьями и врагами, с высшими, низшими и равными. Люди в своем видимом хождении могут выглядеть очень серьезно вовлеченными в служение Богу и человечеству, много трудиться и выкладывать себя в труде христианина и быть очень постоянными и стойкими в этом во всех обстоятельствах и искушениях. Могут быть большие проявления духа самоотречения и готовности страдать за Бога и Христа и дело религии, а также за благо своих братьев. В хождении человека могут быть большие проявления склонности, скорее, отказаться от всего, чем отказаться от Христа, и делать так, чтобы все уступало место Его чести. В поведении человека могут быть великие проявления того, что такая религия является его стихией, и что он полагает в ней свое наслаждение и блаженство; и его общение должно быть таким, что он может носить с собой сладкий аромат христианских добродетелей и небесного расположения, куда бы он ни ходил.  И когда это присутствует у исповедующих христианство, то это такое свидетельство их искренности в своем исповедании для других, в сравнении с которым все другие проявления не стоит и сравнивать.
Несомненно, имеется большое разнообразие в степенях доказательства своей искренности, которые исповедующие демонстрируют в своей жизни и практике, как имеется и разнообразие в честности и ясности изложения людьми способа и метода своих переживаний; но, конечно, такая демонстрация христианского духа на практике, которая была описана, значительно превосходит самую прекрасную и яркую историю отдельных этапов и эпизодов опыта, которая когда-либо была рассказана. И вообще, демонстрация искренности христианского исповедания на практике гораздо лучше изложения переживаний.
В-третьих, в соответствии с тем, что было отмечено ранее, следует, однако, отметить, что никакие внешние демонстрации и внешние проявления, которые видимы миру, не являются безошибочными доказательствами благодати. Эти демонстрации, которые были упомянуты, являются наилучшими из тех, которые люди могут иметь; и они обязывают христиан принимать исповедующих как святых, любить их и радоваться в них как в детях Божьих и являются достаточными для того, чтобы дать им такую уверенность относительно них, которая необходима для того, чтобы руководить ими в их поведении, или для любой цели, которая должна быть выполнена в этом мире. Но ничто, видимое для них в их ближнем, не может быть достаточным для того, чтобы породить абсолютную уверенность относительно состояния его души, потому что они не видят его сердца и не видят всего его внешнего поведения; потому что многое из него тайно и сокрыто от глаз мира; и невозможно с уверенностью определить, как далеко человек может зайти во многих внешних выражениях и имитациях благодати из чуждых ей принципов. Хотя, несомненно, если другие смогли увидеть так много из того, что принадлежит к практике людей, как их собственная совесть может видеть это, то это может быть безошибочным свидетельством их состояния.

Итак, рассмотрев, христианскую практику как наилучшее доказательство искренности исповедующих, я теперь желаю
2. Заметить, что Писание также говорит о христианской практике как об отличительном и верном свидетельстве благодати для собственной совести людей. Это очень ясно из текста: «А что мы познали Его, узнаем из того, что соблюдаем Его заповеди» (1 Ин. 2:3). И о свидетельстве нашей совести в отношении наших добрых дел сказано как о факторе, который может дать нам уверенность в нашем благочестии: «Дети мои! Станем любить не словом или языком, но делом и истиною. И вот по чему узнаем, что мы от истины, и успокаиваем пред Ним сердца наши» (1 Ин. 3:18-19). Также и в Послании к Евреям говорится о деле и труде любви христиан-евреев как о том, что сообщило апостолу убежденность в том, что они имели нечто, превышающее высочайшее общее озарение, а также как о доказательстве, которое давало им величайшую и верную надежду относительно себя самих: «Впрочем о вас, возлюбленные, мы надеемся, что вы в лучшем состоянии и держитесь спасения, хотя и говорим так. Ибо не неправеден Бог, чтобы забыл дело ваше и труд любви, которую вы оказали во имя Его, послужив и служа святым. Желаем же, чтобы каждый из вас, для совершенной уверенности в надежде, оказывал такую же ревность до конца» (Евр. 6:9-11). Также апостол Павел увещевает галатов исследовать свое поведение и практику, чтобы они могли радоваться в себе в своем блаженном состоянии: «Каждый да испытывает свое дело, и тогда будет иметь похвалу только в себе, а не в другом» (Гал. 6:4). Псалмопевец говорит: «Тогда я не постыдился бы, взирая на все заповеди Твои» (Пс. 118:6), то есть, я был бы смел, и уверен, и непреклонен в моей надежде. А вот слова нашего Спасителя: «Всякое дерево, не приносящее плода доброго, срубают и бросают в огонь. Итак по плодам их узнаете их» (Мт. 7:19-20). Хотя Христос приводит это в качестве правила, по которому нам следует оценивать других, однако в последующих словах Он ясно показывает, что Он также подразумевает и следующее как правило, по которому нам нужно оценивать других: «Не всякий, говорящий Мне: «Господи! Господи!», войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного. Многие скажут Мне в тот день: Господи! Господи!.. И тогда объявлю им: «Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие». Итак всякого, кто слушает слова Мои сии и исполняет их, уподоблю мужу благоразумному, который построил дом свой на камне… А всякий, кто слушает сии слова Мои и не исполняет их, уподобится человеку безрассудному, который построил дом свой на песке» (Мт. 7:21-26). Позже у меня будет возможность упомянуть и другие тексты, показывающие то же самое.
Но для большей ясности в этом вопросе я хотел бы, прежде всего, показать, как христианская практика, делание добрых дел или хранение Христовых заповедей должны пониматься, когда Писание представляет их как верный знак для нашей совести того, что мы — истинные христиане. И, во-вторых, я докажу, что это главное из всех свидетельств, которые люди могут иметь относительно своего искреннего благочестия.
Во-первых, я хотел бы показать, как христианская практика, или хранение Христовых заповедей, должна пониматься, когда Писание представляет это как верное доказательство для нашей совести того, что мы — истинные христиане.
И здесь я желаю заметить, что мы не можем с разумным основанием предполагать, что когда Писание в данном случае говорит о добрых делах, добром плоде и хранении заповедей Христовых, оно касается чисто внешней стороны или движения и действия тела, не включая ничего другого и не имея отношения к целям и намерениям действующего лица или любого акта его разумения или воли. Ибо если рассматривать действия людей в таком плане, то они будут добрыми делами или актами послушания не в большей степени, чем регулярное движение часов, и они не могут приниматься как действия данного человека или как человеческие действия вообще. Действия тела, воспринимаемые так, являются актами послушания или непослушания не в большей степени, чем движения тела в конвульсиях. Но послушание и плод, о которых говорится, — это послушание и плод человека; и, таким образом, не только действие тела, но и послушание души, заключающееся в действиях и практике души. Не то, чтобы я полагал, что когда Писание говорит в данном случае о благодатных делах, плоде и практике, то в эти выражения включены вся внутренняя набожность и святость сердца, как принцип, так и проявление, как дух, так и практика; потому что в таком случае в этих вещах, приводимых как признаки благодатного принципа сердца, одна и та же вещь была бы дана как признак самой себя, и не было бы различия между корнем и плодом. Но только благодатное упражнение и святой акт души подразумевается и дается как признак святого принципа и благого положения. Также не имеется в виду каждый род внутреннего проявления благодати, но практическое проявление, то упражнение души и приведение в действие внутренней святости, которое имеется в акте повиновения; или то приведение в действие ума и акта благодати, которое начинается и заканчивается тем, что называют императивными актами воли, в которых душа повелевает и приказывает что-то сделать и совершить на практике.
Здесь для более ясного понимания я хотел бы заметить, что есть два рода проявлений благодати. 

Первое. Есть те, которые называют присущими актами, то есть, те проявления благодати, которые остаются внутри души, которые начинаются и заканчиваются в ней, без какой-либо непосредственной связи с чем-то, что должно делаться внешне или совершаться на практике. Таковы проявления благодати, которые святые часто созерцают, когда проявление, которое в сердце, не переходит напрямую или не завершается в чем-то за пределами мыслей разума; однако они могут иметь тенденцию к практике (как и все проявления благодати) более отдаленно. 

Второе. Имеется и другой вид актов благодати, которые в более строгом смысле называются практическими, так как они непосредственно касаются чего-то, что должно быть сделано. Они являются приведением в действие благодати в побудительных актах воли, руководящих внешними действиями. Так, например, бывает, когда из проявления добродетели любви святой подает чашу холодной воды ученику; или добровольно переносит преследования на пути своего долга непосредственно из проявления высшей любви ко Христу. Здесь видно приведение в действие благодати, производящей свой результат во внешних действиях. Эти проявления благодати практичны и производят добрые дела, не только в том смысле, что они имеют продуктивную природу (ибо таковы все проявления истинной благодати), но и в том, что они являются продуктивными актами. Это, по существу, проявление благодати в акте воли; и это, по существу, практика души. И душа является непосредственным исполнителем этой, и никакой другой, практики; движения тела вытекают из законов союза между душой и телом, которые Бог, а не душа, установил и поддерживает. Акт души и проявление благодати, которое выявляется в совершении добрых дел, — это само доброе дело, настолько, насколько душа вовлечена в него, или настолько, насколько это есть доброе дело души. Устремления воли — это поистине сами наши действия, настолько, насколько они являются, по сути, нашими, как отмечает Доддридж (Doddridge).* В эту практику души включены цель и намерение души, которая является действующей силой. Ибо мы не только не должны смотреть на движения статуи, поступающей справедливо или раздающей милостыни, как по часам, как на акты послушания Христу у данной статуи; но также никто не смог бы назвать добровольные действия человека, внешне и принципиально соответствующие заповеди Христа, именем послушания Христу, если он никогда не слышал о Христе или о какой-либо из Его заповедей или не имел мыслей о Его заповедях в том, что он делал. Если посмотреть на акты послушания и добрые дела не как на простые движения тела, но как на акты души, то должно быть понято все упражнение духа разума в действии вместе с целью, ради которой оно совершается, и отношением, которое душа имеет к Богу; в противном случае они не являются актами самоотречения, или послушания Богу, или служения, совершаемого для Него, а чем-то иным. Такие действенные проявления благодати, как те, которые я только что описал, многие мученики испытывали в высокой степени. И все истинные святые живут жизнью таких актов благодати, как эти; так как они все живут жизнью благодатных дел, для которых эти действенные проявления благодати являются жизнью и душой. И это то послушание и плод, на который Бог, главным образом, смотрит, так как Он смотрит на душу больше, чем на тело, поскольку душа в строении человеческой природы является высшей частью. Когда Бог смотрит на послушание и практику человека, он смотрит на практику души, ибо душа есть в Божьих глазах весь человек, так как Бог смотрит не так, как человек: Он смотрит на сердце.
И именно так послушание, добрые дела, добрые плоды должны пониматься, когда они даны в Писании как верное доказательство для нашей совести истинного принципа благодати: они включают послушание и практику души как предшествующие и управляющие действиями тела. Когда практика приводится в Писании как главное доказательство для других нашего христианства, это подразумевает то в нашей практике, что видимо для них, то есть, наши внешние действия; но когда практика приводится как верное доказательство нашего истинного христианства для нашей совести, тогда подразумевается то в нашей практике, что видимо для нашей совести; то есть, не только движение наших тел, но и приведение в действие души, которая руководит и управляет этим движением; и это более непосредственно находится под взглядом нашей совести, чем акт тела. И то, что таково намерение Писания, показывает не только природа и логика вещей, но ясно демонстрирует само Писание. Так, очевидно, что когда Христос в заключение Своей Нагорной проповеди говорит о делании или практике Его слов как о великом знаке того, что исповедующие суть истинные ученики, без чего Он уподобляет их человеку, который построил свой дом на песке, а если это присутствует, то Он сравнивает их с человеком, который построил свой дом на камне; то Он касается не только внешнего поведения, но и внутреннего упражнения разума в этом поведении; как видно из наблюдения за тем, на что указывают Его предыдущие высказывания, когда Он говорил о нашем делании и практике этого, и мы найдем, что они таковы:  «Блаженны нищие духом; блаженны плачущие; блаженны кроткие; блаженны алчущие и жаждущие правды; блаженны милостивые; блаженны чистые сердцем; кто гневается на брата своего без причины; кто смотрит на женщину с вожделением; любите врагов ваших; не заботьтесь о себе», и другие подобные высказывания, которые подразумевают внутренние проявления; и когда Христос говорит: «Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня» (Ин. 14:21), Он, очевидно, особо касается этой заповеди, которая несколько раз повторяется в одной и той же речи (которую Он называет Своей главной заповедью), чтобы они любили друг друга, как Он возлюбил их (см. Ин. 13:34; 15:10,12-14). Но эта заповедь имеет отношение, в первую очередь, проявления разума или сердца, хотя и выраженного на практике. Так, когда апостол Иоанн говорит: «А что мы познали Его, узнаем из того, что соблюдаем Его заповеди» (1 Ин. 2:3), ясно, что он, главным образом, касается той же заповеди, как видно из последующих стихов (см. 1 Ин. 2:7-11; 2 Ин. 1:5-6); и когда нам в Писании говорится о том, что люди будут в последний день судимы согласно своим делам, и все получат соответственно тому, что они делали в теле, здесь не должны пониматься только внешние акты; ибо если бы было так, то почему же о Боге так часто сказано, что Он исследует сердца и испытывает внутренности, чтобы воздать каждому по делам его? «…И уразумеют все церкви, что Я есмь испытующий сердца и внутренности; и воздам каждому из вас по делам вашим» (Отк. 2:23). «Я, Господь, проникаю сердце и испытываю внутренности, чтобы воздать каждому по пути его и по плодам дел его» (Иер. 17:9-10). Но если под его путями и плодами его дел подразумеваются только действия его тела, то для чего испытывать сердце и внутренности, чтобы узнать их? Езекия в своей болезни призывает свою практику как доказательство его права на Божье расположение, включая не только свои внешние действия, но и то, что было в его сердце: «О, Господи! Вспомни, что я ходил пред лицем Твоим верно и с преданным Тебе сердцем, и делал угодное в очах Твоих» (Ис. 38:3).
Хотя в этом великом свидетельстве искренности, которое Писание дает нам, то, что внутри, имеет большую важность, однако то, что внешнее, включено и подразумевается как связанное с практическим проявлением благодати в воле, руководящей и управляющей действиями тела. И, этим самым, действенно отсекаются все претензии, которые любой человек может иметь на доказательства благочестия, тогда как внешне он живет нечестиво; потому что великое доказательство находится в том внутреннем упражнении и практике души, которая состоит в актах воли, руководящей внешними актами. Но известно, что не бывает так, что эти руководящие акты воли направлены в одну сторону, а действия телесных органов — в другую; ибо неизменный закон природы таков, что они должны быть соединены, поскольку душа и тело едины, и органы не разрушаются до такой степени, чтобы быть неспособными на такие движения, которых требует душа. Так, было бы нелепо для человека заявлять, что повелением его воли было пойти на богослужение, тогда как его ноги понесли его в таверну или в притон разврата; или что его воля велела ему отдать монету, которая была в его руке, нищему, тогда как в тот самый момент он сжал монету в руке и отдернул руку.
Во-вторых, я приступаю к тому, чтобы показать, что христианская практика, взятая в том смысле, который был объяснен, является главным из всех доказательств спасительной искренности в религии для совести исповедующих ее, в значительной мере превосходящим метод первых обличений, озарений и утешений в обращении, или любых присущих открытий или проявлений благодати, которые начинаются и заканчиваются созерцанием.* Подтверждение этого видно из следующих аргументов.
АРГУМЕНТ I. Здравый рассудок ясно показывает, что те вещи, которые выявляют то, к чему люди действительно прилепляются и что предпочитают в своей практике, когда им предоставляется возможность следовать своему выбору и наклонностям, являются подходящей проверкой того, что они реально предпочитают в своих сердцах. Искренность в религии, как уже было замечено, состоит в том, чтобы поставить Бога на самое высокое место в своем сердце, выбирать Его превыше всего остального, иметь сердце, готовое все отдать ради Христа. Но действия человека являются подходящей проверкой того, что сердце человека предпочитает. Так, например, когда Бог и другие вещи оказываются стоящими в противоборстве, и Бог как бы поставлен перед человеком по одну сторону, а его мирской интерес или удовольствие — по другую (как часто бывает в ходе жизни человека), в таком случае его поведение, при котором он прилепляется к одному и оставляет другое, есть надлежащая проверка того, что он предпочитает. Искренность заключается в оставлении всего ради Христа в сердце; но оставить все ради Христа в сердце — это то же самое, что и иметь сердце, склонное оставить все ради Христа; но, несомненно, подходящая проверка того, имеет ли человек сердце, склонное оставить все ради Христа, — это положение, когда Христос и другие вещи ставятся как бы в состязание, чтобы он должен был действительно или практически прилепиться к одному и отказаться от другого. Оставить все ради Христа в сердце — это то же самое, что и иметь сердце, склонное оставить все ради Христа, когда оно будет призвано для этого; но высочайшее доказательство для нас самих и для других того, что мы имеем сердце, склонное оставить все ради Христа, когда оно будет призвано для этого, — это действительно делать это, когда мы призваны для этого, или настолько, насколько мы призваны для этого. Следовать за Христом в сердце — это значить иметь сердце, готовое следовать за Ним. Отвергаться себя в сердце ради Христа — это то же самое, что иметь сердце, готовое на самом деле отвергнуться себя ради Него. Главное и самое подходящее доказательство того, что человек имеет сердце, склонное к чему-либо, в отношении чего он имеет свободу следовать своим собственным наклонностям и делать это или не делать этого, как ему угодно, — это его реальное действие. Когда человек имеет свободу говорить или молчать, то самое подходящее доказательство того, что его сердце склонно говорить, — это его разговор. Когда человек имеет свободу ходить или сидеть спокойно, то самое подходящее доказательство того, что его сердце склонно к ходьбе, — это его ходьба. Благочестие состоит не в сердце, намеревающемся творить волю Божью, а в сердце, делающем это. Дети Израиля в пустыне  представляют первый случай: «Приступи ты и слушай все, что скажет тебе Господь, Бог наш, и пересказывай нам все, что будет говорить тебе Господь, Бог наш, и мы будем слушать и исполнять. И Господь услышал слова ваши, как вы разговаривали со мною, и сказал мне Господь: слышал Я слова народа сего, которые они говорили тебе; все, что ни говорили они, хорошо. О, если бы сердце их было у них таково, чтобы бояться Меня и соблюдать все заповеди Мои во все дни, дабы хорошо было им и сынам их вовек!» (см. Вт. 5:27-29). Израильтяне показали, что они имели сердце, намеревающееся соблюдать Божьи заповеди и быть очень устремленными в своем намерении; но Бог показывает, что это было далеким от того, чего Он истинно желал, в чем состоит истинное благочестие — в сердце, действительно хранящем эти заповеди. 

Поэтому крайне абсурдно, и даже смешно, когда кто-либо утверждает, что он имеет доброе сердце, тогда как он ведет нечестивую жизнь или не приносит плода всесторонней святости в своей практике. Потому что фактически доказано, что такой человек не любит Бога превыше всего. Неразумно оспаривать простые факты и опыт. Люди, которые ходят путями греха, и при этом тешат себя тем, что они пойдут на небеса, или надеются быть принятыми впоследствии как святые люди, не имея святой практики, поступают так, будто они рассчитывают ввести в заблуждение своего Судью. Это подразумевается в словах апостола (он говорит о добрых делах и святой жизни людей, которые доказывают их право на вечную жизнь): «Не обманывайтесь: Бог поругаем не бывает. Что посеет человек, то и пожнет» (Гал. 6:7). Это то же самое, что и сказать: «Не обманывайтесь ожиданием того, что вы пожнете впоследствии вечную жизнь, если вы не сеете в Дух здесь; напрасно думать, что Бог будет обманут вами, что Его можно будет обмануть и поставить в тупик тщетными претензиями — вместо того доброго плода, которого Он ожидает; тогда как в вашей жизни перед Его лицом явно видно обратное тому, что вы утверждаете». В таком плане слово смеяться иногда употребляется в Писании. Так, Далида говорит Самсону: «Все ты обманываешь меня и говоришь мне ложь» (Суд. 16:13,10); то есть, «Ты сбил меня с толку, ты обманул меня, как будто меня можно легко обмануть тщетными утверждениями вместо правды». Так, сказано, что когда Лот сказал своим зятьям, что Бог уничтожит их город, «зятьям его показалось, что он шутит» (Быт. 19:14); то есть, им показалось, что он делает из них глупцов, как будто они — такие легковерные и наивные, что придадут значение устрашению. Но великого Судью, Чьи глаза — как пламень огненный, невозможно будет обмануть или ввести в заблуждение голословными претензиями без святой жизни. Если даже во имя Его люди пророчествовали и творили чудеса, и имели веру, так что они могли и горы передвигать, и изгоняли бесов, какими бы высокими ни были их религиозные чувства, и какое бы сильное подобие с истинной благодатью они ни имели, даже если их потаенное место было таким темным и глубоким, что никакое человеческое умение и исследование не было способно отыскать их; но если они — делатели или сторонники беззакония, они не смогут сокрыть свое лицемерие от Судьи: «Нет тьмы, ни тени смертной, где могли бы укрыться делающие беззаконие» (Иов. 34:22). Какой мудрый царь стал бы мириться с тем, что его обманывает и вводит в заблуждение какой-то подданный, который утверждает, что — верный подданный, и говорит своему царю, что он питает глубокие чувства к нему, и что в такое-то время он испытывал их и ощущал, что его чувства были сильно направлены к нему, и который приходит в надежде быть принятым и вознагражденным царем как один из его лучших друзей в данном случае, тогда как он живет, восставая против него, поддерживая какого-то претендента на его венец и время от времени подстрекая к мятежу против него? Или какой господин стал бы мириться с тем, что его надувает и обманывает какой-то слуга, который заявляет о великих переживаниях любви и почтения к нему в своем сердце и о сильном восприятии его достоинства и доброты к нему, тогда как, вместе с этим, он отказывается подчиняться ему, так что его господин не получает от него никакой пользы? 

АРГУМЕНТ II. Как показывает здравый смысл, те же самые вещи, которые происходят в жизни, и которые выявляют, предпочитают ли люди Бога другим вещам на практике, и являются подходящей проверкой искренности и серьезности их сердец, представлены как надлежащее испытание искренности исповедующих в Писании. Там мы находим такие явления, которые названы именно этим именем: «испытания» или «искушения» (которые, как я отмечал раньше, являются словами с одинаковым смыслом). Вещи, которые выявляют, предпочитают ли люди Бога другим вещам на практике, — это трудности в религии, или те происходящие явления, которые делают практику долга трудной и пересекающейся с другими принципами, помимо любви к Богу; потому что в них Бог и другие вещи предстают перед людьми вместе для их действительного и практического выбора; и в результате мы не можем держаться и того, и другого, но одно или другое должно быть оставлено. И эти вещи на протяжении всего Писания называются искушениями, или испытаниями.* Они названы этим именем, потому что с их помощью проверяется и испытывается, каковы исповедующие, таковы ли они на самом деле, как они исповедуют и какими выглядят; и потому что в них реальность высшей любви к Богу подвергается испытанию опыта и факта; они являются надлежащими проверками, в которых поистине определяется на опыте, действительно ли люди имеют основательное расположение сердца прилепляться к Богу, или нет: «И помни весь путь, которым вел тебя Господь, Бог твой, по пустыне, вот уже сорок лет, чтобы смирить тебя, чтобы испытать тебя и узнать, что в сердце твоем, будешь ли хранить заповеди Его, или нет» (Вт. 8:2). «И Я не стану уже изгонять от них ни одного из тех народов, которых оставил Иисус, когда умирал, — чтобы искушать ими Израиля: станут ли они держаться пути Господня?» (Суд. 2:21-22; 3:1,4; Исх. 16:4).
Писание, называя эти трудности в религии испытаниями, или искушениями, поясняет, что оно подразумевает под этим проверку, или испытание их веры: «С великою радостью принимайте, братия мои, когда впадаете в различные искушения, зная, что испытание вашей веры производит терпение» (Иак. 1:2-3). «О сем радуйтесь, поскорбев теперь немного, если нужно, от различных искушений, дабы испытанная вера ваша оказалась драгоценнее гибнущего, хотя и огнем испытываемого золота» (1 Пет. 1:6-7). Так и апостол Павел говорит об этой важной обязанности расставаться с нашим богатством ради бедных как доказательстве искренности любви христиан (2 Кор. 8:8). И трудности в религии часто представлены в Писании как проверка исповедующих, таким же образом, как печь является подходящей проверкой для золота и серебра. «Ты испытал нас, Боже, переплавил нас, как переплавляют серебро. Ты ввел нас в сеть, положил оковы на чресла наши» (Пс. 65:10-11). «И введу эту третью часть в огонь, и расплавлю их, как плавят серебро, и очищу их, как очищают золото» (Зах. 13:9). То, что имеет цвет и вид золота, помещается в печь, чтобы проверить, на самом ли деле это то, чем оно выглядит: настоящее золото или нет. Так и трудности в религии называются искушениями, потому что они испытывают тех, кто имеет исповедание и вид святых, чтобы выявить, на самом ли деле они — те, за кого они себя выдают: истинные святые. 

Если мы положим подлинное золото в печь, мы найдем его высокую стоимость и ценность; так и истинность и неоценимая значимость добродетелей истинного христианина выявляется в этих испытаниях: «…дабы испытанная вера ваша оказалась драгоценнее гибнущего, хотя и огнем испытываемого золота, к похвале и чести и славе» (1 Пет.  1:7). Подлинное и чистое золото выйдет из печи в полном весе; так и истинные святые, будучи испытаны, выйдут, как золото (Иов. 23:10). Христос отличает истинную благодать от поддельной по тому, что она — золото, испытанное в огне (Отк. 3:17-18). Так что очевидно, почему эти вещи названы в Писании искушениями, главным образом, когда они испытывают или доказывают искренность исповедующих. И из того, что было только что замечено, видно, что они являются наиболее подходящей проверкой их искренности, ввиду того, что само значение слова «искушение», как оно обычно употребляется в Писании, — это трудность, возникающая на пути долга исповедующего, как проверка или опытное испытание его искренности. Если проверка искренности есть надлежащее назначение этих трудностей в религии, то, несомненно, эти трудности в религии являются надлежащими и исключительными проверками искренности, так как они, вне сомнения, являются в высшей степени тем, чем они названы Святым Духом: Бог дает вещам наименование на основании того, чем они являются по своей сущности. И если действительно эти вещи являются надлежащим и исключительным искушением, проверкой и опытным испытанием искренности исповедующих, то, конечно, результат проверки или опытного испытания (то есть, поведения и практики людей при таких испытаниях) является надлежащим и исключительным доказательством их искренности; так как они названы испытаниями или искушениями только в отношении результата, и потому что их эффект является преимущественно доказательством, или свидетельством. И это также наиболее подходящее доказательство, или свидетельство, для сердец тех, кто подвергается таким испытаниям. Ибо когда говорится, что Бог с помощью этих вещей испытывает людей и проверяет их, чтобы увидеть, что находится в их сердцах, и посмотреть, будут ли они хранить Его заповеди, или нет, то мы не должны понимать, что это для Его собственной информации или для того, чтобы Он Сам мог получить доказательство их искренности (так как Он не нуждается в проверках для Своей информации); но, в первую очередь, для их обличения и для того, чтобы дать свидетельство их совести.* 
Так, когда нам говорится, что Бог испытывал Израиль трудностями, с которыми они встретились в пустыне, и проблемами, с которыми они столкнулись при встрече со своими врагами в Ханаане, чтобы узнать, что было в их сердцах, и увидеть, будут ли они хранить Его заповеди, или нет, то в этом следует понимать, что это было для того, чтобы открыть их для самих себя, и чтобы они могли узнать, что находится в их собственных сердцах. Так, когда Бог испытывал Авраама этими трудными повелениями принести в жертву своего собственного сына, это было не для того, чтобы Бог удостоверился в том, что он боится Бога, но для собственного величайшего удовлетворения и утешения Авраама и для более ясного явления Божьей благосклонности к нему. Когда Авраам оказался верным в этом испытании, Бог говорит ему: «Ибо теперь Я знаю, что боишься ты Бога и не пожалел сына твоего, единственного твоего, для Меня» (Быт. 22:12). Это ясно указывает на то, что в этом практическом проявлении благодати Авраама в таком испытании было явлено более ясное свидетельство истинности его благодати, чем когда-либо прежде, а также величайшее свидетельство для совести Авраама; потому что Бог Сам дает его Аврааму как таковое для его утешения и радости и говорит ему об этом как о том, что вообще могло бы быть для его совести самым большим доказательством того, что он прав в глазах своего Судьи. Это доказывает то, что я утверждаю: святая практика в испытаниях является величайшим свидетельством искренности исповедующих для их собственной совести. И мы находим, что Христос время от времени использовал этот же метод, чтобы убедить совесть тех, кто претендовал на дружбу с Ним, и показать им, где они находятся. Такой метод Иисус Христос использовал в беседе с богатым юношей (Мт. 19:16). Казалось, что он выказывает глубокое уважение ко Христу; он пал перед Ним на колени и назвал Его благим Учителем и сделал сильное исповедание повиновения заповедям; но Христос испытал его, предложив ему пойти и продать все свое имение, и раздать нищим, а затем прийти, взять крест и следовать за Ним, и сказав ему, что он будет иметь сокровище на небесах. Так же Он испытывал другого человека, книжника. Он сделал глубокое исповедание почтения ко Христу, сказав Ему: «Учитель! Я пойду за Тобою, куда бы Ты ни пошел» (см. Мт. 8:19). Но Христос немедленно подвергает его дружбу испытанию, говоря ему: «Лисицы имеют норы, и птицы небесные — гнезда; а Сын Человеческий не имеет, где приклонить голову» (Мт. 8:20). Подобным образом, Христос в Своем провидении склонен всегда испытывать Своих исповедующих учеников. Так и семя, посеянное в разные виды почвы: в каменистую, тернистую и добрую почву, — когда всходит, во всех отношениях выглядит похожим, но оно испытывается под палящим солнцем, и различие выявляется. 

Таким образом, учитывая то, что это методы, которыми Бог пользуется, чтобы испытывать нас, то это, несомненно, вернейший способ для нас, чтобы вынести правильное суждение о самих себе и испытывать самих себя этими же методами. Эти Его искушения — не для Его информации, но для нашей; поэтому мы должны черпать из них информацию для себя. Самый верный способ проверки нашего золота — это посмотреть на него и испытать его в Божьей печи, где Он испытывает его для той цели, чтобы мы могли увидеть, каково оно. Если мы имеем намерение узнать, крепко ли стоит здание, мы должны посмотреть на него, когда дует ветер. Если мы желаем убедиться в том, что то, что имеет форму пшеницы, имеет и настоящую сущность пшеницы, или это только плевелы, мы должны наблюдать, когда она будет просеиваться. Если мы хотим узнать, прочен ли посох, или это гнилой надломленный тростник, мы должны наблюдать, когда на него обопрутся, и когда к нему будет применена нагрузка. Если мы хотим взвесить себя по справедливости, мы должны взвесить себя на Божьих весах, которые Он Сам использует, взвешивая нас.* Эти испытания в ходе нашей практической жизни являются как бы весами, на которых взвешиваются наши сердца, или на которых Христос и мир или Христос и Его конкуренты, в отношении почитания и уважения, которое они получают в наших сердцах, взвешиваются или ставятся на противоположные чаши весов, посредством чего есть возможность увидеть, что из них имеет перевес. Когда человек оказывается на развилке дорог, одна из которых ведет ко Христу, а другая — к предмету его вожделений, чтобы увидеть, по какой дороге он пойдет, или оказывается как бы поставленным между Христом и миром, где Христос стоит по правую сторону, а мир — по левую, так что если он пойдет к одному, то он должен оставить другое, чтобы видеть, к чему сильнее всего склоняется его сердце, или что имеет перевес в его сердце, — то это как раз то же самое, что поставить Христа и мир на две противоположные чаши весов; а его выбор в пользу одного и оставление другого — это то же самое, что опускание одной чаши весов и поднятие другой чаши. Таким образом, человеческая практика под испытаниями от Божьего провидения является в такой же мере надлежащим подтверждением высшей склонности сердца, как и движение весов с разными грузами на противоположных чашах помогает экспериментально определить больший вес.
АРГУМЕНТ III. Еще один аргумент в пользу того, что святая практика в том смысле, как она была объяснена, является высочайшим родом свидетельства истинности благодати для совести христиан, — это то, что на практике благодать, говоря в стиле Писания, достигает совершенства, или совершается. Так, апостол Иаков говорит: «Видишь ли, что вера содействовала делам его, и делами вера достигла совершенства?» (или завершилась, что непосредственно означает данное слово в оригинале, Иак. 2:22). Так, о любви к Богу сказано, что она завершается, или достигает совершенства, в хранении Его заповедей. «Кто говорит: «Я познал Его», но заповедей Его не соблюдает, тот лжец, и нет в нем истины; а кто соблюдает слово Его, в том истинно любовь Божия совершилась» (1 Ин. 2:4-5). Заповедь Христа, на которую апостол здесь особенно ссылается, говоря о хранении нами Его заповедей, — это (как я отмечал ранее) та Его великая заповедь, которая касается дел любви к нашим братьям, как видно из последующих стихов. И вновь, о любви Божьей сказано, что она совершенна: «…если мы любим друг друга, то Бог в нас пребывает, и любовь Его совершенна есть в нас» (1 Ин. 4:12). Здесь, несомненно, апостол все еще касается любви друг к другу, так же, как он объяснял это в предыдущей главе, говоря о любви друг к другу как о признаке любви к Богу: «А кто имеет достаток в мире, но… затворяет сердце свое, — как пребывает в том любовь Божия? Дети мои! Станем любить не словом или языком, но делом и истиною» (1 Ин. 3:17-18). Апостол говорит, что через такую любовь в действии «любовь Божья совершенна есть в нас». О благодати сказано, что она достигает совершенства, или завершается, в святой практике, так как в ней она приводится к своему надлежащему результату и к тому проявлению, которое есть конец принципа; в этом достигается цель стремления и назначение благодати, и ее действие завершается и венчается. Так, дерево делается совершенным в плоде: оно не совершенно в семени, посаженном в землю; оно не совершенно в начальном оживании семени и в пускании им корня и ростка; оно не совершенно, когда оно выходит из земли; оно не совершенно, когда на нем распускаются листья; или когда оно дает цвет; но когда оно приносит добрый спелый плод, когда оно усовершается, тогда оно достигает своей цели, и назначение дерева выполняется; и все, относящееся к дереву, усовершается и приходит к своему надлежащему результату в плодоношении. Такова и благодать в ее практических проявлениях. О благодати сказано, что она достигает совершенства, или усовершается, в своих делах или плоде; и подобное сказано о грехе: «Похоть же, зачав, рождает грех, а сделанный грех рождает смерть» (Иак. 1:15). Здесь прослеживаются три шага: во-первых, грех в своем принципе или привычке, в существовании похоти в сердце; затем, здесь видно его зачатие, состоящее в присущих проявлениях его в уме; и, наконец, здесь есть плод, который был зачат, и теперь действительно принесен в нечестивых делах и практике. И это апостол называет завершением, или «усовершением», греха, так как это слово в оригинале — это то же слово, которое переведено как «усовершенный» в приведенных выше текстах. 

Конечно, если это так, если благодать, таким образом, достигает совершенства в плоде, если эти практические проявления благодати — это те проявления, в которых благодать приводится к своему надлежащему результату и назначению, и проявления, в которых все, что относится к ее назначению, тенденции и действию, совершается и увенчивается, то эти проявления должны быть высочайшими доказательствами благодати превыше всех других проявлений. Несомненно, присущая природа и тенденция каждого принципа должна выявляться лучше всего и полнее всего в своих наиболее совершенных проявлениях, или в тех проявлениях, в которых его природа наиболее полным образом выражается, и в его тенденции, наиболее полно удовлетворенной и увенчанной в его надлежащем эффекте и результате. Если мы хотим увидеть присущую природу чего-либо и видеть полное отличие этого от других вещей, то мы должны посмотреть на это при его завершении. Апостол Иаков говорит, что делами вера достигает совершенства, и вводит это как аргумент, который доказывает, что дела являются главным свидетельством веры, посредством которого подтверждается искренность исповедующих веру (Иак. 2). И апостол Иоанн, после того как он неоднократно говорил нам, что любовь становится совершенной через исполнение заповедей Христа, замечает, что «совершенная любовь изгоняет страх» (1 Ин. 4:18), имея в виду, что любовь достигла совершенства в этом смысле; это соответствует тому, что он сказал в предыдущей главе, а именно, что любя на деле, мы знаем, что мы — от истины, и успокаиваем наши сердца (1 Ин. 3:18-19).
АРГУМЕНТ IV. Еще одна вещь, которая с очевидностью показывает, что святая практика есть главное доказательство, которым мы должны пользоваться, судя как о своей собственной искренности, так и об искренности других, — это то, что на этом доказательстве, прежде всего, настаивает Писание. Общего знакомства с Писанием, наряду с небольшим вниманием и наблюдением, будет достаточно для того, чтобы показать любому, что на протяжении всего Писания, от начала книги Бытие до конца книги Откровение, это подчеркивается в десять раз сильнее как признак истинной набожности, чем что-либо другое. И Новый Завет, где Христос и Его апостолы специально и преднамеренно излагают признаки истинного благочестия, весьма убедительно настаивает на этом. Следует заметить, что Христос и Его апостолы не только часто говорят эти вещи в своих изложениях великих доктрин религии, которые показывают, какой должна быть природа истинного благочестия, или откуда можно вывести его сущность и признаки путем справедливого умозаключения, и часто попутно упоминают многие вещи, которые относятся к благочестию; но они также часто преднамеренно указывают на признаки для испытания исповедующих, побуждающие их испытывать самих себя на основании признаков, которые они приводят, и предваряют то, что они говорят, такими и подобными выражениями: «По тому узнают, что вы знаете Бога; по тому открываются дети Бога и дети дьявола; тот, кто имеет это, строит на скале; тот, кто не имеет этого, строит на песке; поэтому мы успокаиваем наши сердца; тот любит Христа…» Но я не могу найти места, в котором либо Христос, либо Его апостолы, таким образом, приводили бы признаки благочестия (хотя таких мест много), но где христианская практика не была бы единственной вещью, подчеркиваемой как необходимая. В самом деле, во многих местах о любви к братьям говорится как о признаке праведности; и, как я отмечал ранее, нет другого добродетельного чувства или расположения, которое бы так часто специально выделялось как признак истинной благодати, как наша любовь друг ко другу; но в этом случае Писание объясняет, что оно подразумевает, главным образом, эту любовь, проявленную и выраженную на практике, или в делах любви. Так, апостол Иоанн, который чаще всех остальных настаивает на любви к братьям как признаке благочестия, весьма выразительно поясняет: «Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев; не любящий брата пребывает в смерти… А кто имеет достаток в мире, но, видя брата своего в нужде, затворяет от него сердце свое, — как пребывает в том любовь Божия? Дети мои! Станем любить не словом или языком, но делом и истиною. И вот по чему узнаем, что мы от истины, и успокаиваем пред Ним сердца наши» (1 Ин. 3:14-19). Так что, когда Писание так сильно настаивает на нашей любви друг ко другу как о великом признаке благочестия, мы должны под этим понимать не присущие действия чувств, которые люди испытывают друг ко другу, а практику душой всех обязанностей, изложенных на второй скрижали Закона — всё то, что Новый Завет повторяет нам вновь и вновь, и что включает истинная любовь друг ко другу (Рим. 13:8,10; Гал. 5:14; Мт. 22:39-40). Так что, в самом деле, повсеместно в Новом Завете прослеживается замысел указывать на такие признаки благочестия, среди которых сильнее других подчеркивается святая практика и хранение заповедей Христа. Это непреодолимый аргумент в пользу того, что это — главное из доказательств благочестия; если только мы не допустим, что когда Христос и Его апостолы умышленно принялись за дело указания признаков, по которым исповедующие христиане во все времена могли бы определять свое состояние, они не знали, как выбирать признаки так хорошо, как мы могли бы выбрать для них. Но если мы сделали Слово Христово нашим правилом, тогда, несомненно, эти признаки, которые Христос и апостолы, главным образом, изложили и дали нам, чтобы мы могли проверять себя ими, — эти самые признаки нам следует специально принять и, в первую очередь, использовать при испытании самих себя.* И, несомненно, те вещи, на которых Христос и Его апостолы, прежде всего, настаивали в правилах, которые они давали, служители также должны, в первую очередь, подчеркивать в правилах, которые они дают. Сильно настаивать на тех вещах, на которых Писание настаивает мало, и очень мало настаивать на тех вещах, на которых Писание настаивает сильно, — это опасная вещь, потому что это уклонение от Божьего пути; и это значит судить себя и направлять других не по-библейски. Бог знал, какой путь водительства и направления душ является самым безопасным и наилучшим для них; Он так сильно настаивает на некоторых вещах, потому что Он знал, что необходимо настоять на них; и оставлял другие вещи в стороне как мудрый Бог, потому что Он знал, что не будет лучшим для них, если основная нагрузка испытания ляжет на них. Как Суббота была установлена для человека, так и Писание было написано для человека; и они бесконечной премудростью приспособлены для нашего употребления и пользы. Поэтому мы должны сделать их нашим путеводителем во всем, в наших мыслях о религии и о самих себе. И если мы делаем большим то, что Писание делает маленьким, и делаем маленьким то, что Писание делает значительным, то это имеет тенденцию создавать у нас чудовищное представление о религии (по крайней мере, косвенно и постепенно), полностью уводить нас от верного правила и от правильного мнения о себе и укреплять заблуждение и лицемерие. 

АРГУМЕНТ V. О христианской практике в Слове Божьем ясно говорится как о главном доказательстве истинности благодати не только для других, но и для собственной совести людей. О ней не только больше говорится, и она не только чаще подчеркивается, чем другие признаки, но во многих местах, где она упоминается, она представлена как главное из всех доказательств. Это видно из способа выражения, который иногда используется. Если бы Бог сейчас заговорил с небес, чтобы разрешить наши сомнения относительно признаков благочестия, и дал некоторый особый критерий, по которому все могли бы узнать, являются ли они искренне благочестивыми, или нет, с впечатляющими выражениями, возвещающими, что человек, имеющий такое качество или такой признак — «это истинно святой человек; это тот самый человек; по этому вы можете узнать; это то, в чем открывается, кто святые и кто грешники; такие люди являются поистине святыми»; то разве мы не рассматривали бы как несомненный факт то, что было дано как особенная и в высшей степени отличительная черта истинного благочестия? Но это тот самый случай в отношении признака благодати, о котором я говорю; Бог вновь и вновь говорил в Своем Слове одинаковым образом касательно христианской практики: «Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня» (Ин. 14:21). Таким образом, в этом тексте Христос дает возможность ученикам не столько руководство для того, чтобы судить других, а для того, чтобы применить его к себе для своего собственного утешения после Его ухода, как видно из каждого слова данного контекста. Кстати, я хотел бы заметить, что примечательно не только ударение, с которым Иисус высказывается, но также и то, как сильно Он настаивает на этом вопросе и повторяет его, как Он это делает в контексте: «Если любите Меня, соблюдите Мои заповеди» (Ин. 14:15); «…кто любит Меня, тот соблюдет слово Мое» (Ин. 14:23); «Нелюбящий Меня не соблюдает слов Моих» (Ин. 14:24). И в следующей главе мы читаем: «Всякую у Меня ветвь, не приносящую плода, Он отсекает; и всякую, приносящую плод, очищает» (Ин. 15:2); «Тем прославится Отец Мой, если вы принесете много плода, и будете Моими учениками» (Ин. 15:8); «Вы друзья Мои, если исполняете то, что Я заповедую вам» (Ин. 15:14). Этот признак с той же настойчивостью излагается вновь: «Если пребудете в слове Моем, то вы истинно Мои ученики» (Ин. 8:31); «А что мы познали Его, узнаем из того, что соблюдаем Его заповеди» (1 Ин. 2:3); «А кто соблюдает слово Его, в том истинно любовь Божия совершилась: из сего узнаем, что мы в Нем» (1 Ин 2:5); «Станем любить… делом и истиною. И вот, по чему узнаем, что мы от истины» (1 Ин. 3:18-19). Буквальный перевод с оригинала еще более выразительный: «По этому мы точно знаем». И с какой несомненностью о святой практике говорится как о великом критерии различия между детьми Бога и детьми дьявола: «Дети Божии и дети дьявола узнаются так…» (1 Ин. 3:10). Противопоставление святой и нечистой практики можно видеть во всем контексте: «И всякий, имеющий сию надежду на Него, очищает себя, так как Он чист» (1 Ин. 3:3); «Всякий, пребывающий в Нем, не согрешает; всякий согрешающий не видел Его и не познал Его. Дети! Да не обольщает вас никто. Кто делает правду, тот праведен, подобно как Он праведен. Кто делает грех, тот от дьявола… Всякий, рожденный от Бога, не делает греха… всякий, не делающий правды, не есть от Бога» (1 Ин. 3:6-10). Это же подчеркивается и в тексте: «Любовь же состоит в том, чтобы мы поступали по заповедям Его» (2 Ин. 1:6), то есть (как мы должны понимать это), это надлежащее свидетельство любви. Также и в стихе: «Ибо это есть любовь к Богу, чтобы мы соблюдали заповеди Его» (1 Ин. 5:3). Апостол Иаков, говоря о приемлемых доказательствах истинной и чистой религии, говорит: «Чистое и непорочное благочестие пред Богом и Отцом есть то, чтобы призирать сирот и вдов в их скорбях и хранить себя неоскверненным от мира» (Иак. 1:27). Подобные впечатляющие выражения употребляются в отношении этого же и в Ветхом Завете: «И сказал человеку: вот, страх Господень есть истинная премудрость, и удаление от зла — разум» (Иов. 28:28); «…Отец твой ел и пил, но производил суд и правду, и потому ему было хорошо. Он разбирал дело бедного и нищего, и потому ему хорошо было. «Не это ли значит знать Меня?» — говорит Господь» (Иер. 22:15-16); «Придите, дети, послушайте меня: страху Господню научу вас... Удерживай язык свой от зла и уста свои от коварных слов. Уклоняйся от зла и делай добро; ищи мира и следуй за ним» (Пс. 33:12-15); «Господи! Кто может пребывать в жилище Твоем? Кто может обитать на святой горе Твоей? Тот, кто ходит непорочно…» (Пс. 14:1-5); «Кто взойдет на гору Господню, или кто станет на святом месте Его? Тот, у которого руки неповинны и сердце чисто» (Пс. 23:3-4); «Блаженны непорочные в пути, ходящие в законе Господнем» (Пс. 118:1); «Тогда я не постыдился бы, взирая на все заповеди Твои» (Пс. 118:6); «Страх Господень — ненавидеть зло» (Пр. 8:13).
Так, Писание никогда не употребляет таких эмоциональных выражений относительно любых других признаков лицемерия и неосновательности сердца, как в отношении порочной практики. Вспомним несколько текстов. «Не обманывайтесь: Бог поругаем не бывает. Что посеет человек, то и пожнет» (Гал. 6:7). «…Не обманывайтесь: ни блудники, ни идолослужители... Царства Божия не наследуют» (1 Кор 6:9-10). «Ибо знайте, что никакой блудник, или нечистый… не имеет наследия в Царстве Христа и Бога. Никто да не обольщает вас пустыми словами» (Еф. 5:5-6). «Дети! Да не обольщает вас никто. Кто делает правду, тот праведен, подобно как Он праведен. Кто делает грех, тот от дьявола» (1 Ин. 3:7-8). «Кто говорит: «Я познал Его», но заповедей Его не соблюдает, тот лжец, и нет в нем истины» (1 Ин. 2:4). «Если мы говорим, что имеем общение с Ним, а ходим во тьме, то мы лжем и не поступаем по истине» (1 Ин. 1:6). «Если кто из вас думает, что он благочестив, и не обуздывает своего языка, но обольщает свое сердце, у того пустое благочестие» (Иак. 1:26). «Но если в вашем сердце вы имеете горькую зависть и сварливость, то не хвалитесь и не лгите на истину: это не есть мудрость, нисходящая свыше, но земная, душевная, бесовская» (Иак. 3:14-15). «А совращающихся на кривые пути свои да оставит Господь ходить с делающими беззаконие» (Пс. 124:5). «И будет там большая дорога, и путь по ней назовется путем святым; нечистый не будет ходить по нему» (Ис. 35:8). «И не войдет в него ничто нечистое и никто преданный мерзости и лжи» (Отк. 21:27). Также неоднократно говорится: «Отойдите от Меня; не знаю вас, все, делающие беззаконие».
АРГУМЕНТ VI. Еще одна вещь, которая с очевидностью доказывает, что святая практика является главным из всех признаков искренности исповедующих не только перед миром, но также и перед своей совестью, — это то великое свидетельство, которое будет использоваться впоследствии перед судейским престолом Бога, и согласно которому будет вершиться суд и определяться вечное состояние каждого, исповедующего религию. На будущем суде будет происходить открытое испытание исповедующих, и на суде будут использоваться доказательства. Ибо будущий Божий суд над людьми для вечного воздаяния им будет не Его проверкой, вынесением суждения о состоянии человеческих сердец в Его собственном разуме; но это будет официально провозглашенный суд, и его концом будет не формирование Богом мнения для Себя Самого, но явление этого суда и его праведности для совести людей и для мира. И поэтому день суда назван днем откровения праведного Божьего суда (Рим. 2:6). И окончание Божьего будущего испытания и суда над людьми, что касается роли, отведенной каждому на суде, будет особенно ярким явлением Божьего праведного суда по отношению к нему, к его совести (см. Мт. 18:31-35; 20:8-15; 22:11-13; 25:19-30,35-46; Лк. 19:16-23). И поэтому, хотя Бог не нуждается в средстве, с помощью которого Он сделает истину очевидной для Себя Самого, однако доказательства будут использоваться в Его будущем суде над людьми. И, несомненно, доказательства, которые будут использованы в их испытании, будут такими, которые будут наилучшим образом служить целям суда, а именно, явлению праведного суда Бога не только для мира, но и для собственной совести человека. Но Писание в обильной мере учит нас, что великими доказательствами, которые Судья будет использовать в испытании для этих целей, и в соответствии с которыми будет регулироваться суд над каждым и будет выноситься необратимый приговор, будут дела людей здесь, в этом мире: «И увидел я мертвых, малых и великих, стоящих пред Богом, и книги раскрыты были… и судимы были мертвые по написанному в книгах, сообразно с делами своими» (Отк. 20:12); «Тогда отдало море мертвых, бывших в нем, и смерть и ад отдали мертвых, которые были в них; и судим был каждый по делам своим» (Отк. 20:13); «Ибо всем нам должно явиться пред судилище Христово, чтобы каждому получить соответственно тому, что он делал, живя в теле, доброе или худое» (2 Кор. 5:10). Итак, человеческая практика — это единственное свидетельство, которое Христос представляет как средство регулирования последнего суда в самом подробном описании дня суда, которое мы имеем в Святой Библии (см. Мт. 25; Рим. 2:6,13; Иер. 17:10; Иов. 34:11; Пр. 24:12; Иер. 32:19; Отк. 22:12; Мт. 16:27; Отк. 2:23; Иез. 33:20; 1 Пет. 1:17). В день суда судья не начнет (для обличения собственной совести людей и для выставления их перед миром) исследовать людей в отношении метода их переживаний или требовать от каждого человека рассказать историю о способе его обращения; но его дела будут выведены на свет во свидетельство того, кто он есть, и что он делал втайне и явно: «Ибо всякое дело Бог приведет на суд, и все тайное, хорошо ли оно, или худо» (Еккл. 12:14). В испытании, которому исповедующие будут подвергнуты на будущем суде, Бог будет использовать те же доказательства, чтобы обнаружить их им самим и миру, которые Он использует, чтобы обнаружить их в искушениях или испытаниях от Своего провидения здесь, а именно, их практику в случаях, в которых Христос и другие вещи вступают в действительное и непосредственное состязание. В день суда Бог, для явления Своего праведного суда, будет взвешивать исповедующих на видимых весах. И весы будут теми же, на которых Он взвешивает людей сейчас, и которые уже были описаны.
Следовательно, мы можем сделать несомненный вывод, что дела людей (взятые в том смысле, который был пояснен) — это высочайшие свидетельства, по которым им следует проверять себя. Несомненно, то, что наш верховный Судья будет, главным образом, использовать, чтобы судить нас, когда мы предстанем перед Ним, мы также должны, в первую очередь, использовать, чтобы судить самих себя.* Если бы не было открыто, каким образом и на каком основании Судья будет обращаться с нами впоследствии, то каким естественным было бы для кого-то сказать: «О, если бы я знал, какие признаки Бог будет, в первую очередь, искать и подчеркивать на последнем и решающем суде, и какого плода Он ожидает от каждого, кто будет приемлемым для Него, и на каком основании будет выноситься приговор, чтобы я знал, к какому признаку или свидетельству мне в особенности нужно стремиться сейчас, чтобы быть уверенным, что я не потреплю неудачу впоследствии!» И, принимая во внимание то, что Бог так ясно и достаточно открыл, какой это признак или свидетельство, то, конечно, если мы поступаем мудро, мы будем считать это имеющим величайшую важность.
Из всего того, что было сказано, я думаю, совершенно понятно, что христианская практика — это наиболее подходящее доказательство благодатной искренности исповедующих для себя самих и для других; и главный из всех признаков благодати, признак из признаков и доказательство из доказательств, то, что запечатлевает и венчает все остальные признаки. Я хотел бы лучше иметь свидетельство своей совести о том, что на моей стороне — такое высказывание моего Верховного Судьи: «Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня» (Ин. 14:21); чем суждение и полнейшее одобрение всех мудрых, здравых и опытных богословов, которые жили в этом тысячелетии, после самого точного и критического исследования моих переживаний, что касается способа моего обращения. Дело не в том, что нет других подходящих свидетельств состояния благодати, кроме этого. Могут быть другие проявления благодати, помимо этих действенных проявлений, которые святые могут рассматривать, и которые могут быть очень утешительными для них, однако это — главное и наиболее приемлемое доказательство. Может быть несколько хороших доказательств того, что дерево является смоковницей; но высочайшим и самым надлежащим доказательством этого будет то, что оно на самом деле приносит смоквы. Возможно, что человек может иметь большую уверенность в состоянии благодати при своем первом обращении, прежде чем у него будет возможность получить уверенность посредством этого великого доказательства, о котором я говорю. Если человек слышит, что ему предлагается большое богатство в отдаленном месте, при условии, что он будет ценить его так высоко, что он будет желать оставить все, чем он владеет дома, и отправиться в путешествие за ним через скалы и горы, которые стоят на пути, в место, где оно находится; то, возможно, что человек будет иметь уверенность в том, что он ценит сокровище в указанной степени, как только оно ему было предложено: он может чувствовать внутри себя несомненную готовность отправиться за сокровищем; но, тем не менее, это не препятствует тому, чтобы его реальное действие было высочайшим и наиболее подходящим доказательством его готовности не только для других, но и для него самого. Но тогда, как доказательство для него самого, его внешние действия и движения его тела в путешествии не рассматриваются изолированно, отдельно от действия его ума и осознания в себе того, что движет им, и к какой цели он направляется; иначе его телесное движение не будет для него доказательством того, что он ценит сокровище. Таким же образом, христианская практика является самым подходящим доказательством спасительного значения драгоценной жемчужины и сокровища, спрятанного на поле. 

Христианская практика является признаком признаков в том смысле, что это великое доказательство, которое утверждает и венчает все другие признаки благочестия. Нет ни одного вида плода Святого Духа, для которого христианская практика не была бы наиболее подходящим доказательством истинности. Как в случае с членами нашего тела и любой утварью надлежащее доказательство прочности и пригодности их — это их использование; так и в случае с нашими добродетелями (которые даны для того, чтобы они использовались на практике, как и наши руки и ноги, или инструменты, которыми мы работаем, или руки, которыми мы боремся) надлежащим испытанием и проверкой их будет их проявление на практике. Большинство вещей, которыми мы пользуемся, пригодны для нас, и их пригодность доказана при каком-то давлении, напряжении, встряхивании и столкновении. Так бывает с луком, мечом, топором, пилой, веревкой, цепью, посохом, ногой, зубом. И те, которые настолько слабы, что не способны выдержать напряжение или давление, которым нам нужно их подвергнуть, ни к чему не годны. То же самое — со всеми добродетелями ума. Их подходящая проверка и доказательство — их проявление под всеми искушениями и испытаниями, которым Бог подвергает нас в действии Своего провидения, и в таком служении, которое оказывает тяжелое напряжение на принципы природы. 

Практика есть надлежащее доказательство истинного и спасительного познания Бога, как видно из уже упомянутых слов апостола: «А что мы познали Его, узнаем из того, что соблюдаем Его заповеди» (1 Ин. 2:3). Мы напрасно исповедуем, что мы знаем Бога, если на деле мы отвергаем Его (Тит. 1:16). И если мы знаем Бога, но не прославляем Его как Бога, то наше знание будет осуждать, а не спасать нас (Рим. 1:21). Великий признак того знания, которое спасает и делает блаженными, — это то, что оно — практическое: «Если это знаете, блаженны вы, когда исполняете» (Ин. 13:17). «…Удаление от зла — разум» (Иов. 28:28).
Святая практика является надлежащим доказательством покаяния. Когда иудеи заявляли о покаянии, когда они пришли исповедовать свои грехи к Иоанну, проповедовавшему крещение покаяния для отпущения грехов, он направил их на верный путь достижения и демонстрации надлежащих доказательств истинности их покаяния, сказав им: «Сотворите же достойный плод покаяния» (Мт. 3:8). Это согласуется с практикой апостола Павла (см. Деян. 26:20). Прощение и милость нередко обещаются тому, кто имеет то свидетельство истинного покаяния, что он оставляет свой грех (Пр. 28:13; Ис. 55:7).
Святая практика является надлежащим доказательством спасительной веры. Это очевидно из того, что апостол Иаков говорит о делах как о том, что выдающимся образом оправдывает веру, или  оправдывает исповедующих веру, и отстаивает и являет искренность их исповедания не только для мира, но также и для их собственной совести, как видно из примера, который он приводит об Аврааме (Иак. 2:21-24). Он также говорит о практической и действенной природе веры как о самой ее жизни и душе; подобно тому, как действенная природа и сущность, которая есть в теле человека, является его жизнью и душой (Иак. 2:20,26). И если это так, то, несомненно, практика есть надлежащее доказательство жизни и души истинной веры, которыми она отличается от мертвой веры. Ибо, несомненно, практика есть наиболее подходящее доказательство практической натуры, а действие есть наиболее подходящее доказательство действенной натуры.
Практика есть наилучшее доказательство спасительной уверенности в истине. Хождение исповедующего христианина в истине подчеркивается как надлежащее доказательство того, что истина пребывает в нем: «Ибо я весьма обрадовался, когда пришли братия и засвидетельствовали о твоей верности, как ты ходишь в истине» (3 Ин. 1:3).
Практика является наиболее подходящим доказательством истинного прихода ко Христу, принятия Его и союза с Ним. Истинный и спасительный приход ко Христу есть (как часто учит Христос) такой приход, когда человек оставляет все ради Него. И, как было отмечено ранее, оставить все ради Христа в сердце — это то же самое, что иметь сердце, готовое действительно оставить все; но надлежащее доказательство того, что сердце действительно готово оставить все, — это на самом деле оставить все, как только человек будет к этому призван. Если принц обращается к женщине в далекой стране с просьбой, чтобы она оставила свой собственный народ и отцовский дом и приехала к нему, чтобы быть его невестой, то надлежащим доказательством согласия ее сердца с предложением принца будет то, что она действительно оставит свой собственный народ и отцовский дом и приедет к нему. Через это ее согласие с предложением принца достигает совершенства в том же смысле, в котором апостол Иаков говорит, что делами вера достигает совершенства.* Христос обещает нам вечную жизнь при условии нашего прихода к нему; но это такое обращение, к которому Он направил юношу, пришедшего к Нему спросить, что он должен делать, чтобы наследовать вечную жизнь. Христос велел ему пойти и продать все, что он имел, и приходить и следовать за Ним. Если бы он согласился в своем сердце с предложением и всем сердцем обратился бы ко Христу, то надлежащим доказательством этого было бы то, если бы он сделал это; и через это его приход ко Христу достиг бы совершенства. Когда Христос призвал мытаря Матфея, сидевшего у сбора пошлин и среди своих земных барышей, то согласие сердца Матфея с приглашением его Спасителя прийти к Нему проявилось в том и сделалось совершенным в том, что он действительно поднялся, оставил все и последовал за Ним (Лк. 5:27-28). Христос и другие вещи ставятся перед нами сегодня, чтобы мы определенно привязались к одному и оставили другое; в таком случае практическая верность Христу — это практическое принятие Христа; подобно тому, как то, когда нищий протягивает руку, чтобы принять дар, который предлагается ему, — это практическое принятие им дара. Поистине, это действие души, которое заключается в верности Христу на практике, есть самое совершенное доказательство прихода души ко Христу. 

Практика является наиболее подходящим доказательством доверия Христу дела спасения. Собственное значение слова «доверие», согласно его обычному употреблению как в общеупотребительной речи, так и в Священном Писании, — это стимулирование и поощрение разума человека отважиться на какое-либо предприятие на практике или рискнуть в чем-то, что он делает, полагаясь на достаточность и верность другого. И поэтому надлежащее доказательство его доверия — это риск, которому он себя подвергает в том, что он делает. Нельзя по праву сказать, что человек отважился на какое-то предприятие, полагаясь на что-то, если он ничего не делает на основании такого доверия, или если его практика не отличается от того, как если бы он не имел этого доверия. Для человека отважиться на предприятие, полагаясь на другого, — это значит делать что-то из этого доверия, в чем он, кажется, подвергает себя, и чего бы он не делал, если бы не было этого доверия. И поэтому о людях можно сказать, что именно в согласии переносить трудности и видимые опасности христианской практики в доверии достаточности и верности Христа, Который дарует вечную жизнь, они отваживаются положиться на Христа и довериться Ему в деле блаженства и жизни. Они полагаются, например, на такое обетование: «…потерявший душу свою ради Меня сбережет ее» (Мт. 10:39). И поэтому они расстаются со всем и подвергают риску все свое, полагаясь на достаточность и истину Христа. И в этом — библейское понимание доверия Христу в проявлении спасительной веры в Него. Так, Авраам, отец всех верующих, поверил Христу и верой оставил свою страну, полагаясь на завет благодати, который Бог установил с ним (Евр. 11:8-9). Так и «верою Моисей, придя в возраст, отказался называться сыном дочери фараоновой, и лучше захотел страдать с народом Божиим, нежели иметь временное греховное наслаждение» (Евр. 11:23-25). Этой же верой «другие испытали поругания и побои, а также узы и темницу. Были побиваемы камнями, перепиливаемы, подвергаемы пытке, умирали от меча, скитались в милотях и козьих кожах, терпя недостатки, скорби, озлобления» (Евр. 11:35-38). И в этом смысле апостол Павел верой доверился Христу и посвятил себя Ему, рискнув собой и всем своим интересом, положившись на способность и верность Искупителя, под сильными преследованиями, в страданиях и лишении всего: «По сей причине я и страдаю так; но не стыжусь. Ибо я знаю, в Кого уверовал, и уверен, что Он силен сохранить залог мой на оный день» (2 Тим. 1:12).
Если человек получает весть от царя с далекого острова о том, что он намеревается сделать его своим наследником, и если, получив новость, он немедленно оставляет свою родную землю и друзей и все, что он имеет в мире, чтобы отправится в эту страну, положившись на то, что он услышал, в таком случае о нем можно сказать, что он рискнул собой и всем, что он имеет в этом мире, ради этого. Но если он остается сидеть спокойно и надеется на предложенное ему преимущество, внутренне лелея себя мыслями о нем, то о нем нельзя по-настоящему сказать, что он отважился на это. В этом случае он не идет на риск; он не делает ничего такого, что подвергло бы его страданиям, если бы он потерпел неудачу; помимо того, что он делал бы, если бы он не получил таких новостей. Итак, тот, кто, поверив в то, что он слышит о будущем мире, и, полагаясь на сообщение Евангелия относительно жизни и бессмертия, оставляет все или, по крайней мере, делает это, насколько требует случай, и при этом все место уступает его вечному интересу; о таком и только о таком можно по-настоящему сказать, что он решился положиться на евангельскую весть. И это — подходящее доказательство истинного доверия Христу в деле спасения.
Практика является надлежащим доказательством благодатной любви как к Богу, так и к людям. Тексты, которые ясно учат этому, уже настолько часто упоминались, что нет необходимости их повторять.
Практика является надлежащим доказательством смирения. Бог настаивает на том выражении и проявлении смирения сердца, о котором Он говорит как о великом проявлении его; и мы должны рассматривать это как его надлежащее выражение и проявление: это смиренномудренное хождение. «О, человек! Сказано тебе, что — добро и чего требует от тебя Господь: действовать справедливо, любить дела милосердия и смиренномудренно ходить пред Богом твоим» (Мих. 6:8).
Это также надлежащее доказательство истинного страха Божьего: «Страх Господень — ненавидеть зло» (Пр. 8:13). «Придите, дети, послушайте меня: страху Господню научу вас… Удерживай язык свой от зла и уста свои от коварных слов. Уклоняйся от зла и делай добро; ищи мира и следуй за ним» (Пс. 33:12-15). «…Бойся Господа, и удаляйся от зла» (Пр. 3:7). «…Страх Господень отводит от зла» (Пр. 16:6). «Обратил ли ты внимание твое на раба Моего Иова?.. человек непорочный, справедливый, богобоязненный и удаляющийся от зла» (Иов. 1:8). «Обратил ли ты внимание твое на раба Моего Иова?.. человек непорочный, справедливый, богобоязненный и удаляющийся от зла, и доселе тверд в своей непорочности; а ты возбуждал Меня против него» (Иов. 2:3). «Нечестие беззаконного говорит в сердце моем: нет страха Божия пред глазами его» (Пс. 35:2).
Так, практика в воздаянии за полученные блага является надлежащим доказательством истинной благодарности. «Что воздам Господу за все благодеяния Его ко мне?» (Пс. 115:3). «Но не воздал Езекия за оказанные ему благодеяния» (2 Пар. 32:25). Воздание наших обетов Богу и наблюдение за своими путями, кажется, отмечается как надлежащее выражение и доказательство истинной благодарности: «Принеси в жертву Богу хвалу,и воздай Всевышнему обеты твои» (Пс. 49:14). «Кто приносит в жертву хвалу, тот чтит Меня, и кто наблюдает за путем своим, тому явлю Я спасение Божие» (Пс. 49:23).
Также, надлежащее доказательство благодатных желаний и стремлений, которое отличает их от ложных и тщетных, заключается в том, что они — не такие, как праздные желания и склонности Валаама, но они действенны на практике, побуждая людей серьезно и основательно искать того, к чему они стремятся. «Одного просил я у Господа, того только ищу» (Пс. 26:4). «Боже! Ты Бог мой, Тебя от ранней зари ищу я; Тебя жаждет душа моя, по Тебе томится плоть моя в земле пустой, иссохшей и безводной, чтобы видеть силу Твою и славу Твою» (Пс. 62:2-3). «К Тебе прилепилась душа моя» (Пс. 62:9). «Влеки меня, мы побежим за тобою» (П. Песн. 1:3).
Практика является надлежащим доказательством благодатной надежды: «И всякий, имеющий сию надежду на Него, очищает себя, так как Он чист» (1 Ин. 3:3). Терпеливое постоянство в делании добра, несмотря на все трудности и испытания христианского хождения, часто упоминается как подходящее выражение и плод христианской надежды.: «Непрестанно памятуя ваше дело веры и труд любви и терпение упования» (1 Фес. 1:3). «Посему (возлюбленные), препоясав чресла ума вашего, бодрствуя, совершенно уповайте на подаваемую вам благодать в явлении Иисуса Христа. Как послушные дети…» (1 Пет. 1:13-14). «Уповаю на спасение Твое, Господи, и заповеди Твои исполняю» (Пс. 118:166). «…Возлагать надежду свою на Бога, и не забывать дел Божиих, и хранить заповеди Его» (Пс. 77:7).
Бодрое исполнение нашего долга и выполнение Божьей воли является подходящим доказательством истинной святой радости. «Ты милостиво встречал радующегося и делающего правду» (Ис. 64:5). «Откровения Твои я принял, как наследие на веки; ибо они веселие сердца моего. Я приклонил сердце мое к исполнению уставов Твоих навек, до конца» (Пс. 118:111-112). «На пути откровений Твоих я радуюсь, как во всяком богатстве» (Пс. 118:14). «Любовь… не радуется неправде, а сорадуется истине» (1 Кор 13:6). «…Глубокая нищета их преизбыточествует в богатстве их радушия» (2 Кор. 8:2).
Практика также является надлежащим доказательством христианской стойкости. Проверка хорошего воина производится не в углу у камина, а на поле битвы  (1 Кор. 9:25-26; 2 Тим. 2:3-4,6).
И как плод святой практики является главным доказательством истинности благодати, так и степень, в которой опыт имеет влияние на практику человека, является вернейшим свидетельством степени того, что есть духовное и божественное в его опыте. Как бы люди ни претендовали на великие открытия, великую любовь и радость, их следует принимать во внимание только в той мере, в которой они оказывают влияние на их практику. Конечно же, следует сделать скидки на природный темперамент. Но это не препятствует тому, чтобы степень благодати справедливо оценивалась по степени воздействия на практику. Ибо эффект благодати так же велик, и изменение так же заметно в очень злом естественном характере, как и в другом. Хотя человек такого характера не будет вести себя так хорошо, с одинаковой степенью благодати, как другой, но отличие от того, что было до обращения, может быть таким же сильным; потому что человек с хорошим естественным характером не вел себя так до своего обращения.
Таким образом, я попытался представить доказательства того, что христианская практика является главным из всех признаков спасительной благодати. И, прежде чем я закончу эту книгу, я хотел бы кратко сказать что-то в ответ на два возражения, которые могут быть выдвинуты некоторыми против того, что было сказано.

Возражение I. Некоторые могут быть готовыми сказать, что это выглядит противоречащим мнению, легко принимаемому среди добрых людей, что исповедующие должны судить о своем состоянии, главным образом, по своему внутреннему опыту, и что этот внутренний опыт является главным доказательством истинной благодати. 

Я отвечу: это, несомненно, истинное мнение, которое не без основания принимается многими добрыми людьми, — то, что исповедующие должны, в первую очередь, судить о своем состоянии по своему опыту. Но большая ошибка — полагать, что то, что было сказано, противоречит этому мнению. То, что главный признак благодати для совести христиан — это христианская практика в том смысле, который был объяснен, и согласно тому, что было показано как истинное понятие христианской практики, вовсе не является несообразным с христианским опытом, являющимся главным доказательством благодати.  Христианская, или святая, практика — это духовная практика; а не движение тела, которое не знает, как, когда и куда оно движется; но духовная практика у человека есть практика духа и тела, действующих совместно, или практика духа, оживляющего, руководящего и приводящего в движение тело, с которым он соединен, и над которым он имеет власть, данную ему Творцом. И поэтому главная вещь в этой святой практике — это святое действие разума, руководящее и управляющее движениями тела. А движения тела следует рассматривать как принадлежащие к христианской практике лишь вторично и как зависимые и вытекающие из актов души. Проявления благодати, которые христиане находят или ощущают в себе, — это то, что они испытывают в себе самих; и, таким образом, в этом состоит христианский опыт; и этот христианский опыт заключается именно в тех действенных проявлениях благодати в воле, которые непосредственно участвуют в управлении поведением тела и в других проявлениях. Эти внутренние проявления не в меньшей степени являются частью христианского опыта, потому что они имеют внешнее поведение, непосредственно связанное с ними. Сильный акт любви к Богу не в меньшей степени является частью духовного опыта, потому что это акт, который непосредственно производит и реализует некоторое жертвенное и дорогостоящее внешнее действие, которое направлено для чести и славы Бога.

Говорить о христианском опыте и практике так, как если бы это были две вещи, целиком и полностью различные, — это проводить различие без размышления и логики. В самом деле, не весь христианский опыт можно по праву назвать практикой, но вся христианская практика в своей сущности является опытом. И различие, которое проводится между ними, не только неразумно, но и не соответствует Писанию. Святая практика — это один род или часть христианского опыта; и здравый смысл, и Писание представляют ее как главную, наиболее важную и наиболее отличительную его часть. Так она представлена в тексте: «…Отец твой ел и пил, но производил суд и правду...  Он разбирал дело бедного и нищего... «Не это ли значит знать Меня?» — говорит Господь» (Иер. 22:15-16). Наше внутреннее знакомство с Богом, несомненно, принадлежит к вершине экспериментальной религии; но это Бог представляет как заключающееся, в первую очередь, в том опыте, который имеется в святой практике. Так, проявления качеств любви к Богу и страха Божьего являются частью экспериментальной религии; но их Писание в уже процитированных текстах представляет как заключающиеся, в первую очередь, в практике: «А что мы познали Его, узнаем из того, что соблюдаем Его заповеди» (1 Ин. 2:3). «Любовь же состоит в том, чтобы мы поступали по заповедям Его» (2 Ин. 1:6). «Придите, дети, послушайте меня: страху Господню научу вас… Уклоняйся от зла и делай добро» (Пс. 33:12-15). Это такие переживания, как те, в которых утешался Езекия, главным образом, на одре болезни, когда он сказал: «О, Господи! Вспомни, что я ходил пред лицом Твоим верно и с преданным Тебе сердцем» (4 Цар. 20:3). Это такие переживания, на которых, в первую очередь, настаивает псалмопевец в Псалме 118 и в других местах.

Это такие переживания, которые, прежде всего, подчеркивает апостол Павел, когда он говорит о своих переживаниях в посланиях, как, например: «Свидетель мне Бог, Которому служу духом моим в благовествовании Сына Его» (Рим. 1:9); «Ибо похвала наша сия есть свидетельство совести нашей, что мы… по благодати Божией жили в мире» (2 Кор. 1:12); «Но, имея тот же дух веры, как написано: «Я веровал и потому говорил», и мы веруем, потому и говорим» (2 Кор. 4:13); «…мы ходим верою, а не видением» (2 Кор. 5:7); «Ибо любовь Христова объемлет нас» (2 Кор. 5:14); «Но во всем являем себя как служители Божии, в великом терпении, в бедствиях, в нуждах, в тесных обстоятельствах… в чистоте, в благоразумии, в великодушии, в благости, в Духе Святом, в нелицемерной любви… в силе Божией» (2 Кор. 6:4-7); «…Я сораспялся Христу, и уже не я живу, но живет во мне Христос. А что ныне живу во плоти, то живу верою в Сына Божия» (Гал. 2:19-20); «Но что для меня было преимуществом, то ради Христа я почел тщетою. Да и все почитаю тщетою ради превосходства познания Христа Иисуса, Господа моего: для Него я от всего отказался, и все почитаю за сор, чтобы приобрести Христа» (Флп. 3:7-8); «…для чего я и тружусь и подвизаюсь силою Его, действующею во мне могущественно» (Кол. 1:29); «…мы дерзнули в Боге нашем проповедать вам благовестие Божие с великим подвигом» (1 Фес. 2:2); «Так мы, из усердия к вам, восхотели передать вам не только благовестие Божие, но и души наши, потому что вы стали нам любезны. Ибо вы помните, братия, труд наш и изнурение: ночью и днем работая… Свидетели вы и Бог, как свято и праведно и безукоризненно поступали мы пред вами» (1 Фес 2:8-10). И, созерцая такие переживания, этот благословенный апостол много утешался, когда шел на мученическую смерть: «Ибо я уже становлюсь жертвою, и время моего отшествия настало. Подвигом добрым я подвизался, течение совершил, веру сохранил» (2 Тим. 4:6-7). 
И не только самая важная и отличительная часть христианского опыта заключается в духовной практике; но такова сущность этого рода проявлений благодати, в которых состоит духовная практика, что нет ничего, что более уместно именовалось бы опытной религией. Потому что тот опыт, который имеется в этих проявлениях благодати, находимых и оказывающихся действенными в самый момент испытания, в котором Бог проверяет, чего мы будем придерживаться: Христа или наших похотей, является, как было уже показано, надлежащим экспериментом истинности и силы нашего благочестия, где его победоносная сила и действенность, производя свой надлежащий эффект и достигая своей цели, устанавливается опытным путем. Это как раз христианский опыт, в котором святые имеют возможность видеть из действительного переживания и испытания, склонно ли их сердце исполнить волю Божью и оставить все остальное ради Христа, или нет. Как то, что подвергает фактической проверке мнений и понятий, называется экспериментальной философией, так и то, что подвергает подобному испытанию религиозные чувства и намерения, уместно называется экспериментальной религией.

Есть род внешней религиозной практики, в которой нет внутреннего переживания, которой не придается значение в глазах Бога, и которая ни к чему не годна. И есть то, что называется переживанием, но не имеет практики, не сопровождается христианским поведением; и  оно хуже, чем ничто. Кажется, многие люди имеют весьма неправильные понятия о христианском опыте и духовном просвещении и открытиях. Когда сердце человека склоняется к тому, чтобы обходиться с Богом как с Богом, в то время когда он подвергается испытанию и находит свое расположение действенным в данном опыте, то это наиболее подходящее, наиболее отличительное переживание. И если человек в такое время имеет то восприятие Божественных ценностей, то разумение истинности, важности и превосходства религиозных вещей, которое в то время управляет, доминирует и руководит его сердцем и руками, то это наиболее совершенный духовный свет и самые характерные открытия. Религия во многом состоит в святом чувстве; но теми проявлениями чувства, которые являются наиболее характерными для истинной религии, являются эти практические проявления. Дружба между земными друзьями во многом состоит в чувстве; однако те сильные проявления чувства, которые действительно ведут их через огонь и воду друг ради друга, являются высочайшими доказательствами истинной дружбы.

В том, что было сказано, нет ничего, противоположного тому, что утверждают некоторые здравые богословы, когда они говорят, что нет верных доказательств благодати, кроме актов благодати. Ибо это не препятствует тому, чтобы эти действенные, продуктивные акты, эти проявления благодати, которые действенны на практике, были высочайшими доказательствами, превыше всех других родов актов благодати. Это также не препятствует тому, что когда имеется много этих актов и проявлений, следующих друг за другом подряд при различных испытаниях всякого рода, то доказательство только увеличивается; поскольку один акт подтверждает другой. Человек, однажды увидев своего соседа, может иметь хорошее свидетельство его присутствия; но когда он видит его изо дня в день и общается с ним по ходу дела в различных обстоятельствах, это свидетельство укрепляется. Ученики, когда они впервые увидели Христа после Его воскресения, имели хорошее свидетельство того, что Он жив; но, общаясь с Ним в течение сорока дней, когда Он показывал Себя перед ними живым через многие неопровержимые доказательства, они получали еще более высокое свидетельство.

Свидетельство или печать Духа, о которых мы читаем, несомненно, состоят в действии Духа Божьего на сердце, в насаждении и проявлении в нем благодати и, таким образом, заключаются в опыте. И также не вызывает сомнения, что эта печать Духа является высочайшим родом доказательства усыновления святых, которое они когда-либо получают. Но в этих проявлениях благодати на практике, о которых было сказано, Бог дает свидетельство и ставит Свою печать наиболее заметным, выдающимся и очевидным способом. Из опыта христианской церкви была достаточно доказана истинность того факта, что Христос обыкновенно дает святым через Своего Духа величайшие и наиболее радостные свидетельства их сыновства в тех действенных проявлениях благодати в испытаниях, о которых было сказано; что демонстрируют полная уверенность и несказанная радость многих мучеников. В соответствии с этим: «Если злословят вас за имя Христово, то вы блаженны, ибо Дух славы, Дух Божий почивает на вас» (1 Пет. 4:14); «…хвалимся надеждою славы Божией. И не сим только, но хвалимся и скорбями» (Рим. 5:2-3). Это также соответствует тому, что апостол Павел часто заявляет о том, что он перенес в своих испытаниях. И когда апостол Петр говорит о радости неизреченной и преславной, которую испытывали христиане, он намекает на то, что они нашли в преследованиях, как видно из контекста. То, что Христос открыл Себя как Друг и Спаситель святых, прилеплявшихся к Нему, кажется, было представлено в древности через Его приход и явление Себя Седраху, Мисаху и Авденаго в печи. И когда апостол говорит о свидетельстве Духа (Рим. 8:15-17), он более непосредственно касается того, что христиане испытывали в своих проявлениях любви к Богу, перенося гонения, как ясно видно из контекста. В вышеупомянутых стихах он ободряет римских христиан в их страданиях, что хотя их тела умрут по причине греха, однако они воскреснут к жизни вновь. Но это еще более ясно из следующего стиха: «Ибо думаю, что нынешние временные страдания ничего не стоят в сравнении с тою славою, которая откроется в нас» (Рим. 8:18). Так же очевидно, что апостол намекает на их преследования во всем том, что он говорит до конца главы. Так, когда апостол говорит о залоге Духа, который Бог дал нам (2 Кор. 5:5), контекст ясно показывает, что он касается того, что было дано ему в его великих испытаниях и страданиях. И в том обетовании белого камня и нового имени для побеждающего (Отк. 2:17) видно, что Христос особо упоминает преимущество, которое христиане получат, победив в испытании, которое они имели в тот день преследования. Это видно из многих отрывков в этом послании семи церквам Азии.

Возражение II. Некоторые также могут возразить против того, что было сказано о христианской практике как о главном доказательстве благодати, что это законническая доктрина; и что придание практике такого большого значения в религии превозносит дела и имеет тенденцию приводить людей к тому, что они слишком высоко будут ценить свои деяния, умаляя славу свободной благодати, и кажется не соответствующим великой евангельской доктрине оправдания только верой.

Но это возражение полностью лишено основания. Почему несовместимо со свободностью Божьей благодати то, что святая практика должна быть признаком Божьей благодати? То, что мы делаем наши дела ценой Божьей благодати, — вещь, несовместимая со свободностью этого дара, а не то, что они являются его признаком. Поистине, то, что нищий смотрит на деньги, которые в его руке, как на признак доброты того, кто дал ему их, ни в коем случае не является несовместимым со свободностью этой доброты. Напротив, то, что он держит деньги в своих руках как цену преимущества, — это вещь, несовместимая со свободной добротой дающего. Понятие свободности благодати Бога к грешникам, как оно открывается и преподается в Евангелии, — не в том, что никакие святые и привлекательные качества или действия в нас не могут быть плодом, то есть признаком благодати; но в том, что не достоинство или прекрасность любого качества или действия представляет нас этой благодати; что благость является для недостойных и непривлекательных; что есть великое превосходство в дарованном преимуществе, и никакое совершенство в получателе не может быть его ценой; что благость выходит и вытекает из полноты Божьей природы, полноты источника блага, причем никакая любезность получателя не способна привлечь его. И понятие оправдания без дел таково (как эта доктрина преподается в Писании), что нет никакого достоинства или привлекательности в наших делах или чего-либо в нас, что было бы каким-то образом приемлемым для Бога как противовес вине греха или как рекомендация грешников для их принятия как наследников жизни.  Таким образом, мы оправдываемся праведностью Христа, а не собственной праведностью. И когда дела противопоставляются вере в этом деле, и говорится, что мы оправданы верой, а не делами, то под этим подразумевается не то, что наше достоинство, или любезность наших дел, или что-либо в нас представляет нас к части во Христе и Его благах, но то, что мы имеем эту часть только по вере или в силу того, что наши души приняли Христа, прилепились к Нему и заключили союз с Ним. Но то, что никакое достоинство или привлекательность в нас не представляет нас и не приводит нас к части во Христе, — это не аргумент в пользу того, нет в нас ничего, что было бы знаком нашей части во Христе.

Если доктрины свободной благодати и оправдания только верой несовместимы с важностью святой практики как признака благодати, то они равно несовместимы с важностью чего бы то ни было в нас как признака благодати, а также святости или любой добродетели или любого нашего опыта в религии; потому что это якобы так противоречит доктринам свободной благодати и оправдания только верой, что любое из этого должно было бы пониматься как самоправедность, которой мы оправдываемся, и святая практика должна была бы пониматься так. Со святыми делами дело обстоит так же, как со святыми характеристиками; то, что право на спасение должно даваться людям за приятность любой из их святых характеристик, так же несовместимо со свободностью евангельской благодати, как и то, что оно должно даваться за святость их дел. Несовместимо с евангельской доктриной свободной благодати то, что часть во Христе и Его благах должна даваться за привлекательность истинной святости человека, за любезность его обновленного, освященного, небесного сердца, его любви к Богу и подобия Богу, или испытания им радости во Святом Духе, ощущения собственной нищеты, желания возвышать Христа превыше всех и отдавать всю славу Ему, и сердца, посвященного Ему; я говорю: несовместимо с евангельской доктриной свободной благодати то, чтобы право на блага Христа давалось, исходя из привлекательности любого из этих качеств, или чтобы любое из них было нашей праведностью в деле оправдания. И, тем не менее, это не препятствует важности этих вещей как доказательств части во Христе. Именно так дело обстоит в отношении святых действий и дел. Не придавать значения делам, так как мы не оправдываемся делами, — это на самом деле то же самое, что не придавать значения всей религии, всей благодати и святости, даже истинной евангельской святости, и всему благодатному опыту; ибо все это включено, когда Писание говорит, что мы не оправдываемся делами; ибо под «делами» в данном случае подразумевается вся наша самоправедность, религия или святость, все, что имеется в нас, все добро, которое мы делаем, и все добро, которое мы осознаем, все внешние акты и все внутренние акты и проявления благодати, и все переживания, и все те святые и небесные ценности, в которых состоит жизнь, сила и сама сущность религии, все те великие вещи, на которых, главным образом, настаивали Христос и апостолы в своих проповедях и старались распространять как имеющие величайшие последствия в сердцах и жизни людей, и все добрые расположения, проявления и характеристики любого рода, и даже вера сама в себе, рассматриваемая как часть нашей святости. Ибо мы не оправдываемся ни одной из этих вещей, и если бы это было не так, то, в библейском смысле, мы были бы оправданы делами. И если не является законническим и противоречащим евангельской доктрине оправдания без дел настаивать на любом из этого списка как на имеющем большую важность и как на доказательстве обладания частью во Христе, то не будет законническим и настаивать на важности святой практики. Было бы законничеством полагать, что святая практика оправдывает, приводя нас к праву на часть во Христе как его цена или как представление нас к нему своей ценностью или превосходством; но не будет законничеством полагать, что святая практика подтверждает искренность верующего как ее надлежащее доказательство. Апостол Иаков не считал законничеством сказать, что Авраам в данном смысле оправдался делами. Дух, Который вдохновлял Писание, не считал, что большая важность и абсолютная необходимость святой практики в данном отношении несовместимы со свободностью благодати; так как Он обыкновенно учит и тому, и другому вместе. Бог говорит: «…Жаждущему дам даром от источника воды живой», а затем в следующих словах добавляет: «Побеждающий наследует всё» (Отк. 21:6-7). Как если бы хорошее поведение в христианском поприще и брани было условием обетования. Христос говорит: «Блаженны те, которые соблюдают заповеди Его, чтобы иметь им право на древо жизни и войти в город воротами» (Отк 22:14-15), а затем заявляет о том, что всякие любящие и делающие неправду будут исключены; и, тем не менее, в двух последующих стихах с большой серьезностью дает приглашение всем прийти и взять воду жизни даром: «Я есмь корень и потомок Давида, звезда светлая и утренняя. И Дух и невеста говорят: прииди! И слышавший да скажет: прииди! Жаждущий пусть приходит, и желающий пусть берет воду жизни даром» (Отк. 22:16-17). «Се, стою у двери и стучу: если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему, и буду вечерять с ним, и он со Мною». А в следующих словах добавлено: «Побеждающему дам сесть со Мною на престоле Моем» (Отк. 3:20-21). И в этом великом приглашении Христа: «Придите ко Мне, все труждающиеся и обремененные, и Я успокою вас»; и в следующих словах Христос добавляет: «Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим; ибо иго Мое благо, и бремя Мое легко», как если бы взятие ига служения Христа и подражание Его примеру были бы необходимыми для того, чтобы обрести обетованный покой  (см. Мт. 11:28-30). Так и в великом приглашении к грешникам принять свободную благодать: «Жаждущие! Идите все к водам; даже и вы, у которых нет серебра, идите, покупайте и ешьте; идите, покупайте без серебра и без платы вино и молоко» (Ис. 55:1); и там же, в продолжение того же приглашения, об оставлении грешником своей нечестивой практики сказано как о необходимом условии обретения милости: «Да оставит нечестивый путь свой и беззаконник — помыслы свои, и да обратится к Господу, и Он помилует его, и к Богу нашему, ибо Он многомилостив» (Ис. 55:7). Так, богатство Божественной благодати в оправдании грешников открывается вместе с необходимостью святой практики: «Омойтесь, очиститесь; удалите злые деяния ваши от очей Моих; перестаньте делать зло; научитесь делать добро; ищите правды; спасайте угнетенного; защищайте сироту; вступайтесь за вдову. Тогда придите, и рассудим, говорит Господь. Если будут грехи ваши, как багряное, — как снег убелю; если будут красны, как пурпур, — как волну убелю» (Ис . 1:16-18). 
И в этом весьма серьезном приглашении премудрости (Пр. 9), после того как было представлено, какое великое обеспечение было сделано, и как все было приготовлено: дом построен, животные закланы, вино смешано и стол накрыт, и посланники отправлены, чтобы пригласить гостей; мы имеем свободное приглашение: «“Кто неразумен, обратись сюда!” И скудоумному [не имеющему праведности] она сказала: “Идите, ешьте хлеб мой, и пейте вино, мною растворенное”». Но затем, на следующем вздохе: «Оставьте неразумие, и живите, и ходите путем разума» (Пр. 9:4-6), как если оставление греха и хождение путем святости были необходимыми для жизни. Так что свободность благодати и необходимость святой практики, которые время от времени соединены в Писании, не являются противоречащими друг другу. Но ни в коем случае не умаляет чести и важности веры то, что проявления и эффекты веры на практике рассматриваются как главные ее признаки; как и не умаляет важности жизни то, что действие и движение считаются ее главными признаками.

Так что в том, что было сказано о важности святой практики как главного признака искренности, нет ничего законнического, никакого отступления от свободы и суверенности евангельской благодати, абсолютно ничего, расходящегося с евангельской доктриной оправдания только верой, без дел закона, совершенно ничего, имеющего тенденцию приуменьшать славу Посредника и наше доверие Его праведности, ничего, посягающего на особые прерогативы веры в деле нашего спасения, ничего, каким-либо образом отводящего от славы Божьей и Его милости, или возвышающего человека, или уменьшающего его уверенность и обязанность. Так что если кто-то настроен против такой важности святой практики, о которой говорилось, то это должно быть только из-за бессмысленного отвращения к буквам и звукам слова дела, когда нет ни одной причины в мире, которую можно было бы привести в защиту этого. Но этим же с одинаковым успехом можно объяснить, почему они испытывают отвращение к словам святость, благочестие, благодать, религия, опыт, и даже вера; ибо выводить праведность из любого из них — такое же законничество, и столь же несовместимо с путем нового завета, как выводить праведность из святой практики.
Большой урон религии приносит то, когда люди относятся легкомысленно и мало настаивают на том, на чем Писание настаивает сильно как на имеющем большую важность в доказательстве нашей части во Христе, под тем предлогом, что придавать значение этим вещам — это законничество, и принадлежит к пути ветхого завета; и, соответственно, пренебрегают проявлениями и действенными операциями благодати на практике и почти целиком настаивают на открытиях и методе и способе постоянных упражнений совести и благодати в созерцании, полагаясь на способность проводить тонкие различия в этих вопросах и на умение точного распознания в них на основании философии или опыта. Напрасно искать лучших или дальнейших признаков, помимо тех, которые Писание чаще всего упоминает, и на которых оно чаще всего настаивает как на признаках благочестия. Те, кто претендует на более высокую точность в указании признаков или, благодаря чрезвычайному опыту или проницательности в природе вещей, дает более характерные знаки, которые якобы более тщательно разыскивают и выявляют лицемера, — всего лишь незаметно омрачают свои собственные умы и умы других; их уточнения и тонкое распознание в Божьих глазах — всего лишь утонченное безумие и проницательное заблуждение. Здесь применимы слова Агура: «Всякое слово Бога чисто; Он — щит уповающим на Него. Не прибавляй к словам Его, чтобы Он не обличил тебя, и ты не оказался лжецом» (Пр. 30:5-6). Наша проницательность в отношении сердец людей не заслуживает большого доверия. Мы можем лишь немного всмотреться в природу души и в глубины человеческого сердца. Есть так много путей, которыми чувства людей могут приводиться в движение без сверхъестественного влияния, естественные источники чувств так разнообразны и так тайны, столь многие вещи часто оказывают совместное влияние на чувства, воображение, и все это — бесчисленными и неисследимыми способами: природный темперамент, образование, общие влияния Духа Божьего, удивительное стечение волнующих обстоятельств, чрезвычайное совпадение вещей в ходе человеческих мыслей, наряду с тайным действием невидимых злых духов, так что никакой философии или опыта не будет достаточно для того, чтобы верно провести нас через этот лабиринт, если мы не будем близко следовать за нитью, которую Бог дал нам в Своем Слове. Бог знает Свои собственные причины, почему Он настаивает на некоторых вещах, и просто объясняет их как вещи, которыми мы должны проверять себя, вместо того чтобы прибегать к другим. Может быть, это потому, что Он знает, что придерживаться этих вещей менее затруднительно для нас, и что мы менее подвержены быть введенными в заблуждение ими, чем другими. Он лучше знает нашу природу; и Он знает природу и способ Своих собственных действий; и Он лучше знает, как сохранить нас в безопасности; Он знает, какие допущения сделать для различных состояний Своей Церкви, и различных характеров отдельных лиц, и разнообразие Своих собственных деяний, насколько природа может походить на благодать, и насколько природа может быть смешана с благодатью, какие чувства могут возникать из воображения, и насколько сильно воображение может быть смешано с духовным просвещением. И поэтому наша мудрость — не вырывать Его дело у Него из рук, но следовать за Ним и ставить ударение в суждении самих себя на том, на что Он указал нам. Если мы поступим иначе, неудивительно, если мы будем сбиты с толку, смущены и окажемся в фатальном заблуждении. Но если станем, прежде всего, смотреть на те вещи, на которых, главным образом, настаивали Христос и Его апостолы и пророки, и соответственно судить о себе и о других, в первую очередь, обращая внимание на практические проявления и действия благодати, не пренебрегая другими вещами; то это будет иметь многообразные блаженные результаты. Прежде всего, это будет приводить к обличению заблудших лицемеров и предотвращать заблуждение тех, чьи сердца еще никогда не были приведены в основательное следование по тесному и узкому пути, который ведет к жизни. Это будет избавлять нас от бесчисленных затруднений, вытекающих из разных непоследовательных схем относительно методов и шагов опыта; это не будет позволять исповедующим пренебрегать строгостью жизни и будет способствовать их поглощенности и серьезности в своем христианском хождении. И люди будут более склонны показывать свое христианство в большей степени своим приятным и характерным поведением, чем обильным и чрезмерным разглагольствованием о своих переживаниях; и мы будем выглядеть полными жизни в религии, будучи более активными в служении Богу и нашему поколению, чем активными и развязными в речи, возвещая устами на крышах домов святые и выдающиеся акты и проявления своих собственных сердец. И христиане, являющиеся близкими друзьями, будут говорить друг с другом о своих переживаниях и утешениях в духе, более соответствующем христианскому смирению и скромности и более — для блага друг друга; их языки не будут забегать вперед, а, скорее, будут идти позади их рук и ног, по мудрому примеру благословенного апостола (2 Кор. 12:6); и многие случаи духовной гордости будут отсекаться, и широкая дверь для дьявола будет закрыта; и большое количество главных камней преткновения против опытной и мощной религии будет устранено, и религия будет возвещаться и демонстрироваться так, чтобы, вместо ожесточения наблюдателей и сильного продвижения неверия и атеизма, она имела тенденцию убеждать людей в том, что есть реальность в религии, и сильно пробуждать людей, и приобретать их, убеждая их совесть в важности и превосходстве религии. И, таким образом, свет исповедующих будет сиять перед людьми, чтобы они, видя их добрые дела, прославляли своего Небесного Отца.
* Как заметил Стоддард (Stoddard), «эти обычные чувства иногда сильнее, чем спасительные». — Путеводитель ко Христу.


* Знаменитый богослов Шепард (Shepard) говорит: «Труба фарисея должна быть слышна в конце города, тогда как простота идет по городу неслышно. Следовательно, человек иногда тайком хвалит себя (и собственное «я» постоянно появляется) и рассказывает вам длинную историю обращения; и наверняка некоторые лгут, а другим это не удается. Конечно, скрытый смысл таков: «Я молюсь, восхищайтесь мной», или “Я молюсь, подумайте, какой я несчастный христианин”». — Притча о десяти девах, с. 284.


Флавел (Flavel) говорит так: «О, читатель, если бы твое сердце было право перед Богом, и ты не обманывал бы себя тщетным исповеданием, ты имел бы такие частые общения с Богом, в которые ты не желал бы посвящать даже своего самого дорогого друга или свою жену. Non est religio, ubi omnia patent. Религия не лжет открыто всем, в глаза людям. Заметные обязанности поддерживают нашу честь, но тайные обязанности поддерживают нашу жизнь. Один язычник так сказал о своей тайной переписке со своим другом: «Зачем миру знакомиться с этим? Ты и я — это достаточно участников друг для друга». В религии есть вложенные наслаждения, которые только обновленные духовные души с чувством понимают». — Флавел. Пробный камень искренности. Собрание трудов, том V, с. 520. 


* Стоддард (Stoddard) в своей книге «Путеводитель ко Христу» говорит об этом как о распространенном явлении у людей, пребывающих в естественном состоянии, и прежде чем они истинно приняты Христом, когда обетования Писания приходят к ним, принося немалое оживление, которое они принимают как знаки Божьей любви и надежду на то, что Бог принял их; и так они уверены в своем благом положении. 


* Согласный с этим, Стоддард (Stoddard) отмечает в своей книге «Путеводитель ко Христу», что некоторые грешники имеют приступы чувств и полагают, что они находят дух Божьей любви и своего стремления к славе Божьей, имея то, что обладает большим сходством со спасительной благодатью; и что иногда их обычные чувства сильнее спасительных. Он предполагает, что иногда обычные люди могут иметь такие сильные приливы ложного чувства к Богу, что они могут посчитать себя готовыми к осуждению.  


* «Связь с благочестивыми людьми не доказывает, что человек имеет благодать: Ахитофел был другом и советником Давида. Печаль о скорбях церкви и желание обращения душ не доказывают этого. Эти вещи можно найти в плотских людях, и поэтому они не могут быть свидетельствами благодати». — Стоддард (Stoddard). Сущность спасительного обращения.


* Шепард (Shepard) говорит о «человеке, низверженном до ада скорбью и томлением в оковах, трепещущем в страхе перед грядущим гневом, а затем вознесенном до небес от радости, не способной продержаться; и, вместе с этим, не покончившем с похотью: и такие теперь заслуживают сожаления, и они, вероятно, будут объектами суда в великий день» — Притча о десяти девах, с. 201. 


* Способ действия Духа, когда Он убеждает людей, — просвещение естественной совести. Дух не действует, давая свидетельство, а помогает естественной совести совершать свою работу. Естественная совесть — это инструмент в руке Божьей для обвинения, осуждения, устрашения и побуждения к долгу. Дух Божий ведет людей к осознанию их опасности и заставляет их оказаться под влиянием этого: «Светильник Господень — дух человека, испытывающий все глубины сердца» (Пр 20:27). — Стоддард (Stoddard), Путеводитель ко Христу.


( Знаменитый Перкинс (Perkins) проводит различие между «той печалью, которая приходит через обличение совести, и меланхолическими страстями, возникающими чисто из воображения, сильно укоренившегося в мозгу, которые обычно приходят внезапно, как молния в дом». — Сочинения, Том I, с. 385.


* Стоддард (Stoddard) заметил: «Человек может сказать, что он в состоянии оправдать действия Бога, как бы Он ни поступал с ним, и вместе с этим, не покончить со своей собственной праведностью. Некоторые люди, из частичного осознания греховности, признают за Богом справедливость их осуждения; совесть отмечает их греховность и говорит им, что они могут быть справедливо осуждены на проклятие, как было с фараоном (Исх. 9:27). И они в некотором роде соглашаются с этим, но часто это не имеет продолжения; они лишь имеют прилив ощущения, который обычно угасает спустя некоторое время». — Путеводитель ко Христу.


* Стоддард (Stoddard), который имел большой опыт в вещах подобного рода, много лет назад заметил, что обращенных и необращенных людей нельзя с уверенностью различить по рассказам, которые они приводят о своем опыте, поскольку одно и то же изложение переживаний является общим для тех и других, и что многие люди давали прекрасное свидетельство действия обращения и в течение нескольких лет они шли хорошо в глазах мира, но, в конце концов, не устояли. — Призыв к сведущим. 


* Шепард (Shepard), говоря о соединении души со Христом, говорит: «Как ребенок не может сказать, как его душа входит в него, и когда это происходит, но впоследствии он видит и чувствует эту жизнь, так и тот, кто прежде был, как животное, отвергая свою бессмертную душу…» — Причта о десяти девах, с. 609.


«Если человек не знает времени своего обращения или первого соединения со Христом, служитель не может делать из этого категорического вывода, что он не благочестив». — Стоддард (Stoddard), Путеводитель ко Христу.


«Не думайте, что нет раскаяния или осознания греха, произошедшего в душе, если вы не можете очень ясно распознать и почувствовать его или время его совершения или начала. Я знал многих, которые приходили со своими жалобами, но они никогда не смирялись и не чувствовали это; тем не менее, это имело место, и нередко они видели это с другой стороны, и слава Богу за это». — Шепард (Shepard), Здравый верующий, с. 139.


* «О, исповедующий, смотри внимательно на твое основание: «Не гордись, но бойся» (Рим. 11:20). Может быть, ты совершил многое в религии и для нее; ты имеешь превосходные дары и сладкое утешение, горячую ревность о Боге и высокую уверенность в своей неприкосновенности — и все это может быть верным, насколько мне или тебе известно. Однако, быть может, всё это — ложно. Иногда ты судил себя самого и провозгласил себя правым, но помни, что твой окончательный приговор еще не вынесен твоим Судьей. А что, если Бог взвесит тебя еще раз на Своих более справедливых весах м скажет: «Мене Текел», «Ты взвешен на весах и найден легким»? Каким смущенным человеком ты будешь при таком приговоре! Quae resplendent in conspectu hominis, sordent in conspectu Judicis — «что высоко у людей, то мерзость пред Богом» (Лк. 16:15): Он смотрит не так, как смотрит человек. Твое сердце может быть неправым, и ты можешь не знать этого. Да, оно может быть неправым, а ты сильно уверен в своей безопасности». — Флавел. Пробный камень искренности. Собрание трудов, том V, с. 525.


«Некоторые лицемеры имеют гораздо большую уверенность, чем многие святые». — Стоддард (Stoddard). Рассуждение о том, как узнать искренность и лицемерие.





( «Приносит ли труд веры в некоторых верующих на свои верхние ветви полностью созревшие плоды блаженной убежденности? Смотри, какую сильную уверенность и глубокую убежденность в части с Богом можно иногда найти в неосвященных! Да, такой сильной может быть эта ложная уверенность, что они смеют дерзать идти пред судный Божий престол и там защищать ее. Наполняет ли Дух Божий сердце убежденного верующего радостью неизреченной и преславной, давая ему через веру предвкушение самого неба в этих первых ее плодах? Как близко к этому приближается то, что может быть найдено в отступниках!» — Флавел (Flavel). Земледелие с духовным смыслом.  Собрание трудов, том V, с. 96.


* Шепард (Shepard) говорит об этом как о «самонадеянном мире, который не прерывается и не разбивается злыми делами». И он говорит, что «дух будет тосковать, а не петь, в том сердце, из которого вырываются развращенные желания и страсти». И что «хотя люди в таком состоянии могут показаться сохраняющими утешение Духа, и не подозревать о своем лицемерии под предлогом доверия Господней милости; тем не менее, они не могут избежать осуждения с миром». — Притча о десяти девах, с. 223.


Амес (Ames) говорит как о критерии, по которому мир нечестивого человека можно отличить от мира благочестивого: «Мир нечестивого человека продолжается, независимо от того, исполняет ли он долг благочестия и праведности, или нет; при условии, что он избегает тех преступлений, которые кажутся противными самой природе». — Вопросы совести. 


* «Люди не знают, что они — праведники, потому что они верят в то, что они — праведники. Мы многие вещи познаем верой. «Верою познаём, что веки устроены словом Божиим» (Евр. 11:3). Вера — это «уверенность в невидимом» (Евр. 11:1). Так люди познают Троицу личностей Божества; то, что Иисус Христос — это Сын Божий; что тот, кто верует в Него, будет иметь вечную жизнь; воскресение мертвых. И если Бог говорит святому, что он имеет благодать, он может узнать об этом, веря Божьему Слову. Но не так благочестивые люди узнают о том, что они имеют благодать. Это не открывается в Слове, и Дух Божий не свидетельствует об этом отдельным людям». — Стоддард (Stoddard), Сущность спасительного обращения. 


* «Люди могут иметь знание о своем собственном обращении. Знание, которые другие люди имеют об этом, — неопределенное, потому что ни один человек не может заглянуть в сердце другого человека и увидеть в нем действия благодати». — Стоддард (Stoddard), Сущность спасительного обращения.


( Стоддард (Stoddard) замечает, что «все видимые знаки общи для обращенных и необращенных людей, как и соотношение переживаний». — Призыв к сведущим.


«О, как трудно глазу человека различить между соломой и пшеницей! И как много честных сердец теперь порицаются, которые Бог очистит! Как много лживых сердец теперь одобряются, которые Бог осудит! Люди обычно не имеют убедительных доказательств, а лишь возможные признаки, которые, самое большее, порождают лишь догадки относительно состояния другого. И те, кто категорически судит в одну или другую сторону, могут опорочить род верных или, с другой стороны, оправдать нечестивых. И поистине, учитывая то, что было сказано, неудивительно, что так часто в этом вопросе допускаются опасные ошибки». — Флавел (Flavel). Земледелие с духовным смыслом.  Собрание трудов, том V, с. 97.


** «Не соблазняйтесь, когда вы видите, как огромные кедры падают, как звезды спасают с неба, и великие исповедники умирают и угасают: не думайте, что все они — такие; не думайте, что избранные падут. Поистине, некоторые таковы, что, когда они падают, кто-то может подумать, что истинно освященный человек может отпасть, как считают арминиане: они не были наши (1 Ин 2:19). Я говорю, потому что Господь встряхивает; и я ожидаю великих отступлений, потому что Бог испытывает всех Своих друзей во всем христианском мире. Какое исповедание было в Германии! Кто мог бы об этом подумать? Господь, Которому угодно открывать тайное, посылает меч, и они падают». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах, с. 190. 


«Святые могут одобрять тебя, а Бог осудит тебя. «…Ты носишь имя, будто жив, но ты мертв» (Отк. 3:1). Люди могут сказать: вот истинный Нафанаил; но Бог может сказать: это обманывающий себя фарисей. Читатель, ты слышал об Иуде и Димасе, об Анании и Сапфире, об Именее и Филите, некогда популярных и известных исповедниках, и ты слышал, что с ними стало в конце». — Флавел (Flavel). Пробный камень искренности. Собрание трудов, том V, с. 526. 


* Время излияния Духа Божьего, оживляющего религию и производящего благоприятные ее проявления в новообращенных, в Писании сравнивается с этим, то есть, с весенним сезоном, когда благоприятное влияние небес вызывает цветы к росту (П. Песн. 2:11-12). 


* Земледелие с духовным смыслом.  Собрание трудов, том V, с. 95.


* «Путь познания вашего благочестия — обновить видимые проявления благодати. Чем больше видимые проявления обновляются, тем более уверены вы будете. Чем чаще эти действия обновляются, тем более постоянной и непоколебимой будет ваша уверенность».


«Чем сильнее умножается благодать человека, тем сильнее увеличивается его мир». «Благодать и мир вам да умножится в познании Бога и Христа Иисуса, Господа нашего» (2 Пет. 1:2). — Стоддард (Stoddard). Путь распознания искренности и лицемерия.


* «Самомнения и причуды изобилуют, прежде всего, у людей со слабым умом. Дети и люди, у которых пошатнулся рассудок, имеют их больше всех; сила рассудка изгоняет их, как солнце рассеивает туман и пар. Но чем более здравомыслен человек, наделенный благодатью, тем более он утвержден и устойчив и укоренен в основах религии. Поистине, в религии есть высочайший и чистейший здравый смысл, и когда эта перемена совершается в людях, она происходит разумным образом (Ис. 1:18)». — Флавел (Flavel). Приготовление к страданиям. Собрание трудов. Том VI, с. 32. 


** «Если какой-либо человек видит и созерцает Христа реально и непосредственно, это не есть спасительное познание Его. Я знаю, что святые знают Христа, как если бы Он непосредственно присутствовал; расстояние не делает их чужими; если другие видели Его более непосредственно, я не стану это оспаривать. Но если другие видели Христа так же непосредственно, как если бы Он был на земле, то Капернаум видел Его так же. Более того, некоторые из них были учениками некоторое время и следовали за Ним (Ин. 6). Тем не менее, Господь был сокрыт от их глаз. Даже больше, весь мир увидит Его в Своей славе, которая поразит их, и, тем не менее, это далеко не означает иметь спасительное познание Его, которое Господь сообщает избранным. Так что хотя вы видите Господа настолько реально, как будто вы стали знакомыми с Ним, однако: «Мы ели и пили пред Тобою…» (Лк. 13:26), и, таким образом, погибнете». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах, с. 311. 


( «Сатана принимает вид ангела света, и поэтому мы слышим, что некоторые слышат голоса, некоторые видели, как сама Кровь Христова капала на них, а также Его раны в боках Его; некоторые видели великий свет, сиявший в комнате; на некоторых чудесное воздействие оказали их сны; некоторые в великом бедствии получили внутреннее свидетельство: «Твои грехи прощены», и после этого такую свободу и радость, что они готовы прыгать взад и вперед по комнате. О, развращенный род! Это естественно и обычно для людей. Они с радостью готовы увидеть Иисуса, чтобы Он предстал перед ними и дал им мир, и поэтому паписты имеют Его изображения. Горе тем, кто не имеет другого явленного Христа, а лишь такого». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах, с. 312.


* «Подумайте, как трудно, поистине, невозможно определить, что такой голос, видение или откровение происходит от Бога, и что сатана не может сфабриковать или подделать это, учитывая то, что Он не оставил верных признаков, по которым мы могли бы отличать один дух от другого». — Флавел (Flavel). Причины и исцеление душевных страхов. Собрание трудов. Том III, с. 284. 


* В речи Джона Смита (John Smith, 1618—1652) о недостаточности фарисейской праведности имеется замечательный отрывок, описывающий род религии, построенный на таком основании, о котором я здесь говорю. Я не могу воздержаться от полного его цитирования. Говоря о разновидности христиан, чья жизнь — это не что иное, а сильная энергия фантазий, он говорит: «Чтобы их религия не могла слишком грубо обнаруживаться как художественное произведение, и ничего больше, иногда внутри них могут возникать такие необычайные движения, которые могут опережать все их собственные мысли, что они могут показаться истинным действием божественной жизни. Однако, все это — не что иное, а лишь энергия их собственного себялюбия, имеющая примесь некоторых плотских понятий о божественных вещах и возбужденная ими. В христианской религии есть такие вещи, которые, когда плотский, неосвященный ум занимает главное место и получает их разъяснение, могут казаться очень приятными для плотских аппетитов; некоторые доктрины и понятия свободной благодати и оправдания, величественный титул Бога и наследников в небесах, нескончаемые потоки радости и наслаждения, в которых будут купаться блаженные души всю вечность, славный рай в грядущем мире, всегда обилующий ароматными и благоухающими красотами; новый Иерусалим, вымощенный золотом и усеянный звездами, охватывающий в своем обширном круге такое бесчисленное многообразие, что почти вся вечность потребуется, чтобы удовлетворить оживленное любопытство. Я не сомневаюсь в том, что иногда самые плотские и мирские люди, которые улетают в своих амбициях к суетам этого мира, могут так быть захвачены самомнениями о подобных вещах, что может показаться, что они сделались причастниками сил будущего века. Я не сомневаюсь в том, что они могут быть сильно увлечены ими, подобно тому, какими иногда кажутся души безумных людей, когда их фантазии играют с теми податливыми и гибкими духами, которые тело с расстроенным душевным равновесием и неестественный пыл в их головах порождает вместе с ними. Так могут эти ослепительные кометы подниматься выше луны и вскарабкиваться выше солнца, однако, из-за того, что они не имеют в себе прочной консистенции и состоят лишь из земного и неблагородного сплава, они вскоре исчезнут и упадут, будучи поднимаемыми лишь внешней силой. Им самим может казаться, что они достигли больших высот, чем те честные христиане, которыми мягко движет натуральная сила истинного благочестия; им кажется, что они pleniores Deo (то есть, более наполнены Богом), чем те, кто на самом деле научен и побуждаем божественным Духом и постоянно и неизменно идет по дороге в небеса. Это подобно тому, как семя, которое было посеяно в каменистую почву, выросло и пустило свою былинку быстрее, чем то, которое было посеяно в хорошую и плодородную почву. Подобным образом, и движения нашего разума, и фантазии, и страсти, пока наши души находятся в этом смертном состоянии, проникают глубоко в тело, и они во много раз мощнее и производят на нас более сильное впечатление, чем те из возвышенных сил души, которые менее явны и более удалены от этих смешанных животных восприятий. Может показаться, что то посвящение, которое укоренено там, имеет в себе больше энергии и жизни, чем то, которое нежно и более деликатно распространяется на разумение, и откуда мягко рассеивается через нашу волю и чувства. Но каким бы бурным ни казалось первое в течение некоторого времени, последнее имеет более последовательную и преуспевающую природу. Ибо то, что в самом деле происходит не из чего иного, а из душевного и плотского понятия о Боге и истинном счастье, имеет лишь мимолетную и увядающую природу, и по мере того как видимые силы и способности становятся более вялыми, или солнце божественного света светит на нас более ярко, эти земные посвящения, как наш огонь для приготовления пищи, ослабляют свой пыл и рвение. Но истинное небесное тепло никогда не погаснет, потому что оно имеет бессмертную сущность; и, будучи однажды сильно укорененным в душах людей, оно будет регулировать и управлять всеми движениями ее должным образом, подобно тому, как естественное тепло, излучаемое в сердцах живых творений, имеет под собой владение и строение всего тела. Истинная религия — это не произведение искусства; это не бурление наших воображаемых сил и не пылкий огонь страстей, хотя они часто ошибочно выдаются за нее, когда в нашем жонглировании религией мы пускаем пыль перед нашими собственными глазами; но это новая природа, сообщаемая душам людей; это богоподобное состояние духа, обнаруживающее себя, прежде всего, в безмятежном и ясном уме, в глубоком смирении, кротости, самоотвержении, всеобъемлющей любви к Богу и всякой истинной благости, без пристрастия и без лицемерия, посредством чего мы учимся познавать Бога, и, зная Его, любить Его, и сообразоваться, насколько это можно, со всем совершенством, которое сияет в Нем. — Избранные беседы, 1660 год.


* Стоддард  (Stoddard) в своей книге «Путеводитель ко Христу» говорит: «Иногда люди, после того как они какое-то время были в беде, получают некоторые обетования с большой долей утешения… В таком случае служитель может сказать им, что Бог никогда не дает веру уверенности прежде веры зависимости; ибо Он никогда не являет Свою любовь, пока люди не будут в состоянии благорасположения и примирения, которое достигается верой зависимости. Когда к людям приходят утешительные тексты Писания, они склонны принимать их как знаки Божьей любви; но люди должны быть приведены ко Христу, приняв предложение Евангелия, прежде чем они будут готовы к таким проявлениям. Божий метод — прежде побудить душу принять предложения благодати, а затем открыть ей ее благое состояние». И, говоря о тех, кто, «как кажется, приведен к тому, чтобы возлечь у Божьих ног, и отдавать отчет в своем союзе со Христом и в том, что Бог открыл им Христа, и привлек их сердца к Нему, и что они принимают Христа», он отмечает: «В этом случае лучше изучить, что он увидел благодаря тому свету, который был послан ему: Христа и спасение, предложенные ему, или то, что Бог возлюбил его или простил его; ибо предложение благодати и наше принятие идет прежде прощения и, таким образом, гораздо раньше познания его».


Шепард (Shepsrd) в своей книге «Притча о десяти девах» (с. 391) говорит: «На благодать и любовь Христа (самые прекрасные цвета под солнцем) можно претендовать, но если ты принимаешь, под этим видом, что Бог свидетельствует Свою любовь вначале через абсолютное обетование, будь осторожен здесь, ибо под видом этого ты можешь также привнести непосредственные откровения, и через это отвергнуть Писание». 


Он также говорит (с. 141): «Христос — твой? Да, я вижу это. Каким образом? Через слово или обетование? Нет, тогда это заблуждение». Он добавляет: «Свидетельство Духа не делает человека в большей мере христианином, а только утверждает это; так как в этом сущность свидетельства: не делать что-либо истинным, а только выяснять и подтверждать истинность». Говоря о тех, кто утверждает, что имеет свидетельство Духа, которое отличает истинных верующих от лицемеров, он говорит: «Свидетельство Духа не делает главной разницы, ибо вначале человек становится верующим и находится во Христе, оправдан, призван и освящен, прежде чем Дух свидетельствует об этом; иначе Дух свидетельствовал бы неправду и ложь» (с. 224).


* Шепард (Shepard) в своей книге «Здравый верующий» (с. 217) говорит: «Прими в свое сердце не только несколько обетований, но все». И затем он задает вопрос: «Когда христианин может принимать обетование без допущений, как сказанное ему?» Он отвечает: «Правило очень легко, но уверенно: когда он берет все Писание и принимает его как сказанное ему, тогда он может смело брать любое отдельное обетование. Я имею в виду, что когда христианин овладевает и борется с Богом за исполнение всех обетований Нового Завета, когда он ставит перед собой все заповеди как путеводитель и компас, по которому идти, когда он применяет все предостережения, чтобы приблизиться ко Христу, тогда он поступает правильно. Никакой лицемер не может делать этого; только святые способны на это, и они могут знать, когда Господь говорит, в частности, к ним».


* «Если Бог желает сказать святому, что он имеет благодать, он может узнать это, поверив Слову Божьему. Но не таким способом благочестивые люди узнают, что они имеют благодать: это не открыто в Слове, и Дух Божий не свидетельствует об этом отдельным людям». — Стоддард (Stoddard). Сущность спасительного обращения.


* Стоддард (Stoddard) в свои молодые годы, соглашаясь со мнением некоторых других, принял это понятие о свидетельстве Духа через непосредственное внушение, но в поздней части своей жизни, когда он более тщательно взвесил многие вещи и приобрел больше опыта, он полностью отверг его, как это видно в его трактате «Сущность спасительного обращения»: «Дух Божий не свидетельствует определенным людям о том, что они праведны. Некоторые думают, что Дух Божий свидетельствует некоторым, и они обосновывают это текстом: «Сей Самый Дух свидетельствует духу нашему, что мы — дети Божии» (Рим. 8:16). Они думают, что Дух открывает это, давая им внутреннее свидетельство этого, и некоторые праведные люди думают, что они имеют переживание этого, но они могут легко ошибаться. Когда Дух Божий в действительности возбуждает дух веры и проливает любовь Божью в сердце, можно легко ошибочно принять это за свидетельство. Но не таково значение слов Павла. Дух открывает истины, просветляя наши глаза, чтобы видеть, что открыто в Слове, но Дух не открывает новые истины, не открытые в Слове. Дух обнаруживает благодать Божью во Христе и, тем самым, выявляет особые действия веры и любви, которые доказательны; но это не работает в отношении свидетельства. Если Бог всего лишь поможет нам принять откровения в Слове, мы будем иметь достаточно утешения без новых откровений».


* «После того, как человек во Христе, не судить по делам — значит, не судить по Духу. Ибо апостол делает залог Духа печатью. Залог же есть часть договоренной суммы денег; начало небес, света и жизни их. Кто не видит, что Господь — его, тот вообще не видит своего Бога. О, поэтому не ищите Духа без слова разоблачения, и слова разоблачения, не видя и не чувствуя вначале какой-то работы. Я благодарю Господа; мне только жаль тех, кто думают иначе. Если ты — овца Христа, о, не блуждай». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах, с. 142.


* «Имеется естественная любовь ко Христу как к Тому, Кто делает тебе добро, и для твоих собственных целей; и есть духовная любовь к Нему, при которой только Господь возвышается». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах, с. 49.


* «Имеется видение Христа после того, как человек уверует, которое есть Христос в Его любви. Но я говорю здесь о том первом видении Его, которое предшествует второму акту веры; и это — интуитивное видение реального взгляда на Него, какой Он есть в Своей славе». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах, с. 123.


* Оуэн (Owen) в своем «Рассуждении о Святом Духе», говоря об общей работе Духа, отмечает: «Эффекты этой работы на разум, который первым подвергается воздействию, не заходят так далеко, чтобы давать наслаждение, успокоенность и удовлетворенность в прекрасной духовной природе и превосходстве открытых ему вещей. Истинная природа спасительного просвещения состоит в том, что оно дает разуму такую прямую интуитивную проницательность и взгляд на духовные вещи, что в своей собственной духовной природе они устраивают, доставляют наслаждение и удовлетворяют его, так что он преображается в них, выливается в их форму и покоится в них».  


* «Для правильных взаимоотношений со Христом также требуется, чтобы человек вкусил горечь греха как величайшего зла; иначе человек никогда не заключит союз со Христом ради Его святости в Нем и от Него как величайшего блага. Ибо мы говорили вам, что правилен тот союз со Христом, который заключается ради Его святости. Спросите у развращенного сердца, какую красоту оно видит в личности Христа, и он, внимательно посмотрев на Его Царство, Его праведность и все Его дела, увидит в них красоту, потому что они оказывают ему услугу, утешая его. Спросите у чистого сердца: оно будет видеть свое блаженство во всем, но то, что делает Господа привлекательным, — это Его святость, которая также присутствует в нем и делает его также святым. Как и в браке, именно личная красота привлекает сердце. И поэтому я посчитал резонным то, что тот, кто любит своих братьев за немногую благодать, будет любить Христа гораздо сильнее». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 139.


* «Многие, кто имел мощные чувства при первом обращении, впоследствии становятся сухими и вянут, угасают, томятся и умирают — и теперь явно их лицемерие, если не для всего мира по открытому богохульству, то для проницательного глаза живых христиан — по формальному, бесплодному, безвкусному, неплодотворному сердцу и поведению; потому что они еще никогда не имели достаточного просвещения для осознания своей греховности».


* Кальвин (Calvin) в своей книге «Наставления», книга I, глава IX, параграф 1, говорит: «Служение Духа, обетованного нам, — не давать новые и неслыханные откровения или выдумывать какой-то новый род учения, которым мы можем быть уведены от полученного учения Евангелия; но запечатлевать и утверждать для нас то самое учение, которое преподано через Евангелие». И в том же самом месте он говорит о людях, которые в те дни придерживались противоположного понятия, претендуя на то, что они непосредственно водимы Духом, как о людях, которыми управляло весьма высокомерное самомнение; и которых следовало рассматривать не как людей, действовавших лишь по ошибке, а как тех, которых влекло какое-то буйное помешательство.


* «Воображение — это та комната души, в которой дьявол часто появляется. В самом деле, дьявол не имеет действенной силы над рациональной частью человека; он не может изменить волю; он не может изменить сердце человека. Так что самое большое, что он может сделать, искушая человека ко греху, — это только лишь через уговаривание и внушение. Но как дьявол делает это? Даже через воздействие на воображение. Он наблюдает за характером и телосложением человека и на основании этого делает внушение его фантазиям, и пускает туда свои раскаленные стрелы, посредством чего будет оказываться воздействие на его разум. Затем дьявол, хотя он не имеет властной силы над твоей волей, он может волновать и приводить в движение твое воображение, и ты, будучи естественно лишенным благодати, не сможешь противостоять этим внушениям. Следовательно, любой грех в твоем воображении, хотя и проявляется только во внешних действиях души, быстро овладевает всем. И, поистине, посредством этого возникают ужасные заблуждения, которые народятся во многих ошибочных путях религии, и всё — потому, что их воображение развращено. Да, как часто эти дьявольские заблуждения воображения принимаются за благодатное действие Божьего Духа! Именно из-за этого многие претендовали на религиозный энтузиазм: они оставляют Писание и полностью придерживаются того, что они воспринимают и чувствуют внутри себя» — Энтони Бургесс (Anthony Burgess). О первородном грехе (1659).


Великий Франсуа Турретин (Francois Turretine), говоря по вопросу: «Какова сила ангелов?», сказал: «Что касается тел, то, несомненно, они могут сильно действовать на все виды элементарных и земных тел, двигать их в определенном месте и разными способами возбуждать их. Так же определенно, что могут действовать на внешние и внутренние чувства, чтобы будоражить их или связывать их. Но что касается самой рациональной души, они ничего не могут сделать с ней непосредственно, ибо только Одному Богу, Который знает и испытывает сердца, и Который держит их в Своей руке, подвластно склонять их и направлять их, куда Он пожелает. Но ангелы могут воздействовать на рациональную душу только опосредованно, через воображение» (Institutio theologicae elenticae, 1680—1683).


* Кальвин  (Calvin) в своих Наставлениях, книга II, глава 2, параграф 11, говорит: «Я всегда сильно наслаждался этим высказыванием Иоанна Златоуста (Chrysostom): «Основание нашей философии — смирение», а также словами Августина (Augustine): «Как оратор, когда у него спросили: «Какой первый принцип красноречия?», ответил: «Манера произнесения». — «Какой второй?» — «Манера произнесения». — «Какой третий?» — «Манера произнесения». — Так же если вы спросите относительно правил христианской религии, я отвечу: “Первое, второе и третье — смирение”». 


** Хотя пифагорейцы славились иудейской тайной мудростью и многими моральными, а также природными достижениями, однако они не были избавлены от похвальбы и гордости; что было поистине пороком, весьма эпидемическим и как бы врожденным среди всех философов, но особенным образом — среди пифагорейцев, которые сильно отличались чувством похвалы своих собственных совершенств. Так, поистине, гордая натура любит ходить в искрах своего собственного огня. И хотя многие из этих старых философов могли бы, силой своего собственного света и тепла, наряду с некоторыми общими возвышениями духа (может быть, от более чем обычного, хотя не особого или спасительного воздействия Духа), оставить многие большие пороки; тем не менее, все они были глубоко погрязшими в презренную проклятую бездну духовной гордыни, так что все их природные, моральные и философские достижения кормили, питали, укрепляли и ожесточали эту адскую чуму их сердец. Более того, даже те из них, кто казался наиболее скромным (такие как академики, которые исповедовали, что они ничего не знают, и циники, которые сильно порицали, как словами, так и привычками, гордость других), сами изобиловали печально известной и заметной гордостью. Настолько родственен и морально существенен для испорченной природы этот ядовитый корень, источник и чума духовной гордости, особенно если имеется какое-либо естественное моральное или философское превосходство, чтобы питать ее. Поэтому Августин с полным основанием осудил все философские добродетели как великолепные грехи». — Теофил Гейл (Theophilus Gale). Двор язычников. 1672.


* «Есть две вещи, по которым можно определить, что человек имеет только внешние дары, а не внутренний принцип: эти дары всегда надмевают и делают человека важным в своих собственных глазах, как это делало знание коринфян, и многие рядовые люди считают себя годными на пост министра». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 287. 


* Кальвин (Calvin) в своих Наставлениях, книга III, глава 12, параграф 7, говоря о фарисее, отмечает: «В своем публичном исповедании он признает, что праведность, которую он имеет, — это дар Божий; но из-за того, что он верит, что он праведен, он уходит из присутствия Божьего непринятым и отвратительным».


( Лютер (Luther), слова которого были процитированы Рутерфордом (Rutherford) в его книге «Представление духовного антихриста», говорит: «Такова жизнь христианина, что тот, кто начал, кажется сам себе не имеющим ничего, но старается и устремляется вперед, чтобы достичь; по этой причине Павел говорит: «Не считаю себя достигшим». Ибо, поистине, нет ничего более пагубного для верующего, чем допускать, что он уже достиг и не имеет дальнейшей нужды в поисках. Поэтому также многие отпадают и чахнут в духовной безопасности и пассивности. Так, Бернард (Bernard) говорит: «Остановиться на Божьем пути — это значит идти назад». Поэтому лишь одно остается тому, кто только стал христианином: думать, что он — еще не христианин, но стремится быть христианином, чтобы он мог радоваться с Павлом: «Я еще не тот, но я желаю быть им», христианином, не совершенным, но только в начальной стадии. Поэтому не христианин тот, кто считает себя совершенным христианином, и бесчувственен в отношении того, как он далек от совершенства. Мы простираемся к небесам, но мы еще не на небесах. Горе тому, кто думает, что он полностью обновлен. Этот человек, вне сомнения, никогда еще не начинал обновляться и никогда  еще не вкусил, что такое быть христианином». 


* Иеремия Джонс (Jeremiah Jones, 1693—1724) замечает в своем великолепном трактате о Каноне Нового Завета, что евангелист Марк (который был спутником Петра и, как предполагается, написал свое Евангелие под руководством этого апостола), когда упоминает покаяние Петра после отречения от своего Учителя, не использует таких сильных терминов, чтобы подчеркнуть это, как другие евангелисты; он только употребляет такие слова: «И вспомнил Петр… и начал плакать» (Мк. 14:72); тогда как другие евангелисты говорят так: «…И выйдя вон, плакал горько» (Мт. 26:75; Лк. 22:62).


* Петер ван Мастрихт (Peter van Mastricht, 1630—1706), автор «Теоретически-практической теологии», опубликованной в 1724 году.


( «Этот дух всегда представляет человека нищим и презренным в своих собственных глазах, пустым. Когда человек имеет некоторое знание и может довольно хорошо ораторствовать, и имеет некоторый вкус к небесному дару, некоторые сладостные приступы благодати, и поэтому его совесть достаточно успокаивается; и если он получил какой-то ответ на свои молитвы и имеет сладкие чувства, он становится полным: и, получив облегчение для своей совести, отбрасывает восприятие и ежедневное стенание под грехом. Таким образом, дух молитвы умирает: он теряет свое уважение к Божьим заповедям, не чувствует большой нужды в них; или не получает блага, не чувствует жизни или силы от них. Это плачевное состояние некоторых; тем не менее, они не знают об этом. Но что касается того, кто исполнен Духом, Господь опустошает его; и чем сильнее, тем дольше он живет. Так что хотя другие думают, что ему не нужно много благодати, однако он считает себя самым нищим». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 556. 


«После всего наполнения будь постоянно пустым, голодным и чувствующим нужду, и молись о еще большем». Там же, с. 581.


«Поистине, братья, когда я вижу проклятие Бога над многими христианами, которые наполнились до краев своими частями, дарами, миром, утешениями, способностями, обязанностями, я стою и восхищаюсь богатствами милости Господа, которые он изливает горстке нищих верующих, не только делая их пустыми, но и удерживая их такими во все их дни». — Шепард (Shepard). Здравый верующий. С. 217.


* «Я не судил бы о полном приходе души ко Христу по внезапным приливам эмоций, но по внутреннему стремлению. Ибо вся душа с нежными выражениями и действиями может уноситься ко Христу; но без такого стремления и перемены чувств это неосновательно». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 322. 


** «Душа — как вода: весь холод может уйти, но присущий принцип холода останется неизменным. Вы можете удалить огонь вожделений, но не черноту природы. Там, где грех имеет силу, изменение совести от безопасности к страху, изменение жизни от грубости к любезности, и стилей мира, чтобы избежать его грязи, изменение вожделений могут угасить их на некоторое время; но природа никогда не изменится в самом лучшем лицемере, который когда-либо жил». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 307.


* «Думаешь ли ты, что Святой Дух нисходит на человека, как Валаам, через непосредственное действие, а затем покидает его, после чего он не имеет ничего?» — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 203.


* Шепард (Shepard), говоря о лицемерах, любящих похвалу, пишет: «Поэтому люди оставляют своих друзей и попирают ногами насмешки мира: они имеют честь в ином. Чтобы поддерживать свой интерес в любви благочестивых людей, они претерпят многое». — Притча о десяти девах. С. 285.


* «Это лицемеры, которые верят, но терпят провал в отношении применения Евангелия и Господа Иисуса. И о них говорится как о людях, которые обращали благодать в распутство (Иуд. 1:3). Ибо в этом проявляется крайнее зло человеческого сердца, что не только закон, но даже славное Евангелие Иисуса Христа производит в нем всякую неправедность. И это слишком распространено у людей при первой работе по обращению. О, тогда они вопиют о ниспослании благодати и Христа, а впоследствии становятся распущенными, ходят и ложатся спать в попрании закона, и при этом берут оправдание для своего образа жизни из Евангелия». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 203.


* Уильям Амес (William Ames, 1576—1633) в своем труде Дела совести, книга III, глава IV, говорит о святой скромности в поклонении Богу как одном из признаков истинного смирения.


* «Обновленная забота и бдительность следует за запечатлением Духа. Теперь душа находится у ног Христа, как Мария была у гроба, со страхом и великой радостью. Тот, кто путешествует по дороге, имея богатое сокровище с собой, боится вора за каждым кустом». — Флавел (Flavel). Священные размышления. Собрание трудов. Том VI. С. 407.


* Джон Оуэн (John Owen) в своей Беседе о Святом Духе, Книга III, глава II, раздел 18, говоря об общей работе Духа, отмечает: «Эта работа сильно действует на чувства: нам даны примеры страха, печали, радости и наслаждения по поводу духовных вещей, которые пробуждаются, и на основании которых человек действует; но этой работе недостает двух вещей, в сравнении с основательной работой над самими чувствами: во-первых, она не утверждает их; во-вторых, она не наполняет их».


«Существует, — говорит Джон Престон (John Preston), — определенная любовь, порывами, которой Бог не приемлет; когда люди приходят и дают Богу большие обещания, как волны морские, как высокие горы, о, тогда они думают, что они сделают так много для Бога! Но их мысли изменяются, и они сами становятся, как эти высокие волны, которые, наконец, падают и сравниваются с остальными водами».


Джон Флавел (John Flavel), говоря об этих изменчивых исповедниках, пишет: «Эти исповедующие больше похожи на луну, чем не солнце: мало света, меньше тепла и много изменений. Они обманывают многих, даже больше, они обманывают самих себя, но не могут обмануть Бога. Им недостает той устойчивости и твердости, которая поможет им быть постоянными и надежными». — Пробный камень искренности. Собрание трудов. Том V. С. 519. 


* «Господь пренебрегается тайно, но почитается открыто; так как нет ветра в их комнатах, чтобы раздувать их паруса, то они стоят неподвижно. Таким образом, многие люди сохраняют свое исповедание, теряя свои чувства. Они носят имя, будто они живы (и этого достаточно), но их сердца мертвы. И поэтому до тех пор, пока вы будете любить их, они будут любить вас; в противном случае они забудут о вас. Они были теплыми только у чужого огня, и поэтому, не имея в себе закона жизни, скоро будут мертвыми. Это вода, которая вращает мельницу фарисея». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 285. 


«Лицемер, — говорит Флавел, — не для монашеской кельи, а для синагоги (Мт. 6:5-6). Не его пища и питье — удаляться от шума этого мира и наслаждаться Богом втайне». — Пробный камень искренности. Собрание трудов. Том V. С. 567.


Амес (Ames) в своем труде Дела совести, Книга III, глава V, говорит, основываясь на текстах Флп. 2:16; Мт. 6:6, о том, как можно узнать искренность: «То, что люди послушны как в присутствии, так и в отсутствие наблюдателей; втайне — так же, и даже больше, чем явно».


* «В истинной благодати имеется бесконечный круг: человек, жаждая, получает и, получая, жаждет еще сильнее». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 218.


* Вт. 5:29; 32:18-20; 1 Пар. 28:9; Пс. 77:7-8,10-11,35-37,41,56; 105:3,12-15; 124:4-5; Ис. 64:5; Иер. 17:13; Иез. 3:20; 18:24; 33:12-13; Мт. 10:22; 13:4-8,19-23; 24:12-13; 25:8; Лк. 9:62; 12:35; Ин. 8:30-31; 15:6-8,10,16; Рим. 2:7; 11:22; Кол. 1:22-23; Евр. 3:6,12,14; 6:11-12; 10:35; Иак. 1:25; Отк. 2:13,26; 2:10; 2 Тим. 2:15; 4:4-8.


� Мт. 5:29-30; 6:24; 8:19-22; 4:18-22; 9:36-38; 13:44-46; 16:24-26; 18:8-9; 19:21,27-29; 10:42; 12:33-34; 14:16-20,25-33; 16:13; Деян. 4:34-35; 5:1-11; Рим. 6:3-8; Гал. 2:20; 6:14; Флп. 3:7.


� «Исповедовать, что знаешь много, легко; но подчинять свои чувства, бороться с похотями, перечеркивать своеволие и самого себя в каждом случае — это сложно. Господь смотрит, чтобы в нашей жизни мы были пригодными Ему и полезными людям. То, что внутри, Господу и нашим братьям очень важно, но внешнее послушание, текущее изнутри, прославляет Бога и приносит благо людям. Господь совершит это. Какая еще цель вашего взращивания и полива, как не то, чтобы деревья наполнялись соком? И какая еще цель сока, как не то, чтобы деревья приносили плод? Какая польза земледельцу от листьев и бесплодных деревьев?» — Джон Престон, (John Preston) 1587—1682. Проповедь о долге Церкви в ее поведении.


� «Всякий невозрожденный человек, пусть он никогда не заходит так далеко, пусть он никогда не делает так много, но он живет в каком-то грехе, тайном или явном, малом или большом. Иуда зашел далеко, но он был алчным; Ирод зашел далеко, но он любил свою Иродиаду. Каждый пес имеет свою конуру; каждая свинья имеет свои помои; и каждый нечестивый имеет свою похоть». Шепард (Shepard). Искренний верующий, с. 62.


* «Поддельная и общая благодать неразумных дев после некоторого времени славного исповедания, несомненно, угаснет и совсем израсходуется. Она чахнет при использовании, сиянии и горении. Люди, которые были самыми целеустремленными, угасают; их дары угасают, и жизнь угасает. Так происходит после некоторого времени исповедания, ибо вначале она, скорее, растет, чем слабеет и увядает, но впоследствии они пресыщаются ею, и она вянет и умирает. Дух Божий сходит на многих лицемеров в достаточной и обильной мере пробуждающей благодати; она нисходит на них, как она сошла на Валаама, и подобно переливающимся через края водам, которые далеко разливаются, и становятся очень глубокими, и заполняют много пустых мест. И хотя она нисходит на них, она никогда не остается в них, где бы она пребывала и устроила для него вечный дом. Как следствие, она увядает мало-помалу, пока, наконец, она вовсе не выйдет. Как в прудах, наполненных водой дождя, который выпадает на них, — не водой источников, которые бьют в них, — она высыхает мало-помалу, пока пруд не станет сухим». — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах.  C. 451-452.


* Библейская доктрина спасения по благодати через веру, Проповедь I.


* «Посмотри на Иоанна, любимого ученика и сердечного друга Христа! Он имел помазание, чтобы познать Истинного, и он знал, что Он знал Его (см. 1 Ин. 2:3). Но откуда он знал это? Он мог обманываться (как странно видеть, что меланхоличная причуда делает, и каковы ее эффекты; как считается, что честные люди имеют слабый мозг и никогда не видели глубины тайн Божьих); каково же его последнее доказательство? “Потому что храним Его заповеди“» — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах, с. 210.


* 2 Кор. 8:2; Евр. 11:36; 1 Пет. 1:7; 4:12; Быт. 22:1; Вт. 8:2,16; 13:3; Исх. 15:25; 16:4; Суд. 2:22; 3:1,4; Пс. 65:10-11; Дан. 12:10; Отк. 3:10; Иов. 23:10; Зах. 13:9; Иак. 1:12; Отк. 2:10; Лк. 8:13; Деян. 20:19; Иак. 1:2-3; 1 Пет. 1:6.


* Я убежден, как и Кальвин (Calvin), что все многочисленные испытания людей предназначены для того, чтобы показать им самим и миру, что они — всего лишь лицемеры; и чтобы помочь святым узнать себя лучше (Рим. 5:5). Скорбь вырабатывает опытность и надежду (Пр. 17:3). Если вы хотите знать, имеет ли ваша религия вес, искушение скажет вам. — Шепард (Shepard). Притча о десяти девах. С. 302.


* Ричард Сиббз (Richard Sibbs, 1577—1635) в своей книге «Трость надломленная» говорит: «Когда воля Христова вступает в состязание с какой-либо мирской потерей или прибылью, и в этом конкретном случае сердце склонится перед Христом, то это истинный знак. Ибо самое верное испытание силы благодати находится в таких особенных случаях, которые касаются нас сильнее всего, так как именно здесь наша порочность выше всего поднимает свою голову. Когда Христос стал понятен сознанию юноши в Евангелии, Он потерял в нем ученика». — Том 1, с. 87.


* «Поистине, — говорит Престон (Preston), — то, чему Писание уделяет много слов, мы должны глубоко обдумывать; и то, к чему Святой Дух сильнее всего побуждает, мы должны ценить сильнее всего». — Поведение церкви.


* «То, что Бог делает правилом Своего собственного суда, по которому Он судит о каждом человеке, — это верное правило для каждого человека, чтобы судить самого себя. То, на основании чего мы будем судимы в последний день, — это верное правило для применения к себе в настоящее время. Теперь по нашему послушанию и делам Он судит нас. “Он воздаст каждому человеку по делам его”». — Престон (Preston). «Поведение церкви».


* «Наше реальное принятие Христа проявляется в наших действиях и делах: «Если захотите и послушаетесь, то будете вкушать блага земли» (Ис. 1:19). То есть, если вы согласитесь принять ИЕГОВУ вашим Господом и Царем; если вы дадите согласие, то это только первый шаг, но этого недостаточно, если вы не будете повиноваться. Истинность согласия, которое находится во внутреннем действии разума, будет видна в вашем послушании, в деяниях вашей жизни. «Если захотите и послушаетесь, то будете вкушать блага земли», то есть, вы будете брать из того, что Он имеет, и что нужно для вас; ибо тогда вы соединены с Ним в истине, и вы имеете часть во всех Его благах». — Престон (Preston). «Поведение церкви».


� «Чем более эти видимые проявления благодати обновляются, тем более уверенными вы будете. Чем чаще эти действия обновляются, тем более постоянной и утвержденной будет ваша надежда. Человек, который был убежден в таких видимых проявлениях благодати, может вскоре после этого быть в сомнениях, не ошибался ли он. Но когда такие действия обновляются снова и снова, он становится более уверенным и утвержденным в своем благом состоянии. Если человек видит вещь однажды, это делает его уверенным; но если впоследствии он опасается, что был обманут, то когда ему приходится видеть ее вновь, он становится более уверенным в том, что он не ошибся. Если человек читает такие отрывки в книге, он уверен, что это так. Несколькими месяцами позже, некоторые могут нападать на него, убеждая, что он ошибался, чтобы заставить его самого засомневаться; но когда он посмотрит и прочитает вновь, его уверенность в достаточной мере утвердится. Чем больше усиливается благодать человека, тем больше усиливается его мир: «Благодать и мир вам да умножится в познании Бога и Христа Иисуса, Господа нашего» (2 Пет 1:2)».  Стоддард (Stoddard). Как отличить искренность и лицемерие.





