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Экспозиция Послания к римлянам

I.   Приветствие и тема (1:1 – 1:17)
A.  Приветствие (1:1-7) – В начале послания Павел обращается к церкви, которую он лично еще не посещал, и поэтому представляет себя. Он говорит о себе, используя три выражения:

1.  “раб Христа Иисуса” разъясняет, что его воля полностью подчинена воле Господа.

2.  “призванный апостол” демонстрирует его сан и равную власть с 12, которые были очевидцами земного служения Господа и видели Его в теле после воскресения.  Термин klhto.j указывает, что не Павел стремился к такому положению, а Сам Христос назначил его апостолом. Значение слова avpo,stoloj (“посланный”) отводит внимание от личности Павла по направлению к власти Христа, пославшего его.

3.  “отделенный для Евангелия Божия”. Это событие произошло при обращении Павла (Деян. 9), когда он был назначен как тот, кто должен был нести  имя Христа “язычникам и царям и сынам Израиля” (Деян. 9:15).  Обязанности Павла были четко и узко определены, исключалось даже совершение начального обряда крещения (1 Кор. 1:7).

Именно евангелие Божье является основной темой Павла в данном послании, и он делает несколько важных замечаний о евангелие во вступительной части. Во-первых, эта благая весть еще задолго была обещана Божьими пророками в священных писаниях Ветхого Завета. Проповедь Павла не была чем-то совершенно неизвестным, но была предсказана за сотни лет и находится в полном согласии с общепризнанным Писанием (Библией) его дней.

Во-вторых, Павел говорит о важнейшей сущности этого благовествования.  Оно повествует о Сыне Самого Бога, Иисусе Христе. Павел приводит сжатое описание человеческой и божественной природы Христа. Что касается Его человеческой природы, он произошел из рода царя Давида, в соответствии с заветом, заключенным с Давидом во 2 Царств 7; это было необходимым условием для кого-либо, кто хотел заявить о себе как о мессии Израиля. С божественной стороны, Христос могущественным образом был явлен как единственный в Своем роде Сын Бога через воскресение из мертвых. Итак, pneu/ma a`giwsu,nhj касается не третьего лица Троицы, но Божественности Иисуса Христа. Авторитетность проповеди исходит от Того, Кто победил смерть, и в то же время является Божеством в полноте.

Именно через Того, Кто воскрес из мертвых, Господа Иисуса Христа, Павел принял свое апостольство – не благодаря его собственным заслугам, потому что он был гонителем Христа до своего обращения, – но по незаслуженной милости Христа. Павел был назначен на это служение для особой цели, чтобы произвести послушание среди язычников; к послушанию, основанному не на законе Моисея, но состоящему из веры в личность и дело Христа.

Теперь Павел упоминает о тех, кому он адресует послание. Это все верующие в Риме, которые являются частью большего количества язычников, присоединившихся к послушанию, состоящему из веры. Они также были действенно призваны Богом, не как апостолы, подобно Павлу, но как те, кто должен был жить жизнью, посвященной Христу. Они возлюблены Богом, и Павел желает им благодати и мира от Бога и Христа.

Основные пункты приветствия Павла можно подытожить следующим образом:

(1) У Павла была весть от Бога, в согласии с ВЗ писаниями.

(2) Это весть о воскресшем Христе, Который есть Сын Давидов и в то же время Сын Божий.

(3) Это весть не только для иудеев, но также и для язычников.

(4) Это весть для послушания, которое состоит в вере.

B.  Личные вопросы (1:8-15) – Касательно этого раздела послания Стифлер пишет:  

После формального и официального обращения, теперь Павел пишет о личном. Нельзя не заметить между строк, что римляне уже давно ожидали, что он посетит их, и что Павел оправдывается за то, что не смог соответствовать их ожиданиям. Рим был столицей языческого мира, и Павел был апостолом язычников; почему же он не приходил к ним? Зачем проводить столько лет в провинциях? Однажды он уже был почти у них при дверях (Деян. 18:1-18) и отошел от них, и сейчас он собирался опять это сделать (ср. Деян. 19:21 с 20:3; Рим. 15:25). Во введении как раз и рассматриваются такие вопросы (Stifler, p. 27).

Павел уверяет своих читателей, что ему небезразлично их духовное состояние. Подобно Очень похоже на то, как он это делает и в других своих посланиях, Павел выражает благодарность Богу за римских верующих, и в частности за тот факт, что о их вере возвещается по всей Римской империи. Для того чтобы доказать свою искренность, он призывает в свидетели Самого Бога и говорит о своих непрестанных молитвах о них. Также он молится, чтобы Бог наконец-то позволил ему придти к ним. Он желает увидеть их, не только ради того чтобы дать им духовное назидание как одаренный апостол Христа, но также, чтобы и они в своей вере могли быть ободрением для него. Он намеревался придти к ним уже неоднократно ранее, но встречал препятствия до этого времени. Он желает приобрести между ними такой же духовный плод, как и у других язычников. Все это делается для того, чтобы показать, как он заботится о них.

Павел подтверждает свою обязанность проповедовать евангелие язычникам как греко-римской культуры, так и находящимся вне этой культуры (“грекам и варварам ”) и язычникам, как образованным, так и необразованным (“мудрым и несмысленным”). В общем, он ощущает это обязательство перед всеми язычниками. Хотя обстоятельства и препятствовали ему пока, но это же обязательство возжигает в Павле желание благовествовать в Риме.

С. Тема послания (1:16-17) – Чтобы развеять понимание, что Павел боялся приходить в Рим и что он сомневался в эффективности вести евангелие в столице империи, он утверждает ясно, что не стыдится евангелие. Он знает, что оно и только оно способно спасти людей от всякого рода Божьего гнева. Праведным перед Богом может быть только тот, кто подчинится Божьему пути праведности, и это открывается только в евангелие Бога. Праведность здесь означает подчинение Божьим нормам. Праведность, явленная в евангелие – это праведность, которая “по вере” (evk pi,stewj) “для веры” (eivj pi,stin).  (о различных толкованиях этой фразы см. Экзегетические особенности; возможно, наилучший толковательный перевод - “по вере для (пользы) верующего”). В подтверждение этого понятия Павел обращается к цитате из Авв. 2:4, адаптируя ее значение в ВЗ контексте, чтобы оно соответствовало его доводам касательно праведности “по вере”.

II.  Догматическое представление праведности от евангелие в противопоставление предполагаемой праведности от закона (1:18 – 8:39)
A.  Необходимость в праведности от евангелие из-за невозможности праведности от закона (1:18 – 3:20) 

1.  В отношении язычников (1:18-32) – Здесь Павел начинает доказывать, что не может быть никакой другой праведности человека перед Богом, кроме той, которая “по вере для веры”.  ga.r, которое вводит ст. 18, объясняет все, что Павел говорил в ст. 16 и 17. Он не стыдится евангелие, потому что он знает, что оно и только оно – сила Божья спасать людей от Его гнева, который непрестанно является посредством Божьего наказания греха грехом. Ст. 18 о гневе, подробно разъясняет значимость ст. 16 и 17 о благодати. Только те, кто знает, что значит быть потерянным в грехе, знают, что значит быть спасенным.

Божий, или святой, гнев повсеместно открывается “с неба” и направлен на две сферы: “нечестие”, извращенность в религиозном характере, и “неправедность”, извращенность в нравственном характере. Павел говорит о первом в ст. 21-23; а о втором, которое является последствием первого, он говорит в ст. 24-32.

Проблема человека не в том, что он не знает истины; его проблема в том, что он подавляет истину в неправедности. Сам Бог открыл ему эту истину. Она повсеместно доступна всем людям с того времени, как был сотворен этот мир.  По сути, само творение, работа Бога, являет Его невидимые свойства вечной силы и Божественной природы. Все люди живут в окружении этого творения, все они имеют доступ к этому откровению, и поэтому никому нет извинения за его отвержение.

Даже хотя у людей всегда был доступ к этому откровению, которого достаточно, для того чтобы явить сущность Бога, они не откликнулись и не прославили Бога через поклонение, не возблагодарили Его за все Его блага. Вместо этого они подавляли то, что знали как истину, и развивали свои собственные глупые рассуждения. Этот умственный протест против того, что он знал как нечто правильное, в свою очередь привел к помрачению всего его понимания. “Отказ принять истину разрушает способность различать между истиной и заблуждением” (Stifler 31).  Стифлер далее подытоживает слова Павла в Рим. 1:18-32:

Павел делает общий обзор истории религии народа с самого начала. В начале истории человек был монотеистом. Но его развитие было не вверх, а вниз, не к Богу, а от Него. Основное заблуждение было в том, что люди стремились познать Бога и при этом отвергали те свидетельства, которые Он Сам давал о Своем характере и личности. Бог являл Себя безошибочно; но вместо поклонения и хвалы, двух глаз, без которых нельзя увидеть Бога, люди обратились к тщетному рассуждению. “Мир своей мудростью не познал Бога” (1 Кор. 1:21). Бог знает как явить Себя в природе, и сегодня в Его Слове. Он способен засвидетельствовать о Себе. По оценке человека это может быть недостаточным, или даже абсурдным; он может не заметить свидетельств о Боге в природе, и всего лишь «лоскутки» в Библии; но одно слово из этих источников стоит больше, чем все человеческое рассуждение.  “Безумное Божие мудрее людей” (1 Кор. 1:25) (Stifler 31).

Павел пишет, что “называя себя мудрыми, они обезумели”. Он определенно был знаком с учением и философией его дней, как египтян, так и греков. Павел называет это безумием, и затем дает подтверждение такой оценки. В своих тщетных рассуждениях эти люди обменяли славу единого истинного Творца, нетленного Бога, на подобие тленного человека, птиц, четвероногих и пресмыкающихся. В качестве примеров такого идолопоклонничества вспомните греческого Аполлона, римского орла, тельца египтян, и змея ассирийцев.

Павел здесь приводит историю и происхождение идолопоклонничества. Люди познали Бога и отказались поклоняться Ему. Идолопоклонничество последовало в качестве психологической необходимости. Если есть в человеке сила развития, направленная вверх, тогда евангелие благодати Божьей не нужно, и Павел мог бы стыдиться его (Stifler 33).

В стихах 24-27, Павел продолжает свое описание спирали, ведущей человека вниз. Из идолопоклонничества проистекла похотливость, которая была Божьим наказанием за грех идолопоклонничества. Дважды в этой части Павел пишет, что “предал их Бог”, но не пассивно, а активно. И опять приводится причина:  идолопоклонничество - “они заменили истину Божию ложью и поклоняются и служат твари, вместо Творца”. Обратите внимание на прогрессивную последовательность Божьего наказания греха грехом. Сначала Он предал людей состоянию нечистоты, к которой они стремились в собственных похотях, затем впоследствии – наихудшим видам разрушительных страстей. Даже женщины в народе, прекрасный пол, совершали похотливые действия, которых не совершали и звери полевые; мужчины были так же виновны, заменяя естественные половые сношения, сотворенные и благословенные Богом тем, что было искаженным и омерзительным.

Рефрен “предал их Бог” в третий раз появляется как введение к ст. 28-31, и снова являет Божий гнев через наказание греха грехом. Поскольку человек не посчитал нужным полностью признать Бога во всех своих путях, Бог предал его развращенному уму, что препятствовало ему различать должные нравственные принципы и приводило ко всякого рода развращенности. Павел приводит ужасающий список примеров: неправедность, лукавство, алчность, зло, зависть, убийство, раздоры, обман, злоба, сплетни, клевета, ненависть к Богу, обидчики, высокомерны, хвастливы, изобретательны на зло, родителям непокорны, несмысленны, вероломны, нелюбовны, немилосердны.

Ст. 32 подытоживает все, что было написано, начиная со ст. 18. Люди всех времен и веков знали о Божьем наказании за грех, это была смерть. И все же, вопреки Божьему гневу, они не только упорствовали в этом, но высказывали одобрение в адрес тех, кто делал то же. “Нижайшая ступень развращенности – наслаждаться теми, кто его проявляет” (Stifler).

Именно этой мыслью Павел завершает свое обсуждение темы греха язычников. Отсюда можно подытожить четыре главных пункта:

(1) Через Свое творение Бог дает достаточно откровения о Себе всем людям, для того чтобы у них возникло чувство благоговения и благодарности.

(2) Религиозное развитие человека двигается не по восходящей линии, но по нисходящей. У него было достаточно света, но он отверг его. Это привело его по нисходящей от поклонения идолам к  похотливости и развращенности.

(3) Бог карает грех грехом; это Его “гнев”, о котором говорится в ст. 18. Он продолжается и сегодня, и не прекратится, пока люди в целом не откажутся поклоняться Ему как Богу.

(4) Теперь мы можем понять, почему Павел называет евангелие  “силой” и заявляет, что не стыдится его. Только оно одно может спасти верующего от Божьего суда за грех. 

2.  В отношении иудеев (2:1 – 3:20) – Тщательно рассмотрев вину язычников, теперь Павел обращается к ситуации с иудеями, даже хотя явно он упоминает о них только позже в обсуждении темы. Касательно этого раздела Стифлер пишет:

Доказать греховность язычников было легко. Они не делали никаких заявлений в отношении себя, и их порочность была очевидной для всякого ока; Павлу нужно было только указать на факты. Но в случае с иудеями, все было по-другому. Они обладали Богом данной религиозной системой ... Иудей как сын Авраама считал себя праведным по закону. Убедить его в том, что он грешен, было не легче, чем сегодня убедить пустое христианство в его смертоносном заблуждении. В поле зрения Павла все еще находится его утверждение о том, что евангелие – это единственная сила Божья для спасения, и его не стоит стыдиться. Если иудаизм может спасти людей, тогда нет надобности в евангелие; поэтому, нужно показать основоположную несостоятельность иудеев (Stifler 36).

Этот стих в начале второй главы является выводом из предшествующего раздела о язычниках. На первый взгляд он кажется лишенным логики, поскольку заключение шире, чем посылка. Павел ясно показал, что язычники по справедливости заслуживают и получают гнев Божий. В 2:1 он подразумевает, что каждый человек, если он судит, находится в том же положении. Логика становится ясной, когда Павел прибавляет, что тот, кто судит, делает «то же самое», что он осуждает в язычниках; и Павел доказывает это далее в главе. Итак, этот стих содержит как вывод, так и суждение; первое истинно, а второе будет доказано таковым по ходу раскрытия главы.

Прежде чем явно обратиться к иудею в 2:17, Павел излагает четыре принципа Божьего суда; суда, перед которым предстанут все люди. Первый принцип – это то, что Божий суд будет “согласно истине” (ст. 2).  Этот суд противопоставляется предвзятому человеческому суду, о котором только что упоминалось в ст. 1.  Термин “истина” здесь имеет значение, отличное от 1:18, 25. Здесь «истина» значит “в соответствии со всеми фактами”, как на самом деле все обстоит.

Утверждение ст. 3 самоочевидно и не требует доказательства. Божий суд справедливо падет на тех, кто судит других за их грехи, и в то же время сам делает то же самое; этого суда избежать не удастся никому.

Иудеи виновны, в частности, из-за пренебрежения всей той милостью, которую Бог являл им в ходе истории. Бог избрал их. По Своему провидению заботился о них. Заключил заветы со Своим народом, которых Он не заключал ни с кем другим. Он посылал им царей и пророков, и в конечном счете, Самого Мессию, и все же в ответ они распяли Его. И даже тогда Бог не покинул их, но был долготерпелив по отношению к ним.  Иудеи испытывали на себе Божью милость и благосклонность, как никто другой, и все же ни во что не ставили это. Если у язычника не было всех этих преимуществ, и все же он был осужден как виновный, то насколько больше иудей?

Ст. 5 дает ответ на этот вопрос. По жестокосердию иудея и неприятию Божьей благости и милости, он накапливает гнев для себя, подобно тому, как богач накапливает богатства. Этот гнев не явен сейчас, но будет явлен в будущий день праведного Божьего суда.

Второй принцип Божьего суда – это то, что он будет совершаться согласно поступкам каждого человека (2:6). Первые два принципа дополняют друг друга; суд согласно истине будет судом в соответствии с поступками. Измеряться будет не национальная или религиозная принадлежность, но поступки человека.

Ст.7-10 подробно объясняют фразу “по делам  его”. В форме хиазма, разъясняется мысль, что когда речь идет о суде, то существует только два вида людей и два вида поступков.

1. тем, которые постоянством в добром деле (характер)

2. ищут славы и чести, и нетления
(стремление)

3. вечную жизнь; (награда)



4. но тем, кто эгоистично амбициозны (характер)

5. и не покоряются истине, но подчиняются неправедности (стремление)

6. гнев и негодование. (воздаяние)

7. скорбь и теснота (воздаяние)

8. каждой душе человека, делающего злое, (стремление)

9. иудея прежде и также еллина (характер, сущность)
10. но слава, и честь, и мир (награда)

11. каждому человеку, делающему добро, (стремление) 

12. иудею прежде, и также еллину. (характер).


Стифлер приводит комментарий по этой параллельной структуре:

Посредством этого параллелизма достигается яркость разъяснения, как через повторение, так и противопоставление строк. Разъяснение “дел” дано в двух противоположных направлениях: сначала, исходя из сущности (характера) делателя, через его дело к награде, и в обратном порядке, начиная с награды, через дело достигаем характера.

В этом рассмотрении дел в виде приложения мы видим, что это больше, чем простые действия. Они включают как характер, так и цель делателя. У каждого дела есть три составляющих: источник, из которого оно происходит; цель и конкретное действие. Следовательно, дела, это, прежде всего, деяния сердца, терпения и правильной цели с одной стороны, и раздражительности и непокорности истине с другой. Итак, мы видим, что второй принцип суда - награда по “делам”-  очень схож с первым, наградой согласно “истине” того, каков человек (Stifler 40).

Суд по делам никоим образом не противоречит учению Павла об оправдании по вере, проходящем красной нитью через все послание. Он говорит здесь не об оправдании, а о суде. В каждом случае, дела следуют из того, что есть в сердце человека, либо от веры, либо от неверия.

Третий принцип Божьего суда – это то, что он будет совершаться без лицеприятия (ст. 11).  Павел уже утверждал, что люди получат воздаяние в соответствии с их делами, будь то иудей, или язычник; ст. 11 является основанием такого утверждения. Если дела человека праведны, то его языческое происхождение не будет для него препятствием; если же они неправедны, то принадлежность к иудейскому народу не даст ему извинения.  Ст.12 объясняет, что имеет в виду Павел под выражением “нет лицеприятия”. Те, кто согрешил без закона, будут судимы на этом основании; те же, кто согрешил, имея закон, будут судимы по этому стандарту.

Ст.13 предоставляет доказательство последнего утверждения в ст. 12. Слышать, и даже обладать законом, недостаточно. Человек, имеющий закон, будет судим, исходя из того, подчинялся ли он этому закону.

Ст.14 и 15 предоставляют доказательство утверждения в ст. 13.  Павел намеревается показать, что обладания законом недостаточно, чтобы представить народ перед Богом. Он делает это, показывая, что даже язычники обладают законом в некотором смысле. Об этом свидетельствуют их дела и их мысли; и те, и другие показывают, что в них заложены внутренние нормы нравственности. Если обладания такими нормами достаточно, тогда даже язычники ограждены от опасности.  

Важно разъяснить, чего не говорит Павел. Утверждая, что у язычников есть нечто, равнозначное закону иудеев, он не говорит, что они спасаются через обладание им, или что они могут быть спасены таким образом. Он использует доводы иудея против него самого, и говорит, что если иудей может быть спасен посредством его закона, почему язычник не может спастись посредством того, чем обладает он? Но никакой иудей никогда бы не согласился с таким выводом.

В ст.16 предоставлен четвертый принцип Божьего суда.  Павел говорит, “Бог будет судить тайное людей по благовествованию моему”. Этот стих связан со ст.13; а ст.14 и 15 содержат утверждения, что касается третьего принципа, и заключены в скобки. Если удалить их, тогда ход мысли будет следующий: “Исполнитель закона будет оправдан в день, когда Бог будет судить тайны людей по моему благовествованию”. Мы уже увидели, что “дела” в ст.6 – это дела, проистекающие из сердца. Следовательно, Павел говорит здесь о суде над  чем-то “тайным” или “внутренним” у людей. Суду будут подвержены не только внешние или видимые дела, но и те, которые Бог видит во внутреннем естестве человека. Мерилом суда будет евангелие Павла, т. е. то, которое провозглашал он и другие апостолы. Хотя свое начало оно берет в народе Израильском, но оно приобрело мировые масштабы со смертью и воскресением Христа. Павел резко выступает здесь против иудеев. Божий суд будет не по закону, в котором, по иудейскому толкованию не было места отношениям со Христом, но по евангелие, в котором эти отношения с Ним являются основным фактором.

Стифлер приводит хороший итог о связи в аргументации Павла между тем, что представлено в 2:1-16 и последующей частью в 2:17-24:

Раскрыв четыре принципа суда, Павел обращается непосредственно к иудею, используя то, что можно назвать меньшей посылкой в аргументации (ст. 17-24).  Большая посылка такова: суд имеет такую сущность, что грешники, независимо от того, кто они, иудеи или язычники, не могут устоять на нем. Эта меньшая посылка показывает иудею, что он грешник, но суждение, заключающее в себе обе посылки, таково, что иудей, судящий язычников, делает то же самое. В доказательство этого, Павел далее использует метод, который он уже ранее использовал в первой главе против язычников: первое, он познал истину; второе, он отверг его, и поэтому, в конечном счете, впал в грех идолопоклонства, похотливости и безнравственности. Здесь употреблен тот же метод, и те же три греха  (Stifler 44).

Ст. 17-20 показывают, что у иудеев был не только свет мироздания, но также и более ясное откровение закона. Павел приводит 5 преимуществ, об обладании которыми иудей мог лично заявить: он полагался на закон, хвалился Богом, он знал Божью волю, различал важнейшее и был научен из закона. В свете всех этих  привилегий, иудей был уверен в том, что его положение было превосходным по отношению к язычникам. Он видел себя как путеводитель слепых, свет для находящихся во тьме, наставника невежд и учителя незрелых, и все потому, что он обладал “воплощением знания и истины в законе”. В этих  4 стихах слово «закон» упоминает трижды. Посредством него иудей заявлял о своем превосходстве над язычником, и Павел знал об этом.
Павел начинает ст. 17 условным предложением, и в таком же виде мысль выражается до ст. 20 включительно. Но в ст. 21, он прерывает это предложение целым рядом обвинительных риторических вопросов. В первом вопросе, логика Павла такова: если ты иудей, и заявляешь о полной способности учить слепых язычников, разве ты этим не учишь себя? Разве ты сам не знаешь?  В действительности, у иудея было все необходимое, чтобы познавать волю Божью, намного больше, чем у язычника; и все же он виновен в тех же грехах. В главе первой, Павел проследил прогрессию грехов язычников от идолопоклонства к похотливости и к безнравственности, идущих следом за происхождением и развитием греха человека. Хотя здесь и упоминаются те же грехи, но они представлены в обратном порядке, от безнравственности к похотливости и идолопоклонству. Изменение в порядке можно объяснить тем фактом, что Павел желает показать здесь кульминационную точку. Идолопоклонство было запрещено в первой заповеди. Иудеи заявляли о своем отвращении к идолам, но все же были сами виновны в обкрадывании языческих храмов.

Ст. 23 подводит итог всему тому, что Павел сказал в ст. 17-22. “Ты, который хвалишься законом (как изображено в ст. 17-20) преступлением закона (согласно описанию в ст. 21, 22) бесчестишь Бога”. В ст. 24 представлено доказательство из Писания ВЗ для поддержки данного утверждения. Исаия писал давно и при других обстоятельствах о том, что Божье имя хулилось язычниками из-за иудеев. Иудеи утверждали, что они – святой народ, знающий истинного Бога, но язычники, среди которых они жили, были более низкого мнения об иудеях и их Боге, из-за их поведения.

Пока цель Павла состояла в том, чтобы показать, что иудеи настолько же грешники, как и язычники. Теперь же Павел пытается изгнать их из созданного ими убежища в обряде обрезания. Это было важное знамение завета, отличавшее иудея от его соседа-язычника и свидетельствовало о том, что он потомок Авраама.

“Ибо” в ст. 25 вводит дискуссию как подтверждение того, что было сказано в двух предшествующих стихах. “Ты бесчестишь Бога и приводишь язычников к тому, что они хулят Бога, ибо твое обрезание не приносит тебе пользы”. Обрезание полезно, если человек соблюдает закон, но само по себе оно не обладает достоинством. Ошибка иудея состояла в том, что он считал сам обряд гарантией его родства с Авраамом и следовательно с истинным Богом. Но из-за его нечестивой жизни, Бог рассматривал его обрезание как необрезание, и сыновство по отношению к Аврааму было прервано. Ст.26 и 27 усиливают доводы Павла против иудеев. Язычник, необрезанный по плоти, но все же соблюдающий праведные требования закона, будет менее виновен, чем иудей, у которого есть внешний знак, но он не соблюдает закон. Принцип, заключенный в этих трех стихах, состоит в том, что религиозный обряд бесполезен, если не сопровождается праведной жизнью.

Павел завершает обсуждение темы в ст. 28 и 29 разъяснением, кто такой истинный иудей, и что такое истинное обрезание. Это видно не во внешних признаках, но во внутреннем человеке, где видит Сам Бог. Обрезание сердца – это ВЗ понятие. Оно совершается не через следование букве закона и устранение внешней плоти, но Духом Божьим через преображение внутреннего человека. Опять таки, Павел не говорит здесь, что язычники становятся иудеями через принятие Евангелие. Он ограничивает истинных иудеев теми из всех потомков Авраама, кто имеет обрезанное сердце. Его цель не в том, чтобы включить язычников, но исключить тех иудеев, которые являются таковыми только по внешним признакам.

Касательно перехода от главы 2 к главе 3 Стифлер пишет:

Итак, показывая, что для суда имеет значение характер (сущность), а не внешние религиозные церемонии, эта вторая глава помещает безнравственного иудея среди грешников первой главы, потому что он делает то же самое, и его иудаизм ничего не стоит; обрезание не защитит его. Но иудаизм дан Богом, и именно Бог сделал широкое разграничение между обрезанием и необрезанием, разграничение, которое, как кажется, Павел стирает. Это дает начало серьезному возражению его ходу мысли, и это возражение заметно в начале следующей главы (Stifler 48).

И действительно, в начале третьей главы Павел отвечает на ряд возражений воображаемого оппонента, выдвинутых в отношении сказанного Павлом ранее (Этот метод использовали иудейские раввины, и сам Павел хорошо им владел). В 3:1-8 представлено 3 вопроса и ответы на них, каждый вопрос проистекает из предыдущего.

Первый вопрос вызван тем, что было только что сказано в 2:25-29, что по-видимому, подразумевало, что у иудеев нет преимущества (т.е. приоритета) над язычниками и нет пользы в обрезании. Это побуждает к единственному вопросу, поставленному в типической еврейской соответственной форме: “Какое же преимущество иудея, или какая польза от обрезания?” Другими словами, если обрезание не дарует праведности, и если необрезание не препятствует ему, какая же польза вообще когда-либо была в нем? Различие, которое установил Сам Бог, казалось бы, вообще не было таковым в конце концов. Павел сразу же отвечает: “Много во всех отношениях” (3:2).  Помните, это было написано в то время, когда христианство было учреждено практически по всей Римской империи. Павел основал общины верующих, в которых были как иудеи, так и язычники – общины, в которых эти и другие различия исчезли (Гал. 3:28).  И все же, здесь он отстаивает, что для иудея остается преимущество, и далее говорит, что это за преимущество. “Во-первых, то что им были вверены слова Божьи”. Это не означает только, что у иудеев было преимущество получить Божье особое откровение, но что Бог дал им как иудеям обетования, которые все еще не исполнены и принадлежат только им. Стифлер дает отличный комментарий этого отрывка:

Ветхий Завет, запись этих слов (прорицаний), не содержит ни одного обетования ни о собственно о Церкви, ни обращений к ней. В нем нет предсказаний о Церкви; есть предсказание о царстве, в котором иудеи будут главенствовать и не утратят своего национального отличия как это происходит в церкви. Д-р Адольф Сафир,  сам будучи обращенным евреем . . . говорит, “Преобладающая точка зрения, что Израиль – это тень (предзнаменование) церкви, и теперь с исполнением прообраза она растворяется на нашем горизонте, совершенно не соответствует Писанию. Израиль – это не тень, осуществленная и поглощенная в церкви, а основание, на котором покоится церковь (Рим.. 11).  И хотя, во времена язычников, Израиль, как народ, отодвинут в сторону, но Израиль не отвергнут, потому что Израиль – это не нечто переходное или временное, а неотъемлемая часть Божьего совета. Дары и призвание Божьи без сожаления. Израиль был избран быть Божьим народом, средоточием Его влияния и правления на земле в грядущие века. Церковь в нынешнем, заключенном в скобки, периоде не вытесняет их. Книга царства ждет своего исполнения, и церковь,наставленная Иисусом и апостолами, не пребывает в неведении об этой тайне (Христ and the Scriptures, p. 64) (Stifler 50-51).

Первый вопрос подсказывает второй: “Если некоторые не уверовали, упраздняет ли их неверие верность Божью?” И опять быстрый ответ, и притом с сильнейшим отрицанием, какое только возможно: “Да не будет этого никогда!” Неверие некоторых не сделает Бога неверным Его обетованиям народу. В действительности, долгая история неверия Израиля служит только той цели, чтобы возвеличить Божью верность. Даже если бы каждый человек был неверен, Бог остался бы верным Своим обетованиям! Касательно уравнивания Павлом неверия с ложью Стифлер пишет:

Неверие – это ложь, потому что оно фактически она объявляет недостойным доверия то, что есть истина Божья. Итак, когда Бог в конечном счете осуществит Свои обетования народу, тогда не только неверующие будут обнаружены как лжецы, но Бог будет “оправдан” во всех Его словах в ВЗ, и “победит”, когда придет на суд, потому что о Нем заблуждались (Stifler 51).

Третий вопрос следует сразу же за ответом на второй. “Ты показал”, говорит оппонент, “что Божьи обетования, когда исполнятся Израилю, окажутся еще более милостивыми из-за предыдущего неверия народа. Наше упрямство обратилось Ему во славу; почему же тогда Он накажет нас за то, что оказалось благоприятным для Него?” Изображая Бога как “наводящего Свой гнев”, Павел имеет в виду гнев последнего суда. Итак, этот вопрос имеет отношение к другому, праведен ли Бог в том суде (хотя Павел скор в том, чтобы прибавить, что он говорит “по человеческому рассуждению”). Ответ Павла: “Да не будет! Иначе, как Бог будет судить мир?” Обратите внимание на его логику, обратную от обычного способа рассуждения «от посылки к выводу». Здесь Павел начинает с Божьего суда как аксиоматической истины и размышляет в обратном направлении, исходя из этого, что Бог поэтому не может быть неправедным. В ст. 7 повторяется та же мысль, что и в вопросе в ст. 5, но вопрос обращен к отдельному человеку: от “нашей неправедности” (ст. 5) к “моей лжи” (ст. 7).  В ст. 8 приведен логический вывод из хода мысли возражающего: “Если наш грех увеличивает славу Божью, давайте тогда делать еще больше зла, чтобы Божья слава была еще ярче”.  Некоторые обвиняют Павла в том, что он именно этому и учит, но он совершенно отвергает здесь такую идею, и говорит, что те, кто его обвиняют в этом, по справедливости получают осуждение.

Доказав тот факт, что у иудеев все еще есть особые привилегии, Павел задает вопрос о том, являются ли иудеи более превосходными, или лучше чем язычники. Его ответ - “Не совсем” или “Не во всем”. Он уже доказал вину обоих, иудеев и язычников в главах 1 и 2. Он ответил на потенциальные возражения, с которыми столкнулся. И теперь он завершает рассуждение о всеобщей и всепроникающей природе греха. И делает он это из самого авторитетного источника, который имеется в его распоряжении, из Слова Божьего. Стихи 10-18 – это сборник цитат из Псалмов и пророка Исаии. В них говорится о характере человека (ст.  10-12), его речи (ст.  13-14), и его поступках (ст.  15-17), а затем в качестве завершения приводится причина этой греховной развращенности (ст. 18).

Что касается сущности (характера) человека, то “нет праведного, ни одного” (3:10).  Ни один человек не понимает Бога и не ищет Его. Хотя люди и знали правильный путь, но свернули с него и стали порочными.

Свидетельством сущности человека является его речь, уникальный дар, данный ему посреди всех Божьих созданий. Хотя этот дар и был дан человеку для прославления и благословения, он обратил его себе в посрамление (вспомните грехи речи, перечисляемые Павлом в 1:29, 30). То, что есть в сердце человека, в высшем счете, находит выражение на устах. Павел ’рисует довольно непривлекательную картину: гортань как открытый гроб с порочным сердцем внутри; язык, данный для восхваления Бога, обращенный к обману; губы, полные смертоносного яда, подобные змее; и уста, предназначенные для хвалы и радости, полные проклятия и горечи.

Об абсолютной греховности человека свидетельствуют его дела (3:15-17).  Он готов совершать убийство и вести войны. В исторических летописях содержатся описания “разрушения и бедствий” человеческих путей, как и отсутствия мира в какое-либо время.

Причина всего этого изложена в виде итога в ст. 18: “Нет страха Божьего перед очами их”. Истинным источником этой мозаики греха является отсутствие благоговения перед Богом и Его откровением.

Представив этот аргумент из ВЗ, Павел делает очевидное применение в ст.19.  Закон говорит к “находящимся под Законом”, т.е. к иудеям. Мнение, которое он только что выразил о характере и поведении людей, действительно применимо к язычникам, но прежде и превыше всего, - это осуждение иудеев. И если сам Божий народ виновен в этом, насколько более безоружным будет весь мир, когда предстанет перед Ним?  

Ст. 20 приводит последнюю причину такого положения “виновности” перед Богом: “потому что делами закона не будет оправдана перед Ним никакая плоть”. Послушание закону никогда не предполагалось в качестве средства для получения оправдания перед Богом; наоборот, закон предоставлял знание о грехе.

Рим. 3:20 является завершением первого большого раздела послания. Касательно этого Стифлер пишет:

Первый большой раздел послания [1:18 – 3:20] создает убедительный отрицательный довод для второго раздела, и очевидно так и было задумано. Поскольку человек грешен, и не находит помощи ни в себе самом, ни в законе, что ему остается как ни обратиться к милости Божьей? Всякий сын Адама не просто потерян, а осужден.  Его наказание – постоянный грех, не только когда он грешит, но и потому что он согрешил. Это гнев Божий, суждение, которое открывает первый большой раздел (1:18) и доказывается в нем. Весь мир “виновен перед Богом”.  В суде апелляция об амнистии подается судье только после того, как были опровергнуты все доводы защиты, и было показано, что закон был нарушен. Мы с вами достигли именно такого момента в послании (Stifler 58).

B.  Положительное представление праведности от евангелие (3:21 – 8:39)

1.  Исторический факт предоставления праведности от евангелие (3:21-26), исключающий всякую похвальбу (3:27-30)

В ст. 21 Павел начинает описание праведности от Бога. Сначала он изображает ее как праведность, которая “отдельно от закона”, т.е. независимо от него, из другого источника. Здесь имеется в виду та же праведность, о которой Павел говорил в 1:17. Это праведность явлена через евангельские события (жизнь, смерть, воскресение и вознесение Христа), и продолжает открываться через провозглашение евангельской вести.

Хотя эта праведность отдельно от закона, Павел сразу же прибавляет, что о ней “свидетельствовали закон и пророки”. Проповедь Павла не нова; она находится в полной связи с тем, что Бог уже открыл в еврейских писаниях. Праведность, о которой говорит Павел, отдельно от закона, но не противоположна ему.

В ст. 22 говорится об источнике этой праведности (Бог), средстве обретения (по вере, а не по делам), об объекте этой веры (Иисус Христос), и о всеобщей природе предоставления праведности (для всех, кто верует). “Ибо нет различия” служит определением к последующей фразе. Нет разницы между иудеем и язычником касательно их нужды в этой праведности; все люди нуждаются в ней, и никакая группа людей не может представить что-либо Богу для спасения.

Ст. 23 объясняет, что имеет в виде Павел, когда говорит, что нет различия между иудеем и язычником: “Ибо все согрешили”. Все они согрешили в прошлом и все они продолжают нуждаться (или не достигать цели) славы Божьей. Хотя это утверждение истинно в отношении всех людей, данный контекст требует, чтобы значение “все” в ст. 23 было таким же как “все, кто верует” в ст. 22. Эти люди оправданы, не делами, но даром, в качестве дара, который стал возможным по Божьей благодати (незаслуженной благосклонности) через искупительный труд Христа (ст. 24).

Стихи 25 и 26 описывают, как Христос стал искуплением, и почему существовала необходимость, чтобы Он им стал. Искупление нужно от гнева Божьего. При ВЗ законе, умилостивление Божьего гнева совершалось через кровное жертвоприношение животного. Здесь Павел говорит, что Сам Христос стал таким жертвоприношением умилостивления, предложенной в Его собственной крови по замыслу Бога. Это умилостивление становится действующим для человека, когда он принимает его верой (и опять-таки, человеческие дела не могут достичь этой цели).

Теперь Павел заявляет, почему Христос стал искупительной жертвой: “для показания Его праведности, из-за невменения прежде совершенных грехов в долготерпении Божьем” (ст. 25). Слово “праведность” в этом предложении обладает значением, отличным от ст. 21. В ст. 25 “праведность” рассматривает Божье качество Судьи. Здесь предметом спора является праведность Самого Бога в праведном обращении с грехом. До креста Бог не вменял грехи, совершенные людьми в том смысле, что не наказывал их так, как они этого заслуживали, как требовала справедливость. С жертвой Христа, Божья справедливость была удовлетворена, а Его праведность показана.

Крест не только показывает, что в прошлом Бог не относился к греху с небрежностью; он также объявляет Его праведность в Его милости сегодня. По этой причине Павел повторяет мысль о “показании Его праведности”, и потом добавляет “в нынешнем веке” (ст. 26). И из-за удовлетворения Божьего праведного гнева, которое произошло на кресте, Бог может быть справедливым, даже когда оправдывает грешника, доверившегося Иисусу.

“Где же тогда похвальба? Исключена”. На основании сказанного ранее Павлом, не может быть даже вопроса о том, чтобы человек предъявлял какие-либо требования к Богу об оправдании по его делам. “Каким законом? Законом дел? Нет, но веры” (ст. 27), т.е., по Божьему закону, не в неправильном его понимании как закона, указывающего людям искать оправдания в качестве награды за их дела, но в должном понимании как призывающего людей к вере. Ст. 28 поддерживает утверждение ст. 27: “Ибо мы считаем, что человек оправдывается по вере помимо дел закона”.

“Или Бог – только иудеев? Не Он ли и язычников? Да, и язычников”.  В ст. 28 Павел утверждает, что любой человек, будь то иудей, или язычник, оправдывается по вере, в отрыве от дел закона. Если бы это было не так, и иудей продолжал бы своим преимуществом над язычником, это вызвало бы сомнения в том, что Бог – истинно Бог всех людей. Но тот факт, что “Бог один” (ст. 30) является основоположной истиной ВЗ.  И поскольку Бог только один, Он оправдывает и обрезанных, и необрезанных по вере в Иисуса Христа.

2.  Согласованность с ВЗ Писанием (3:31 – 4:25)

В последней части третьей главы Павел представляет праведность Божью на основании веры в искупительный труд Иисуса Христа, независимо от дел закона. Это естественно вызывает вопрос в умах иудейских слушателей Павла; вопрос, который он предвосхищает в 3:31a:  “Что же тогда мы упраздняем закон верой?” И опять-таки, Павел отвечает сильнейшим отрицанием: “Отнюдь нет! Напротив, утверждаем закон”. В свете последующего контекста главы 4, “закон” следует понимать как, по крайней мере, Пятикнижие, если не весь ВЗ. Евангелие Павла не противоречит тому, что Бог уже открыл и совершил в Своем плане искупления. В действительности, оно находится в полном согласии с этим более ранним откровением и служит той цели, чтобы подтвердить его.  

Именно это Павел стремится показать в Римлянам 4. Он обращает внимание читателей на четыре основных момента: (1) Авраам, глава иудейского народа, был оправдан по вере (ст.1-5), то же испытал величайший израильский царь, Давид (ст.6-8); (2) Авраам был оправдан задолго до того как был обрезан (ст.9-12); (3) обетование о том, что Авраам будет наследником мира, было посредством веры, а не через соблюдение закона (ст.13-17a); (4) вера, требуемая Евангелие, носит тот же характер, что и вера, которую имел Авраам (ст.17б-25).

Авраам, глава иудейского народа, был оправдан по вере (ст.1-5) – Как обычно в этом послании, Павел начинает обсуждение первого пункта с вопроса: “ Что же тогда, скажем, Авраам, отец наш, приобрел по плоти?”  Павел использует пример самого первого и уважаемого представителя иудейского народа, чтобы показать, что оправдание по вере находится в полном согласии с тем, чему учит закон.  Называя Авраама “нашим (т.е. иудеев) отца по плоти”, он подразумевает, что Авраам – также отец других людей в другом смысле.  

Иудеи не сомневались в том, что Авраам был оправдан; вопрос, который поднимает Павел: Как? Посредством чего? Павел признает, что если бы это было по делам (а иудеи во дни Павла действительно считали, что так и было), тогда Аврааму было чем хвалиться. Но Павел говорит, что это не так; оправдание Авраама было таковым, что у него не было оснований хвалиться перед Богом. Павел подкрепляет это утверждение, обращаясь к Писанию, и собственно к закону: “Авраам поверил Богу, и это было засчитано ему в праведность” (Быт. 15:6).  Здесь нет упоминания о делах. Бог дал Аврааму сверхъестественное обещание, патриарх поверил в него, и это было засчитано ему Богом как праведность. Авраам не зарабатывал это положение делами послушания; оно было по милости даровано ему Богом через веру в обещанное Им.

Павел подкрепляет свой аргумент, обращаясь к общему принципу. Тому, кто работает, его плата дается не как милость, но только то, что полагается; это обязательство со стороны того, для кого он работает. Но тому, кто не совершает дел, но верит, такая вера по милости вменяется Богом как праведность. Стифлер подытоживает это так:

Авраам предстал перед Богом в своих грехах. Они не были прощенными. Бог дал ему обетование, противоречившее здравому смыслу с человеческой точки зрения, и патриарх доверился и возложил надежду на него. И тогда, при условии такого доверия Божьему Слову, Бог провозгласил, что он более не виновен в грехе. Авраам не произносил молитвы, не делал никакого религиозного действия, он не был хорошим человеком, но “нечестивым”, и все же он был оправдан (Stifler 73).

А сейчас Павел обращается к примеру еще одной известной и уважаемой личности в иудейской истории. Это царь Давид.  Его свидетельство также подтверждает, что Бог провозглашает человека праведным не на основании дел или заслуг человека, но по Божьей милости и благодати.  Давид говорит о своей собственной ситуации (Пс. 31:1, 2), когда ему нечего было предложить, кроме плохих дел, и все же он мог радоваться в милостивом Божьем прощении Каким образом это подтверждает утверждение Павла, а именно, что Бог вменяет праведность помимо дел? В конце концов, в этих цитатах нет слов “дела”, “праведность” или “вера”. И все же прощение грехов обязательно подразумевает “без дел”, а невменение грехов человека означает провозглашение его праведным.

Авраам был оправдан задолго до того как был обрезан (ст. 9-12) – Теперь Павел переходит к обсуждению второго пункта и открывает его еще одним вопросом: Благословение, о котором говорит Давид, праведное положение перед Богом помимо дел, предназначено ли только иудеям? До этого момента Павел приводит в качестве примеров только известных иудеев (Авраам, отец народа, и Давид, его величайший царь). Сейчас же он возвращается к примеру Авраама, чтобы показать, что оправдание по вере применимо также и к язычникам. Он задает вопрос: в каком состоянии был Авраам, когда Бог провозгласил его праведным в Быт. 15:6, в обрезании или еще до обрезания?  Очевидно, что он был необрезан, потому что согласно повествованию Авраам был обрезан только 14 годами позже, когда Измаилу, который даже еще не родился в момент провозглашения в 15:6, было 13 лет (Быт. 17:24-25).  “Это было потрясающим ударом для каждого, кто заявлял, что спасение невозможно было обрести (Деян. 15:1) без  этого основного иудейского обряда. Сам праотец Израиля был оправданным человеком четырнадцатью годами до того, как был обрезан” (Stifler 75).

В чем же тогда была цель обрезания? Оно было дано как внешнее знамение, печать праведности, которой Авраам уже обладал, даже в состоянии необрезания.  Итак, поскольку Авраам был оправдан по вере прежде своего обрезания, он – отец всем верующим, хотя и необрезанным.  Подобно тому как вера была засчитана ему как праведность, также она засчитывается и необрезанным как праведность.  Далее, в момент обрезания, Авраам становится отцом всех тех, кто обрезан и кто проявляет такую же веру, какую он проявлял, пока был еще необрезан.  Добавляя это второе условие, Павел тщательно исключает тех, кто заявляет о своем праве на оправдание исключительно на основании происхождения от Авраама и физического обряда обрезания.  Именно вера является жизненно важным элементом утверждения родства с патриархом. “Павел перевернул хвастовство иудеев с ног на голову. Не язычник должен принимать иудейское обрезание для спасения; но иудей должен придти к вере подобно язычнику; вере, подобной той, которую Авраам имел задолго до того как был обрезан” (Stifler 77).

Обетование о том, что Авраам будет наследником мира, было посредством веры, а не через соблюдение закона (ст.13-17a) – Павел теперь обращается к третьему пункту, который выходит за рамки  оправдания Авраама к Божьему обетованию ему и его потомкам, чтобы он был “наследником  мира”. (Хотя в Бытие не употреблены в точности такие термины, идея Божьего благословения Авраама, множества потомков для унаследования этого благословения, предназначенной для него земли и благословения всех племен земных в нем, - все эти идеи подытожены одной фразой “наследник мира”).  Подобно тому как Авраам был оправдан не  по делам, но по вере, так же и обетование, данное Аврааму было посредством веры, а не посредством закона (под законом здесь имеется в виду конкретно закон Моисея).

Павел начинает изложение, показывая логические последствия предположения, что “те кто от закона -  наследники”. Во-первых, вера “становится тщетной”, т.е., в ней больше нет надобности. Во-вторых, само обетование “отменяется” или “становится недействительным”. Но поскольку нет другого пути обретения праведности кроме как по вере, и поскольку Павел уже доказал, что Авраам приобрел свою праведность по вере, он более не выдвигает аргументов касательно этого, а просто переходит к следующему пункту.

Почему отменялось обетование, если оно было обусловлено соблюдением закона? Потому что вместо того, чтобы быть средством исполнения обетования, “ закон производит гнев” (ст.15a). Гнев производится тем, что человек неспособен соблюсти закон. “Бог свят и не может терпеть ни малейшего нарушения Его повелений; а Павел уже показал, что весь народ находится под грехом (3:9-20)” (Stifler 79).  Павел далее разъясняет, что он имеет в виду, когда пишет, “но где нет закона, не и преступления” (ст.15б). Без закона, греху не дано точного определения; при наличии закона, нет сомнения в грехе, против которого справедливо возгорается Божий гнев.

В ст.16-17a Павел подытоживает свои доводы касательно Божьего обетования Аврааму, добавляя дополнительные детали. Это стих очень эллиптичен, но необходимые слова можно извлечь из предшествующих стихов. В следующем переводе эти слова добавлены курсивом, а также некоторые объяснительные замечания в квадратных скобках:

“На основании этого [т.е. что закон приносит только гнев, а не исполнение обетования] оно [обещанное наследие] от веры [или “по вере”], чтобы оно было по благодати, с той целью [или “с намерением”], чтобы обетование могло быть  несомненным для всякого семени, не только тому, кто от закона, но также и тому, кто от веры Авраама, который отец всех нас (как и написано, ‘Отцом многих народов я сделал тебя’) перед лицом Того, в Кого он уверовал”.

Стифлер подытоживает аргументацию Павла следующим образом:

Даже если наследие можно было бы заслужить посредством соблюдения писаного закона, ни у кого кроме иудеев не было закона, и только они были бы его наследниками. Но поскольку их закон производил только гнев, а не обетование, второе не могло бы придти ни к какой стороне. Итак Бог сделал веру условием, что возможно всем людям, ... Конкретно обозначив ту часть семени, которая находится под законом, он более не упоминает о вере. В этом не было необходимости, потому что только что было объявлено, что вера – это условие для получения наследия «всяким» семенем. Обратите внимание, что хотя в ст. 12 говорится об одной группе, иудеях, с двумя о характеристиками, в этом стихе упоминаются обе группы с одной характерной чертой, вера (Stifler 80).

Павел цитирует Быт. 17:5, чтобы показать, что его слова находятся в полном согласии с Писанием.

Давайте послушаем, как Стифлер подытоживает ход размышления Павла с начала 4 главы:

Первый шаг был в том, что Авраам был оправдан по вере; второй, он был оправдан до обрезания, и хотя позже этот обряд был совершен над ним, но целью было не обретение спасения, но чтобы он мог быть отцом обеих групп, язычников и иудеев. Третий момент состоит в том, что и он, и те люди, для которых он отец, - наследники мира. Это право наследования – не по закону, который не мог этого достичь. И поэтому, будучи человеком веры, он не только отец всех, но и отец всех их надежд на превосходство в этом мире.  Именно ему как верующему было сказано, что он будет отцом многих народов. Следовательно, представленная Павлом доктрина веры не противоречит иудейской Библии, ни в вопросе спасения, ни в вопросе их надежды на превосходство в этом мире (Stifler 82).

Вера, требуемая в Евангелие, носит тот же характер, что и вера, которую имел Авраам (ст.17б-25) – “Богом, Дающим жизнь мертвым и называющим несуществующее как существующее”. Этими словами Павел изображает сущность Бога, в Которого уверовал Авраам; Он – Бог, обладающий властью давать жизнь мертвым, и даже творить нечто из ничего. Как видно из последующих стихов, Павел имеет здесь в виду оживление тела Авраама и утробы Сарры, которые с точки зрения продолжения рода были все равно что мертвы. Хотя по человечески это казалось совершенно невероятным, Авраам поверил обетованию, данному ему Богом, что он действительно станет отцом многих народов. И эта вера не ослабела, когда он созерцал свое собственное тело, почти что мертвое в возрасте 100 лет, а также мертвость утробы Сарры. Он вполне понимал, что такие обстоятельства отрицали исполнение Божьего обетования ему.  И все же несмотря на такие противостоящие обстоятельства, Авраам не пошатнулся в неверии касательно Божьего обетования, но наоборот укрепился в вере, “воздав славу Богу”, доверяя Ему и Его обетованию, даже когда это казалось необоснованным. Он достиг такого состояния, когда был совершенно убежден, что Бог вполне может совершить обещанное. “Поэтому”, потому что Его вера опиралась на Слово Божье, даже несмотря на естественные обстоятельства, вера Авраама была засчитана ему как праведность.

Павел показывает, что его пересказ истории Авраама был приведен не просто для того, чтобы почтить патриарха. Эта история написана также для нас, ибо мы получаем оправдание таким же образом. Если Авраам был оправдан, поверив в Бога как Того, Кто дает жизнь мертвым, является ли тот факт, что Павел настаивает на вере в воскресение Иисуса Христа, небиблейским требованием? Павел требует той же веры, как та, которую имел Авраам, в того же Бога, Дающего жизнь мертвым, Того, Кто воскресил Иисуса Христа из мертвых. Это Иисус, который был предан из-за наших грехов, и был воскрешен как доказательство того, что Бог принял Его искупительный труд для нашего оправдания.

3.  Несомненность в нынешнее время и в будущем (5:1-21) – В четвертой главе Павел учреждает гармонию между откровением Бога, данным в Законе, и вестью евангелие, которую он сам проповедует. В главе 5 он переходит к рассмотрению другого вопроса, на самом деле, двух вопросов: Спасает ли вера в конечном счете (или, можно ли иметь уверенность как в настоящее время, так и в будущем), и спасет ли она всех, как иудея, так и язычника?  Другими словами, в этой главе поднимаются следующие вопросы: Является ли этот путь надежным? Без выполнения дел закона, какое заверение о будущем дает человеку такая вера в Христа? Отвечая на эти вопросы, Павел высказывает три мысли: (1) скорби не разрушают веру, а наоборот укрепляют ее (ст. 1-4); (2) вера имеет надежное основание в Божьей любви к оправданному человеку (ст. 5-11); (3) подобно тому как родство с Адамом несомненно производит смерть вследствие всего лишь одного греха, совершенного человеком, так и родство верующего со Христом несомненно обеспечивает вечную жизнь на основании одного праведного действия Христа на кресте (ст. 12-21).

Скорби не разрушают веру, а наоборот укрепляют ее (ст. 1-4) – Павел начинает пятую главу с заключения из разъяснения оправдания по вере в 4 главе. В свете того, что верующие оправдываются по вере, они имеют мир с Богом через Христа.  “Мир” в данном контексте, прежде всего, обозначает не спокойствие ума, а объективное состояние, проистекающее из прекращения вражды между Богом и верующим. Это состояние мира пришло “через нашего Господа Иисуса Христа”, удовлетворившего Божий гнев через Его жертву. Также через Христа мы вошли в неизменное состояние благоволения у Бога. Итак, стихи 1 и 2 вращаются вокруг Христа. Первый стих рассматривает положение верующего, второй говорит о времени, когда он приобрел это положение.  В первом стихе имеется в виду искупление, совершенное на кресте, но его получает только оправданный человек, и это оправдание Бог применяет через Христа во время обращения. “Будучи оправданы по Божьей благодати, люди имеют мир, а также неизменное положение как признанные невиновными перед Ним” (Stifler 88). Идея постоянства подчеркивается дважды перфектом evsch,kamen (“приобрели”) и e`sth,kamen (“стоим”).  На основании такого постоянства, “мы радуемся в надежде славы Божьей”. “Надежда” здесь выражает идею ожидания чего-то, что несомненно произойдет. В оставшейся части 5 главы Павел развивает эту идею радости в надежде, благодаря постоянству состояния мира через оправдание по вере.

Верующий не только радуется в той славе, которая ожидает его на основании его оправдания, но он также радуется в скорбях, которые встречает на пути, ведущем к славе. Он способен на это, потому что знает, что они не рушат его надежду, но, через процесс, задуманный Богом (ср. Иак. 1:1-12; 1 Пет. 1:6,7), служат только для того, чтобы укрепить его. Первоначальный акт оправдания Богом в момент обращения не предоставляет терпение, испытанный характер или укрепленную надежду; эти качества развиваются в последующих испытаниях. Знание о том, что, в конечном счете, он примет славу Божью, дает силы верующему переносить испытания. Проходя через них и испытывая на себе Божье подкрепляющее присутствие, он возрастает в доверии Богу. Итак, первая важная мысль Павла состоит в том, что оправдание по вере не может быть разбито скорбями, потому что вместо того, чтобы уничтожать веру, они служат тому, чтобы укрепить ее. Павел развивает эту идею более полно в главе 8.

Вера имеет надежное основание в Божьей любви к оправданному человеку (ст. 5-11) – Второй довод, приведенный в качестве подтверждения “радости в надежде”, заново сформулирован в ст. 5 - “надежда не постыжает”. Это любовь Бога к оправданному человеку. Без такого основания надежда верующего была бы безумием, потому что кто он такой? Оправданный перед Богом человек, вне сомнения, будучи все еще далек от совершенства, осажден грехом и полон невежества. И все же у него есть надежда предстать перед Богом, быть участником Его славы и равным сонаследником с Его собственным Сыном. Надежда Божья не разочарует, потому что верующего любит Бог, эту любовь изливает в его внутреннее естество третья личность Троицы, “Святой Дух, данный нам”.  Доказательством и залогом действительности этой надежды является не любовь оправданного человека к Богу, но Божья любовь к человеку.

“Ибо” в ст. 6 не вводит доказательство обладания Божьей любовью, но объяснение ее природы. Надежду подкрепляет не простой факт Божьей любви к верующему, но ее Божественный характер. Когда мы были еще слабы, чтобы поступать правильно, Божья любовь отдала Христа на смерть. Во время, определенное Богом, согласно Его замыслу, Христос умер за людей, которые сами по себе были нечестивы. Стихи 7 и 8 предоставляют дальнейшее объяснение Божественной сущности этой любви через противопоставление того, привычно для человека. Редки случаи, когда кто-то умер бы за праведного человека, может быть, немножко часты случаи, когда кто-то умирает за хорошего человека. “Но Бог”, в качестве резкого противопоставления, доказал Свою любовь, послав Своего Сына умереть за людей, когда они все еще были грешными, и бунтарями против Него. Такой любви не встретишь среди людей; она обладает Божественными качествами.

Показав, что такое любовь Бога к грешникам, Павел делает необходимые и логические выводы. Если Бог мог сделать так много для грешников, “тем более” теперь Он может спасти от грядущего “гнева” тех, которые “оправданы Его кровью”. В Новом Завете говорится о том, что люди “оправданы по благодати” (3:24), “оправданы по вере” (5:1 и во многих других местах), и “оправданы по делам” (Иак. 2:21). Только в данном тексте встречается выражение “оправданы кровью”. Благодать – источник оправдания, вера - средство, дела – свидетельство. Какую роль играет кровь в оправдании? Это основание оправдания, и утверждение Павла в данном тексте почти равнозначно выражению “искупление, которое во Христе Иисусе” в 3:24. Итак, ответ на вопрос: “Обеспечит ли оправдание по вере безопасность в час грядущего Божьего гнева?”. Ответ: “Да, потому что оно сделано несомненным через искупительную кровь Божьего собственного Сына”.  Не вера человека представляет то, что удовлетворяет Бога, но кровь Христа.

Заключение в ст. 9, выведенное из характера Божьей любви, становится также суждением, которое подтверждается аргументом ст. 10.  “Если” в начале ст. 10 не выражает сомнения, но вместо этого предоставляет основание, на которое опирается доказательство. Аргументация выстроена здесь в форме тройной антитезы, и может быть представлена следующим образом:
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В форме утверждения, (1) Если Бог мог сделать так много для Своих врагов, насколько больше Он может сделать для тех, кто сейчас уже находятся в состоянии примирения?  (2) Если Бог мог примириться с людьми, когда они были еще врагами, не пребудет ли Он в примирении (которое обеспечивает их “спасение”) теперь, когда они стали друзьями? (3) Если смерть Христа, отрицательное действие, могло так много совершить (примирить), насколько больше обеспечит Его вечная жизнь, Его действенная сила в интересах верующего? Слово “примириться” употреблено в данном стихе дважды, и является необходимым дополнением Божьего оправдания. Оно не обозначает, что человек совершал какие-то действия для примирения; Бог был единственным, кто учредил эти новые взаимоотношения, изменив состояние вражды на состояние дружбы. Павел говорит далее, в ст. 11, что верующие не только примирились с Богом, но мы также радуемся в Боге через Христа, т.е. Того, через Кого мы обрели примирение. Это та же мысль, которую Павел начал в ст. 2 (“мы радуемся в надежде славы Божьей”).

Подобно тому как родство с Адамом несомненно производит смерть вследствие всего лишь одного греха, совершенного человеком, так и родство верующего со Христом несомненно обеспечивает вечную жизнь на основании одного праведного действия Христа на кресте (ст. 12-21). Это третий довод в пользу того, что оправдание по вере дает твердую надежду славы Божьей. Доказательство мы находим в сходстве Адама и Христа, что касается их отношения к тем, кто пребывает в каждом из них соответственно.

“По этой причине” показывает, что мысль не прерывается, и что рассматривается та же тема, что и в первых 11 стихах главы. Связь следующая: поскольку через Христа мы обрели примирение и заверение в вечном спасении, мы можем сказать следующее. Павел снова показывает, что спасение – это дело Христа, совершенное в Нем, и его никак невозможно заработать, а просто принять по вере.  Обоснованность его аргумента опирается на неизменные отношения, связывающие людей с двумя источниками, Адамом и Христом.

Павел пишет, что “через одного человека грех вошел в мир” (ст. 12). Он говорит здесь не о конкретных греховных поступках, и не о привычке грешить. Он говорит о последствиях одного действия непослушания со стороны Адама, которое произвело полную перемену в сущности человека, следствием которой стало нечистое сердце. Также результатом одного этого действия стал разлагающий элемент, который передавался наряду с естественными человеческими чертами. Таким образом грех вошел в мир людей. “И смерть через грех” была непосредственным итогом и неизменным результатом передаваемого яда, вошедшего в сердце человека. Вероятно, Павел имеет здесь в виду главным образом физическую смерть (ср. ст. 14), но физическую смерть как знак духовной смерти. Эти две связаны между собой. Смерть распространилась на всех людей, “потому что все согрешили”. Смерть – это последствие греха, и все люди умирают, потому что они были в Адаме, когда он согрешил; они имеют часть в его вине, и унаследовали его развращенную природу.

Возникает вопрос, “Должны ли миллионы страдать и умирать за грех одного?” Ответ Павла в оставшейся части 5 главы таков: “Да, поскольку миллионы получают спасение по праведности Одного”.

Стихи 13 и 14 показывают, что люди умирают из-за причастности к греху Адама. Вне сомнения тот факт, что грех уже был в этом мире еще до того, как был дан Закон у Синая. И все же, в качестве общего принципа, грех не засчитывается там, где нет закона, т.е., не записывается на счет грешников настолько же конкретно, как в том случае когда нарушается Богом  данный закон. Итак, общий принцип: нет закона, нет греха; и нет греха, нет наказания смертью. Но очевидно, что смерть имела полную власть над людьми от Адама до Моисея, законодателя. В этот период смерть приходила к тем, которые не согрешили подобно греху Адама, нарушив явное повеление Бога. Итак, они умирали не за свои греховные действия, но потому что они согрешили в Адаме; “все согрешили”, когда Адам нарушил Слово Божие.

Павел описывает Адама как “прообраз Имевшего придти”. Он прообраз в следующем смысле: подобно тому как один грех Адама принес смерть всем, даже когда не было личного греха, так и одно действие послушания Христа приносит неизменную праведность тем, кто в Нем, даже когда у них нет личной праведности.

Но Павел сразу же разъясняет, что, хотя Адам и Христос одинаковы в том, что оба они возглавляют соответствующие классы, между ними есть также и огромное различие. Итак, дар благодати не таков как преступление.  Падению одного (Адама) противопоставлена благодать одного (Иисуса Христа). Результату грехопадения, смерти для многих, противопоставлено следствие благодати одного человека Иисуса Христа, а именно, того факта, что благодать Божья и дар (праведности) по благодати Христа умножается для многих. Обсуждение темы можно подытожить следующим образом: “Если человек, Божье создание, может так много сделать против человечества своим падением, насколько больше Бог может сделать для людей по Своей благодати в Иисусе Христе?”

Стих 16 показывает еще одно различие между Адамом и Христом: “И не так, ‘как чрез одного согрешившего, так и дар’”. Божий суд, Его судебный приговор смерти за грех,  проистек из “одного” греха. С другой стороны, дар благодати для оправдания, безвозмездный дар, который имеет результатом оправдание и спасает, произошел от “многих грехов”, потому что каждый человек не только участвовал в грехе Адама, но также и сам совершает неисчислимое количество грехов. Чтобы быть спасенным, должен быть дар благодати, покрывающий их все. Степень разрушительной силы не выходит за рамки одного греха Адама; степень спасающей силы настолько же широка, как и бесчисленные грехи всех людей. Следовательно, две силы измеряются различием в количестве грехов, на которое направлена каждая из них: суд за один грех, дар благодати за многие. Насколько же тогда более обширен и превосходен дар благодати! И если более ограниченная сила охватывает душу к смерти, насколько более несомненно то, что более широкая и превосходная сила приведет человека к жизни!  

Ст. 17 ничего нового не добавляет к основной идее, а просто заново излагает ее в другом виде. Ст. 15 и 16 показывают превосходство спасающей силы Христа; и теперь только остается сказать, что те, кто “получают” эту силу, это “обилие благодати”, несомненно будут спасены, или, другими словами, “будут царствовать в жизни через Одного, Иисуса Христа.” “Получить” не значит “принять”, а более правильно (как в 1:5; 4:11; 5:11; 8:15)  «сделать получателями»; акцент сделан на том, что это Божий труд, а не человеческий.

Аргументация Павла уже достигла самой сути: Если родство с Адамом принесло смерть, родство с Христом, посредством получения преизобилующей благодати в Нем еще более несомненно приведет к жизни. Если смерть в Адаме несомненна, жизнь во Христе еще более несомненна.

В стихе 18 Павел продолжает мысль, которую он начал в ст. 12, но не закончил, из боязни, что его сравнение могут неправильно понять. Это утверждение касается параллели между Адамом и Христом. “Итак, следовательно”, вводящее ст. 18 обращено назад, к тому что было сказано от ст. 12 и далее. “Итак, следовательно, как чрез один грех - во всех людях к осуждению, так и чрез одно дело праведное - во всех людях к оправданию жизни”.  Первое “все” включает в себя все человечество и каждого ее представителя (кроме Самого Христа). Второе “все”, для которых одно праведное действие Христа ограничено словами из предыдущего стиха, “получающие обилие благодати”. Первое “все” указывает на естественную и необходимую связь с Адамом; второе “все” указывает не на естественную, но духовную связь с Христом, учрежденную по воле Божьей. Первое “все” говорит о людях с одними свойствами, а второе о людях с совершенно другими свойствами.
Ст. 19 подтверждает утверждение ст. 18. Не следует забывать, что с самого начала этой главы Павел обсуждает тему оправдания по вере, и тот факт, что оно обеспечивает высшее спасение тому, кто имеет его.  “Ибо как чрез непослушание одного человека грешными стали многие, так и чрез послушание Одного праведными станут многие”.  Слово “все” в ст. 17 изменено на “многие” в ст. 18, потому что второе лучше подходит в качестве противопоставления к “одному”. Слово “стали” здесь выражает идею “провозглашены”.  “Послушанием одного” не относится ко всей безгрешной истории Христа, но к Его кульминационному действию послушания на кресте, в котором Он “стал послушным до смерти” (Фил. 2:8). Этого требует логика рассуждения в данном разделе.

Ст. 20 и 21 не добавляют ничего нового к аргументации Павла касательно постоя неизменности оправдания, но действительно рассматривают возражение, которое могло возникнуть у иудея. Павел прослеживает происхождение греха и благодати, смерти и жизни, к двум первоначальным источникам, Адаму и Христу. Но закон Моисея – это факт, как и то, что закон тоже имеет дело с жизнью и смертью. Этот момент нельзя оставить без внимания, и сейчас Павел делает краткий итог в отношении должного места закона.  Хотя грех и смерть берут начало от Адама, закон пришел позже, чтобы показать сущность греха. Закон пришел, чтобы “грех умножился”. Закон служил стимулом к своеволию и сопротивлению, и то, что иудеи нарушали его, показывало, что такие же как Адам и даже хуже. Закон не мог и никогда не был предназначен для постепенного устранения греха; вместо этого он служил той цели, чтобы подготовить путь для Христа. “Но где умножился грех, благодать [во Христе] преумножилась”. Ст. 21 проводит итоговую параллель, косвенно между Адамом и Христом, более явно между правлением греха и благодати. В Адаме, царствовал со смертью как его дополнением и следствием; во Христе, благодать [с силой, намного большей чем грех] царит посредством праведности [той праведности, которая во Христе и дана тем, кто оправдан по вере] к вечной жизни.  Именно это требовалось доказать, что эта праведность не обманет ожидания того, кто ее имеет, она неизменна. И эта блаженная, вечная праведность дана “через Иисуса Христа, Господа нашего”.

4.  Следствие в освящении отдельно взятого верующего (6:1 – 8:39)

a.  Он мертв греху (6:1-23) – Главу 6 можно разделить на две основные части: (1) оправданный человек не может продолжать грешить, потому что он умер для греха и живет жизнью Христа (ст. 1-14); (2) верующий не должен грешить, потому что грех более не является его господином, теперь это Бог (ст. 15-23).

В последних двух стихах Римлянам 5 Павел утверждал, что где умножился грех, благодать умножилась еще больше; по сути, в жизни верующего правление благодати заменило правление греха. И теперь Павел предвидит возражение в свете этого учения: “ Оставаться ли нам в грехе, чтобы умножилась благодать?” (6:1) Оставаться в грехе здесь значит быть под его властью и делать грех. Ответ Павла очень категоричен: “Отнюдь нет!”  Причина в том, что оправданный человек мертв для греха. Это не значит, что сам грех мертв как власть или принцип в сердце; эту тему Павел подробно рассматривает в главе 7. Напротив, Павел имеет в виду, что в глазах Божьих, смерть Христа была также и смертью верующего (2 Кор. 5:14; Гал. 2:20; 1 Пет. 2:24). Его ветхий человек был распят с Христом, и эта смерть отвечает за его вину как грешника; итак грех теряет свою власть над ним.
Павел подтверждает свою аргументацию, обращаясь к чему-то, что римляне должны были уже знать: а именно, что их крещение во Христа включало в себя единство с Ним в Его смерти греху. Через совершение водного крещения они провозглашали то, что принимают Его как Спасителя; в этом священнодействии они фактически заявляют “Смерть Христа за грех становится моей смертью за грех”. Крещение – это видимая картина смерти и погребения со Христом, а также внешний знак внутренней веры во Христе. Стифлер пишет:

Вера, принимавшая Христа во дни Павла, была верой, демонстрирующей свое принятие в крещении. Без предшествующей веры вода была бесполезной. Вера без воды не допускалась.  Верующие крестились во Христа, в противном случае они не рассматривались как пребывающие в Нем (Stifler 107).

Стих 4 содержит соответствующий вывод: следовательно, мы были погребены со Христом посредством крещения в Его смерть. Павел далее приводит цель этого совместного погребения: чтобы, как Отец воскресил Христа из мертвых посредством Его славы (или власти), так и мы ходили бы (в нынешнем веке) в обновлении жизни.  Подобно тому как мы одно со Христом в Его смерти, так же мы одно с Ним в Его воскресении (ст. 5), будучи наделены той же жизнью, которую Христос получил, восстав из гроба. Воскресение верующего, о котором здесь говорится, это не будущее телесное воскресение, но воскресение из водной могилы в крещении.

“Зная это” (ст. 6) вводит еще один аспект аргументации Павла, известный скорее по вере, чем на основании личного опыта: наш ветхий человек, наше прежнее «я» до принятия Христа, было распято с Ним, чтобы наше тело, как раб и собственность греха, могло быть упразднено через смерть греху со Христом. Цель упразднения этого тела крестом состояла в том, чтобы мы более не раболепствовали греху. В поддержку этого Павел обращается к всеобще признанному принципу в наказании людей: “тот, кто умер, освобожден от греха”. Смерть является концом всяких притязаний на человека.

Подытоживая аргументацию Павла до этого момента, Стифлер пишет:

Итак, пока ответ Павла на вопрос,“Оставаться ли нам в грехе?”, следующий: что каждый верующий мертв, а не только самые посвященные. Суть не в том, что он должен умереть, но его смерть – это совершившийся факт во Христе Иисусе. Крещение означает смерть и погребение. В распятии Христа верующий видит и себя распятым. Не только его грехи, но и он сам, был там, так что был заклан «ветхий человек», его прежнее естество. Как же он может “оставаться” в грехе, когда нет уже ни его, ни его грехов? Слова “ветхий человек” предполагают существование нового человека, против которого нет ни ничего заслуживающего наказания за то, кем он был или есть, или за то, что он сделал. Это объективные факты Евангелие, и вера, завладевшая ими, находит совершенную свободу в присутствии святого Бога и уверена в Его любви (Stifler 110).
Мощь верующего в противостоянии греху – это вера в объективные факты его союза с Христом в Его смерти и воскресении.

В 6:8 Павел снова поднимает тот вопрос, который он затрагивал в ст. 5 касательно союза верующего с Христом в Его воскресении. Верующий, умерший с Христом, несомненно также будет жить с Ним, сейчас в настоящее время. Воскресение Христа таково, что Он живет и никогда более не умрет; Он умер только из-за греха, и ввиду этого Он умер “раз и навсегда”. И теперь, когда Он живет, живет Богу, для Его радости и славы. Два заключения, которые можно извлечь из рассуждений Павла в 6:8-10: (1) Живущий для Бога должен жить вечно, поскольку грех более не господствует над ним; (2) мы, живущие силой Христовой жизни воскресения, также живем “Богу”, и поэтому тоже будем жить вечно.

В ст. 11 начинается увещевание, которое продолжается до конца ст. 13.  Павел повелевает верующим в Риме “считать себя”, т.е., думать о себе так как Слово Божье описывает их во Христе: “мертвыми греху и живыми Богу”. Придти к согласию о себе в отношении того, что Бог объявил о нас в Евангелие, значит поверить. Это мнение полагается на объективную истину Евангелие, и не на личный опыт.

В свете такого правильного мнения, Павел повелевает римлянам не позволять греху царствовать в их смертных телах (ст. 12), смертных, потому что они сами по себе подвержены смерти из-за греха. Это более чем призыв к волевому действию; это призыв поверить как в нечто принадлежащее верующему и принять то состояние, которое возникает вследствие его союза со Христом.  Верующий может побеждать в своей жизни грех, только когда осознает, что он освобожден от всего того, что он делал, и кем он был в прошлом, а также от всего, кем он является сейчас. Не позволять греху царствовать необходимо с той целью, чтобы не исполнять греховные желания тела; желания, которые будут существовать, пока существует само тело. Вместо того чтобы предавать различные члены и способности своих тел греху как орудия неправедности (как они делали до своего обращения), верующие должны предавать все свое естество, одним решительным действием, Богу для служения Ему. (Эта тема рассматривается более подробно в главе 12).  Предавать себя нужно в соответствии с описанием Евангелие: “как оживших из мертвых”.

Победа в борьбе против греха возможна не только потому что верующие были отделены от греха, умерев ему, но также и потому что “вы не под законом, но под благодатью”. Поскольку верующий во Христе не пребывает под законом Моисея как правило жизни, закон не может провоцировать его к греху так, как это было до креста. Верующий находится под незаслуженной милостью Бога, и это служит положительным стимулом к святой жизни.

Но нахождение под благодатью и не под законом вызывает еще один вопрос: “Станем ли грешить, потому что мы не под законом, а под благодатью” (ст. 15)?  Такой вопрос несомненно должен был возникнуть, потому что наше общество и правительства не знают другого способа сдерживать грех, кроме как по закону и наказаний. Павел отвечает отрицанием “Отнюдь нет!” и далее объясняет причину. Разъяснение находится в природе греха. Его непосредственным результатом является рабство; а исходом – вечная смерть. Павел утверждает всеобщий принцип в ст. 16: человек становится рабом того, что он делает. Для него есть только два пути. Если он поддается греху, этот же грех захватывает его, и человек чувствует себя все более комфортно в грехе. С другой стороны, если человек культивирует действия праведности, они становятся привычными в его жизни. После утверждения его всеобщего закона, Павел благодарит Бога, что хотя римские верующие и были некогда рабами греху, они избавились из этого плена, став послушными от сердца (в противопоставление всего лишь внешнему) тому “образу учения”, которому они были преданы, т.е., учению Евангелие. Водное крещение – это картина этого учения, картина смерти греху со Христом и воскресения, чтобы ходить с Ним в обновлении жизни. “И освобожденные от греха, вы стали рабами праведности” (ст. 18).

По-видимому, Павел извиняется за использование образа рабства для описания отношения верующего к праведности, но причиной этому то, что он желает использовать образ, знакомый его читателям, из-за немощи в их способности понимать духовное. Этот язык рабского служения подчеркивает полную меру их обязательства; они – рабы праведности. Продолжая использовать эту метафору, Павел увещевает их переместить свои силы. Подобно тому, как раньше все их силы и способности были рабами господ нечистоты и беззакония, и как следствие большего беззакония, так теперь они должны были предать эти силы в рабы праведности, к возрастающей святости.

Павел напоминает читателям, что единственная свобода, которая у них была в прежнем состоянии, это была свобода “что касается праведности” (ст. 20). Напомнив им об этом состоянии, он задает вопрос, “Какой плод получали вы от тех вещей, которых теперь стыдитесь” (ст. 21)? Они стыдились теперь, а не ранее, только благодаря просвещению евангелие. От тех дел не было никакого плода, ни пользы, потому что их конец – смерть. По теперь, в противовес этому, они свободны от греха и рабы Богу (ст. 22). Это состояние производит непосредственный плод, ведущий к святости, с высшим концом вечной жизни.

Стих 23 предоставляет доказательство для последних трех. Это неотъемлемый закон в Божьем нравственном мире. Все устроено так, что грех ведет только к смерти, а благодать Божья во Христе имеет результатом вечную жизнь. Смерть – это возмездие, которое отплачивает грех, и то что причитается тому, кто служит греху. Но рабы Божьи получают не вознаграждение, это нельзя заслужить и это намного больше, чем им причитается; это безвозмездный дар, который состоит из вечной жизни “во Христе Иисусе, Господе нашем”. 

b.  Свободен от закона как средства освящения (7:1-25)

До этого момента в послании Павел уже сделал несколько значимых (и противоречивых) утверждений касательно закона. В 3:20 он говорит “делами закона никакая плоть не будет оправдана перед Его лицом”, опровергая популярное ложное мнение его дней. В 5:20 звучит радикальное высказывание о том, что закон “пришел, чтобы умножилось преступление”. Позже в 6:14 Павел пишет нечто такое, что, наверное, поразило его читателей: “вы не под законом, но под благодатью”.

В главе 7, Павел обращает свой взгляд на это последнее утверждение и стремится разъяснить его, показывая, как так случилось, что верующие во Христе находятся на под законом. Эта глава разделена на 4 части: (1) верующие более не находятся под властью закона, потому что они умерли закону в союзе со смертью Христа (ст. 1-6); (2) закон – это не грех, но грех воспользовался законом (ст. 7-12); (3) виновником смерти человека является не закон, а грех (ст. 13-23); (4) вывод о внутреннем конфликте, когда с одной стороны в человеке есть наслаждение Божьим законом, и с другой стороны, постоянно пребывающий грех (ст. 24-25).

Стифлер предоставляет некоторые хорошие комментарии о необходимости наставлений Павла в главе 7:

Для обсуждения, содержащегося в этой главе, существовала основательная историческая необходимость. Независимо от состава римской церкви, преимущественно из иудеев или язычников, их Библией, которую они читали и из которой они познавали Бога и Христа, был Ветхий Завет, книга закона. Закон был божественным, и был дан на Синае с предписывающими санкциями. Для их же собственной стабильности, а также в качестве защиты против резких и придирчивых иудейских противников, Павлу необходимо заставить римских верующих понять, почему этот закон не связывает их в их взаимоотношениях с Богом. Эта необходимость была еще более настойчивой на основании того факта, что он защищал оправдание по вере из этих же ВЗ Писаний (Stifler 118).
Павел начинает с изложения принципа, который уже был хорошо известен его читателям, благодаря их предыдущему знакомству с законом: Закон имеет власть над человеком, пока он жив (7:1). И далее он предоставляет иллюстрацию для подтверждения этого принципа. По закону, женщина привязана к ее мужу, пока он жив.  Если она соединится с другим мужчиной, пока ее муж жив, она нарушает закон и поэтому получает клеймо прелюбодейцы. Однако если муж умрет, она становится свободной от закона в отношении ее мужа. Она может выйти замуж за другого без осуждения. Основная суть иллюстрации в том, что для освобождения человека от власти закона над ним, он должен умереть.

И теперь Павел применяет эту иллюстрацию к верующим в Риме: “Поэтому и вы, братья мои, были преданы смерти для Закона чрез тело Христово” (ст. 4). Союз верующего со Христом в Его смерти (обсуждаемый Павлом в 6:2-11) освободил его от власти закона и дал ему способность быть соединенным с Христом и приносить плод для Бога. Прежде этого союза с Христом, закон служил для возбуждения греха в отдельно взятом человеке, и этот грех приносил плод к смерти (как уже ранее утверждал Павел в 6:21). Но сейчас, подобно как в иллюстрации о женщине, чей муж умер, верующие умерли тому, чему они были связаны. Теперь они служат Богу не под ветхостью буквы (т.е., не под властью закона), но в новом состоянии духовного союза со Христом. Жизнь в Духе – это новизна жизни, которая принадлежит новой эпохе; жизнь по букве принадлежит, по контрасту, эпохе, которая во дни Павла уже уходила в небытие.

Но если верующие должны быть освобождены от закона, подобно тому, как мы были освобождены от власти греха, “закон – грех?” (ст. 7). Павел отвечает привычным и сильным отрицанием: “Отнюдь нет!” Напротив, закон являет грех, и он не может быть грехом и являть грех одновременно. Павел использует пример своей собственной жизни как доказательство того, что закон являет грех. Он быть не знать, что алчность – грех, если бы закон не говорил “Не пожелай”. Это повеление было чем-то хорошим, данным Богом для пользы человека. Итак, проблема была не в самой заповеди; а в том, что “грех, воспользовавшись возможностью посредством заповеди”, произвел в Павле всякое желание. Когда нет закона, грех мертв, не в абсолютном смысле слова, а в относительном; когда есть закон, есть побуждение к греху и четкое его определение.

Павел далее объясняет концепцию о том, что грех возбуждается законом, опять-таки исходя из своего личного опыта. Некогда он был жив (опять таки в относительном смысле), будучи спокоен и полностью уверен в своей собственной праведности через соблюдение закона (Фил. 3:6). Но когда заповедь “пришла” в полноте в его сердце и разум, и он осознал всю ее значимость, “грех ожил, а я умер” (ст. 9). Хотя эта заповедь была первоначально задумана к жизни (Лев. 18:5), следствием ее стала смерть Павла, в том смысле, что была разрушена его уверенность в получении праведности через нее. Грех обольстил Павла через эту заповедь, заставляя его думать, что он был праведен, в то время когда это было не так; и в последствии “убил” его (ст. 11), в том смысле, что он разрушил его уверенность в его собственной праведности. Но Павел ясно показывает, что в этом не было вины закона. Закон сам по себе свят и праведен и добр, потому что исходит от Самого Бога.

Это вызывает еще один вопрос: “Добро стало для меня смертью?” (ст. 13)?  Если закон добр и все же его наличие привело к смерти, означает ли это, что доброе стало смертью для Павла – и что оно виновно в его смерти? И снова ответ, “Отнюдь нет!” Опять-таки, виновником был не закон, а грех. Закон действительно обнаружил грех, каков он есть, и даже служил той цели, чтобы усилить греховность греха. Но именно грех достиг цели смерти Павла посредством заповеди. И делая это, грех показал себя “грешным выше всякой меры” (ст. 13).

Сам закон духовен, т.е., имеет свой источник в Самом Боге. В противопоставление такой божественной природе, Павел (и человечество в целом) плотян, “продан под грех” в том смысле, что эта сила постоянно пребывает в нем, и он не способен освободиться от нее. Каковы доказательства этому? Павел находит, что не делает то, что желает, и делает то, что ненавидит. Этот внутренний конфликт сам по себе является свидетельством того, что Павел соглашается с Божьим законом, что он добр (ст. 16). Это также показывает, что есть нечто действующее внутри Павла, заставляющее его делать то, что он ненавидит, и это пребывающий в нем грех (ст. 17). Снова подытожив ситуацию, в которой он не делает то, чего желает, и делает то, что ненавидит, и признает, что причиной этому является пребывающий в нем грех (ст. 18-20), Павел приходит к следующему выводу: “ Итак, я нахожу закон: когда хочу творить доброе, зло присутствует во мне” (ст. 21).  В то время как Павел радуется в законе Божьем в своем внутреннем человеке, есть другой закон, который действует в его членах, воюя против закона, которым услаждается Павел, и делая его пленником закона греха, который в его членах (ст. 23).
Рассмотрев этот постоянный конфликт между законом Бога и законом греха, Павел восклицает: “Несчастный я человек! Кто избавит меня от этого тела смерти” (ст. 24)? Хотя этот крик выражает подлинное мучение из-за постоянного конфликта между законом Бога и законом греха, захватывающим его, это не крик отчаяния. Это очевидно из ответа Павла на его собственный вопрос: “Благодарность Богу через Иисуса Христа Господа нашего” (ст. 25). Надежда Павла на окончательное избавление из этого состояния - непреложна, потому что она исходит от Самого Бога через Христа. И все же исполнения этой надежды нужно ожидать; а в это время, обитая в нынешнем теле, Павлу приходится жить с тем внутренним конфликтом: “ Итак, сам я умом служу Закону Божию, а плотью закону греха” (ст. 25).

c.  Обладает силой Духа (8:1-39) – У Стифлера есть некоторые хорошие комментарии по главе 8 в целом, и в частности, что касается ее связи с 5 главой:

Эта глава является дополнением к пятой. В пятой главе показано, что оправдание по вере в Христа дается раз и навсегда – оно неизменно; здесь мы видим то же самое – благочестивая жизнь как плод оправдания. Там доводом постоянства оправдания является ее основание, любовь Бога во Христе Иисусе; здесь она основана на силе Духа во Христе Иисусе. Там, оправданный человек рассматривается только в том, что касается его отношения к Богу; здесь же он также рассматривается посреди его конфликта с плотью и миром, над которым он торжествует с помощью Духа. Поэтому, некоторые моменты, которые только затрагиваются там, здесь развиваются более полно. В пятой главе Святой Дух упоминается только один раз (5:5); говорится о том, что Он дан, но ничего более. Здесь Его служение раскрывается основательно. Два коротких стиха в пятой главе (3,4) говорят о “скорбях”; здесь же они в центре внимания, начиная со ст. 17 и до конца главы.  Там вывод сделан коротко – “благодать воцарилась через праведность к жизни вечной”; здесь он представлен обстоятельно, с яркими и поэтическими чертами (ст. 31-39).

В данной главе поднимается четыре темы: (1) избавление от плоти силой Духа (ст. 1-11); (2) осуществление сыновства тем же Духом (ст. 12-17a); 3) сохранность в страданиях (ст. 17b-30); (4) хвалебная песнь триумфа (ст. 31-39). Более того, в этой главе все доводы собраны вместе и показано их радостное завершение в спасении, вечной благодати (Stifler 134-35).

Избавление от плоти силой Духа (ст. 1-11) – Эта глава начинается с триумфального заявления, “Итак нет ныне никакого осуждения тем, которые во Христе Иисусе” (ст. 1). “Итак” предоставляет связь со всем предыдущим контекстом мысли Павла, начиная с 3:21. “Ныне” не временная частица, а логическая, т.е., какова ситуация в настоящее время. “Нет осуждения” включает себя отсутствие осуждения от закона, от присущей греховности, или от какого-либо другого источника.  Безусловно, это состояние характерно только для тех, кто “во Христе Иисусе”.
Стих 2 объясняет, каким образом возникло такое состояние. “Закон Духа” – это действенная сила Святого Духа, чье присутствие дает и поддерживает духовную жизнь. Вера в Христа не только дает оправдание от грехов, но также и силу, которой человек побеждает грех; ибо этот “закон Духа” освободил его от абсолютного рабства закону греха и смерти, описанного в 7:14-25. Закон греха живет в его членах, пока он живет в теле, но “во Христе” возможна победа над ним.

Стихи 3 и 4 повествуют о том, как так случилось, что человек во Христе Иисусе “свободен от закона греха” в его членах и почему. Хотя закон Моисея свят и праведен и добр, но он не мог дать освобождения; он служит той цели, чтобы возбуждать грех, а не предоставлять освобождение от него, из-за слабости человеческой плоти. Но что закон был бессилен сделать, Сам Бог сделал, “послав Своего собственного Сына в подобии греховной плоти” (ст. 3). Обратите внимание, Павел не говорит, что Он (Христос) пришел “в греховной плоти”, потому что тогда Он был бы грешником; не говорит он также, что Христос пришел “в подобии плоти”, потому что это сделало бы Его в чем-то отличным от подлинного человека. Христос пришел “в подобии греховной плоти” не как призрак или грешник, но как тот, кто принял на Себя естество, подобное нашему, и все же без греха. Бог послал Своего Сына “касательно греха”, т.е., миссия Христа была в том, чтобы эффективно и полностью решить проблему греха. В деле Христа на кресте Бог осудил грех “во плоти”, т.е., в том подобии, в котором пришел Христос, в том естестве, которым обладает человек. Бог послал Своего Сына с той целью, чтобы “праведное требование закона было исполнено” (ст. 4) в верующих. И опять-таки, в падении человека не был виновен закон, и Бог ожидает исполнения его требований. Павел не указывает здесь конкретно, что это за требование; вероятно, это либо любовь, либо святое сердце. В любом случае, он исполняется в верующих (а не ими), живущими и поступающими не согласно побуждениям плоти, но руководимыми Духом. (Хотя грамматически возможно, что Павел говорит здесь о возрожденном человеческом духе, как и во всей следующей части, определенное указание на Святого Духа в ст. 2 перевешивает весы в пользу толкования pneu/ma как Святого Духа здесь и последующем отрывке, с несколькими ясными исключениями).

Стихи 5-8 – это объяснение ст. 4b и противопоставление жизни невозрожденных людей с жизнью возрожденных людей, и соответственная их характеристика – те, кто “по плоти” и “по Духу”. Те, кто по плоти – это телесные, душевные люди; те же, кто по Духу, рождены свыше (Ин. 3:3, 6). У каждой группы есть определенные мысли и желания в соответствии с их сущностью. Два пути мышления полностью противопоставлены, и Павел изображает их в терминах приносимых ими плодов; образ мыслей плоти - смерть; образ мыслей Духа – жизнь и мир (ст. 6).  Причиной того, что помышления плоти приводят к смерти, является ее вражда (или враждебность по отношению к) с Богом. В свою очередь причиной этой вражды является то, что помышления плоти не подчиняются Божьему закону; и действительно, будучи по своей природе независимой и эгоистичной, плоть неспособна к этому. Стих 8 – это не вывод из предшествующего контекста, а простое, и все же важное утверждение “ Те же, кто во плоти, Богу угодить не могут”. 

В противопоставление тем, кто “не может угодить Богу”, поскольку они во плоти (т.е. под ее властью), Павел с радостью обращается непосредственно к римлянам и уверяет их в четырех важных следствиях того, что они обладают Духом: (1) они не во плоти; (2) они принадлежат Христу; (3) их человеческий дух жив; (4) их смертные тела в конечном счете получат вечную жизнь.  

Состояние нахождения под водительством Духа (в противопоставление водительству плоти) означает пребывающее присутствие Духа, Его обитание в жизни верующего. С другой стороны, если у человека нет Духа Христова (это то же что и Святой Дух), он не принадлежит Христу (ст. 9).

Когда Христос (посредством Духа) обитает в человеке, справедливы две вещи: (1) его физическое тело мертво. Верующие подвержены физической смерти и проходят через нее из-за греха Адама (5:12). (2) дух (т.е. человеческий дух) - это “жизнь”; в нем есть жизнь Христа благодаря Его праведности, которой он наделен через веру. Пребывающий Дух Того (Бога), Кто воскресил Иисуса из мертвых, предоставляет гарантию того, что Бог также даст жизнь смертным телам верующих через Его Духа, обитающего в них. Обратите внимание, что все три члена Троицы связаны с воскресением.

На этом заканчивается первая часть главы – избавление от плоти силой Духа. Его помощь состоит из трех элементов: Он избавляет во Христе от осуждения плоти (ст. 1, 2); от власти плоти (ст. 3-8); и всего человека (дух и тело) от власти смерти (ст. 9-11) (Stifler 140).

Претворение в жизнь сыновства посредством Духа (ст. 12-17a) – Эта часть главы начинается с вывода (“итак”) из стихов 9-11. Поскольку Дух уже дал жизнь нашей душе и даст жизнь нашему смертному телу, следовательно, мы более не должники плоти, чтобы исполнять ее желания. Обратите внимание, как Павел не только признает постоянное существование плоти, но также непрерывное наличие опасности со стороны плоти. Плоть принадлежит к миру, и человек, поддающийся ее порывам, живет как этот мир и должен вместе с ним погибнуть. С другой стороны, для человека, в котором живет Дух, этим Духом он способен умерщвлять, не саму плоть, и не само тело, но дела тела – его греховные желания, порывы и дела. Павел использует здесь “тело” как орудие плоти (см. 6:6 и Кол. 3:5-9).  “Человек во Христе не во плоти, но она в нем, и проблема спасения состоит не в том, как преобразовать плоть в нечто хорошее, но в том, как жить с чем-то дьявольским каждый день и не быть побеждаемым им” (Stifler 141). Решением этой проблемы является Святой Дух. Умерщвлять дела тела значит быть ведомым Духом Божьим (ст. 14); быть ведомым Духом Божьим значит жить как сыны Божьи. Жизнь по Духу означает сыновство.

Сохранность в страданиях (ст. 17b-30). Здесь Павел обращается к теме страданий верующего. Термин ei;per вводит не условие, а утверждает факт в поддержку того, что было только что сказано. Мы – сонаследники с Христом “поскольку действительно мы страдаем с Ним”, чтобы мы могли делить с Ним славу в будущем. Здесь имеются в виду страдания, подобные тем, которые испытал Христос, когда жил в противодействии миру и противостал его делам. Это страдание неотделимо от верности Христу в мире, еще не познавшем Его как Господа. Стих 18 объясняет связь между этими страданиями и будущей славой. Взвесив их на весах, Павел приходит к убеждению, что страдания не выдерживают сравнения с той будущей славой, они не имеют никакого веса. Сами по себе, страдания тяжелы и болезненны, но в сравнении с грядущей славой, они ничто.

Стих 18 вводится как подтверждение стиха 17, но далее он сам по себе требует расширения. Эта слава настолько обширна и превосходна, что (неразумное) Божье творение само ожидает этого откровения. Откровение этой славы приходит с откровением сынов Божьих при возвращении Христа, это отличительная черта, которой они обладают, но по большей части она скрыта в нынешнем веке.

Стихи 20 и 21 предоставляют объяснение, почему Божье творение ожидает чего-то лучшего, что произойдет, когда будут открыты сыны Божьи. Когда Адам согрешил, все творение “было подчинено суете” (ст. 20). Хотя творение было первоначально “весьма хорошо” (Быт. 1:31) в Божьих глазах, грех Адама принес проклятие на него (Быт. 3:17-19), проклятие, которое привело к состоянию упадка, растления и смерти. Сам Бог подчинил творение этому состоянию суеты, но Он сделал это в надежде (совершенно несомненном ожидании) будущего освобождения “из рабства тления в свободу славы детей Божьих” (ст. 21).  

Стих 22 объясняет свободу, о которой упоминается в ст. 21, показывая необходимость в ней для Божьего творения. Павел апеллирует к истине, общепризнанной среди его читателей: нынешнее мучение всего творения. Он изображает творение как женщину, рождающую ребенка, стонущую и страдающую от родильных схваток. Он делает более явными две мысли, которые он уже предположил: (1) нынешние мучения творения, и (2) тот факт, что это состояние не безнадежно, но предвидит нечто лучшее в будущем. Итак, картина женщины в родовых муках особенно подходит, поскольку трудности нынешнего века обременены знанием о том, что они в высшем счете произведут состояние большой радости и мира.

В стихе 23 Павел четко показывает, что не только неразумное Божье творение (создание) является актером в этой драме страдания; в ней участвуют и верующие. Поскольку у нас есть начатки спасения - Дух действует в нас в нынешнем веке - мы стенаем об окончании этого процесса. Верующие ожидают не только преображения творения и его свободы от тления, но также раскрытия их собственного статуса как детей Божьих. Хотя они “юридически” становятся сынами и наследниками в тот момент, когда они получают оправдание от Бога, полное раскрытие их статуса произойдет в будущем. Это раскрытие будет совершено посредством искупления тел верующих, преображения, которое освободит их от тления и суеты, которым они, подобно всему творению, были подчинены. Тогда верующие будут подобны Самому Христу, полностью осознавая свое положение сынов и наследников.

Стихи 24 и 25 объясняют, почему верующие в этом нынешнем веке стенают и ожидают. Подобно тому как тварь была подчинена суете “в надежде”, верующие были спасены “в надежде”. Надежда по своей природе предполагает нечто невидимое, нечто еще неосуществленное; человек не надеется на то, что он уже имеет. Но верующий еще полностью не осуществил свое спасение в искуплении его тела. Поэтому он ожидает терпеливо и с предвкушением, с постоянством и стойкостью даже в испытаниях.

Но верующий не только имеет надежду, которая подкрепляет его в нынешнем состоянии; он также имеет Духа, Который помогает ему в его немощи. Павел иллюстрирует эту немощь одним ясным примером из жизни христианина. Молитва – одно из простейших действий верующего, и все же “о чём нам молиться, как надлежит, мы не знаем” (ст. 26).  Дух помогает нам, ходатайствует за нас с глубиной и искренностью, которую невозможно выразить словами. Но хотя эти слова неразличимы, “(Бог) Испытующий сердца (святых) знает, о чём помышление Духа” (ст. 27).  Бог понимает значение непередаваемых словами воздыханий Духа, и таковые воздыхания совершаются за святых в совершенном согласии с Божьей волей.

В стихе 28 Павел переходит от конкретного к общему утверждению о том, как любые действия Бога направлены к высшему благу для тех, кто любит Его. Это нечто, что “мы знаем” как на основании того, как Бог поступал со Своим народом в Ветхом Завете, так и из личного опыта. Бог содействует “во всем” ко благу верующих, и Он способен делать это, потому что Он руководит всем. Конечно, это истинно только в отношении “любящих Бога”, тех, кто далее обозначен как “призванные по (Божьему) предустановлению”. “Призванные” здесь означает не просто приглашенные, но действенно призванные. Любящие Его – это те, кого Он призвал согласно Своей воле; их любовь к Нему является следствием Его особой любви к ним.

Волей Божьей запрещено, чтобы какие-либо злоключения в жизни верующего повредили ему. “Ибо кого Он предузнал (т.е., “предузнал” в том смысле, что Он взял на Себя инициативу учредить с ними отношения, не только до рождения этого человека, но даже до основания мира), Он также предопределил быть подобными образу Сына Его” (ст. 29). Предопределить значит определить с самого начала, каков будет исход. Бог во всем содействует ко благу для Своих (тех, кого Он предузнал), чтобы достичь этой высшей предопределенной цели уподобления Христу. Этот процесс совершается посредством перенесения трудностей сейчас (трудностей под Божьим руководством), и завершается при воскресении. Поскольку пока только Иисус испытал это воскресение, Его можно назвать “первородным между многими братьями” (ст. 29).

Стих 30 предоставляет шаги, посредством которых достигается эта слава, уподобление Христу. Слова “предузнал”, “предопределил”, “призвал”, “оправдал” и “прославил” составляют пять золотых звеньев, связывающих Божье милостивое предустановление в прошедшей вечности с его завершением в будущей вечности. Последнее слово – “прославил” – в прошедшем времени, указывает на несомненность Его воли ...  Но этот стих не только анализирует предшествующий контекст; в нем представлен некий довод, через использование повторяющихся слова “кого” и “тех”. Это также звенья в цепи, вкованные в нее.  “Кого” Он действительно предузнал, всех “тех” Он и “предопределил”. Следующее “кого” относится к тем же людям и переносит их к следующему этапу, и так до конца. Если выразить этот аргумент в сжатом виде, то он звучит так: тех, кого Он предузнал, тех же, без каких-либо потерь в процессе, Он и прославил (Stifler 149).

Хвалебная песнь триумфа (ст. 31-39) – Павел, отождествляя себя со всеми верующими, задает вопрос, “Что же мы скажем на это” (ст. 31)?  “Это” обозначает те вещи, о которых он говорил в нескольких предыдущих стихах. И ответ ошеломляет: “Если Бог за нас, кто может быть против нас?” В ст. 35 Павел перечисляет многое, что может противостать тем, кто во Христе, но ничто из этого не сильнее Бога и ничто не может воспрепятствовать Его намерениям. Действительно, если Бог не пожалел Своего собственного Сына, чтобы обеспечить нам спасение, но предал Христа смерти ради нас, верующих, не завершит ли Он этот процесс и не “даст ли нам всего”, что наше, потому что мы наследники со Христом (ст. 32)?  Если Бог, как высший Судья всех, оправдал верующих через смерть Христа, может ли кто-либо отменить это решение (ст. 33-34)? Божий Сын, Иисус Христос, это Тот, Кто умер, был воскрешен Богом, и сейчас одесную Отца, чтобы ходатайствовать за нас как наш Адвокат. Может ли что-либо отлучить нас от такой любви, которую Бог доказал к нам во Христе? В стихе 35 Павел перечисляет многие трудности, которые встречаются верующим; и сам он многое из этого испытал; и все же ничто из этого не может отлучить верующего от любви Бога. Павел цитирует Пс. 43:23 в качестве подтверждения, показывая, что Божий народ страдает в нынешнее время не более чем Его народ страдал в прошлом; несомненно, они были любимы Богом, как и мы.

Но во всем этом верующие не могут быть побеждены. Они “супер-победители” (ст. 37), не своей собственной силой, но “Тем, Кто возлюбил нас”. Павел неизменно убежден, что абсолютно ничто во всем творении не может отлучить верующих от любви Божьей, которая во Христе Иисусе Господе нашем (ст. 39).  “Взор апостола обращен сквозь время, пространство и слова, и наиболее всеобъемлющим языком он подтверждает свое убеждение в том, что нет ничего, что “способно” разорвать эту золотую цепь, которой сердце Бога связано с Его народом” (Stifler 152).
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