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Содержание книги «Переживание жизни» составлено из сообщений, сделанных во время «Обучения по теме жизни», которое брат Уитнесс Ли проводил в г. Тайбэй (Тайвань) в 1953 и 1954 годах.


Ранее эта книга выпускалась на русском языке в двух томах под названием «Опыт жизни». Данное издание представляет собой новый перевод оригинала.




ВСТУПИТЕЛЬНОЕ СЛОВО


Мы знаем, что в сердце Бога есть желание и замысел — обрести совокупного человека, имеющего Его образ, являющего Его славу и применяющего Его власть, чтобы покончить с Его врагом. Всё это необходимо для того, чтобы Сам Бог обрёл вечный покой. Однако очень немногие люди знают, что это великое желание сердца и этот великий замысел могут быть осуществлены только посредством жизни Самого Бога. Ещё меньше тех, кто понимает, каким образом человек может переживать эту жизнь и тем самым исполнить желание Божьего сердца. Святые пребывают в очень слабом и младенческом состоянии. Хотя многие стремятся найти тропу жизни, находят её не многие. Есть ещё много тех, кто путает энтузиазм, знание, способности и дары с жизнью.


Благодарение Богу, что в эти последние дни, дни такой большой духовной нужды, Он раскрыл через нашего брата Свой удивительный и таинственный путь жизни таким образом, что каждый верующий может постичь и усвоить его. Можно сказать, что эти главы содержат самую суть понимания и переживания жизни, которые были у святых на протяжении двух тысяч лет, а также тридцать лет личного опыта и переживания, которые позволили нашему брату составить этот драгоценный материал. Это поистине нечто великолепное. В главах этой книги рассматривается переживание жизни в девятнадцати аспектах. При этом объясняется переживание различных этапов духовной жизни и путь стремления за Господом. Если человек будет искать переживания каждого аспекта и применять каждый аспект, он сможет продвигаться вперёд прямым путём и очень быстро подняться на этап зрелости жизни.


Эти главы превращают в реальность ту науку жизни, которую нелегко увидеть и постичь. Любой святой, любящий Господа и стремящийся расти в жизни, должен непременно прочитать их.


Доктор Ю. Л. Чжан
 
Ноябрь 1956 г. 
 
г. Тайбэй (Тайвань)



ВВЕДЕНИЕ


Исходя из переживаний святых на протяжении веков и в том свете, который мы увидели в эти последние годы перед Господом, можно сказать, что переживание жизни можно разделить на четыре этапа, включающие в общей сложности девятнадцать аспектов.


С точки зрения нашего переживания эти четыре этапа можно обозначить следующим образом: первый этап можно назвать этапом спасения; второй — этапом оживления; третий — этапом креста; и четвёртый — этапом духовной войны. Но с точки зрения наших взаимоотношений с Христом эти четыре этапа следует обозначить так: первый этап — в Христе; второй — пребывание в Христе; третий — Христос пребывает в нас; и четвёртый — Христос достигает в нас полного роста. Переживания этих четырёх этапов основываются на наших взаимоотношениях с Христом.


Жизнь — это Сам Бог, но для того, чтобы Бог был нашей жизнью, эта жизнь обязательно должна быть в Христе. Поэтому в Писании сказано: «Христос, наша жизнь» (Кол. 3:4). Поскольку жизнь — это Христос, переживая жизнь, мы переживаем Христа. Следовательно, переживание жизни можно определить как наши взаимоотношения с Христом.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ПЕРВАЯ

ВОЗРОЖДЕНИЕ

Первое переживание на первом этапе — возрождение.

С точки зрения знания жизни возрождение означает, что в дополнение к своей первоначальной жизни человек получает жизнь Божью. Но что такое возрождение с точки зрения переживания? И каковы состояния человека, связанные с возрождением?

I. ВОЗРОЖДЕНИЕ — ЭТО:

1. Та часть в переживании спасения, которая связана с жизнью

Когда мы говорим о том, как мы были спасены, мы говорим о том, как мы переживали Божье спасение. Божье спасение является в высшей степени полным и законченным. Оно включает в себя прощение грехов, очищение, освящение, оправдание, свободу от уз, возрождение и так далее, то есть все составные части Божьего спасения. Из всех этих частей только возрождение связано с жизнью. Прощение наших грехов — это не вопрос жизни. Точно так же и удаление наших грехов, наше освящение и наше оправдание — это не вопросы жизни. Даже наше освобождение от уз нельзя в полной мере считать вопросом жизни, поскольку одна часть этого переживания связана с освобождением от закона, а другая часть — со свободой от уз греха и эти части не относятся исключительно к жизни. Все эти моменты представляют собой лишь действия Бога по отношению к нам. Только возрождение является частью Божьего спасения, которая связана с жизнью. Поэтому, когда мы переживаем Божье спасение, только возрождение как часть спасения является переживанием, связанным с жизнью.

2. Центр переживания спасения

Поскольку возрождение — это та часть в переживании спасения, которая связана с жизнью, оно является центром переживания спасения, так как центральная цель Бога в спасении нас заключается в том, чтобы мы имели Его жизнь. Для этого Он простил наши грехи, для этого Он очистил нас, для этого Он освятил нас, для этого Он оправдал нас, и для этого Он освободил нас. Всё это Он сделал с единственной целью, и эта цель — возрождение. Таким образом, возрождение — это центральная часть Божьего спасения, а также центральная часть нашего переживания Божьего спасения.

3. Начало переживания жизни

Первое переживание жизни — это возрождение. Если у нас не было возрождения, то мы ещё не начали переживать жизнь. Мы начинаем переживать жизнь при возрождении. Поэтому с точки зрения переживания возрождение — это начало переживания жизни.

4. Вхождение в нас Божьей жизни

Поскольку возрождение — это обретение Божьей жизни в дополнение к нашей первоначальной жизни, именно в момент возрождения в нас входит Божья жизнь. Таким образом, возрождение — это вхождение в нас Божьей жизни.

5. Рождение Христа в нас

Возрождение — это не только вхождение в нас Божьей жизни; это также рождение Христа в нас. Когда Божья жизнь входит в нас в Христе и возрождает нас, с одной стороны, это — вхождение в нас Божьей жизни, но с другой стороны, можно сказать, что в нас рождается Христос. Когда Христос рождается в нас, это означает, что Христос рождается ещё раз. Каждый раз, когда возрождается человек, Христос ещё раз рождается в человечестве. Таким образом, возрождение — это рождение Христа в нас.

6. Возникновение нового человека

Возрождение — это также возникновение нового человека внутри нас. Все наши переживания духовной жизни связаны с новым человеком внутри нас, и этот новый человек возникает в момент нашего возрождения. До нашего возрождения мы находимся в Адаме и каждый из нас — падший грешник, старый человек. Как только мы возрождаемся, в нас входит Божья жизнь в Христе. Эта жизнь представляет собой новый элемент, и когда он сливается с нашим духом, он становится новым человеком внутри нас. Поэтому каждый из нас, кто был возрождён, является «двойным» человеком: с одной стороны, это старый человек в Адаме, падший человек, а с другой стороны, это новый человек в Христе, спасённый человек. Этот новый человек возникает в момент нашего возрождения. Поэтому возрождение — это возникновение нового человека.

II. СОСТОЯНИЯ ЧЕЛОВЕКА, СВЯЗАННЫЕ С ВОЗРОЖДЕНИЕМ

Переживание возрождения конкретно связано с четырьмя вещами: с нашей природой, с нашим сердцем, с нашим духом и с Божьей жизнью. Поэтому мы рассмотрим наше состояние до возрождения, во время возрождения и после возрождения с точки зрения этих четырёх вещей.

1. Состояние до возрождения

Во-первых, наша природа растленна. В Иер. 17:9 говорится: «Сердце обманчиво более всего, и оно неизлечимо; кто может узнать его?» Хотя в этом стихе говорится о сердце человека, фактически речь идёт о природе человека. Таким образом, мы видим, что до возрождения наша изначальная природа обманчива и испорчена, неизлечима и неспособна соответствовать природе Бога.

Во-вторых, сердце ожесточено по отношению к Богу. В Иез. 36:26 наше изначальное сердце названо «сердцем каменным». Это означает, что до возрождения наше сердце является постоянно бунтующим, упрямым и твёрдым, как камень, по отношению к Богу.

В-третьих, наш дух мёртв по отношению к Богу. До возрождения наш дух по причине грехов (Эф. 2:1) мёртв по отношению к Богу и он утратил свою функцию соприкосновения с Богом. Поэтому мы не можем иметь общение с Богом и не способны понимать духовные вещи, относящиеся к Богу.

В-четвёртых, человек отчуждён от жизни Божьей. Поскольку природа невозрождённого человека растленна, его сердце ожесточено по отношению к Богу, а его дух по отношению к Богу мёртв, то вся его личность отчуждена от жизни Божьей (4:18).

Таково наше состояние до возрождения.

2. Состояние во время нашего переживания возрождения

Во-первых, мы видим, что наша природа растленна. Хотя до возрождения наша природа была растленной, мы не знали этого. Однако в момент переживания возрождения благодаря озарению Святого Духа мы видим, что мы растленны. В этот момент мы видим, что растленны не только наши внешние поступки, но и наша внутренняя природа.

Во-вторых, наше сердце сломлено и кается перед Богом. Когда мы переживаем возрождение и Святой Дух озаряет нас, мы видим, что мы растленны, что мы грешим против Бога и человека. И тогда наше сердце укоряет нас; оно сломлено и кается перед Богом.

В-третьих, наш дух сломлен по отношению к Богу. По причине покаяния нашего сердца дух глубоко внутри нас также ощущает, что он крайне сломлен. Наш дух в этот момент такой же, как дух в Пс. 51:17, — «сокрушённый дух». Когда Святой Дух возрождает нас, наш дух глубоко внутри ощущает, что он сломлен, сокрушён, как бы разбит.

В-четвёртых, человек соприкасается с Божьей жизнью. После того как человек согрешил и пал и был изгнан из Эдемского сада, путь к дереву жизни стали охранять херувимы с пламенным мечом (Быт. 3:24), чтобы человек уже не мог соприкоснуться с ним и тем самым получить Божью жизнь. И лишь после того, как Господь Иисус пролил Свою кровь и умер на кресте, удовлетворив тем самым требования Божьей славы, святости и праведности, путь, ведущий к Божьей жизни, был открыт. Поэтому в момент нашего возрождения, вследствие того что мы оказываемся сломлены, каемся и верой принимаем Господа Иисуса как своего Спасителя, мы можем соприкоснуться в своём духе с жизнью Божьей, которая в Нём, так как жизнь Божья — в Его Сыне, Господе Иисусе Христе (1 Ин. 5:11).

3. Состояние после возрождения

Во-первых, мы чувствуем, что наша природа растленна. В момент возрождения мы видим, что наша природа растленна. После возрождения, благодаря тому что мы изначально это увидели, мы всегда чувствуем, что наша собственная природа растленна.

Во-вторых, наше сердце смягчается по отношению к Богу. Наше сердце, которое до возрождения твёрдо, как камень, по отношению к Богу, пережив покаяние в момент возрождения, смягчается по отношению к Богу и становится «сердцем плотяным» (Иез. 36:26). Смягчившись, наше сердце хочет любить Бога и приближается к Богу; оно стремится к соприкосновению с духовными вещами и с радостью принимает Божьи повеления и слушается их; оно не упрямо и не бунтует; и хотя иногда оно неспособно быть послушным, оно тем не менее готово быть послушным.

В-третьих, наш дух жив по отношению к Богу. Благодаря соприкосновению с Божьей жизнью при возрождении дух, который был мёртвым до возрождения, был оживлён Божьей силой воскресения. Поскольку дух оживлён, он способен соприкасаться с Богом, общаться с Богом и постигать духовные вещи, относящиеся к Богу, и он в силах исполнять Божью волю.

В-четвёртых, мы имеем Божью жизнь. Благодаря тому что при возрождении мы соприкоснулись с Божьей жизнью и приняли её, мы имеем Божью жизнь внутри себя. И мы также имеем Божью природу, поскольку Божья природа содержится в Божьей жизни.

Итак, когда мы говорим о переживании возрождения с точки зрения этих четырёх вещей — нашей природы, нашего сердца, нашего духа и Божьей жизни, — мы очень ясно видим все различия в нашем состоянии до и после возрождения. Наша природа до возрождения растленна; в момент возрождения мы видим, что она растленна, а после возрождения мы всегда чувствуем, что она растленна. Наше сердце до возрождения жёстко по отношению к Богу; в момент возрождения оно переживает глубокое покаяние, а после возрождения оно смягчается по отношению к Богу. Наш дух до возрождения мёртв; в момент возрождения он сломлен, а после возрождения он жив для Бога. До возрождения мы отчуждены от Божьей жизни; в момент возрождения мы соприкасаемся с Божьей жизнью, а после возрождения мы имеем Божью жизнь. Если у нас есть ясность в отношении этих нескольких положений, то у нас есть полное понимание переживания возрождения.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ВТОРАЯ

ОЧИЩЕНИЕ ПРОШЛОГО

Теперь сразу же рассмотрим второе переживание жизни — очищение прошлого.

Строго говоря, само по себе очищение прошлого не может считаться переживанием жизни. Его можно рассматривать лишь как дополнение к переживанию возрождения, поскольку человек, который был по-настоящему возрождён и спасён, естественно хочет покончить со всем своим прошлым. Поэтому нормальное переживание возрождения, конечно же, включает в себя элемент окончания прошлого. Но поскольку некоторые люди, похоже, не пережили полноценного возрождения и всестороннего спасения, то, хотя они фактически возрождены и спасены, их прошлое не было сразу же очищено. Они навёрстывают этот урок очищения прошлого лишь после того, как Господь повторно оживляет их. Поэтому будет правильным провести различие между возрождением и очищением прошлого и рассматривать их как два отдельных переживания жизни.

I. ОСНОВАНИЕ В ПИСАНИИ

В Писании нет ясного учения об очищении прошлого, но есть два очень хороших примера. Один пример показан в Лк. 19:1-10. Это история о том, как Закхей работал над своим прошлым после своего спасения. Другой пример показан в Деян. 19:18-19. Это повествование о том, как эфесяне очищали прошлое после того, как они были спасены.

В 19-й главе Евангелия от Луки говорится, что сразу же после своего спасения Закхей почувствовал, что в прошлом он вымогал у людей деньги и, следовательно, поступал неправедно. Он также почувствовал, что он любит деньги и его образу жизни свойственна скупость. Поэтому он сказал Господу, что если он у кого-то что-нибудь отобрал ложным обвинением, то он с готовностью возместит ему вчетверо. Кроме того, он был готов отдать половину своего имущества нищим. Это было его очищением прошлого. В 19-й главе Деяний говорится, что многие из эфесских святых, после того как они были приведены Павлом к спасению, пришли исповедать свои занятия. При этом многие из них с готовностью принесли свои колдовские книги и сжигали их перед народом. Это было их очищением прошлого.

II. ПРЕДМЕТ ОЧИЩЕНИЯ ПРОШЛОГО

От каких аспектов прошлого необходимо очиститься после нашего спасения? Чему именно нужно положить конец и что необходимо очистить? Всего есть четыре категории таких вещей: 1) неправедное, 2) ненадлежащее, 3) порочное и нечистое и 4) старый образ жизни. После нашего спасения это нужно очистить и с этим нужно покончить.

1) Неправедное. Слово «неправедное» означает «несправедливое», «незаконное». Всё, что мы получили в прошлом несправедливым, незаконным путём, например совершив кражу, мошенничество, отняв силой, посягнув на чужое имущество, взяв себе потерянное другими, не возвратив то, что когда-то давно было взято на время, а также все незаконные связи с другими и несправедливые поступки по отношению к другим — всё это, относящееся к категории неправедного, мы должны очистить.

2) Ненадлежащее. Понятия «ненадлежащее» и «неправедное» близки по значению, однако между ними есть различие. Под неправедным понимается то, что способ, которым была приобретена какая-либо вещь, или какие-либо связи являются несправедливыми или незаконными. Под ненадлежащим понимается то, что сама природа какой-либо вещи или какого-либо дела является ненадлежащей или непристойной. Например, предметы, связанные с азартными играми и пьянством, можно приобрести или получить законным способом. Но они связаны с азартными играми и пьянством. Поскольку и азартные игры, и пьянство — это нечто ненадлежащее и непристойное, сама природа этих предметов также является ненадлежащей и непристойной. Точно так же курение и чтение неприличных романов нельзя назвать неправедным, но и то и другое, конечно же, является чем-то безнравственным и ненадлежащим. Всем этим вещам, относящимся к категории ненадлежащего, мы также должны положить конец.

3) Порочное и нечистое. Порочное и нечистое — это то, что связано с идолами, например резные идолы или идолы-портреты, подсвечники и кадильницы, используемые при поклонении идолам; украшения, предметы обстановки и одежда с изображением дракона; книги мирских религий; нечистые вещи, связанные с колдовством, например книги по гороскопам, физиогномике, магии и так далее, а также такие порочные и нечистые вещи, как поклонение идолам, поклонение предкам, гадание, предсказание будущего и т. д. Эти вещи Бог ненавидит ещё больше, чем вещи в первых двух категориях, и они, конечно же, отторгаются святой и чистой жизнью внутри нас. Поэтому с этими вещами тем более необходимо полностью покончить.

4) Старый образ жизни. Под старым образом жизни понимается весь наш образ жизни до спасения. После того как мы были спасены, мы должны положить конец не только всему неправедному, ненадлежащему, порочному и нечистому; мы также должны положить конец всему нашему прежнему образу жизни, и у нас должно быть новое начало.

Обычно, когда мы говорим об очищении прошлого, мы делаем акцент на том, что нам необходимо положить конец всему неправедному, ненадлежащему, порочному и нечистому, но мы не склонны уделять внимание тому, что нам нужно покончить со старым образом жизни. Этого недостаточно. Фактически, когда человек возрождается, его старый образ жизни сразу же прекращается. Поскольку возрождение позволяет человеку получить новую жизнь, возрождение естественным образом приносит человеку новый образ жизни. Старый образ жизни заканчивается вместе со старой жизнью, а новый образ жизни начинается вместе с новой жизнью. Так человек переходит к новой человеческой жизни. Поэтому можно сказать, что именно Господне спасение по-настоящему ломает старый образ жизни. Если кто-нибудь получает Господне спасение, то его старое человеческое житие ломается и заканчивается, а его новое человеческое житие получает начало и созидается.

Как же мы должны рассматривать окончание старого человеческого жития и начало нового? Мы не говорим, что после возрождения человек должен изменить род своих занятий — перестать учиться, закрыть свой бизнес, прекратить заботиться о семье и стать проповедником. Окончание старого человеческого жития означает, что после возрождения человек может продолжать работать по своей прежней профессии при условии, что это надлежащая профессия, но у человека меняется внутренний вкус, меняется настроение и меняется чувство. Что бы человек ни делал до возрождения, и его вкус, и его настроение, и его чувство обращены в сторону мира, он хочет чего-то достичь в этом мире. Чем больше он работает, тем большее удовлетворение он получает от работы и тем глубже он входит в неё. Но после возрождения, когда в него входит Божья жизнь, этот вкус внутри утрачивается, это настроение меняется и его чувство также меняется. У человека меняется вкус даже в отношении еды, одежды и других повседневных потребностей. В этом смысле его старый образ жизни заканчивается и его старая жизнь завершается.

Мы уже говорили об очищении прошлого в случае с Закхеем. Его очищение прошлого включало в себя окончание его старого образа жизни. Раньше он вымогал у других людей деньги, то есть поступал неправедно. Поэтому он положил конец своим неправедным делам, возместив нанесённый ущерб вчетверо. Более того, он отдал половину своего имущества нищим. Так он положил конец своему старому образу жизни. Если бы он ничего не дал нищим, было бы это чем-то неправедным? Было бы это чем-то ненадлежащим? Было бы это чем-то порочным и нечистым? Конечно же нет! Его нежелание давать было его старым образом жизни. В своей прежней жизни он чрезвычайно высоко ценил деньги. Стяжательство было его жизненной философией, а любовь к деньгам была его старым образом жизни. Когда он был спасён и в него вошла Божья жизнь, его представление о деньгах сразу же изменилось. Деньги уже не представляли для него большой ценности; он был готов давать. Это показывает, что его жизнь изменилась и с его старым образом жизни, полным стяжательства, было покончено. Разумеется, это не значит, что, покончив со своим старым образом жизни, он уже не владел деньгами и не тратил деньги. Может быть, после этого у него всё равно было много денег и он тратил их. Но его вкус в отношении обладания деньгами и в отношении траты денег изменился. Его старая жизнь изменилась; его старый образ жизни пришёл к концу.

Я вспоминаю моё собственное переживание окончания старого образа жизни. Это тоже была очень явная перемена. Когда мне было примерно двадцать лет, я стремился обрести знание этого мира, был полон честолюбивых желаний и ставил себе великие цели. В то время в мой город приехала благовествовать одна сестра, и я был спасён сразу же, как только услышал её. Она говорила тогда на основании Исхода и рассказывала о том, как фараон захватил израильтян в свои руки и не позволял им уйти из Египта. Она сказала, что это прообраз того, как Сатана захватил человека в свои руки и не позволяет ему поклоняться Богу. Её слова были по-настоящему вдохновлены Духом и сильно затронули меня. Тогда внутри у меня возникло чувство, говорившее мне: «Я больше не желаю этого мира. Я должен служить Богу». С тех пор это чувство во мне никогда не умирало. С одной стороны, я чувствовал, что я больше не могу ходить путём этого мира и не могу отныне сохранять свои честолюбивые желания и великие цели, обращённые в сторону мира. С другой стороны, я чувствовал, что передо мной открывается новый путь, новая жизнь, и это побуждало меня продолжать следовать за Господом. Так внутри у меня изменился вкус, изменилось моё настроение и изменилось моё чувство, и мой старый образ жизни пришёл к концу.

Пожалуй, трудно найти слова для описания этих перемен во вкусе, настроении и чувстве, но они определённо являются результатом возрождения. Более того, чем полнее человек пережил возрождение, тем радикальнее эти перемены. В случае с теми, у кого более перспективная карьера и кто имеет больше достижений в обществе, эта перемена будет более явной. Даже те, кто едва спасён, ощущают, что в их жизни произошли эти перемены, хотя их переживание возрождения не очень ясное. Как только внутри человека происходят такие перемены, его старый образ жизни приходит к концу.

Хотя окончание старого образа жизни является предварительным переживанием христианина, оно оказывает глубокое воздействие на его будущее хождение с Господом. Когда наш старый образ жизни приходит к концу, наши честолюбивые устремления и заинтересованность миром претерпевают изменения, наша оценка и точка зрения по отношению к людям и ко всему остальному также меняются и наши жизненные цели уже не такие, как прежде. Поэтому мы можем освободиться от всякого беспокойства, оставить позади всё, что обременяет нас, и бежать в состязании по Господнему пути.

Поскольку окончание старого образа жизни так важно, мы должны внимательно отнестись к этому аспекту очищения прошлого, идёт ли речь об оценке самих себя или о помощи другим, и удостовериться в том, что со старым образом жизни покончено и что налицо перемена во вкусе, настроении и чувстве. Если эти перемены недостаточно большие, мы должны искать более глубокой работы Святого Духа с целью сделать их более решительными и весомыми. Чем более радикальными будут эти перемены, тем более полным будет окончание старого образа жизни.

Строго говоря, не обязательно ждать того времени, когда человек уже будет спасён, прежде чем предложить ему задуматься об этой перемене старого образа жизни. Уже во время благовествования нужно в числе прочего говорить и об этом, чтобы люди увидели, что возрождение означает перемену в человеческом житии. Какова жизнь, таким должно быть и житие. Если человек возрождается, он обретает новую жизнь, а его старая жизнь естественно приходит к концу. В этом случае, как только человек будет спасён, его влечения изменятся и в результате этого он полностью покончит с прошлым.

III. ОСНОВАНИЕ ОЧИЩЕНИЯ ПРОШЛОГО

Очищение прошлого основывается не на требованиях внешних правил, а на чувстве жизни внутри. Выше мы выделили четыре момента, с которыми обязательно должно быть покончено, но они лишь дают нам возможность увидеть некоторые принципы. Речь не идёт о правилах, которые требуют, чтобы мы положили конец этим вещам. Когда мы на практике очищаем своё прошлое, вопрос о том, чему именно необходимо положить конец, на самом деле решается в зависимости от чувства жизни внутри. Поэтому именно чувство жизни внутри является основанием очищения нашего прошлого.

Мы знаем, что все мировые религии построены на различных религиозных правилах. Их последователи живут и поступают в соответствии с этими правилами. Но Господне спасение не таково. Господне спасение посредством возрождения Святого Духа даёт нам новую жизнь. Имея эту новую жизнь, мы теперь можем жить и поступать в присутствии Божьем посредством чувства этой новой жизни. Таков принцип всего нашего жития как христиан. Очищение нашего прошлого также основано на этом принципе. Когда человек возрождается и получает Божью жизнь, эта жизнь движется внутри него, побуждая его почувствовать, что в его прошлом было много неправедного, ненадлежащего и извращённого и что все эти вещи и, более того, весь его старый образ жизни совершенно несовместимы с его нынешним состоянием христианина. И тогда он приступает к очищению своего прошлого в соответствии с этими внутренними чувствами.

Примеры очищения прошлого в случаях с Закхеем и с эфесскими христианами также показывают, что ни Господь Иисус, ни апостол Павел не учили чему-то конкретному в отношении очищения прошлого. Они не давали каких-либо правил, требующих, чтобы человек совершал конкретные действия, чтобы покончить со своим прошлым. Окончание прошлого в случаях с Закхеем и с эфесскими христианами состояло в том, что, когда к ним пришло Господне спасение и в них вошла жизнь Господа, у них возникло чувство в отношении неправедных и нечистых вещей из их прошлого и в отношении их старого образа жизни. Поэтому они покончили со всеми этими вещами. То, как они окончили своё прошлое, доказывает, что окончание прошлого основывается не на внешних правилах и учениях, а на чувстве жизни внутри.

Однако на начальном этапе нашего спасения у нас может не быть чувства в отношении всех вещей, которым нужно положить конец. Хотя очистить нужно многое, мы осознаём только какую-то часть из этого. Но мы всё равно должны покончить с той частью, которую мы осознаём. Так или иначе, всему, что мы осознаём, мы должны положить конец. Масштаб очищения должен определяться областью осознания. А что касается вещей, которые мы пока не осознаём, нам нужно просто продолжать двигаться вперёд и расти в жизни Господа. В будущем Господь даст нам естественным образом почувствовать эти вещи. И тогда мы проделаем дальнейшую работу и совершим дальнейшее очищение.

Однажды была одна пожилая сестра, в доме у которой были две вещи: шёлковый абажур с вышитым изображением драконов и чайный сервиз с рисунком, также изображавшим драконов. После спасения она долгое время ничего не чувствовала в отношении этих вещей. Но потом она получила озарение от Господа и её охватило глубокое внутреннее чувство. У неё не было мира всякий раз, когда она видела эти предметы с изображением драконов. Тогда, следуя своему внутреннему чувству, она уничтожила их.

Вот ещё один подобный случай. Был один брат, владелец вышивальной фабрики, которая специализировалась на выпуске пижамы с рисунками драконов. В начале у него отсутствовало какое бы то ни было чувство в отношении этого. Но потом однажды он неожиданно сказал мне: «Брат Ли, я чувствую, что не могу продолжать производство на моей фабрике. Я христианин. Как я могу продолжать продавать одежду с рисунками драконов?» После этого он изменил направление своего бизнеса в соответствии со своим чувством.

Эти два примера показывают, что эти люди изначально жили посреди нечистых вещей и у них не было никакого чувства в отношении этих вещей. Затем однажды, поскольку они любили Господа, следовали за Господом и позволяли жизни Господа активно двигаться в них, они почувствовали необходимость очищения в этих вопросах. И тогда они послушались своего внутреннего чувства и покончили с прошлым. Это подтверждает, что основанием очищения прошлого является внутреннее чувство жизни.

Поскольку окончание прошлого основывается на чувстве жизни внутри, мы должны постоянно держаться этого принципа, когда мы ведём других людей к окончанию прошлого. Ни в коем случае нельзя устанавливать для них какие-либо внешние правила и учить их тому, что они должны покончить с чем бы то ни было. Напротив, необходимо попытаться пробудить в них внутреннее чувство жизни и указать им на это чувство. Нам необходимо, во-первых, помочь другим людям узнать, что внутри них находится жизнь Божья, и привести их к знанию чувства этой жизни. А во-вторых, необходимо с помощью служения Слова, духовной литературы и свидетельств других святых об их очищении прошлого вызвать в них самих некоторое чувство, или даже глубокое чувство, в отношении того, чему из их прошлого нужно положить конец. Как только это чувство зародится и углубится у них внутри, мы можем повести их к очищению их прошлого в соответствии с их собственным чувством. Такой путь очищения согласуется с принципом Господнего спасения и может помочь людям по-настоящему расти в жизни.

IV. СТЕПЕНЬ ОКОНЧАНИЯ ПРОШЛОГО

Насколько далеко нам следует идти, когда мы кладём конец тому, что относится к прошлому? До какой степени нам продвигаться? Степень этого выражена в Рим. 8:6 в словах «жизнь и мир».

Мы уже увидели, что окончание прошлого основывается на чувстве жизни внутри. Это чувство жизни внутри представляет собой ощущение, которое даётся нам через внутреннее помазание Святого Духа. Поскольку окончание нашего прошлого основывается на чувстве жизни внутри нас, то продвигаться нужно так же, как сказано в Рим. 8:5-6, а именно следуя за Духом, или обращая разум к Духу. Тогда и результат, естественно, будет такой же — «жизнь и мир». Таким образом, той степенью, до которой мы должны очищать прошлое, являются жизнь и мир. Если мы, следуя требованию нашего внутреннего чувства, возместим нанесённый в прошлом ущерб, исповедаем свои грехи, устраним ненадлежащие и нечистые вещи и покончим с нашим старым образом жизни, то мы обязательно почувствуем укрепление, озарение, удовлетворение и оживление; мы также ощутим мир, безопасность и полноту присутствия Господа. Если мы проделали некоторое очищение прошлого и всё равно чувствуем отсутствие полноты и проявления жизни и мира, то мы можем быть уверены, что мы последовали Духу не до конца; мы не удовлетворили в достаточной мере требование внутреннего чувства. Мы должны искать у Господа благодати для более тщательного очищения, пока мы не будем полны жизни и мира.

Свидетельства жизни и мира внутри, разумеется, недостаточно для подтверждения того, что мы уже проделали работу над всем нашим прошлым, которое нуждается в очищении. Оно лишь показывает, что мы позаботились обо всём, чего требовало наше внутреннее чувство. Впоследствии, когда наша жизнь вырастет и наше чувство усилится, мы можем почувствовать, что есть ещё какие-то вещи, с которыми нужно покончить. И тогда мы должны вновь последовать за водительством этого чувства и работать над этими вещами до тех пор, пока мы опять не ощутим жизнь и мир. Многократно проделав тщательное очищение и работу над прошлым, мы в гораздо большей степени очистимся от вещей, дел, связей и представлений из прошлого, которые неугодны Господу. После этого мы сможем продолжать следовать за Господом без промедления.

ВТОРОЙ ЭТАП — ПРЕБЫВАНИЕ В ХРИСТЕ

В предыдущих главах мы увидели первый этап духовной жизни, то есть переживание «в Христе». Теперь мы пойдём дальше и рассмотрим второй этап духовной жизни, переживание «пребывания в Христе».

Между выражениями «пребывание в Христе» и «в Христе» есть различие. Хотя в обоих случаях речь идёт о наших взаимоотношениях с жизнью Христа, в каждом случае имеются в виду разные вещи. Выражение «в Христе» указывает на тот факт, что мы разделяем то, чем является Христос, и на наше единство с Христом. Выражение «пребывание в Христе» указывает на переживание нашего общения с Христом и наслаждения Христом.

Первоначально мы были в Адаме и разделяли то, что было у Адама. Однако когда мы приняли Господа как своего Спасителя, Бог перенёс нас из Адама в Христа. Это — первый этап нашего переживания жизни, и соответственно мы называем этот этап словами «в Христе». После того как мы были спасены и привлечены любовью Господа, мы продолжаем стремиться за Господом, посвящаем себя и проделываем работу над различными вещами. Таким образом, мы переходим на второй этап переживания жизни. Мы начинаем практически пребывать в Христе, общаться с Христом, наслаждаться Христом и переживать Христа. Поэтому этот второй этап мы называем этапом «пребывания в Христе».

Некоторые определяли первый этап как «этап спасения», а второй — как «этап оживления». При этом подразумевается, что на первом этапе человек имеет только Господне спасение, будучи возрождён Святым Духом. Что касается других переживаний жизни, то для него они являются ещё очень слабыми и неясными, поэтому этот этап можно назвать только «этапом спасения». На втором этапе человека теснит любовь Господа и он оживает. Он начинает любить Господа, стремиться за Господом и постепенно обретает различные переживания жизни, следующие за возрождением. Поэтому этот этап называется «этапом оживления».

Мы не можем избежать разделения первоначальных жизненных переживаний христианина на эти два этапа. Однако согласно истине эти два этапа не должны и не могут разделяться. Давайте сначала рассмотрим разницу между понятиями «в Христе» и «пребывание в Христе». Когда человек получает спасение, он оказывается перенесён в Христа и после этого он должен пребывать в Христе. Когда мы разделяем то, чем является Христос, соединяемся с Христом и овладеваем тем фактом, что мы в Христе, мы должны общаться с Христом, наслаждаться Христом и иметь переживание пребывания в Христе. Не бывает так, что человек вселился в дом, но при этом он не живёт в этом доме и не наслаждается им. Точно так же, как только человек оказывается в Христе, он должен начать пребывать в Христе. Эти два события тесно взаимосвязаны и происходят почти одновременно. По этой причине понятия «в Христе» и «пребывание в Христе» можно рассматривать как только один этап. «Пребывание в Христе» должно быть первым этапом, а «в Христе» — это просто начало этого первого этапа.

Что касается разницы между понятиями «этап спасения» и «этап оживления», ситуация здесь такая же. Возрождение на этапе спасения — это фактически «оживление». Изначально человек жил в присутствии Бога, но из-за своего преступления он стал мёртвым и впал в грехи. Теперь же благодаря Господнему избавлению он оживлён вместе с Господом и воскрешён вместе с Господом. Это — возрождение, и это — оживление. Следовательно, возрождённый и спасённый человек должен также быть оживлённым человеком. Если человек спасён, но не оживлён, то это ненормально, так как центральным моментом спасения является возрождение, то есть оживление. Состояние оживления отсутствует только при неполноценном спасении; полноценное спасение — это не только возрождение, но и оживление. Поэтому этап спасения является этапом оживления и эти два этапа нельзя разделять.

Таким образом, строго говоря, четыре этапа духовной жизни — это в действительности лишь три этапа, так как первые два этапа рассматриваются как один. Однако многие люди, хотя они спасены, похоже, не находятся в состоянии оживления; фактически они в Христе, но у них нет практического переживания пребывания в Христе. Им ещё нужна милость Господа, чтобы они были привлечены Им, любили Его, стремились за Ним и следовали за Ним и чтобы в результате у них проявилось состояние оживления и они начали наслаждаться Христом и переживать Христа. По этой причине мы разделяем начальное переживание христианина на два этапа.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

ПОСВЯЩЕНИЕ

Второй этап переживания жизни обычно начинается с посвящения. Многие христиане начинают пребывать в Христе, общаться с Христом и тем самым наслаждаться Христом и переживать Христа лишь после того, как посвятят себя. Поэтому можно сказать, что первое переживание на втором этапе духовной жизни — это посвящение.

Нормальным является состояние, при котором эти два переживания, спасение и посвящение, тесно взаимосвязаны. Спасённый человек должен быть посвящённым человеком. Как только человек получает спасение, он должен посвятить себя Господу. Если кто-то спасён, но не посвятил себя, то такое состояние является весьма ненормальным. Наша работа благовестия должна обязательно выполняться до такой степени, чтобы люди сразу же посвящали себя, как только они получают спасение.

В отношении переживания посвящения есть пять основных моментов: основание для посвящения, мотив посвящения, значение посвящения, цель посвящения и результат посвящения. Эти пять моментов включают в себя всё содержание посвящения. Теперь мы перейдём к рассмотрению переживания посвящения в соответствии с этими моментами.

I. ОСНОВАНИЕ ДЛЯ ПОСВЯЩЕНИЯ — СОВЕРШЁННАЯ БОГОМ ПОКУПКА

Первый основной момент — основание для посвящения. На каком основании мы должны посвятить себя Богу? На каком основании Бог требует, чтобы мы посвятили себя Ему? Для всего, что мы делаем, нужно какое-то основание. Например, когда мы поселяемся в доме и живём в нём, мы делаем это потому, что мы заплатили какую-то сумму и сняли этот дом или купили его. То, что мы сняли или купили дом, является основанием, на котором мы живём в нём. Когда кредитор требует с кого-либо выплаты долга, он делает это потому, что противоположная сторона в долгу перед ним. Этот долг является основанием, на котором кредитор требует выплаты. Наш Бог — это Тот, кто в высшей степени соблюдает закон и действует в высшей степени разумно. Все Его действия являются законными и имеют под собой основание. Он не может приобрести что-либо во вселенной, не заплатив за это, и Он также не может потребовать от нас чего-либо без основания. Поэтому, когда Бог требует, чтобы мы посвятили себя Ему, для этого не может не быть основания. В этом вопросе у Него есть очень твёрдое основание: мы куплены Им. Он уже приобрёл нас. Поэтому Он может требовать, чтобы мы посвятили себя Ему.

В 1 Кор. 6:20 говорится: «Вы приобретены за плату». Наше посвящение основано на этой покупке, совершённой Богом. Приведём пример. Вы приходите в книжный магазин Евангельского издательства и видите на прилавке огромное количество книг. Однако вы не можете взять себе ни одну из этих книг, потому что у вас нет основания для этого. Но если вы заплатите за одну из книг три доллара, то вы можете потребовать, чтобы вам выдали эту книгу, и можете утверждать, что эта книга принадлежит вам. Ваше требование основано на совершённой вами покупке. Основание для посвящения точно такое же. Как Бог может требовать, чтобы мы посвятили себя Ему? Он может требовать этого по той причине, что Он купил нас. Некоторые думают, что мы посвящаем себя Богу по той причине, что Он сотворил нас. Это неправильно. Посвящение основано не на Божьем сотворении, а на совершённой Богом покупке. В Исх. 13:2 мы видим, что после пасхи Бог дал израильтянам повеление, сказав: «Освяти Мне всех первородных». Причиной этого повеления является то, что все эти первородные были выкуплены Богом посредством смерти ягнёнка. Бог купил их кровью ягнёнка. Купить — значит приобрести право собственности. После того как Бог купил нас, Он имеет право собственности на нас, то есть у Него есть основание требовать, чтобы мы отдали себя Ему и принадлежали Ему. Таким образом, основание для посвящения — это совершённая Богом покупка.

Бог приобрёл нас не чем иным, как драгоценной кровью, которую Его возлюбленный Сын пролил на кресте (1 Пет. 1:19). Какой огромной «платой» (1 Кор. 6:20) является эта драгоценная кровь! Бог использовал эту драгоценную кровь в качестве платы, за которую Он приобрёл нас, чтобы мы принадлежали Ему.

Можно задать ещё один вопрос: откуда Бог выкупил нас? Некоторые думают, что Бог выкупил нас из-под владычества Сатаны, или что Бог выкупил нас из рабства греха, или что Бог выкупил нас из мира. Но такие представления не согласуются с истиной. При совершении покупки подразумевается признание того, что первоначальное право собственности является законным; следовательно, необходимо использовать законные средства (покупка), чтобы приобрести это право собственности. И владычество Сатаны, и рабство греха, и захватнические узы мира являются незаконными. Бог ни в коем случае не признает, что всё это законно. Поэтому Бог не обязан покупать нас за плату у Сатаны, греха и мира. Сатана, грех и мир захватили нас незаконными средствами, взяли нас в плен и стали владычествовать над нами. Бог спас нас от всего этого посредством спасающей работы Господа на кресте. Следовательно, в этом аспекте речь идёт не о покупке, а о спасении.

Откуда же Бог выкупил нас? В Гал. 4:5 говорится: «Чтобы Он искупил тех, кто под законом». В этом стихе раскрывается, что Бог искупил нас из-под закона; Бог купил нас из-под закона. Почему же Бог искупил нас от закона? Потому что, когда мы согрешили и пали, мы не только оказались под властью Сатаны, греха и мира и стали их пленниками, но мы также нанесли оскорбление Божьей праведности, преступили Божий закон и стали грешниками. Поскольку мы стали грешниками, мы попали под действие Божьего закона и были охраняемы и удерживаемы этим законом. То, что мы были таким образом удерживаемы законом Божьим, абсолютно праведно и законно. Поэтому, если Бог хотел освободить нас из-под Своего праведного закона, Он должен был внести полную плату, чтобы удовлетворить требования Своего закона. Этой платой является драгоценная кровь, пролитая Его Сыном. Поскольку эта кровь удовлетворила требования закона, мы искуплены из-под Его праведного закона, то есть мы выкуплены из-под закона. С того дня, когда мы обрели искупление, мы освобождены от владычества закона; мы уже не находимся под его властью. Раньше мы принадлежали закону, но теперь мы принадлежим Богу. Право собственности на нас перешло от закона в руки Бога. Именно на основании этого перехода права Бог требует, чтобы мы посвятили себя Ему. Таким образом, Божье право собственности на нас, приобретённое посредством покупки, является основанием для того, чтобы мы посвятили себя Богу.

Когда мы ведём других людей к тому, чтобы они посвятили себя, или когда мы исследуем наше собственное посвящение, мы должны обратить внимание на основание для посвящения. Мы должны осознать, что мы были куплены Богом и что право собственности на нас перешло к Богу. Поэтому мы уже не в своих собственных руках. Мы уже не свои. Когда у нас есть такое осознание основания для посвящения, наше посвящение является прочным и надёжным.

Если бы мы взялись исследовать переживания посвящения, которые были у христиан, мы бы обнаружили, что большинство из них были теснимы любовью Господа. Такой мотив является поистине благим и разумным. Но если бы мы посвятили себя Господу только по причине теснящей силы Господней любви, было бы такое посвящение достаточно прочным? Опыт показывает, что это не так. Причина состоит в том, что любовь связана с настроением и желанием нашего сердца. Когда мы счастливы, мы любим; когда мы несчастны, мы не любим. Сегодня у нас есть настроение любить и мы посвящаем себя; завтра у нас нет настроения любить и мы не посвящаем себя. Таким образом, если посвящение будет зависеть только от любви, оно не будет достаточно прочным. Оно будет таким же изменчивым, как наше непостоянное настроение. Когда мы поймём, каково основание для посвящения, и осознаем, что посвящение основано на совершённой покупке, наше посвящение будет прочным и надёжным. Покупка — это не вопрос настроения; это вопрос собственности. Бог уже купил нас и имеет право собственности на нас. Поэтому независимо от того, счастливы мы или нет, мы должны посвятить себя.

У меня есть глубокое ощущение, что не многие из тех братьев и сестёр среди нас, которые уже посвятили себя, по-настоящему осознают Божье право собственности. Поэтому мы должны возвратиться и наверстать этот урок. Наше посвящение не должно быть обусловлено одной только любовью Господа; мы должны осознавать, что у Бога действительно есть право владеть нами. Следование за Господом не всегда вызывает у нас восторг, и служение Ему не всегда приятно. Даже те из нас, кто прослужил Господу много лет, иногда ощущают, что служить Господу действительно нелегко, но внутреннее побуждение не позволяет нам поступать иначе. Часто нам хочется сдаться, но мы не можем. Причина в том, что мы осознали, что Бог имеет право на нас. Мы были куплены Богом, и мы принадлежим Ему, поэтому, нравится нам это или нет, нам ничего не остаётся, как посвятить себя и служить Ему. В сегодняшнем мире люди, когда хотят, вступают в брак и, когда хотят, разводятся. Они поступают по настроению, не признавая какого-либо права собственности. Наше посвящение не должно быть таким. Истинное посвящение должно рано или поздно утвердиться на осознании Божьего права на нас, которое основано на совершённой Им покупке. Независимо от того, в радостном мы настроении или нет, этот факт остаётся неизменным. Когда мы предстанем перед судным престолом и Господь будет судить нас в отношении нашего посвящения, суд будет основываться не на том, любим мы Его или нет, хотелось нам посвятить себя или нет; он будет основываться на том, были мы куплены Им или нет. Если мы были куплены Им, нам ничего не остаётся, как посвятить себя; нам нечего сказать. Поэтому отныне всякий раз, когда мы говорим о посвящении, мы не должны пренебрегать этим основанием.

Когда мы читаем эти слова об основании для посвящения, мы можем понимать это разумом и принимать сердцем, но даже этого недостаточно. Мы не можем сказать, что в результате этого у нас есть основание для посвящения. Нам нужно переживать это основание практически в своей повседневной жизни. Каждый раз, когда происходит что-либо, что заставляет нас спорить с Богом, мы должны склониться перед Ним и сказать: «Господь, я раб, которого Ты купил. Ты приобрёл право собственности на меня. Здесь и сейчас я провозглашаю Твоё право. Даже в этом я хочу позволить Тебе быть Господом и решать за меня». Каждый раз, когда мы выходим из положения посвящения, мы должны чувствовать, что находимся в состоянии бунта, подобно Онисиму, рабу, сбежавшему от своего господина Филимона. Каждый раз, когда мы стоим перед возможностью сделать выбор, мы должны рассматривать это основание для посвящения, эту покупку, как каменный фундамент под нашими ногами. Мы должны надёжно стоять на нём, ни в коем случае не смея сойти с него. Если мы переживаем посвящение таким искренним образом, то мы по-настоящему овладели основанием для посвящения.

Когда Джон Беньян, автор «Путешествия пилигрима», умирал мученической смертью, он сказал, что, как бы Бог ни поступил с ним, он всё равно будет только поклоняться Ему. Он осознавал, что он всего лишь купленный раб, на которого Бог имеет полное право собственности. Как бы Бог ни поступил с ним, ему нечего сказать; он лишь поклоняется Ему. Он знал, что сделать собственный выбор — значит спастись, а принять Божью волю — это посвящение. Поэтому он дал Богу полную свободу выбирать за него и был готов принять назначенное Им, что бы это ни было. До самой смерти он стоял на каменном фундаменте основания для посвящения. Он поистине был человеком, знавшим Божье право и основание для посвящения. Наше осознание основания для посвящения должно достичь такой же степени.

II. МОТИВ ПОСВЯЩЕНИЯ — БОЖЬЯ ЛЮБОВЬ

Под мотивом посвящения понимается желание сердца при посвящении. Чтобы у нас было хорошее посвящение, нам нужно не только осознавать основание для посвящения; нам также нужен мотив. Даже если человек знает основание для посвящения — что он приобретён и искуплен Богом, этого осознания может быть недостаточно для того, чтобы коснуться его чувств, затронуть его сердце и побудить его добровольно посвятить себя Богу. Если бы Бог покупал неодушевлённые предметы, такие как стул или одежда, Он мог бы сразу же начать использовать их по Своему усмотрению. Но Бог искупил живых людей, и у каждого из них есть разум, чувства и воля. Хотя Бог хочет обладать нами, мы, возможно, не готовы с радостью позволить Ему обладать нами. Хотя у Бога есть законное право и основание владеть нами, у нас в сердце, возможно, нет желания позволить Ему владеть нами. Поэтому, если Бог хочет, чтобы мы посвятили себя Ему, Он должен затронуть наше сердце. Он должен дать нам мотив в виде любви, чтобы мы добровольно посвятили себя Ему.

Мотив посвящения — это любовь Божья. Каждый раз, когда Святой Дух изливает любовь Божью в наших сердцах, у нас естественно появляется готовность стать пленниками любви и посвятить себя Богу. Такое посвящение, мотивом для которого является любовь Божья, очень ясно упоминается в двух местах в Писаниях — во 2 Кор. 5:14-15 и в Рим. 12:1.

Во 2 Кор. 5:14-15 говорится: «Любовь Христова теснит нас… и умер Он за всех, чтобы те, кто живёт, уже не самим себе жили, а Тому, кто умер за них и был воскрешён». Слово, переведённое как «теснит», в оригинале обозначает стремительно несущиеся воды. Другими словами, в этих стихах говорится, что любовь Христа, побудившая Его умереть, подобна стремительно несущемуся на нас огромному потоку воды: она вынуждает нас посвятить себя Богу и жить для Него, так что мы уже ничего не можем сделать.

В Рим. 12:1 говорится: «Итак, увещеваю вас, братья, состраданиями Божьими предоставить ваши тела в жертву живую». Под состраданиями здесь понимается любовь Божья. Следовательно, и в этом месте Павел тоже стремится затронуть наши сердца любовью Божьей. Он хочет, чтобы у нас был мотив в виде любви, благодаря которому мы бы добровольно посвятили себя Богу в живую жертву. Из этих двух отрывков мы видим, что любовь Божья является мотивом посвящения.

При нормальном посвящении этот мотив в виде любви крайне необходим. Если наше посвящение будет опираться только на основание для посвящения, то есть на осознание Божьего права на нас, то такое посвящение будет основано только на рациональном мышлении; ему будет недоставать сладости и насыщенности. Но если мотивом нашего посвящения будет любовь, если наши чувства будут затронуты любовью Божьей, то теснящая сила этой любви побудит нас добровольно посвятить себя Богу. И такое посвящение будет сладостным и насыщенным.

Иллюстрацией этого являются брачные отношения между мужем и женой. Если их отношения опираются только на основание права, то их жизнь вряд ли будет гармоничной и сладостной. Настоящие брачные отношения опираются не только на основание права, но в большей степени на любовь. Так как жена любит своего мужа, она становится единой с ним и живёт с ним. То же самое происходит в настоящем посвящении Богу. Когда мы касаемся любви Божьей и видим, что Он действительно прекрасен, мы посвящаем себя Ему. Таким образом, хотя посвящение, основанное на любви, меняется в зависимости от нашего настроения, результатом теснящей любви является насыщенное посвящение. У тех, кто в своём переживании не был тесним любовью Господа, не бывает хорошего и насыщенного посвящения. Это вполне очевидно.

В Гимне 76 («На крест, где умер наш Господь…») рассказывается о посвящении, совершаемом по причине любви Господа. Автор говорит, что всякий раз, когда он думает о той любви, которая спасла его, он всё считает сором, потому что эта любовь так велика. Далее автор говорит, что он видит то, что происходило с Ним на кресте: с Его головы, рук и ног стекают любовь, скорбь и кровь. И всё это потому, что Он любит его! Если бы он, увидев такую любовь, предложил Ему всю вселенную, ему всё равно было бы стыдно, потому что Его любовь так благородна, так превосходна. Если бы он попытался отплатить за Его любовь, это означало бы, что он не признаёт Его любви и даже оскверняет её. Любовь Господа подобна бесценной жемчужине, а его посвящение подобно грязным лохмотьям — мы просто не достойны Его. Однажды, когда Дух изольёт эту любовь в наших сердцах, у нас тоже будет такое насыщенное посвящение.

Даже после того, как мы посвятили себя и последовали за Господом по пути посвящения, нам постоянно нужна теснящая сила Его любви, чтобы мы могли касаться её сладости. На пути посвящения человек часто терпит боль и утрату, и только те, кто часто касается любви Господа, могут найти сладость в своей боли. Хотя ранних апостолов часто подвергали унижению и бросали в тюрьму, они считали свои страдания чем-то славным и радостным, потому что были удостоены того, чтобы понести бесчестие за имя Господа (Деян. 5:40-41). Мученики на протяжении поколений могли с радостью принимать смертные страдания и не хотели отрекаться от имени Господа, потому что они коснулись сладости Господа и были теснимы Его любовью. Поэтому любовь между нами и Господом должна всегда обновляться. Мотив в виде любви должен поддерживаться в нас, чтобы наши посвящение и служение всегда были свежими и сладостными.

Итак, у прочного и насыщенного посвящения должны быть эти два аспекта: один аспект состоит в том, чтобы иметь основание, то есть осознавать: я куплен Богом, я принадлежу Ему, и я должен посвятить себя Ему. Другой аспект состоит в том, чтобы иметь мотив, то есть видеть: любовь Божья ко мне действительно очень велика, и эта любовь теснит меня, поэтому я добровольно посвящаю себя Ему.

III. ЗНАЧЕНИЕ ПОСВЯЩЕНИЯ — БЫТЬ ЖЕРТВОЙ

Когда человек видит основание для посвящения и у него также есть мотив посвящения, он готов посвятить себя Богу. Что же представляет собой посвящение? Каково значение посвящения? В Рим. 12:1 говорится: «Итак, увещеваю вас, братья, состраданиями Божьими предоставить ваши тела в жертву живую». В этом стихе показано, что значение посвящения — быть «жертвой».

Что означает выражение «быть жертвой»? Что такое жертва? В Писании показано, что когда что-либо отделяется от своего первоначального положения и использования и кладётся на Божий жертвенник, будучи предназначено исключительно для Него, то это и есть жертва. В Ветхом Завете в жертву приносили быков и баранов. Принцип таков: первоначально бык жил в загоне и использовался для вспахивания поля и в качестве тягловой силы. Теперь его выводят из загона и приводят к жертвеннику. Его положение меняется. Затем его убивают, кладут на жертвенник и он сжигается огнём, становясь сладким благоуханием для Бога. Так меняется его использование. Таким образом этот бык становится жертвой. Итак, жертва — это не что иное, как вещь, которая отделяется для Бога и кладётся на жертвенник, так что меняется её положение и её использование. Будь то бык или баран, тонкая мука или масло, как только это приносится в жертву, это уходит из рук приносящего и уже не может использоваться для его выгоды и наслаждения. Все жертвы на жертвеннике принадлежат Богу и предназначены для Его использования и наслаждения. Говоря просто, быть жертвой — значит быть принесённым Богу для Его использования.

Когда мы предоставляем себя Богу в живую жертву, в этом также есть эти два аспекта: один аспект — изменение нашего положения, а другой аспект — изменение нашего использования. Когда мы поймём это значение посвящения, мы сможем распознавать подлинность посвящения других. Когда человек говорит, что он посвящён, мы можем спросить, изменил ли он своё положение и использование. Если нет, то он не является жертвой и в данном случае нет истинного посвящения. Ничто не приносится в жертву без изменения положения и использования. Поэтому те, кто истинно приносит себя в жертву, должны полностью перейти из собственных рук в руки Бога для Его использования.

Такое посвящение подобно дарению подарков. Когда мы дарим человеку подарок, подарок меняет своё положение, переходя из наших рук в руки этого человека. Мы уже не можем пользоваться им; теперь им должен пользоваться другой человек. Подобно тому в тот день, когда мы истинно посвящаем себя, наше положение меняется. Раньше мы были в наших собственных руках; теперь мы в руках Бога. Раньше мы ходили своим путём; теперь мы лежим на Божьем жертвеннике. Одновременно меняется и наше использование. Раньше мы жили для себя и были обращены в сторону мира; теперь мы отделены исключительно для Бога. Только такое посвящение является истинным посвящением.

Когда мы таким образом предоставляем себя Богу в жертву, мы становимся пищей для Бога; мы предназначены для Его удовлетворения. Среди приношений израильтян некоторые предназначались для использования Богом — например золото, серебро, драгоценные камни, пряжа всех цветов, шерсть и бараньи кожи (Исх. 25:2-7), а некоторые приносились Богу в пищу — например быки, бараны, голуби и горлицы, которые использовались для всесожжений. Когда их приносили во всесожжение, они сжигались на жертвеннике и становились сладким благоуханием, пищей для Бога (Лев. 3:11). Принимая сладкое благоухание этих жертв, Бог был удовлетворён.

Принесение этих жертв является прообразом нашего посвящения. Таким образом, значение принесения себя в жертву состоит в том, чтобы принести себя Богу в пищу, которую Ему будет угодно принять и от которой Он получит удовлетворение. Мы люди, которые первоначально были подобны кучке неприготовленного риса, который можно было использовать для различных целей. Однажды, поскольку у Бога была в этом нужда, мы были отделены от первоначальной кучки риса и подверглись работе: мы были приготовлены и поставлены на Божий стол — жертвенник — и стали Божьей пищей для Его удовлетворения. Вот что значит быть жертвой, и в этом значение посвящения.

Поскольку значение посвящения заключается в том, чтобы принести себя Богу в живую жертву для Божьего удовлетворения, мы должны задать себе такой вопрос: насколько наше фактическое житие и фактические переживания с момента нашего посвящения подтверждают, что мы действительно положили себя на жертвенник, став жертвой для Бога? Действительно ли мы готовы быть пищей для Бога, чтобы Он был удовлетворён? Истинное посвящение никогда не совершается по принуждению со стороны Бога; оно совершается нами добровольно. Бог ничего не берёт силой; всё приносится человеком по доброй воле. Точно так же и наше посвящение сегодня должно совершаться добровольно; мы сами добровольно ложимся на жертвенник и не смеем двинуться, чтобы сойти с него. Другие могут двигаться свободно, но мы не смеем поступать легкомысленно. Другие могут производить расчёты и выбирать между сладким и горьким, но мы, встречаясь с трудностью, не смеем задумываться об избавлении. Другие могут рассуждать и спорить с Богом; мы не смеем сказать даже одно предложение. Другие могут уклоняться от Божьей воли и избегать уз и ограничений; мы предпочитаем быть ограниченными Его волей и готовы быть узниками в Его руке. Причина всего этого в том, что мы уже принесли себя Богу и положили себя на жертвенник. Мы уже посвящённые люди. Мы должны быть способны постоянно говорить Богу: «Боже, у меня нет выбора; я уже посвятил себя Тебе; я в Твоей руке». Всякий раз, когда с нами что-то происходит, мы должны обращаться к Богу с подобными словами. Это значит, что мы должны оставаться в Божьей руке и на деле быть жертвой Богу. Только в этом заключается истинное значение посвящения.

IV. ЦЕЛЬ ПОСВЯЩЕНИЯ — РАБОТАТЬ ДЛЯ БОГА

Поскольку значение посвящения состоит в том, чтобы стать жертвой, то приносимое всецело предназначается для Бога. Следовательно, цель посвящения — быть используемыми Богом, работать для Бога. Но для того чтобы нам работать для Бога, мы должны сначала позволить Богу работать. Только те, кто сначала позволил работать Богу, могут работать для Бога. Мы можем работать для Бога лишь в той степени, в какой мы позволяем работать Богу. Если мы сначала не позволим Богу работать, наш труд не будет угоден Ему и не будет принят Им независимо от нашего старания и терпения. Из всего, что мы делаем для Бога, угодное и приемлемое для Него не может превышать то, что мы позволяем Богу сделать в Его работе. «Позволить» — это основание, а «для» — результат. Когда у нас будет основание («позволить»), тогда мы сможем получить результат («для»). Это — неизменный принцип. Поэтому, когда мы посвящаем себя Богу, хотя мы делаем это для того, чтобы работать для Бога, с точки зрения нас самих акцент должен делаться на том, чтобы позволить Богу работать. Таким образом, цель посвящения — позволить Богу работать, чтобы нам достичь состояния, при котором мы можем работать для Бога.

Принесение жертв в Ветхом Завете также проливает свет на этот вопрос. Когда быков и баранов убивали и приносили Богу во всесожжения, сначала Бог должен был проделать над ними Свою тщательную работу, то есть сжечь их огнём, для того чтобы они были угодными и приемлемыми для Него. Если бы жертвы не сжигались огнём, они были бы сырыми и зловонными и никак не могли бы быть приемлемыми или угодными Богу. Наше посвящение сегодня в точности подобно этому. Мы уже принесли себя в жертву, но если мы сначала не позволим работать Богу, а сразу же выйдем работать для Него и служить Ему, то такая работа и такое служение будут сырыми, необработанными и зловонными. Они никогда не смогут быть приняты Богом, и тем более они не смогут удовлетворить Его.

Когда Надав и Авиуд преподнесли чуждый огонь перед Богом, в результате этого они были сожжены Богом (Лев. 10). Преподнесение чуждого огня — это принцип непосредственной работы для Бога. Всякий, кто не подвергся Божьему воздействию и не претерпел Божьей работы над собой, но при этом пытается непосредственно работать для Бога, преподносит чуждый огонь. Такая работа является не только сырой, необработанной и зловонной и, следовательно, неприемлемой для Бога; она также является опасной и может создать для человека большие трудности в Божьей работе. Поэтому, с одной стороны, мы часто искренне надеемся, что братья и сёстры будут любить Бога и приносить себя Богу, но с другой стороны, мы по-настоящему опасаемся того, что, когда люди любят Бога и приносят себя Ему, им хочется непосредственно работать для Бога и непосредственно служить Ему. Всякая такая работа и всякое такое служение опасны. Я думаю, что если среди нас будет сто братьев и сестёр, которые благодаря теснящей любви Господа посвятят себя Ему, желая работать для Него, но при этом не позволив сначала работать Ему, то эти сто человек будут каждый день ссориться. Один захочет служить Богу так, а другой — иначе. В церкви неизбежно произойдёт разделение.

Одна из главных причин сегодняшней путаницы в церкви заключается именно в этом. Всякий раз, когда кто-то приносит себя Богу, его цель — работать для Бога, но он либо по неведению, либо по небрежности не позволяет сначала поработать Богу. Когда люди не любят Господа и не посвящают себя Господу, тогда вроде бы всё спокойно. Но когда есть те, кто любит Господа и посвящает себя Ему, желая непосредственно работать для Бога, тогда возникает множество проблем и создаётся большая путаница.

Этот же принцип применим даже к чтению Библии. Если наша голова не претерпела Божьей работы, если она по-прежнему находится в своём природном состоянии, то читать Библию опасно. В этом случае каждый раз, когда мы будем что-то читать и что-то истолковывать, мы будем позволять своему воображению безудержно разыгрываться. Если у человека нет рвения читать Библию, это не так плохо; но как только у него появляется такое рвение, его чтение становится необузданным и он извлекает из него множество странных и ошибочных идей. Его рвение — это нечто хорошее, но его неукрощённое чтение поистине вызывает страх.

Когда человек входит в прямое соприкосновение с духовными вещами, не переживая при этом Божьей работы, это крайне опасно. Если мы хотим касаться духовных вещей, будь то работа для Бога, изучение Библии, благовествование или блюстительство в церкви, мы должны сначала позволить Богу поработать над нами, чтобы мы были сокрушены, покорены и дисциплинированы Им. Тогда мы сможем касаться духовных вещей и работать для Бога; тогда мы будем защищены и уже не будем опасны.

Итак, мы должны быть строги к самим себе и должны спросить себя, для чего мы посвящаем себя Богу: чтобы непосредственно работать для Бога или чтобы сначала позволить Богу поработать в нас? Если мы не готовы сначала позволить Богу поработать в нас, то мы не сможем достичь цели — работать для Бога. Следовательно, после нашего посвящения мы не должны прежде всего порываться что-то совершить для Господа. Нам нужно оставаться на жертвеннике и позволить Богу работать над нами и сжечь нас. В результате этой работы сожжения мы будем способны работать для Господа. Такое посвящение, такое служение, является зрелым и воскрешённым; оно приемлемо для Бога и удовлетворяет Его. Итак, цель посвящения — позволить Богу работать в нас, чтобы мы могли работать для Него.

V. РЕЗУЛЬТАТ ПОСВЯЩЕНИЯ — ОТКАЗ ОТ СВОЕГО БУДУЩЕГО

Результат посвящения состоит в том, что мы отсекаем все свои связи с людьми, делами и вещами, и в особенности в том, что мы отказываемся от своего будущего и всецело принадлежим Богу. Этот вопрос также нужно рассмотреть в свете ветхозаветных приношений. Когда быка брали для жертвоприношения и приносили на жертвеннике, он сразу же отсекался от всех своих прежних связей. Он оказывался отделён от своего хозяина, от других животных в его стаде и от своего загона. После того как он сжигался огнём, он даже утрачивал свои первоначальные вид и размеры. Все его лучшие части превращались в сладкое благоухание для Бога, и от него оставалась лишь кучка пепла. Всё отсекалось, и всему приходил конец. Таков был результат принесения быка в жертву Богу. Поскольку наше посвящение — это тоже принесение жертвы Богу, его результат должен быть таким же. Человек должен оставить всё и быть сожжён Богом, превратившись в пепел, так что всё должно прийти к концу. Если в человеке не видно подобного свидетельства того, что он оставил всё и был сожжён в пепел, то в его посвящении есть какой-то изъян. Некоторые братья и сёстры, после того как они посвятили себя, по-прежнему надеются стать кем-то. Это служит подтверждением того, что они не отказались от своего будущего.

Будущее, о котором мы говорим, включает в себя не только наше будущее в этом мире, но и наше будущее в так называемом христианском мире. Все мы знаем, что мир естественным образом привлекает нас и даёт надежду на будущее в нём, но даже так называемый христианский мир содержит в себе нечто привлекательное для нас и даёт надежду на будущее в нём. Некоторые, например, надеются стать знаменитыми проповедниками, некоторые — евангелистами мирового масштаба, а некоторые хотят получить степень доктора богословия. Всё это — надежды, связанные с будущим. Братья и сёстры, если мы будем озарены, мы обнаружим, что даже в нашей надежде получить больше плода в нашей работе, в нашей надежде на то, что через наше благовествование будет спасено больше людей, в нашей надежде привести больше братьев и сестёр к тому, чтобы любить Господа, и в нашей надежде, что нашими руками будет построено больше поместных церквей, — даже в этих надеждах скрываются многочисленные элементы, направленные на созидание нашего будущего. Когда мы видим преуспевание других людей, мы начинаем завидовать им. Когда мы видим достижения других людей, наше сердце вздрагивает. Всё это доказывает, что у нас по-прежнему есть надежды на наше собственное будущее. Однако у посвящённого человека никогда не бывает никаких подобных надежд. По-настоящему посвящённый человек — это человек, отказавшийся от своего будущего. Он оставляет не только своё будущее в мире, но и своё так называемое духовное будущее. Он уже ни на что не надеется в отношении себя самого; вся его надежда — на Бога. Он однозначно и просто живёт в руке Божьей; он такой, каким его хочет видеть Бог, и он делает то, чего хочет от него Бог. Каким будет результат, он не знает, и его это не беспокоит. Он лишь знает, что он жертва, что он всецело принадлежит Богу. Местом, где он стоит, навеки стал жертвенник, и результатом навеки стала кучка пепла. Он полностью отказался от своего будущего.

Такой отказ от будущего не является неохотным шагом, который вы делаете после того, как уже произошло что-то, что разрушило ваши надежды на будущее; это добровольная отдача, предшествующая подобному событию. Этот отказ заключается не в том, что вы ждёте, когда ваше предприятие понесёт убыток или потерпит неудачу, и затем отказываетесь от него. Он заключается не в том, что вы ждёте, когда вы потеряете свою работу, потерпите неудачу при поступлении в колледж или окажетесь неспособны получить докторскую степень, и затем отказываетесь от всего этого. Речь идёт не об этом. Когда мы говорим об отказе от будущего, мы имеем в виду, что, когда вас ждёт возможность заняться прибыльным бизнесом, прекрасная работа или докторская степень, вы добровольно отказываетесь от всего этого ради Господа. Вот что можно по-настоящему назвать отказом от будущего. Даже если вам будет предложена вся слава Египта, вы можете сказать этой славе: «Прощай, я должен идти в Ханаан». Возможно, Сатана будет продолжать взывать к вам, следуя за вами по пятам: «Вернись. У нас есть для тебя докторская степень и египетский дворец. Это редкий шанс». Если в такой момент вы сможете обернуться к нему и сказать ему прямо: «Уходи прочь; это не моя доля», то это и есть настоящий отказ от будущего.

Сегодня наблюдается очень печальная ситуация — у многих из тех, кто служит Господу, есть будущее в христианском мире. Мы должны понимать, что это — очень серьёзная деградация. Если это не доказывает ущербность изначального посвящения людей, о которых идёт речь, то, по крайней мере, это доказывает, что они пали с жертвенника. По-настоящему посвящённый человек знает с самого начала, что с его будущим покончено. Если он по-прежнему хочет, чтобы у него было будущее, ему не нужно приходить в церковь. Он понимает, что у него не должно быть никакого будущего, потому что он уже на жертвеннике. Иногда он сталкивается с трудностями и обнаруживает, что у него больше смелости, потому что эти трудности служат ему доказательством того, что он по-прежнему на жертвеннике и по-прежнему следует Божьему водительству. Иногда он вступает в период облегчения, и тогда он, наоборот, немного страшится и спрашивает себя, не пал ли он с жертвенника и не ушёл ли от Божьего водительства. Братья и сёстры, мы должны часто задавать себе вопрос: каков результат нашего посвящения? Превратилось ли всё наше в пепел на жертвеннике? Отказались ли мы от всего своего будущего? Или же мы оставили себе что-то таящее надежду?

Каждый из нас должен предстать перед Богом и всесторонне решить проблему посвящения. Если наше посвящение непрочно, то рано или поздно у нас возникнут проблемы в нашем служении и в нашем духовном состоянии. Искушения перспектив в будущем очень многочисленны и очень велики, и эти искушения особенно сильно касаются тех, кто особо одарён и может в определённой степени быть использован Богом внешне. Есть множество вещей, множество окружающих обстоятельств и множество привлекательных факторов, которые могут воздействовать на нас так, что мы неосознанно утратим своё посвящение. У нас есть только один путь для преодоления этих искушений — полностью оставить всё своё будущее в самый первый день своего посвящения. Это означает, что с того момента, когда мы посвятили себя, всё кончено.

Изучая жизнь Дж. Н. Дарби, можно увидеть, каким по-настоящему посвящённым человеком он был. Он был в большой степени использован Господом в прошлом столетии — благодаря ему получили духовную помощь многие тысячи людей. Даже в старости он по-прежнему ходил прямым путём с Господом. Он вполне мог бы получить известность и высокое положение, но он не принял этого. Однажды в старости он поехал работать в Италию и заночевал в очень простой и скромной гостинице. Он очень устал, и, склонив голову и обхватив её руками, он тихо запел: «За Тобой, Иисус, иду я, всё оставил, крест взял я…» Даже в таком состоянии у него не было ни ропота, ни сожалений; он мог радостно петь этот гимн Господу. Я был сильно затронут, когда дошёл до этого эпизода, читая историю его жизни. Меня взволновал факт, что он смог сохранить этот результат — отказ от своего будущего — до самого конца. Хотя он был старым, его посвящение не было старым; оно по-прежнему было таким же свежим, как в начале.

Братья и сёстры, этот результат — отказ от всех своих перспектив в будущем — всегда должен оставаться свежим в нас. Мы ни в коем случае не должны допускать, чтобы наше посвящение становилось старым. Если оно станет старым, то это будет равносильно тому, как если бы мы вообще не посвящали себя. Мы должны всегда быть пеплом на жертвеннике, всегда быть всецело отданы Богу для Его наслаждения, всегда оставаться без будущего.

ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНОЕ СЛОВО

После того как мы рассмотрели пять основных моментов в отношении посвящения, урок посвящения должен быть вполне ясен нам. С точки зрения истины можно сказать, что в эти пять моментов включено всё, что касается учения о посвящении. С точки зрения переживания, если человек по-настоящему посвящён, у него тоже будут эти пять моментов; единственная разница, которую мы можем отметить, заключается в том, что у одних было более сильное переживание этих моментов, а у других — более слабое; у одних это переживание было более очевидным, а у других — более скрытым. Таким образом, эти пять моментов не были порождены в нашем воображении с целью преподнесения людям доктрины; напротив, основанием, на котором мы раскрываем эти моменты и разъясняем их, является фактическое состояние посвящённого человека. Я очень надеюсь, что благодаря этим объяснениям и исследованиям, с одной стороны, будет развиваться то посвящение, которое уже есть во внутреннем существе человека, а с другой стороны, смогут быть обнаружены изъяны или отсутствие насыщенности в посвящении человека, чтобы в результате этого он смог постоянно устремляться дальше и продвигаться вперёд в этом переживании.

Мы должны понять, что невозможно достичь высшей точки какого-либо переживания жизни, получив это переживание только один раз. Нам нужно постоянно устремляться дальше, чтобы наше переживание постепенно возрастало и становилось полнее, пока оно не достигнет этапа зрелости. Хотя некоторые братья и сёстры посвятили себя, у них было только начало; у них ещё мало переживаний посвящения. Им нужно постоянно устремляться вперёд и углублять свои переживания в этой области.

Если мы хотим попасть в дом, обычно для этого нужно пройти некоторое расстояние, а затем войти в дверь дома. Но в духовных переживаниях всё происходит наоборот. Сначала нужно войти в дверь, а затем мы начинаем свой путь. Все переживания духовной жизни требуют, чтобы мы прежде всего вошли в дверь и прошли через кризис, получив начало; затем мы должны пройти ещё некоторое расстояние и продолжать двигаться дальше, устремляться вперёд и получать дальнейшие переживания. У некоторых людей переживание кризиса является довольно слабым и лишённым веса, поэтому они должны продолжать устремляться вперёд. У других людей переживание кризиса, наоборот, является сильным и весомым, но им также необходимо постоянно двигаться дальше и стремиться к более глубокому посвящению.

Хотя все пять моментов в отношении посвящения входят в нормальное переживание посвящения, которое человек получает вначале, как если бы они уже были достигнуты, это не значит, что его переживание посвящения является законченным. Оно ещё только началось. Это всего лишь вхождение в дверь. Человеку необходимо ещё долго идти по пути посвящения, лежащему перед ним. Поэтому мы должны быть твёрды в своём посвящении в любых обстоятельствах и применять своё посвящение на практике в любом деле, и при любой возможности мы должны заново посвящать себя. Делая это, мы сможем неуклонно двигаться вперёд по пути посвящения.

В Ветхом Завете всесожжение требовалось приносить каждый день, не только утром, но и вечером. Каждую субботу, в каждое новомесячие и в каждый праздник требовались особые всесожжения (Числ. 28). Особые всесожжения были также нужны во время больших событий (Лев. 8:18, 28; 3 Цар. 3:4, 15; 8:62-64). Одного приношения было недостаточно; приношения требовались ежедневно, в каждый праздник и во время каждого значительного события. Таким образом, всесожжение — это одно из самых важных приношений в Ветхом Завете. По этой причине даже бронзовый жертвенник имел особое название — «жертвенник всесожжения». Частота этих приношений является прообразом того, что нам необходимо совершать новое посвящение каждый день. Во время особых собраний и особых событий мы должны совершать особые приношения. Если мы будем периодически посвящать себя таким образом, переживание посвящения будет возрастать и формироваться в нас.

Многие из нас читали биографию Жанны Гюйон. Из повествования о её жизни мы видим, что она была тверда в своём посвящении и постоянно продвигалась вперёд. Вследствие этого мы отчётливо видим, что эти пять моментов в отношении посвящения были выражены в ней, когда она достигла преклонного возраста. Основание её посвящения было прочным, как скала. Каждый раз, когда между ней и Господом возникало противоречие, под её ногами была скала, на которой она всегда стояла. Она говорила Господу: «Господь, Ты купил меня!» Мотив её посвящения был подобен мощному потоку воды, поэтому её посвящение оставалось сладостным и абсолютным. В своей автобиографии она часто говорит о том, что она обновляла свои брачные обеты Господу. Это свидетельствует о том, что любовь Господа всегда затрагивала и теснила её в её внутреннем существе, потому что брачный обет — это высшее выражение любви. С человеческой точки зрения, путь, по которому она шла, был полон страданий, но для неё он был чрезвычайно сладостным. Благодаря любви Господа её страдание обращалось в сладость. Значение её посвящения было ещё более ясным. Хотя в домашней жизни ей приходилось служить своему мужу и заботиться о детях, в действительности она оставалась в руках Господа. Она была готова убрать руки и всецело поместить себя в руки Бога. Она говорила Ему: «Боже, если Ты хочешь использовать меня, бить, теснить или помещать в форму, я хочу быть в Твоём распоряжении; даже если Ты хочешь разрезать меня на куски и убить, я в Твоём распоряжении. Я не принадлежу себе; я вручила себя Тебе». Этот конкретный момент особенно ясно виден в Жанне Гюйон. Цель её посвящения была совершенно недвусмысленной. Посредством посвящения она действительно позволяла Богу работать в ней, надрезать её, сокрушать и теснить. Поэтому её функция была выражена в самой полной мере — эта функция сияла подобно солнцу в полдень. Мы считаем, что за последние три столетия она преподнесла святым больше жизни, чем кто-либо другой. Благодаря тому что она в наибольшей степени позволяла Богу работать в ней, она в наибольшей степени могла преподнести что-то другим людям. Хотя она уже умерла, мы и по сей день получаем помощь благодаря ей. Наконец, результат её посвящения побуждает нас ещё больше поклоняться Богу. Она не имела успеха в мире, и в её духовной работе не было никаких перспектив на будущее. Она могла сказать, что она всего лишь кучка пепла; у неё не осталось ничего. С другой стороны, во вселенной перед Богом она постоянно производит сладкое благоухание к Его удовлетворению и к радости Его людей. В её случае переживание посвящения поистине достигло полной зрелости.

Рассмотрев все эти моменты, связанные с посвящением, мы можем понять, что посвящение — это не просто знание права собственности в разуме или чувство любви в наших эмоциях и это не просто наш настрой и выражение отношения к Богу. По сути дела, само посвящение — это часть жизни, значительная часть жизни. Поэтому переживание посвящения — это в действительности переживание жизни. Полнота переживания жизни зависит от полноты переживания посвящения. Следовательно, если человек будет стремиться к переживанию посвящения, это позволит ему расти в жизни. Кроме того, поскольку посвящение — это часть жизни, если мы будем следовать этой жизни и жить в этой жизни, то благодаря работе закона жизни эти пять моментов в отношении посвящения будут отчётливо и естественно проявлены в нас. Когда мы впервые посвящаем себя, наше переживание подобно эмбриону в чреве матери — в нём невозможно различить уши, глаза, рот и нос. Но по мере нашего роста в жизни эти пять моментов, связанные с переживанием посвящения, постепенно формируются в нас. Тогда у нас появляется конкретное чувство того, что мы куплены Богом и что все наши права в Его руке. Мы становимся пленниками Его любви, потому что Его любовь пронзила наши сердца. Мы становимся настоящей жертвой, положенной на жертвенник для радости и удовлетворения Бога. Мы подвергнемся тщательной работе Бога над нами и вследствие этого сможем работать для Него. Наше будущее действительно будет подобно кучке пепла. Все наши пути к бегству от Божьей воли будут отрезаны; нашим будущим и нашим путём будет один лишь Бог. И тогда переживание нашего посвящения поистине достигнет зрелости. Давайте все вместе благодатью Господа устремляться вперёд и двигаться дальше.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ

РАБОТА НАД ГРЕХАМИ

После того как мы рассмотрели посвящение, мы должны перейти к рассмотрению работы над различными вещами. Слово «работа» в этом смысле подразумевает, что мы, следуя водительству Святого Духа, устраняем все трудности, которые препятствуют росту жизни. Чем больше работы над собой мы претерпеваем, тем больше Божья жизнь растёт в нас. Чем больше Божья жизнь растёт в нас, тем больше работы над собой мы претерпеваем. Эти две вещи невозможно разделить; это два аспекта одного и того же. Таким образом, работа над теми или иными вещами занимает крайне важное положение в нашем переживании жизни. Можно сказать, что это значительная часть переживания жизни.

Почему мы переходим к теме работы над теми или иными вещами непосредственно после посвящения? Потому что эта работа является естественным результатом посвящения. Как только мы посвятили себя Богу, чтобы Он использовал нас, Бог должен очистить нас, поработать над нами и устранить все наши проблемы, чтобы мы были пригодны для использования Им. Если мы хотим использовать стакан, то прежде всего нам нужно, чтобы он был вымыт. Когда он будет совершенно чистым, то такой стакан мы сможем использовать. До того как мы посвятили себя или когда мы отходим от положения посвящения, мы не осознаём, что мы нуждаемся в работе над собой. Когда мы посвящаем себя или когда мы возвращаемся в положение посвящения, мы сразу же обнаруживаем, что в нас есть множество трудностей, которые мешают Богу использовать нас. Поэтому, если мы хотим достигнуть цели нашего посвящения, нам нужно, чтобы все наши трудности одна за другой подверглись работе. Очистив себя таким образом, мы станем сосудом к чести, полезным Хозяину (2 Тим. 2:21). Поэтому мы должны работать над собой сразу же после посвящения.

С работой над многими вещами мы встретились, разумеется, ещё при очищении прошлого, когда мы были только что спасены, но эта работа была примитивной и поверхностной. Тщательная и глубокая работа начинается после посвящения. Мы уже говорили, что при нормальных обстоятельствах, как только человек получает спасение, он совершает надлежащее очищение. Такое надлежащее очищение производит прочное посвящение. Однако после того как мы посвятили себя, мы обнаруживаем, что есть ещё другие вещи, над которыми нужно работать, и мы работаем над ними более тщательно. Таким образом, прочное посвящение производит надлежащую работу над теми или иными вещами. Чем сильнее посвящение, тем более сурова работа; чем более истинным является посвящение, тем более тщательна работа. После того как мы претерпим работу над собой в полном объёме, так что в нас больше не останется никаких трудностей, мы будем использоваться Богом в полной мере и цель посвящения будет полностью достигнута.

Из всех трудностей, над которыми необходимо работать, грехи — это самое грубое, самое оскверняющее и самое очевидное. После того как мы посвятили себя, прежде всего нам нужно работать над грехами. Работа над грехами — это первый урок в нашем переживании работы над теми или иными вещами.

I. ОСНОВАНИЕ В ПИСАНИИ

Приведённые ниже стихи показывают основание в Писании для работы над грехами:

Мф. 5:23-26: «Итак, если ты будешь приносить свой дар на жертвеннике и там вспомнишь, что твой брат имеет что-то против тебя, то оставь там свой дар перед жертвенником и прежде иди и помирись со своим братом, и тогда приходи и приноси свой дар. Скорее благоволи к своему противнику в суде, пока ты с ним в пути, чтобы не отдал тебя противник судье, а судья служителю, и ты не был брошен в тюрьму. Истинно говорю тебе: ни в коем случае не выйдешь оттуда, пока не выплатишь последнего кодранта». Здесь слова «помирись» и «благоволи» указывают на работу над нашими взаимоотношениями с другими людьми.

2 Кор. 7:1: «Итак, имея эти обещания, возлюбленные, очистим себя от всякого осквернения плоти и духа, совершенствуя святость в страхе перед Богом». Здесь слово «очистим» также указывает на работу над определёнными вещами.

1 Ин. 1:9: «Если мы исповедуем свои грехи, то Он верен и праведен, чтобы простить нам грехи и очистить нас от всякой неправедности». Здесь слово «исповедуем» опять же обозначает работу над теми или иными вещами.

Прит. 28:13: «Кто скрывает свои преступления, тот не преуспеет, а кто исповедует и оставляет их, тот обретёт милость». Здесь слова «исповедует» и «оставляет» также говорят о работе над чем-то.

Из приведённых выше отрывков Писаний мы видим, как мы должны работать над грехами: по отношению к людям мы должны мириться и благоволить; по отношению к Богу мы должны исповедовать свои грехи, а что касается греха, мы должны оставить его. Под работой над грехами мы понимаем именно такое устранение проблем, вызванных грехом.

II. ПРЕДМЕТ НАШЕЙ РАБОТЫ НАД ГРЕХАМИ

Предметом нашей работы над грехами являются сами грехи. В отношении греха есть два аспекта: грех как природа внутри и грех как внешний поступок. Грех как природа внутри нас — это «грех» в единственном числе; грехи как внешние поступки — это «грехи» во множественном числе. «Грех» в единственном числе — это жизнь Сатаны внутри нас, с которой мы не можем покончить посредством работы: чем больше мы работаем над ней, тем больше она оживает. Работа над грехами, о которой мы говорим, — это наша работа над грехами, которые мы совершаем внешне, над грехами в наших поступках.

Что представляют собой грехи в наших поступках? В 1 Ин. 5:17 говорится: «Всякая неправедность — грех». В 1 Ин. 3:4 говорится: «Грех есть беззаконие». Оба эти стиха показывают, что в наших поступках всякие неправедные и беззаконные действия являются грехом. Провести различие между неправедностью и беззаконием трудно. Всякое беззаконие — это неправедность, и всякая неправедность — это беззаконие. Таким образом, все неправедные и беззаконные дела представляют собой грехи в наших поступках и являются предметом нашей работы.

В Рим. 2:14-15 говорится, что язычники, не имеющие закона, — сами себе закон; они показывают, что дело закона написано у них в сердцах. Законом внутри них, который свидетельствует, является их совесть, и их рассуждения обвиняют или же извиняют их. Все дела, которые являются правильными и законными, наша совесть оправдывает; все дела, которые не являются правильными и законными, наша совесть осуждает. Таким образом, все поступки, которые противоречат нашей совести, представляют собой грехи и являются предметом нашей работы.

Мы сказали, что предметом нашей работы над грехами являются грехи как внешние поступки. У грехов как внешних поступков есть два аспекта: запись о грехе и факт согрешения. Запись о грехе означает, что в результате неправедных и беззаконных дел, нарушающих праведный закон Божий, в отношении нас появляется запись о грехе перед законом Божьим. В будущем Бог будет судить нас согласно этой записи. Факт согрешения — это то деяние, которое служит основанием для записи о грехе. Эти греховные деяния всегда лишены славы Божьей и наносят другим людям вред, либо ощутимый, либо неощутимый. Например, украсть — значит совершить греховное деяние. Совершая его, мы не только посрамляем имя Божье, но и наносим ущерб другим людям. Это представляет собой факт согрешения. В то же время мы нарушили закон Божий. Отныне перед законом Божьим в отношении нас есть запись о грехе. Таким образом, всякий раз, когда мы совершаем грех, сразу же появляется факт согрешения не только против Бога, но часто также против человека. Одновременно в отношении нас появляется запись о грехе перед Богом.

Поскольку грехи как поступки имеют эти два аспекта, предмет работы над грехами также имеет два аспекта. Один аспект — это запись о нашем грехе перед Богом; второй аспект — это факт согрешения. С одной стороны, нам нужно работать над записью о нашем грехе перед Богом, а с другой стороны, нам нужно работать над фактом нашего согрешения.

III. ОСНОВАНИЕ РАБОТЫ НАД ГРЕХАМИ

Предмет нашей работы над грехами включает в себя все грехи, которые мы совершили. Однако в ходе её Бог не требует, чтобы мы поработали над всеми грехами сразу; Он требует, чтобы мы работали лишь над всеми теми грехами, которые мы осознаём, общаясь с Ним. Мы не имеем в виду, что мы должны поработать над всеми грехами, которые мы фактически совершили. Мы должны работать только над теми грехами, которые мы осознаём, общаясь с Богом. Таким образом, основанием работы над нашими грехами является то осознание, которое у нас есть во время общения с Богом.

В Мф. 5:23 говорится: «Если ты будешь приносить свой дар на жертвеннике и там вспомнишь, что твой брат имеет что-то против тебя», то скорее иди и поработай над этой проблемой. Дар приносится для общения с Богом. Таким образом, сказанное здесь означает, что, когда мы общаемся с Богом и осознаём какой-либо разлад между нами и другими, будь то по нашей вине или не по нашей, мы должны сразу же постараться исправить сложившуюся ситуацию, чтобы она не повлияла на наше общение с Богом и не препятствовала ему. В 1 Ин. 1:7 показано, что если мы имеем общение с Богом, то в Его свете мы видим наши грехи; затем мы должны исповедать перед Богом всё то, что мы увидели в Его свете, и работать над этим перед Богом, чтобы получить от Бога прощение и очищение. В 5-й главе Евангелия от Матфея говорится о наших проблемах в отношениях с другими людьми; в 1-й главе Первого послания Иоанна говорится о нашей проблеме в отношениях с Богом. В первом случае мы вспоминаем что-то у жертвенника; во втором случае мы видим что-то в свете. В обоих случаях имеется в виду, что мы что-то осознаём, общаясь с Богом. Основываясь именно на этом осознании, мы работаем над теми или иными вещами в отношении человека и Бога. Таким образом, основанием для нашей работы над грехами является наше осознание во время общения с Богом.

Наша работа над грехами основывается только на том, что мы осознаём, общаясь с Богом, а не на всех фактически совершённых нами грехах. Поэтому сфера основания этой работы гораздо меньше, чем сфера её предмета. Например, мы фактически совершили сто грехов; однако когда мы приходим к Богу, мы вспоминаем только десять грехов, общаясь с Ним. Мы должны работать над этими десятью грехами, которые мы осознаём. Если мы осознаём только десять процентов, мы работаем над десятью процентами; если мы осознаём двадцать процентов, мы работаем над двадцатью процентами. Другими словами, мы работаем только над тем числом грехов, которое мы вспоминаем. Сколько грехов мы признаём, над столькими грехами мы обязаны работать. Таков принцип воспоминания, показанный в 5-й главе Евангелия от Матфея, и это наш принцип работы над грехами. Мы можем не работать над грехами, которых мы не осознаём, до тех пор, пока мы не осознаем их в общении с Богом. С практической точки зрения работа над грехами — это не предписание закона, а требование общения.

Почему мы можем некоторое время не работать над неосознанными грехами? Мы можем не работать над ними, потому что неосознанные грехи не влияют на наше общение с Богом. Если человек виновен в неправедном поступке, другие люди могут узнать о том, что он нанёс кому-то вред, но сам он может не осознавать этого. Его совесть по-прежнему не обвиняет его. Поэтому он может продолжать молиться и общаться с Господом, и он может служить Богу и свидетельствовать о Боге так же, как обычно; на его духовную жизнь и служение это никак не повлияло. Но если он осознаёт этот грех и тем не менее не работает над ним, то его совесть чувствует вину; в его общении с Господом возникает препятствие, и его духовная жизнь и служение ненормальны. Согласно 5-й главе Евангелия от Матфея, если человек вспоминает что-то, над чем необходимо поработать, и пренебрегает работой над этим, то его общение с Богом сразу же прерывается. Он должен скорее поработать над этим, так чтобы проблема была полностью устранена; тогда он опять сможет иметь общение с Богом. В 1 Ин. 1:7 утверждается тот же факт. Если человек признаёт свой грех, находясь в свете общения, но не работает над ним, то в его общении сразу же возникает препятствие. Поэтому, если мы не осознаём грехи, которые мы совершили, нам не нужно работать над ними. Но если мы осознаём их, мы должны скорее поработать над ними; иначе наша совесть будет обвинять нас, наша вера потерпит кораблекрушение и в результате всё духовное вытечет (1 Тим. 1:19).

Таким образом, помогая другим людям работать над грехами, мы просим их работать не над теми грехами, которых они не осознают, а над осознанными грехами. Когда человек осознаёт свой грех, но либо пренебрегает работой над ним, либо отказывается проделать эту работу, мы можем помочь ему и привести его к работе над этим грехом.

То же самое касается тех случаев, когда мы исследуем наши собственные переживания в работе над грехами. Мы не спрашиваем, над сколькими из совершённых нами грехов мы ещё не поработали; мы спрашиваем, над сколькими осознанными грехами мы не поработали. Над неосознанными грехами мы можем пока не работать, но над осознанными грехами мы должны работать быстро. До сих пор есть множество братьев и сестёр, которые ещё не пришли к абсолютному послушанию в отношении чувств, которые появляются у них во время общения с Богом. Например, кто-то совершил сто неправедных дел и в общении с Богом осознал двадцать из них, но на практике работает только над пятью. В этом случае в его общении с Господом существует проблема. Его дух лишён силы, а его молитва не может высвободиться. Его состояние перед Господом сильно повреждено.

Итак, мы видим, что осознание общения, на котором мы основываем свою работу над грехами, не является чем-то абсолютным, а бывает различным в зависимости от того, насколько глубокое общение конкретный человек имеет с Господом. Одно и то же неправедное дело может быть грехом в глазах одного человека, но в глазах другого это не грех. Это происходит потому, что степень общения у одного человека глубже, чем у другого, и поэтому осознание общения у одного более острое, чем у другого. Например, один человек может солгать совершенно открыто, и все знают, что это — грех. Другие могут лгать, говоря правду. Для среднего человека последнее может не быть грехом, но те, кто глубоко общается с Господом, знают, что это тоже ложь и что над ней необходимо работать.

Приведём пример. Брат А входит в комнату брата Б. Брат Б видит, что он входит, и поспешно заправляет свою постель. Спустя некоторое время брат Б приходит к брату А, чтобы проделать работу над этой ситуацией, и говорит: «Брат, когда я увидел, что ты входишь в мою комнату, я стал заправлять постель. Это притворство». Он почувствовал, что, заправляя свою постель, он притворялся, а следовательно, согрешил, и теперь он хочет уладить эту проблему. Другие люди, которые не настолько чувствительны, расценили бы его поступок как необходимое проявление вежливости. Причина этого в том, что степень общения бывает различной, а следовательно, различно и осознание.

Более того, у одного и того же человека чувство может быть различным в зависимости от этапа, на котором он находится, и от глубины его общения. Если бы ему сказали о том или ином грехе два года назад, он бы не признался в этом грехе, но за последние два года его общение углубилось и он стал более чувствительным. Он уже не ждёт, когда его осудят другие люди; он сам внутренне признаёт этот грех и понимает, что над ним необходимо работать.

Итак, работа над грехами основывается на осознании, которое появляется у нас во время общения с Господом, а осознание, которое появляется у нас во время общения с Господом, в свою очередь основывается на глубине этого общения. Если уровень нашего общения глубокий, то наше осознание будет острым и сильным. С другой стороны, если уровень нашего общения поверхностный, то наше осознание будет притуплённым и слабым. Это подобно воздуху в комнате, который на первый взгляд кажется очень чистым и свободным от пыли. Но дело в том, что свет недостаточно яркий и поэтому наше зрение не способно пронизать воздух и уловить пыль. Когда в комнату попадает солнечный свет, под этим сильным освещением мы можем заметить в воздухе множество частиц пыли. Подобным образом мы виновны во многих неправедных и незаконных делах, среди которых могут быть более грубые и более серьёзные грехи, которые легко распознать; но есть множество более мелких или менее серьёзных грехов, которые не так легко различить. Лишь после того как наше общение в жизни углубится, мы сможем распознать эти грехи и работать над ними. Поэтому ни в коем случае нельзя измерять других мерилом нашего собственного осознания и нельзя принимать чужое осознание в качестве мерила для измерения самих себя. Каждый должен научиться работать над грехами только в соответствии со своим осознанием во время общения с Господом.

Вместе с тем мы должны понимать, что, хотя мы работаем над осознанными грехами, это ни в коем случае не означает, что над всеми нашими грехами уже проделана работа, так как есть ещё множество грехов, которые мы не осознаём. Поэтому, если мы хотим тщательно работать над своими грехами, мы должны укреплять наше общение с Богом. По мере укрепления этого общения наше осознание в отношении греха будет соответственно расширяться и наша работа над грехами будет более тщательной.

Как нам укрепить наше общение? Во-первых, мы должны расширить сферу нашего общения. Какова степень нашего общения, такова и степень нашего осознания. В общении мы раскрываем перед Господом всё. Делая это, мы получаем осознание в отношении всего и благодаря этому можем работать над всем. Одновременно по мере нашей работы над осознанным грехом наше общение будет естественным образом усиливаться, а по мере усиления нашего общения будут открываться новые грехи и мы усилим работу над ними. Чем больше мы работаем над грехами и чем больше усиливается наше общение, тем шире становится сфера нашего осознания и тем больше усиливается наша работа. Так мы проделываем всестороннюю работу.

Во-вторых, мы должны углубить уровень нашего общения. По мере расширения сферы нашего общения мы работаем над каждым грехом, но эта работа не является тщательной. Именно поэтому наше общение с Господом должно углубляться. По мере углубления нашего общения соответственно углубляется и наше осознание. Понимая, что ранее проделанная работа была недостаточно тщательной, мы возобновляем работу. Чем больше работы мы проделываем, тем больше углубляется общение, а по мере углубления общения мы переживаем новую работу. И тогда работа проделывается не только над всеми грехами, над которыми необходимо работать, но она также проделывается очень тщательно.

IV. ПРЕДЕЛ НАШЕЙ РАБОТЫ НАД ГРЕХАМИ

Предел нашей работы над грехами подобен пределу очищения нашего прошлого. Это жизнь и мир. Работая над грехами, мы должны делать это до тех пор, пока внутри у нас не будет жизнь и мир. Если в работе над грехами мы будем следовать за своим осознанием, мы почувствуем, что мы внутренне удовлетворены, укреплены, освежены и оживлены. Кроме того, у нас будет ощущение радости, покоя, комфорта и безопасности. Наш дух будет сильным и живым, а наше общение с Господом будет свободным и беспрепятственным. Наши молитвы будут высвобождающими и будут выражать власть, а наши слова будут смелыми и сильными. Все эти ощущения и переживания представляют собой состояние жизни и мира. Это и есть предел нашей работы над грехами, и это также результат нашей работы над грехами. Сказанное нами выше о тщательной работе над грехами подразумевает, что мы работаем над грехами до тех пор, пока не достигнем такого состояния жизни и мира.

V. ПРАКТИКА РАБОТЫ НАД ГРЕХАМИ

Ранее мы уже говорили, что в отношении предмета работы над грехами есть два аспекта: один аспект — это запись о грехе перед Богом, а второй — фактическое греховное деяние. Поэтому в нашей практике работы над грехами необходимо работать над этими двумя аспектами. Во-первых, должна быть удалена запись о грехе, а во-вторых, мы должны поработать над фактическим совершением греха.

Удаление записи о нашем грехе перед Богом основано на искупительной работе нашего Господа на кресте. Наш Господь понёс за нас праведный суд Божий. Его кровь удовлетворила за нас требование Божьего закона, поэтому всякая запись о нашем грехе перед Богом теперь удалена. Однако для того, чтобы этот объективный факт стал нашим субъективным переживанием, необходимо также его применение. Мы будем говорить об этом применении, разделив его на два этапа: этап до спасения и этап после спасения.

В Деян. 10:43 говорится: «Всякий, кто верит в Него, получит прощение грехов». Это — слова апостола при благовествовании неспасённым. Он сказал им, что все грехи, которые они совершили до спасения, будут прощены, если только они уверуют. Удаление записи о нашем грехе до спасения зависит от нашего уверования. Поэтому применение происходит посредством нашего уверования.

В 1 Ин. 1:9 говорится, что «если мы исповедуем свои грехи, то Он верен и праведен, чтобы простить нам грехи и очистить нас от всякой неправедности». Эти слова апостол написал тем, кто спасён, и они указывают на все грехи, которые мы совершаем после спасения. Если мы осознаём их в Его свете, мы должны исповедать их перед Богом; тогда мы будем прощены и очищены. Таким образом, удаление нашей записи о грехе после спасения зависит от нашей исповеди. В данном случае применение происходит посредством нашей исповеди. Если мы не исповедаем грехи, Бог не простит и не очистит нас. Как только мы исповедуем грехи, в ту же минуту мы получаем прощение и очищение. Если мы исповедуем грехи, пока мы ещё живём в этом мире, мы получаем прощение, пока мы ещё здесь. Если мы не исповедаем грехи, пока мы ещё здесь, нам всё равно придётся исповедать их в грядущем царстве, прежде чем мы получим прощение. Такое прощение называется прощением в царстве. Итак, посредством нашей исповеди мы получаем прощение за все грехи, совершённые нами после спасения. Такая исповедь является нашей работой перед Богом.

Как мы должны работать над фактическим совершением греха? Если мы оскорбили Бога, мы должны работать над этим перед Богом и просить у Него прощения. Если мы согрешили против человека, мы должны работать над этим перед человеком, прося прощения у человека. Если совершённый нами грех против человека затрагивает только нравственную сторону, мы должны только исповедать это и извиниться перед человеком. Если он также повлёк за собой денежный ущерб или утрату прибыли, то мы должны заплатить соответственно размеру нашего долга. Эти действия — принесение извинений и возмещение ущерба — необходимы не только применительно к грехам, совершённым после нашего спасения. Мы также должны работать над всеми грехами, совершёнными до нашего спасения. Мы должны подвергать их работе один за другим перед человеком согласно внутреннему осознанию. Работа над грехами перед человеком — это бо́льшая часть работы над грехами, и мы должны уделять внимание тому, чтобы проделывать эту работу на практике.

При работе над грехами перед человеком существуют четыре основных принципа, которые необходимо помнить и соблюдать.

Первый принцип состоит в том, чтобы устранить какой бы то ни было разлад между другими людьми и нами. Каждый наш греховный поступок, когда он становится известен другим, независимо от того, причиняет он вред другим людям или нет, приводит в результате к состоянию разлада между этими людьми и нами. Например, если мы оскорбили или обругали другого человека, то у нас не только появляется запись о грехе перед Богом — мы также произвели плохое впечатление на того, кого мы обругали, и на любых других людей, которые при этом присутствовали. В результате всем нам трудно жить вместе в согласии, как раньше. Поэтому, если мы, получив озарение, осознали это, мы должны исповедать это перед Богом и попросить у Него прощения, и мы также должны пойти к людям, которых это касается, то есть к человеку, которого мы обругали, и ко всем остальным, которые при этом присутствовали, чтобы извиниться и проделать работу над словами, которые мы сказали. Если мы это сделаем, то плохое впечатление, которое мы произвели на них, будет устранено и мы сможем жить вместе, как прежде. Итак, первый принцип в работе над грехами состоит в том, чтобы устранить какой бы то ни было разлад между другими людьми и нами.

В соответствии с этим принципом, эта работа включает в себя даже то, что мы прощаем других и ищем мира с другими. Прощаем ли мы других или ищем мира с другими, цель состоит в том, чтобы устранить любое плохое впечатление и разлад между другими людьми и нами, чтобы во вселенной мы могли жить в мире и согласии с Богом и человеком.

Второй принцип в работе над грехами состоит в том, чтобы иметь чистую совесть, свободную от преткновений. Разлад устраняется по отношению к человеку, а чистую совесть, свободную от преткновений, нам необходимо иметь по отношению к себе. Каждый совершённый нами грех не только вызывает неодобрение со стороны других, но и приносит осуждение в нашу совесть. Он не только создаёт у других плохое впечатление о нас, но и оставляет в нашей совести пятна вины. Поэтому наша работа над грехами нацелена не только на то, чтобы устранить плохое впечатление, возникшее у других людей, но и на то, чтобы удалить вину в нашей собственной совести, в результате чего наша совесть будет чистой и свободной от преткновений.

Третий принцип в работе над грехами состоит в том, чтобы свидетельствовать о Божьем спасении. Благодаря озарению Божьей жизни каждый человек, по-настоящему спасённый Богом, очень чувствительно реагирует на грехи и поэтому постоянно работает над ними. Если человек готов, не считаясь с убытками и стыдом, добровольно и смиренно работать над грехами, это является весомым свидетельством того, что Божье спасение достигло его. Если он работает над грехами непрерывно, то это ещё больше доказывает, что благодать Божья продолжает действовать в нём. Таким образом, каждый случай настоящей работы над грехами — это результат действия Божьей благодати в нём и весомое свидетельство Божьей благодати.

Четвёртый принцип в работе над грехами состоит в том, чтобы приносить пользу другим. Каждый раз, когда мы работаем над грехами, наша цель — не только устранить разлад между нами и другими людьми, добиться того, чтобы наша совесть была чистой и свободной от преткновений, и свидетельствовать о Божьем спасении, но и принести пользу другим людям. Работая над собственными грехами, ни в коем случае нельзя причинять вред или создавать трудности другим людям. Результат нашей работы над грехами — это мир внутри нас самих и также мир с другими людьми. Поэтому мы приносим другим пользу, как духовную, так и материальную, и благодаря этому они получают назидание.

Мы упомянули четыре принципа в работе над грехами. Мы должны обращать внимание на эти принципы, проделывая эту работу. Независимо от того, над каким грехом мы работаем и как мы над ним работаем, мы должны всегда соблюдать эти принципы, спрашивая себя: устранит ли эта работа над грехом разлад между нами и другими людьми? Сделает ли она нашу совесть чистой и свободной от преткновений? Даст ли она нам возможность свидетельствовать о Божьем спасении и тем самым воздать славу Богу? И можем ли мы этой работой принести пользу другим? Если ответы на эти вопросы согласуются с этими четырьмя принципами, то мы можем смело приступать к работе над данным грехом. Однако если один из ответов не согласуется с одним из принципов, мы должны быть осторожны; иначе враг ухватится за нашу работу над грехом и использует её, чтобы произвести противоположный результат. Для того чтобы наша работа над грехами проводилась надлежащим и основательным образом и чтобы в результате этой работы Бог был прославлен, мы обрели благодать и другие получили пользу, мы рассмотрим теперь несколько технических моментов в соответствии с четырьмя упомянутыми принципами.

Первое — предмет нашей работы. Мы должны пойти к тому, кого мы обидели, и работать над возникшей проблемой. Если мы согрешили только против Бога, мы работаем над проблемой только с Богом. Если мы согрешили против Бога и человека, мы работаем над проблемой и с Богом, и с человеком. Мы работаем над грехами в соответствии с количеством людей, против которых мы согрешили. Не нужно работать над проблемой с теми, против кого мы не согрешили. Что касается принципа устранения разлада, мы обязаны пойти к тем, против кого мы согрешили и у кого поэтому сложилось плохое впечатление о нас, и работать над грехом, чтобы существующий между ними и нами разлад был устранён. С теми же, против кого мы не согрешили, у нас нет разлада. Если мы пойдём к ним и будем работать над нашим грехом, мы тем самым создадим у них плохое впечатление о себе и, следовательно, нарушим первый принцип нашей работы над грехами.

Если мы исповедуем свой грех перед теми, против кого мы не согрешили, или перед теми, кто не знает о нашем грехе, мы не только создаём у них плохое впечатление о себе, но также можем породить сплетни, которые нанесут ещё больше вреда тем, против кого мы согрешили. Бывали люди, которые работали над грехами неосторожно. Они публично исповедовали свои грехи, и в результате те, против кого они согрешили, оказывались полностью разрушены — вплоть до того, что мужья и жёны разводились, а братья ненавидели друг друга. Это наносило непоправимый вред. Поэтому, работая над грехами, в качестве сферы работы мы должны принимать сферу нашего греха. Наша работа не должна выходить за сферу совершённого нами греха. Это безопасный путь к тому, чтобы обрести мир внутри и не нанести вреда другим.

Второе — обстоятельства нашей работы над грехами. Мы должны работать над грехом соответственно тем обстоятельствам, при которых мы согрешили. Если мы согрешили открыто, мы работаем над этим грехом открыто; если мы согрешили тайно, мы работаем над ним тайно. Грех, который мы совершили незаметно для других, не требует того, чтобы мы работали над ним публично. Если мы согрешили против человека у него за спиной, мы не должны работать над этой проблемой лицом к лицу с ним; достаточно будет, если мы тайно поработаем над ней сами. В противном случае мы усугубим разлад и, следовательно, нарушим принцип устранения разлада.

Например, если кто-то поступил нечестно в делах, связанных с деньгами, в какой-нибудь организации, так что руководство об этом не узнало, то он не обязан объявлять об этом публично; ему нужно лишь незаметно возместить ту сумму, которую он должен. Если мы ненавидим человека, но он об этом не знает, то нам нужно лишь покаяться в сердце, но не нужно идти к нему. И тогда, поскольку мы не стали улаживать с ним проблему этого греха, он не узнает об этом грехе и у него не возникнет плохого впечатления о нас. Если мы станем улаживать с ним проблему этого греха, мы можем оставить у него в сердце неприятный осадок. Однако если мы ненавидим человека и это стало известно ему, мы должны пойти к нему и работать над этим грехом, чтобы препятствие между ним и нами было устранено.

Третье — ответственность за нашу работу над грехами. Работая над грехами, мы должны работать только над той частью, за которую несём ответственность мы; вовлекать в это других людей нельзя. Например, я и ещё несколько человек вместе совершили грех. Работая над этим грехом, я должен применить мудрость и заниматься той частью греха, за которую несу ответственность я. Я не должен изобличать то, что сделали другие, и ставить их в затруднительное положение. В противном случае моя работа над грехом не будет согласовываться с вышеупомянутым принципом принесения пользы другим людям.

Четвёртое — возмещение убытков другим людям. Если совершённый нами грех затрагивает материальные ценности или получение прибыли за счёт других, мы должны возместить ущерб. Когда мы возвращаем то, что мы взяли, мы должны заплатить в соответствии с изначальной суммой и немного добавить к этому в качестве компенсации за причинённый ущерб. В 5-й главе Левита говорится, что следует добавить пятую часть. В Новом Завете мы видим пример Закхея (Лк. 19), который возместил вчетверо тем, у кого он что-либо отнял обманным путём. Это не законы и не предписания, а принципы и примеры, показывающие, что всякий раз, когда мы возмещаем ущерб, мы должны что-то добавить к изначальной сумме. Что касается добавляемой суммы, мы можем руководствоваться своим внутренним чувством и своим финансовым положением в данный момент. Однако, если у нас есть необходимые средства, мы должны позаботиться о том, чтобы наше возмещение полностью покрыло убытки тех, перед кем мы в долгу, и чтобы у нас самих тоже был мир внутри.

Иногда наших средств не хватает, чтобы выплатить сумму, которую мы кому-то должны. В этом случае нам следует попросить у этого человека прощения и разрешения либо выплатить долг, когда у нас будет достаточно средств, либо выплачивать его постепенно несколькими долями, пока он не будет полностью выплачен.

Получателем нашего возмещения, разумеется, должен быть сам владелец. Если владелец скончался, если он переехал в неизвестное место или если с ним никак нельзя связаться и нам не представляется возможным когда-либо ещё с ним встретиться, мы можем выплатить долг его ближайшему родственнику. Если мы не можем найти его ближайшего родственника, мы должны отдать возмещение Богу (Числ. 5:7-8). Всё приходит от Бога и принадлежит Богу. Бог — это источник всего и конечная цель всего. Поэтому в отсутствие владельца мы всё отдаём Богу.

Говоря практически, когда мы отдаём что-то Богу, мы отдаём это Его представителю на земле. Сегодня представителем Бога на земле является, во-первых, церковь. Поэтому мы можем положить возвращаемый долг в ящик для пожертвований в церкви. Во-вторых, представителями Бога являются бедные. В Прит. 19:17 говорится: «Кто жалеет бедного, тот даёт взаймы Иегове». Все человеческие нужды на земле удовлетворяются Богом. Поэтому давать деньги бедным — это то же самое, что давать их Богу. Если там, где мы живём, нет церкви, а посылать эти деньги в другую церковь в другом городе неудобно, мы можем отдать то, что мы должны, бедным. Итак, в первую очередь возмещение должен получить владелец. Если владелец недоступен, мы можем отдать эти деньги его ближайшему родственнику. Если такого родственника нет, мы должны отдать их церкви. Если нет церкви, мы должны отдать их бедным.

Под этот же принцип подпадает всё найденное нами, что было кем-то потеряно. Если мы знаем владельца, мы должны вернуть это ему. Если мы не знаем владельца, мы должны избавиться от этого подходящим способом или отдать это бедным.

Итак, цель нашей работы над грехами состоит в том, чтобы у нас была чистая совесть, свободная от преткновений, а также в том, чтобы наша воля была покорена. Всякий раз, когда Бог озаряет нас, мы должны быть готовы работать над нашим грехом, каким бы он ни был, не стараясь сохранить лицо и не считаясь с убытками. Когда мы дойдём до этого этапа, мы сможем сказать, что цель, ради которой Бог побуждал нас работать над грехами, достигнута. Если в данный момент обстоятельства не позволяют нам работать над той или иной проблемой, если связанные с этим расходы непосильны для нас или если такая работа не приносит пользы, то не нужно обращаться с собой слишком сурово или слишком строго следовать букве закона. Если мы не поработаем над этой проблемой, вреда не будет. Однако, когда мы только начинаем практику работы над грехами, лучше проделывать эту работу как можно более тщательно и сурово. Даже если мы в чём-то заходим слишком далеко, а потом восстанавливаем равновесие, это всё равно хорошо. Такая чрезмерная работа также помогает сделать нашу совесть чистой и чувствительной, а нашу волю — покорной и мягкой.

VI. РАБОТА НАД ГРЕХАМИ ПОСРЕДСТВОМ ЖИЗНИ

Если мы изучили каждое положение в отношении работы над грехами, то мы знаем, что это не предписание закона, а естественное требование и побуждение Божьей жизни в нас. Если мы будем жить в общении и, слушаясь чувства этого требования жизни, работать над грехами, то наша духовная жизнь и служение будут сильными и высвобожденными, мы будем постоянно получать свет для познания духовных вещей и Божья жизнь в нас будет свободной и обширной в своём росте. И наоборот, если духовное состояние ненормально, свет отсутствует и внутри ощущается слабость, удручённость и подавленность, будь то отдельный святой или совокупная церковь, причина этого кроется главным образом в недостатке работы над грехами. Это очень точное мерило.

Поскольку работа над грехами так тесно связана с нашей духовной жизнью, мы должны стараться переживать этот урок постоянно. Хотя это переживание не является глубоким, никто не может быть настолько духовным, чтобы сказать, что ему не нужно работать над грехами. Пройти весь этот урок до конца трудно. Поэтому мы должны не только спросить себя, были ли у нас когда-нибудь такие переживания; мы также должны спросить себя, есть ли у нас такое переживание в нашей сегодняшней жизни. Мы должны не просто умывать лицо — нам нужно умывать его каждый день. Если мы умыли лицо три года назад и с тех пор его не умывали, то, наверное, наше лицо будет выглядеть ужасно! Точно так же, если мы не освободились от ежедневного совершения грехов, нам нужно ежедневно работать над грехами.

Однажды один молодой верующий пришёл узнать у служителя Божьего о том, как ему расти в духовной жизни. Служитель Божий спросил его: «Сколько было дней, в которые ты не работал над грехами?» Как это верно, что, если мы хотим, чтобы наша духовная жизнь росла, нам нужно работать над грехами! День, в который мы не работаем над грехами, — это день, в который наша духовная жизнь не растёт. Если мы будем ежедневно работать над грехами, наша духовная жизнь будет ежедневно расти. Это — железный принцип. Да будет Бог милостив к нам, чтобы мы продолжали идти вперёд!
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ГЛАВА ПЯТАЯ

РАБОТА НАД МИРОМ

Работа над миром очень важна в начальном переживании нашей христианской жизни; поэтому мы внимательно изучим её. Сначала мы рассмотрим в свете Писания различие между грехом и миром, затем рассмотрим, как образовался мир, определение мира и процесс его развития. Наконец, мы увидим, как Бог избавляет нас от мира. Отчётливое знание этих истин позволяет нам получить отчётливые переживания в работе над миром.

I. ЗНАНИЕ МИРА

А. Различие между грехом и миром

Сразу же после нашего посвящения в первую очередь должна быть проведена работа над грехом, а затем работа над миром. Поскольку и грех, и мир приносят осквернение в нашу жизнь и являются мерзостью для Бога, над ними необходимо провести работу и от них необходимо очиститься. Однако оскверняют эти две вещи по-разному. Загрязнение греха — это нечто дикое, грубое и отвратительное, а загрязнение мира — нечто культурное и утончённое, что часто кажется красивым в глазах человека. Загрязнение греха подобно брызгам грязи или чёрных чернил на белой рубашке, однако загрязнение мира подобно цветному рисунку, напечатанному на белой рубашке. С человеческой точки зрения, рубашка с чёрными пятнами считается грязной и непривлекательной, но рубашка с цветными рисунками не считается грязной; напротив, она привлекательна. Однако в глазах Бога не привлекательно ни то ни другое. Ему нужна не рубашка с пятнами и не цветная рубашка, а чистая белая рубашка. Как грязное пятно делает рубашку не абсолютно белой, так и цветной рисунок лишает её абсолютной белизны. Подобным образом мир кажется чем-то лучшим, чем грех, но с точки зрения чистоты и мир, и грех загрязняют и над ними необходимо провести работу.

Кроме того, вред, наносимый человеку грехом, и вред, наносимый миром, сильно отличаются: грех загрязняет человека, а мир и загрязняет человека, и овладевает им. Если жизнью человека овладел мир, то это намного серьёзнее, чем если человек загрязнён грехом. Если Сатана использует только грех, чтобы осквернить человека, то он сможет лишь растлить человека, но если он использует мир, чтобы захватить человека, то он может приобрести человека для себя. Приведём пример. Ребёнок, находящийся под опекой своих родителей, может быть невинным и чистым. Допустим, что кто-то испортил и растлил его чистую природу, научив его лгать, красть и делать многие порочные вещи, но при этом он остаётся под опекой родителей и всё равно принадлежит им. Однако если злоумышленник пойдёт ещё дальше и подарит этому ребёнку красивую одежду, то он может обмануть и приобрести ребёнка, в результате чего ребёнок уйдёт от родителей и окажется потерян. Подобно этому, Сатана, используя грех, растлевает человека, но при помощи мира он приобретает человека, в результате чего человек уходит из присутствия Бога и оказывается потерян.

Изучение Бытия помогает ясно увидеть это различие. Хотя Адам был растлён грехом, он не покинул присутствие Бога. Лишь в 4-й главе Бытия, когда человек изобрёл цивилизацию и образовал мирскую систему, он был не только растлён, но также захвачен и приобретён Сатаной посредством мира. Таким образом, человек уже не принадлежал Богу.

Хотя Авраам неоднократно совершал ошибку, выдавая свою жену за свою сестру, это был всего лишь грех, который только загрязнял его, но не захватывал. Он по-прежнему мог служить Господу и молиться за других в языческой земле (см. гл. 12, 20). Однако Димас, соработник Павла, лишился своей полезности перед Богом, потому что возлюбил нынешний век и оказался захвачен им (2 Тим. 4:10). Это доказывает, что вред, наносимый человеку миром, больше, чем вред, наносимый грехом.

В целом люди ощущают только вред, наносимый грехом, но не ощущают вреда, наносимого миром, потому что грех противостоит нравственности, а мир противостоит не нравственности, а Самому Богу. Человек лишён представления о Боге; внутри него есть только представление о нравственности. По этой причине у него есть небольшое знание в отношении греха, то есть того, что противостоит нравственности, и он осознаёт его загрязнение. Но что касается мира, который противостоит Богу, у человека нет знания мира и он не осознаёт того, как он захватывает его. Например, пьяницу — развратного, буйного и похотливого, не боящегося ни Бога, ни человека — люди считают безнравственным и осуждают. Но если кто-то ежедневно занят поэзией и декламацией и полностью погружён в литературу, будучи совершенно безразличен к тому, что относится к Богу, и не желая, чтобы Бог приобрёл его, то люди будут хвалить его, не ощущая, что он захвачен литературой. Так происходит потому, что люди не знают Бога и не имеют представления о Боге и, как следствие, находятся в неведении о том, что Сатана захватывает человека при помощи мира.

Наконец, сфера греха отличается от сферы мира. Область мира намного шире, чем область греха. Грех включает в себя всё то, что является безнравственным и противостоит нравственному закону Бога, а мир включает в себя всех людей, все занятия и все вещи, которые находятся вне Бога. Нельзя сказать, что всё находящееся вне Бога — это грех. Однако можно сказать, что всё находящееся вне Бога может стать миром. Среди многочисленных элементов мира грех составляет только некоторую часть. Мир включает в себя грех, но грех не включает в себя мир. Грех — это не обязательно мир, но в мире определённо есть грех.

Человек может совершить грех, но при этом мир может не владеть им. Однако все те, кем владеет мир, определённо загрязнены грехом. Например, Адам согрешил и впал в грех, но он не впал в мир. Поэтому он был лишь растлён грехом, но не был захвачен миром. Мир начался с Каина. Ламех, один из потомков Каина, был и многоженцем, и убийцей. Он был захвачен миром и также грешил.

Подобно тому, когда Авраам жил в шатре в Ханаане, он не впал в мир. Поэтому ему не нужно было грешить. Но когда он спустился в Египет, впав в мир, он столкнулся с необходимостью лгать и грешить. Это также доказывает, что грех — это не обязательно мир, но мир определённо включает в себя грех. Как только мы впадаем в мир, мы не можем не грешить.

Увидев различия между грехом и миром, мы осознаем, что сфера вреда, наносимого миром, шире, его губительное воздействие более серьёзно, а его противостояние Богу более враждебно, чем в случае с грехом. Поскольку мир непосредственно противостоит Самому Богу, он стал врагом Бога. Грех противоположен Божьему закону и Божьему порядку, то есть Божьей праведности, а мир противоположен Самому Богу и Его божественной природе, то есть Его святости. Грех противостоит Божьему закону, а мир противостоит Самому Богу. Поэтому Библия утверждает, что дружба с миром — это вражда с Богом (Иак. 4:4). Если кто-нибудь любит мир, то нет в нём любви к Отцу (1 Ин. 2:15). Призывая людей следовать за Ним, Господь подчёркивал, что человек должен оставить дома, поля, братьев, сестёр, родителей, жену, детей и так далее (Мф. 10:37; 19:29; Мк. 10:29; Лк. 18:29). Всё это составляет нашу человеческую жизнь и представляет собой различные элементы мира. Если человек хочет следовать за Господом, он должен оставить эти мирские вещи, потому что они будут владеть им.

Грех — это примитивный, поверхностный и начальный этап падения. Мир — это окончательный, серьёзный и последний этап падения. Многие люди подчёркивают только победу над грехом, но Библия ещё больше подчёркивает победу над миром (1 Ин. 5:4). Нам необходимо побеждать мир. Если мы хотим расти в жизни и хотим, чтобы Господь обретал нас, мы должны прилагать усилия для работы над миром, который порабощает нас.

Б. Образование мира

Поскольку мир противостоит Богу и оказывает такое пагубное воздействие на человека, мы должны рассмотреть его происхождение и процесс его развития. Мир не существовал при сотворении человека; он развивался постепенно после падения человека. Во время сотворения человека были только вселенная, небо и земля и всё сотворённое; мир тогда не существовал. Мир образовался после падения, когда человек стал независим от Бога и лишился Божьей заботы. Поэтому, изучая образование мира, мы должны сначала рассмотреть повседневные требования для существования человека.

Четыре основных требования для существования человека — это одежда, пища, жилище и транспорт. Однако Библия подразделяет потребности человека на три главные категории: обеспечение, защита и удовольствие. Для поддержания существования человеку нужны не только различные виды обеспечения, такие как одежда и пища, но и средство защиты, чтобы предохранить себя от нанесения вреда, а также какое-то развлечение для удовольствия. Таким образом, в эти три всеохватывающие категории входят все потребности человеческой жизни.

До падения человека ответственность за удовлетворение этих трёх его потребностей нёс Бог. Во-первых, ещё до сотворения человека Бог подготовил всё, что необходимо для человеческой жизни. Когда Адам находился в Эдемском саду, ему были предоставлены разнообразные фрукты и овощи, вода, воздух, солнечный свет и место для укрытия.

Во-вторых, ответственностью Бога вначале также была охрана, или защита. Сегодня человеку необходимо самому охранять и защищать себя, но вначале Сам Бог был его защитой и охраной. Когда о человеке заботится Бог, человек может избежать любого нападения и любой опасности.

В-третьих, ответственностью Бога было также удовольствие. Некоторые люди думают, что развлечение — это что-то греховное, но такое представление неверно. Удовольствие — это неотъемлемая часть человеческой жизни, и человек находит его в развлечении. «И произрастил Иегова Бог из земли всякое дерево, приятное на вид и хорошее для пищи» (Быт. 2:9). Все деревья в Эдемском саду не только приносили плоды для пищи, но также доставляли приятное ощущение и наслаждение глазам, делая человека довольным. Бог не только приготовил эту приятную обстановку; одновременно Он Сам был радостью человека. Если у человека есть Бог в качестве его наслаждения, то радость человека становится полной.

Вначале удовлетворение этих трёх больших потребностей — снабжения, защиты и развлечения — было запланировано и подготовлено Богом, так же как удовлетворение потребностей детей сегодня планируется и подготавливается их родителями. А благосостояние, защита и радость жены целиком зависят от её мужа. Другими словами, её муж — это её жизнь и всё для неё. Подобным образом Адаму в Эдемском саду не нужно было волноваться, планировать или что-то подготавливать для себя, потому что за всё отвечал Бог. Поскольку Бог удовлетворял все потребности человека, Бог в действительности был его жизнью и всем для него.

Увы, человек пал, совершив грех, и был изгнан из Эдемского сада! Его отношения с Богом стали ненормальными. Но Бог приготовил покров из кожи для искупления человека, что позволило человеку оставаться в Божьем присутствии. В то время человек ещё не потерял Бога. Однако во времена Каина человек глубже впал в грех. Каин сказал Богу: «Вот, Ты изгнал меня в этот день с лица земли, и от Твоего лица я буду скрыт» (4:14). «И Каин вышел из присутствия Иеговы» (ст. 16). Таким образом, человек полностью оставил присутствие Бога и потерял Бога.

Потеряв Бога, человек, естественно, потерял обеспечение, защиту и удовольствие, которые предоставлял Бог. Когда человек лишился Божьей заботы о своих жизненных потребностях, он прежде всего испытал страх; он боялся отсутствия снабжения, защиты и удовольствия. Другими словами, он боялся бедности, опасности и скучной жизни. Поэтому, чтобы удовлетворить жизненные потребности и выжить, человек использовал свою собственную силу и придумал средства получения снабжения, защиты и развлечений. С этого времени человек создал безбожную цивилизацию.

Это ясно показано в 4-й главе Бытия. После падения Каина от его потомков произошли те, кто положил основание удовлетворению этих трёх больших жизненных потребностей силами самого человека. Это были три сына Ламеха. Явал был отцом тех, кто живёт в шатрах и разводит скот. Шатры и скот предназначены для поддержания жизни человека, и, следовательно, они относятся к категории обеспечения. Другой сын, Ювал, был отцом всех тех, кто играет на лире и свирели. Игра на лире и свирели предназначена для удовольствия; следовательно, она относится к категории развлечения. Третий сын, Тувал-Каин, ковал всякое режущее орудие из бронзы и железа. Эти орудия были созданы с целью обороны; таким образом, они относятся к категории защиты. Поскольку в то время появились эти три важных изобретения, человечество перестало нуждаться в Боге. Человек нашёл в самом себе ответ на нужду в снабжении, защите и развлечении. Это была цивилизация, произведённая после того, как человеческий род потерял Бога, — безбожная жизнь, созданная человеком.

Когда человечество стало жить безбожной жизнью, Сатана сразу же замаскировался и стал использовать эти направления деятельности в качестве средства для завладения человеком. Он заставил человека прилагать все свои усилия, чтобы стараться произвести пищу и одежду для самообеспечения, изобретать орудия для самообороны и придумывать разнообразные виды развлечений для собственного наслаждения. Когда человек получает всё это, он обычно наслаждается этим в высшей степени и полностью погружается в это. Вся человеческая жизнь целиком захвачена этими нуждами, и человек совершенно игнорирует Бога и Его волю. Это — первый шаг в образовании мира.

Вначале эти различные виды занятий, связанные с обеспечением человеческого существования, казались довольно незначительными, разрозненными и бессистемными. Впоследствии Сатана упорядочил их, образовав более осязаемый и систематизированный мир, и тем самым опутал человечество более прочной сетью. Возьмём, к примеру, питание. Человеку для существования нужна пища, но когда он трудится не покладая рук, чтобы прокормить себя, это уже завладевает им. Кроме того, Сатана систематизировал питание при помощи способов приготовления пищи, порядка блюд и различных оттенков вкуса. Сервировка стола и рассаживание тоже связаны с определённым порядком и этикетом. Всякий раз, когда человек принимает пищу, он связан этими правилами питания. Другие вещи, такие как одежда, жилище, брак, похороны, трудоустройство и развлечения, тоже были упорядочены Сатаной и стали представлять собой различные формальности, порядки и системы. Постепенно эти системы крепко опутали человека и целиком завладели им, и у него нет возможности освободиться.

Итак, образование мира состоит из пяти этапов. На первом этапе человек потерял Бога. На втором этапе у него появился страх и отчаяние в отношении его потребностей. На третьем этапе он создал безбожную жизнь. На четвёртом этапе Сатана замаскировался и стал извлекать выгоду из потребностей человека. На пятом этапе Сатана упорядочил удовлетворение человеком своих потребностей, создав систему. По завершении этих пяти этапов был окончательно образован мир.

В. Определение мира

Узнав, как был образован мир, мы можем легко дать определение миру. Первоначально человек принадлежал Богу, жил Богом и целиком полагался на Него. Теперь Сатана систематизировал мир, заменив Бога в удовлетворении потребностей человека. Человек, оставив Бога, полагается на мир и побеждён миром. Таким образом, мир состоит из всего, что заменяет Бога, и всего, что захватывает человека. Когда люди, занятия или вещи — будь то хорошие или плохие, красивые или уродливые — порабощают человека, они составляют мир. Всё, что побуждает человека не обращать внимания на Бога, удалиться от Него или быть независимым от Него, — это мир.

Слову «мир» соответствует греческое слово «космос», которое означает «система» или «организация». Сатана не только использует жизненные потребности, такие как потребности в людях, занятиях и вещах, чтобы занять человека; он также упорядочивает их, образуя многочисленные обособленные системы, чтобы ещё крепче удерживать человека. Сегодняшний мир похож на университет, в котором много разных факультетов: еда, питьё, одежда, брак, похороны, литература, музыка, деньги и известность — всего не перечислить. Конечный результат этого — мирской «университет», загружающий человека многочисленными «курсами». Один за другим эти курсы порабощают человека и завладевают им, в результате чего он полностью оставляет и забывает Бога и следует за течением мира. Человек думает, что он распоряжается и наслаждается всеми этими вещами, но на самом деле человек, не осознавая обмана Сатаны, оказался в руках лукавого, и лукавый теперь управляет и играет им. Таким образом, мир — это умысел, система и организация врага, нацеленные на то, чтобы захватить в человеке место, принадлежащее Богу, и в конечном итоге полностью завладеть человеком.

В отношении определения мира в Библии есть некоторые пояснения:

Во-первых, есть разница между «миром» и «тем, что в мире» (1 Ин. 2:15-17): «Если кто-нибудь любит мир, то нет в нём любви к Отцу» (ст. 15). Мир и Бог прямо противопоставлены друг другу. В стихе 17 говорится, что «мир проходит, и его вожделение, но тот, кто исполняет волю Божью, пребывает вовек». Здесь мир противостоит воле Божьей. В стихе 16 входящее в «то, что в мире» подразделяется на три категории: вожделение плоти, вожделение глаз и тщеславие жизни. Итак, всё, что не исходит от Отца, всё, что возникает вне Бога, и всё, что исходит от мира, — это «то, что в мире», и всё это противостоит воле Божьей.

Во-вторых, есть разница между миром и веком: «Не подстраивайтесь под этот век, а преобразовывайтесь обновлением разума, чтобы вам проверять, что есть воля Божья: доброе, благоугодное и совершенное (Рим. 12:2). Здесь слову «век» соответствует греческое слово «айо́н».

Что такое мир и что такое век? Сочетание всех людей, занятий и вещей вне Бога называется словом «мир». «Этот век» — это та часть мира, с которой мы соприкасаемся в настоящее время. Та часть мира, с которой соприкасался Каин, была веком Каина; та часть мира, с которой соприкасался Авраам, была веком Вавилона. Та часть мира, с которой соприкасаемся мы сегодня, называется веком двадцатого столетия. Мир — это вся организация, используемая Сатаной для захвата человека, а век — это частица этой организации. В этом организованном мире есть множество веков. Поэтому в Эф. 2:2 апостол говорит о «веке этого мира». Мир — это целое, а век — часть целого. Человек может соприкасаться только с веком, то есть с частью, но не с миром, то есть с целым. Обычно мы говорим, что нами владеет мир. В действительности нами владеет только часть века, а не весь мир, и даже в этом веке мы соприкасаемся лишь с его частицей, имея жену, нескольких детей, жилище, счёт в банке и так далее. Всё это составляет тот практический мир, который связывает нас и владеет нами. Другими словами, век — это «то, что в мире», о чём говорилось выше.

Слову «век» соответствует греческое слово «айо́н», которое означает «современное». Таким образом, слово «век» означает «современное», «нынешний облик», «течение», то есть мир, раскрывающийся перед нами сегодня, или то, что в мире. В Рим. 12:2 воле Божьей противопоставлен не «мир», а «век». Это соответствует сказанному в 1 Ин. 2:17.

Отсюда видно соотношение между миром, веком и тем, что в мире. Мы не можем соприкасаться с миром в целом; мы можем соприкасаться только с его частью, которая называется «век» или «то, что в мире». То же самое можно сказать о соотношении между Богом и Его волей. Поскольку Бог так велик, мы не можем соприкасаться с Ним в целом; мы можем соприкасаться только с Его частью. Та часть, с которой мы соприкасаемся, называется волей Божьей. Всякий раз, когда мы соприкасаемся с Богом, мы соприкасаемся только с исходящей от Него частью, которую мы называем волей Божьей. Итак, мы видим, что мир противостоит Богу, а век, или то, что в мире, противостоит воле Божьей.

Любовь к миру — это нечто общее, а любовь к тому, что в мире, — нечто более практическое. Точно так же послушание Богу — это нечто общее, а послушание воле Божьей — нечто более практическое.

Г. Развитие мира

Мы увидели, что мир был образован после того, как Каин пал и отделился от Бога. В то время он жил в земле Нод и построил город под названием Энох. Это был первый город, построенный человеком; он также положил начало созданной человеком безбожной культуре и жизни. В Библии созданный человеком город был центром и символом безбожной жизни, изобретённой человеком. Следовательно, город символизирует мир. На протяжении всей Библии эти безбожные города показывают развитие мира во всех поколениях.

Мир, описанный в Библии, состоит из двух основных этапов, или, можно сказать, двух миров. Первый мир начался с города Эноха, построенного Каином; второй мир начался с города Вавилона после потопа. Первый мир, начавшийся с Каина, всё больше развивался и процветал, пока не достиг своего зенита во времена Ноя. К тому времени человеческий род полностью пал, погрузившись в мир, и его растление было неизлечимо. В Быт. 6:11-12 говорится: «Земля была растленна перед Богом, и земля наполнилась насилием. И Бог посмотрел на землю, и вот, она растленна; ибо всякая плоть растлила свой путь на земле». По своему положению человеческий род полностью погрузился в мир; его состояние было отвратительным, греховным и в высшей степени растлённым. Это состояние стало причиной Божьего суда. Потоп не только подверг суду грехи, совершённые человеком, но также положил конец греховному миру. Спасены были только восемь членов семьи Ноя, а остальной первый мир был сметён потопом.

После потопа человеческий род опять был постепенно поглощён миром. В 11-й главе Бытия люди начали совместно бунтовать против Бога, оставив Его и Его имя. Они утвердили себе имя и построили Вавилонскую башню и город Вавилон. Это был второй город, построенный человеком. Этот город в ещё большей степени являлся провозглашением человека о том, что человек думает только о себе и полагается на себя, а не на Бога. Кроме того, он олицетворял безбожную жизнь, изобретённую человеком. Таким образом, город Вавилон был началом второго мира.

Этот второй мир, начавшийся с города Вавилона, постепенно развивался, разветвившись на три линии и став тремя разными городами, описанными в Библии, — Вавилоном, Египтом и Содомом. Первый мир был всеобщей смесью, но второй мир отчётливо разветвился на три линии, каждая из которых представляет один из аспектов мира.

Первая линия представлена городом Вавилоном. Этот город был наполнен идолами и лжебогами. (Согласно некоторым записям, город Вавилон и Вавилонская башня были полны идольских имён.) Следовательно, этот город представляет мир в аспекте идолослужения.

Вавилон находился в Халдее — земле, где первоначально жил Авраам (ст. 27-28). Авраам и его предки были идолопоклонниками (Иис. Н. 24:2). Хотя Бог избавил Авраама из этой земли с её идолами, впоследствии его потомки были захвачены в плен и принуждены возвратиться в эту землю и поклоняться идолам (см. Дан. 3). Вавилон всегда разрушает поклонение человека Богу. Вавилоняне разрушили храм Божий, унесли его сосуды в Вавилон в качестве добычи и поместили их в храме своих идолов (4 Цар. 25:8-9, 13-15; 2 Пар. 36:7, 10, 18-19). Это доказывает, что Вавилон в Библии — это мир идолов.

Вторая линия представлена городом Египтом. Египет, богатая земля, орошался Нилом и в изобилии производил пищу (Быт. 42:1-2), которая была разнообразной на вкус (Числ. 11:5). Следовательно, Египет представляет мир в аспекте средств существования и в аспекте наслаждения. В Библии описаны несколько случаев, когда дети Божьи спускались в Египет, чтобы решить свои проблемы, связанные со средствами существования (Быт. 12:10; 42:3; 45:9-11, 18). Кроме того, когда дети Израиля спустились в Египет, чтобы решить проблему средств существования, они неизбежно попали под власть египтян, были принуждены делать тяжёлую работу и оказались порабощены (Исх. 1:11-14). Следовательно, Египет также представляет мир в аспекте тяжёлой работы и рабства под владычеством. Итак, Египет представляет мир с его средствами существования, властью, тяжёлой работой и рабством.

Третья линия представлена Содомом. Каждый раз, когда в Библии упоминается Содом, речь всегда идёт о его грехах (Быт. 13:13; 18:20; 19:13). Следовательно, Содом представляет греховный аспект мира, или мир с его грехами.

Эти три города представляют три различных аспекта второго мира. Они окружали Ханаанскую землю, надлежащее местонахождение Божьих избранников, и представляли собой ловушку, рассчитанную на то, чтобы поглотить детей Израиля. Всякий раз, когда они становились беспечными и поддавались искушениям, они оказывались увлечены в греховный мир Содома и осквернялись его нечистотой. Примером этого служит то, как в Содом сошёл Лот. Иногда, не выдерживая испытаний из-за слабости, они спускались в Египет и были вынуждены прилагать усилия, чтобы обеспечить себе средства существования. Они становились рабами средств существования и попадали под управление мира. Это происходило с Авраамом и с израильтянами, когда они становились пришельцами в Египте. Казалось, что они никогда не смогут возвратиться в Вавилон, чтобы поклоняться идолам. Однако когда они были крайне слабы, они были захвачены в плен и возвращены в город Вавилон, мир идолослужения, чтобы поклоняться дьяволу. Это произошло во время упадка Израиля.

Эти три аспекта мира являются врагами Бога, разрушающими тех, кого Бог приобрёл для Себя. Израильтяне были народом, отделённым от остального человеческого рода для того, чтобы Бог обладал ими и использовал их. Но они так и не освободились от растления этими тремя аспектами мира. Они либо спускались в мир Египта в поисках пропитания (Ис. 30:1-4; 31:1), либо уподоблялись народу Содома (1:9; 3:9; Иез. 16:46, 49; Отк. 11:8), либо, хуже того, были уводимы в Вавилон — мир идолослужения и оставляли своё поклонение и служение Богу (2 Пар. 36:14-21). Сегодня эти три аспекта мира точно так же разрушают церковь, которую Господь избрал и вызвал для Себя. Посмотрите на сегодняшнюю церковь! Разве не полагается она на силу мира Египта? Разве нет в ней мирских грехов Содома? Разве к тому же не захвачена она в плен, и не уведена в Вавилон — мир идолослужения, и не наполнена в результате этого идолами мира? Это особенно относится к сегодняшней Римско-католической церкви.

Эти три города, представляющие различные аспекты второго мира, будут постоянно развиваться в параллельных направлениях, пока не станут великим городом Вавилоном, о котором говорится в 17-й и 18-й главах Откровения. Этот город — центр и представитель мира в то время — будет прилагать все свои усилия к тому, чтобы наращивать свою враждебность по отношению к Богу и гнать детей Божьих. Он будет высшей точкой в развитии второго мира, а также его завершением. Он будет судим и уничтожен огнём при втором пришествии Господа. Этот суд огнём и суд потопом отчётливо перекликаются друг с другом. Суд потопом завершил первый мир, а суд огнём завершит второй мир. По этой причине Господь сравнил дни Ноя с днём Своего пришествия (Мф. 24:37-39). Уничтожение Вавилона Великого положит конец миру.

Это развитие, изображением которого служат два мира, является примером применяемого Сатаной метода, который состоит в том, что он использует мир, чтобы завладеть человеком и завоевать его для себя, а также разрушить и свести на нет замысел Бога в отношении человека. Сначала Сатана растлил Адама грехом и постепенно использовал мир, чтобы захватить его потомков. Вплоть до времени Ноя все потомки Адама были погружены в мир. Таким образом, Сатана успешно осуществил свой первый шаг в завладении человеком. Но Бог судил и уничтожил этот мир потопом. После того как потомки Ноя значительно умножились, Сатана поднял массовый бунт против Бога, побудив это поколение построить Вавилонскую башню. Вследствие этого человек ещё глубже погрузился в мир и Сатана опять завладел им.

Поскольку Сатана приобрёл потомков Ноя, Бог не мог исполнить Свой замысел в них. У Бога не было другого выбора, кроме как оставить этот сотворённый род, избрав Авраама. Потомки Авраама, умножившиеся, как небесные звёзды и земной прах, стали Божьим избранным родом, который должен был исполнить Его замысел — замысел, исполнение которого было приостановлено сотворённым родом в Вавилоне. Однако Сатана продолжал непрестанно работать, используя мир с целью обмануть Божий избранный народ и завладеть им, и тем самым не оставлял Богу никакой возможности исполнить Свой замысел.

Ветхий Завет показывает, что в результате своего падения Божий народ оказывался под управлением мира. Например, после того как Бог привёл Авраама в Ханаан, он ушёл оттуда, будучи привлечён Египтом. Позднее Израиль в своих слабых попытках обеспечить себя средствами существования оказался под властью Египта. Впоследствии царство Израиля полностью поддалось миру идолов, когда израильтяне были уведены в плен в Вавилон. В конечном итоге Божьи избранники станут частью Вавилона Великого, который представляет всю мирскую систему (Отк. 17 и 18). Это будет окончательным падением Божьего избранного рода, при котором Сатана растлит их и завладеет ими в высшей степени.

Библия делит историю человеческого рода на две части: с 1-й главы Бытия до Быт. 11:26 и с Быт. 11:27 до конца Откровения. Первая часть началась с сотворения человека и закончилась уничтожением первого мира посредством потопа. В этой части истории речь идёт о сотворённом роде Адама. Вторая часть началась с призвания Авраама и закончится уничтожением второго мира посредством огня. В этой части речь идёт об избранном роде Авраама. Хотя после призвания Авраама происходили события, связанные с сотворённым родом, они не были записаны в качестве главной темы Библии. В обоих разделах истории отличительной чертой работы Сатаны является то, что он использует мир, чтобы завладеть человеком. В первой части Сатана использовал первый мир, чтобы завладеть сотворённым родом; затем Сатана использовал второй мир, чтобы завладеть избранным родом. Второй мир достиг полной зрелости в Египте, потому что именно там Сатана завладел всем избранным родом — израильтянами.

Итак, Сатана использовал два мира, чтобы завладеть двумя родами, что стало причиной двух судов Божьих. Первый суд был совершён посредством воды и положил конец первому миру. Второй суд совершается посредством огня, и он положит конец второму миру. Таким образом, Библия делится на две части: первая — от сотворения человека до уничтожения первого мира, а вторая — от призвания избранного народа до уничтожения второго мира. Такова линия развития мира, записанная в Библии.

В процессе развития мира значительным большинством тех, кого Бог приготовил для Себя, завладел Сатана. Тем не менее небольшое число победителей стояли на Божьем основании отделения от мира. У них есть шатёр и жертвенник, благодаря которым они несут прямое свидетельство против города, который является символом и центром мира. В Библии есть не только линия города, изображающая развитие мира, но и линия шатра, показывающая свидетельство победителей против мира. Это ещё одна важная линия в Библии, которая проходит параллельно линии развития мира.

В первом мире Ной был первым человеком, который жил жизнью шатра, прямо противостоявшей жизни города в мире. Когда Бог подверг суду первый мир, Он избавил из него Ноя. Выйдя из ковчега, Ной построил жертвенник Богу (Быт. 8:20) и жил в шатре (9:21), а не в городе. Этот шатёр можно считать противоположностью города Эноха, построенного Каином. Первый победитель был избавлен из мира и жил в шатре, который был свидетельством, противостоявшим городу — символу мира. Поэтому он мог иметь жертвенник для поклонения и служения Богу.

Во втором мире было множество тех, кто жил в шатрах и нёс свидетельство, противостоявшее миру. Самым выдающимся из них был Авраам. Он был призван выйти из мира, из города Вавилона, и пойти в Ханаанскую землю (Быт. 12). Там он поставил шатёр, противостоявший городу Вавилону. Этот шатёр был не только доказательством его победы, но и свидетельством, противостоявшим миру в то время. Поскольку он отказался жить в мирском городе, захватившем человека, и предпочёл жить в шатре жизнью, предназначенной для Бога, у него был шатёр для поклонения и служения Богу. Его шатёр противостоял городу Вавилону, а его жертвенник противостоял Вавилонской башне.

Всякий раз, когда победитель терпит неудачу, свидетельство шатра и жертвенника исчезает. Авраам ослабел и спустился в Египет. Когда он пришёл в Египет, и его шатёр, и его жертвенник исчезли и поэтому исчезли его свидетельство против мира и его служение Богу. Когда он ушёл из Египта и возвратился в Ханаан, шатёр и жертвенник были восстановлены и точно так же были восстановлены свидетельство и служение.

Лот, который отправился в Ханаан с Авраамом, также жил с ним в шатре. Потом он ушёл от Авраама и впоследствии передвинул свой шатёр к Содому. В конечном итоге он стал жить в Содоме и потерял как свой шатёр, так и своё свидетельство.

Позднее весь Израиль поддался египетскому миру. Их ежедневная работа состояла в том, чтобы делать кирпичи и строить города (Исх. 1:11-14). Вследствие этого они потеряли своё свидетельство и служение. После того как они были избавлены из Египта и пришли в пустыню, они постоянно жили жизнью шатра и служили посредством жертвенника. Кроме того, Бог жил с ними в шатре, то есть в скинии, и это было свидетельством, противостоявшим городу Египту.

Когда израильтяне вошли в Ханаан, центром их обитания стал Иерусалим. Иерусалим был миниатюрой Божьего вечного шатра — Нового Иерусалима. Иерусалим всегда противостоит Вавилону, а Вавилон всегда противостоит Иерусалиму. Когда израильтяне потерпели полную неудачу, Вавилон разрушил Иерусалим (2 Пар. 36:6-7, 18-19). Но позднее, когда среди израильтян были победители, они обратили свои лица в сторону Иерусалима (Дан. 6:10) и восстановили Иерусалим (Неем. 2).

В конце Нового Завета Вавилон Великий будет уничтожен (Отк. 18:2), а Новый Иерусалим сойдёт с неба (21:2-3). Этот Новый Иерусалим также назван «скинией Бога», или шатром. Итак, в конце мы по-прежнему видим шатёр, символ победителей, в качестве свидетельства, противостоящего городу, который представляет мир.

Эти записи в Библии передают духовный смысл шатра в противоположность городу. Город — это символ и центр всей человеческой жизни, изобретённой самим человеком, и поэтому он представляет мир. Шатёр, поставленный в пустыне, то есть вне мира, представляет жизнь странника вне мира. Живущие в шатрах свидетельствуют о том, что они не погружены в мир; напротив, они ведут жизнь пришельца вне мира. Когда человек потерпел поражение и потерял Бога, он поддался миру; когда человек был спасён Богом, в результате этого он вышел из мира и стал жить в шатре как чужеземец и пришелец, служа только Богу.

В Библии показано, что жертвенник всегда сопутствует шатру. Если есть шатёр, то есть и жертвенник. Если нет шатра, то нет и жертвенника. Выйдя из ковчега, Ной поставил шатёр и построил жертвенник. Когда Авраам пошёл в Ханаан, он тоже поставил шатёр и построил жертвенник. Но во время пребывания в Египте он потерял шатёр и в результате исчез и жертвенник. Подобно тому у израильтян, когда они находились в рабстве в Египте, не было жертвенника, но когда они вышли из Египта и пришли в пустыню, они стали жить в шатрах и восстановили жертвенник. Когда есть жертвенник, вслед за ним появляются посвящение, служение и поклонение, потому что жертвенник — это то место, где человек посвящает себя, и средство служения и поклонения Богу. Всё это было естественным результатом того, что человек жил в шатре. Всякий раз, когда человек поддавался миру, он терял своё посвящение, служение и поклонение.

Жизнь шатра — это то положение, в котором не только человек служит Богу, но и Бог встречается с человеком. Этот принцип ясно виден в жизни Авраама и Лота. Бог явился Аврааму, когда тот сидел при входе в свой шатёр. Это свидетельствует о его положении победы над миром, которое позволило ему получить явление Бога (Быт. 18). Однако Лоту Сам Бог не явился (гл. 19); вместо этого в Содом были посланы два ангела. Они нашли Лота сидящим в воротах, а это доказывает, что он уже поддался миру. Хотя ангелы пришли спасти его, Сам Бог не явился ему. Он не может явиться тем, кого мир считает своим. Как только человек погружается в мир, он приобретается Сатаной и уже не может видеть свет в лице Бога.

Поскольку мир завладевает Божьими детьми и разрушает Божий замысел, Бог спасает человека в двух аспектах: от греха и от мира. Спасение от греха избавляет нас только от нашего падшего состояния, а спасение от мира избавляет нас от нашего падшего положения. Когда мы благовествуем, мы уделяем большое внимание избавлению от греха, но редко говорим об избавлении от мира. Этого недостаточно.

В Ветхом Завете Божье спасение показано в двух важных прообразах: в Ноевом ковчеге и в исходе из Египта. Каждый прообраз показывает оба аспекта избавления — от греха и от мира. Восемь членов семьи Ноя были спасены посредством ковчега и посредством воды. Ковчег избавил их от Божьего суда потопом; вода избавила их от растленного мира. Подобным образом Израиль был спасён посредством пасхи и посредством Красного моря. Пасха обозначает их избавление от Божьего смертного суда; Красное море обозначает их избавление от власти мира.

Точно так же и в полном спасении, которым мы наслаждаемся сегодня, есть два аспекта — вера и крещение. Через веру мы получаем избавление от греха посредством крови. Через крещение мы получаем избавление от мира посредством воды. Семья Ноя была спасена посредством потопа, который уничтожил мир, в результате чего они были избавлены от растлённого мира. Израильтяне были спасены посредством воды Красного моря, которая потопила египетское войско, в результате чего они были избавлены от египетского мира, господствовавшего над ними. Эти два эпизода прохождения через воды смерти являются предызображением крещения (1 Пет. 3:20-21; 1 Кор. 10:1-2). Крещение погружением избавляет нас от мира. Поэтому, когда верующий принимает крещение, он проходит и через потоп, и через Красное море. Когда он встаёт из воды, это обозначает его отделение от мира и его новое положение с точки зрения жизни шатра и жертвенника. Мы, избранные и спасённые, должны постоянно жить жизнью шатра в качестве свидетельства того, что мы избавлены и отделены от мира. Таким образом мы избавимся от положения, при котором мир владеет нами, и будем людьми, которые живут исключительно для Бога посредством жертвенника.

II. РАБОТА НАД МИРОМ

А. Основание в Писании

1) Иак. 4:4: «Прелюбодейки, разве вы не знаете, что дружба с миром — это вражда с Богом? Поэтому кто решит быть другом мира, тот становится врагом Бога».

2) Рим. 12:2: «Не подстраивайтесь под этот век, а преобразовывайтесь обновлением разума, чтобы вам проверять, чтo есть воля Божья: доброе, благоугодное и совершенное».

3) 1 Ин. 2:15-17: «Не люби́те мир и то, что в мире. Если кто-нибудь любит мир, то нет в нём любви к Отцу; потому что всё то, что в мире, — вожделение плоти, вожделение глаз и тщеславие жизни — не от Отца, а от мира. И мир проходит, и его вожделение, но тот, кто исполняет волю Божью, пребывает вовек».

Б. Предметы работы над миром

Мир в нашем повседневном житии состоит из людей, занятий и вещей, которые захватывают в нас место, принадлежащее Богу. Следовательно, именно они являются предметом, на который должна быть нацелена наша работа.

Как нам узнать, какие предметы захватывают нас, и что является мерилом? Прежде всего нам нужно проверить, не превышают ли эти предметы наших жизненных потребностей. Можно сказать, что всё выходящее за рамки наших повседневных потребностей занимает место Бога и завладевает нами, поэтому над всем этим необходимо проделать работу. Наше существование зависит от тех или иных людей, занятий и вещей, в число которых входят родители, муж, жена, семья, одежда, пища, жилище, транспорт и работа. Всё это — необходимые вещи для нашего существования. Если эти необходимые вещи способствуют нашей цели — жить для Бога, то они не являются нашим миром. Но если эти люди, занятия или вещи превышают наши повседневные потребности, то они становятся нашим миром. Например, одежда как одна из наших потребностей не является чем-то мирским, но если человек уделяет слишком много внимания нарядам и украшениям или тратит огромные деньги, чтобы следовать современной моде, то он уже превысил уровень своих повседневных потребностей. В результате эти излишества стали его миром. Ещё один пример: очки, помогающие при плохом зрении, не являются чем-то мирским. Но некоторые люди носят очки, чтобы выглядеть модно; тогда это не потребность, а мир, который они любят.

Что является мерилом, определяющим наши повседневные потребности в том, что касается людей, занятий и вещей? В Библии нет единого и конкретного мерила, определяющего это. Бог предписал, чтобы мы рождались в разных семьях, получали разное образование, имели разные профессии и вращались в разных социальных кругах. Таким образом Бог позволяет нам иметь различные представления и мерила в отношении нашего жития. Поэтому любые жизненные потребности у каждого человека разные.

Например, один человек живёт в городе, а другой в сельской местности. Оба спасены и обладают Христом как своей жизнью, но, поскольку они родились в разных семьях, у них разная работа и разное окружение. Поэтому их уровень жизни разный. Брат, живущий в городе, носит костюм, который не превышает его жизненных потребностей; но для живущего в сельской местности этот же костюм был бы чем-то превышающим его потребности. В глазах братьев, занимающихся торговлей в городе, этот костюм может быть очень скромным и простым, но христианам-земледельцам в сельской местности этот же костюм показался бы экстравагантным.

Подобным образом управляющий и уборщик в какой-либо компании или профессор и садовник в колледже могут быть спасены и любить Господа, но их представления в отношении их жизненных потребностей неодинаковы. Вследствие того что их жизнь и их окружение разные, у них также разные мнения и ощущения. Поэтому Библия не даёт единого и незыблемого мерила для потребностей верующих. Хотя в 1 Тим. 2:9 содержится запрет украшать себя дорогой одеждой, речь идёт о принципе, а не о конкретном и строгом правиле. Что действительно является дорогим, зависит от той среды, в которой живут люди.

Такие различные уровни жизни допускаются по Божьему всевластию. В церкви Бог не требует, чтобы люди различных классов вели себя одинаково. Недавно в Китае группа христиан стала впадать в крайности из-за того, что им не хватало этого света. Они открыли собрание и сформулировали определённые правила. Они заявили, что приходить на собрание в кожаной обуви не разрешается — все должны приходить в китайской обуви, сделанной из ткани. Кроме того, мужчины должны были обривать голову, а женщины — носить юбки; в противном случае им не разрешалось приходить на собрание. Мы знаем, что это — не то, чего Бог хочет от Своих детей, потому что это — крайность.

Таким образом, уровень наших жизненных потребностей должны определять мы сами, молясь и ища мысли Бога. Мы не можем применять к себе уровень других людей или требовать, чтобы они соглашались с нашими взглядами и ощущениями. Кроме того, наша работа над этими вещами перед Богом также должна соответствовать уровню нашего повседневного жития перед Богом. Мы не должны ни превышать этот уровень, ни опускаться ниже его. Некоторые люди работают над своими жизненными потребностями — вещами, которые не захватывают их, — как будто это что-то мирское, и тем самым впадают в крайности. Однажды на севере Китая я познакомился с одним выдающимся проповедником, который любил Господа и свидетельствовал о Нём. Однако в работе над миром он впадал в крайности. Например, во время проповеди он потел, но отказывался пользоваться носовым платком, считая платок чем-то мирским. Вместо этого он вытирал пот со лба рукавом. Он спал на полу, потому что, если он спал на кровати, внутри у него не было мира. Когда он вставал утром, он шёл умываться на море, потому что у него не было мира внутри, когда он умывался в доме. Такая работа была действительно крайностью. Из-за того что у него не было нормального питания и сна, его тело было ослаблено и он преждевременно умер, когда ему было всего за пятьдесят! Это было весьма печально.

Мы должны осознать, что Бог всё-таки требует, чтобы мы жили на земле как нормальные люди. Поэтому у нас есть определённые жизненные потребности. Когда Адам был в Эдемском саду, Бог дал ему деревья, приятные на вид. Из этого мы можем сделать вывод, что даже красота и удовольствие необходимы для человеческой жизни. Если у нас жалкий внешний вид или неопрятный дом, это не является доказательством того, что мы духовные. Вопрос в том, захватывает ли вас та или иная вещь. Если она занимает в вас некоторое место и захватывает вас так, что вы не в состоянии отказаться от неё, то это, несомненно, ваш мир и вы должны соответствующим образом работать над этим.

Хотя миром является то, что выходит за рамки наших потребностей, это не означает, что миром не могут стать любые жизненные потребности. Если какая-либо жизненная потребность связывает нас и мешает тому, чтобы мы исполняли волю Божью или были полностью приобретены Богом, то это означает, что мы захвачены ей. В этом случае она становится миром и требует нашей работы над ней. Например, для жизни нам необходимы пища и одежда, но если они захватывают нас и заменяют Бога, то они становятся миром.

Вообще говоря, когда верующий стремится за Господом, он редко бывает захвачен и опутан вещами, превышающими его жизненные потребности. Наоборот, обычно он бывает захвачен и опутан вещами, необходимыми для жизни. Поэтому Господь, призывая людей на земле следовать за Ним, не просил их оставить то, что превышало их повседневные потребности; напротив, Он подчёркивал, что они должны оставить то, что связывает их в повседневной жизни, то есть родителей, жён, детей, поля и дома. Если эти потребности захватывают человека, то они занимают в человеке место, принадлежащее Господу. Разумеется, Господь Иисус не просил нас отказаться от наших обязанностей — Он хотел, чтобы мы оставили нашу привязанность к людям, занятиям и вещам. Поэтому в Посланиях Господь неоднократно учит нас через апостолов тому, чтобы мы почитали родителей, подобающим образом обращались с жёнами и заботились о своих близких.

Несомненно, в работе над миром в первую очередь необходимо работать над теми людьми, занятиями и вещами, которые захватывают нас. Идёт ли речь о чём-то необходимом для повседневной жизни или об излишествах, если это захватывает нас, то это в любом случае является миром и должно стать целью нашей работы. Наши повседневные потребности не обязательно могут захватывать нас, но всё, что превышает наши повседневные потребности, определённо захватывает нас.

Итак, предметы нашей работы над миром — это не какие-то конкретно обозначенные люди, занятия и вещи. Мы должны проверить, не захватывают ли нас те или иные предметы и не занимают ли они в нас место, принадлежащее Богу. Одни и те же потребности, связанные с людьми, занятиями и вещами, могут захватывать одного человека и не захватывать другого и занимать место, принадлежащее Богу, в одном человеке и не занимать это место в другом. Поэтому, с человеческой точки зрения, трудно определить, что является миром, а что не является. Здесь нет незыблемых границ и мерил.

Теперь рассмотрим, что является предметом работы над миром с точки зрения Бога. С божественной точки зрения, есть определённое мерило в отношении мира. Этим мерилом является Сам Бог. Как мы измеряем грех законом Божьим, так мы измеряем мир Самим Богом. Стандарт в работе над миром основывается на Боге. Если Бог отсутствует, мы не можем ощутить, что является миром. Бог и мир вовеки противостоят друг другу. Где есть мир, там нет Бога; где есть Бог, там нет мира.

Таким образом, принимая Бога в качестве стандарта, мы можем определить мир как людей, занятия и вещи, которые несовместимы с Богом, заменяют Бога в нас, мешают исполнению через нас воли Божьей или препятствуют Богу полностью владеть нами. Всё это, захватывающее нас, относится к категории «несвятого». Следовательно, работать над миром — значит работать над этими «несвятыми» предметами.

«Несвятое» противоположно «святому». Святость — это отделённость и отличие от всего остального. Во всей вселенной только Сам Бог отделён и отличен от всего остального, поэтому только Он свят. Подобным образом, если человек, занятие или вещь отделены Богу и для Бога, Библия также называет это святым, отделённым к святости. Например, в Мф. 23:17 и 19 Господь Иисус показал, что золото, если оно используется для храма, и дар, когда он кладётся на жертвенник, освящаются. Всё золото в мире предназначено для использования человеком и является обыденным; однако, если какая-то часть золота отделяется и помещается в храм для использования Богом, она освящается. Точно так же, если вол или овца находятся среди стада, они предназначены для использования человеком и являются обыденными. Однако когда их выбирают и кладут на жертвенник, они становятся приношением Богу, будучи отделены к святости. Весь вопрос исключительно в том, отделены ли они для Бога и принадлежат ли они Богу. До того как они отделены, они являются обыденными; после того как они отделены, они становятся святыми. Говоря просто, святое — это всё, что относится к Богу, а также всё, что принадлежит Богу, всё, что предоставлено Богу, и всё, что для Бога. Всё остальное является несвятым и обыденным. Именно над этими несвятыми предметами необходимо работать, когда мы работаем над миром.

Что же относится к Богу? О чём можно сказать, что это принадлежит Богу, что это предоставлено Богу и что это для Бога? К Богу относится Сам Бог и всё, что есть в Нём. Когда Бог и всё, что есть в Нём, входит в нас, мы принадлежим Ему непосредственно, а всё, что принадлежит нам, в свою очередь принадлежит Ему опосредованно.

Если жена и дети верующего не спасены, они тем не менее освящены, потому что они непосредственно принадлежат ему и опосредованно — Богу (1 Кор. 7:14). Муж принадлежит Богу непосредственно, а его неспасённые жена и дети принадлежат Богу опосредованно в силу своей родственной связи с ним. В противном случае муж-христианин, работая над несвятыми мирскими вещами, должен был бы подвергнуть работе свою неспасённую семью, но это не согласовывалось бы с истиной в Писаниях.

Что значит «то, что предоставлено Богу»? Сфера того, что предоставлено Богу, меньше сферы того, что принадлежит Богу. Например, мой дом принадлежит мне, но он может не быть предоставлен мне, чтобы мне распоряжаться им. Подобным образом, что касается нас, спасённых, всё, что у нас есть, принадлежит Богу, но это может не быть предоставлено Богу. Лишь после того как мы всё посвятим Богу, всё будет предоставлено Богу.

Что значит «то, что для Бога»? Эта сфера ещё меньше сферы того, что предоставлено Богу. Если что-то «для Бога», это значит, что Бог использует это. Даже если мы предоставлены Богу, мы можем не дать Богу использовать нас в полной мере. Мы можем на сто процентов принадлежать Богу, но только на сорок процентов быть предоставлены Богу и лишь на пять процентов дать Богу по-настоящему использовать нас. Когда мы достигаем такого уровня, при котором мы даём Богу использовать нас в полной мере, тогда мы абсолютно святы.

Из сказанного выше мы видим, что всё, что относится к Богу, всё, что принадлежит Богу, всё, что предоставлено Богу, и всё, что для Бога, является святым. Всё остальное не является святым. Всё, что несвято, является предметом работы над миром. Мерилом того, что является мирским, служит Сам Бог. Всё, что не сочетается с Богом и несовместимо с Богом, и всё, что не достигает уровня Бога, является мирским и несвятым. Таким образом, каждого человека, каждое занятие и каждую вещь, которые касаются нас самих, нашего окружения, нашей семьи, нашей работы и нашей карьеры, необходимо исследовать перед Богом согласно следующему стандарту: относится ли это к Богу, принадлежит ли это Богу, предоставлено ли это Богу и для Бога ли это? Всё, что не согласуется с Богом и не достигает уровня Бога, необходимо подвергнуть работе. Например, неспасённые жена и дети верующего опосредованно освящены Богу через этого верующего, однако он должен скорее привести их к спасению. После того как они будут спасены, он должен помочь им посвятить себя Богу, чтобы они были предоставлены Богу и дали Богу использовать их. Это тоже является частью работы над тем, что несвято.

Итак, в число предметов нашей работы над миром входит всё то, что не относится к Богу, то, что не принадлежит Богу, то, что не предоставлено Богу, и то, что не для Бога. В их число входит всё, что занимает в нас место, принадлежащее Богу, а также все люди, все занятия и все вещи, которые превышают наши жизненные потребности. Над этими несвятыми, мирскими предметами необходимо проделать работу.

В. Основание работы над миром

Основание нашей работы над миром такое же, как в случае работы над грехами. Эта работа основывается на чувстве жизни, которое мы получаем во время общения. Бог никогда не просил кого бы то ни было отделить себя в одно мгновение от всего, что несвято, и от всего, что захватывает его. Бог хочет, чтобы человек работал над тем, что согласно его собственному чувству является несвятым и захватывает его. Говоря практически, в нас может быть сто несвятых вещей, но во время нашего общения мы осознаём, может быть, только десять. Поэтому Бог возлагает на нас ответственность только за эти десять вещей. За остальные девяносто мы временно не несём ответственности. Лишь после того как мы достигнем большей степени общения в жизни, мы осознаем остающиеся предметы работы и будем работать над ними.

Таким образом, основание работы над миром такое же, как основание работы над грехами. Мы должны обратить внимание на следующие три принципа:

1) Мы должны работать над миром на основе внутреннего чувства, полученного через общение. Работа не должна превышать наше внутреннее чувство.

2) Мы должны постепенно расширять сферу нашего общения, чтобы наше внутреннее чувство коснулось всех аспектов нашей жизни. Тогда мы будем работать над миром во всех аспектах.

3) Мы должны постепенно углублять наше общение, чтобы наше внутреннее чувство в отношении мира углубилось. Тогда мы сможем проделывать работу более тщательно.

Помимо этих трёх принципов есть два фактора, которые сильно влияют на наше внутреннее чувство по отношению к миру: наша любовь к Богу и наш духовный рост в жизни. Мы уже говорили, что стандартом в работе над миром является Бог. Если мы далеко от Бога, мы не осознаём, насколько мы мирские. Но как только мы приближаемся к Богу, мы обнаруживаем в себе множество мирских элементов. Только те, кто любит Бога, хотят приближаться к Богу. Поэтому, если мы хотим работать над миром, мы должны сначала любить Бога. Чем больше мы любим Бога, тем более чувствительными к миру мы становимся и тем больше мир обличается в нас. Как только он оказывается обличён, мы избавляемся от него. Это обличение является озарением. Когда наша любовь к Богу побуждает нас встретиться с Богом, который есть свет, Он озаряет и изобличает мир. Всякий раз, когда появляется этот свет, он своим сиянием изгоняет находящийся в нас мир. Таким образом, в работе над миром нет никакого другого закона, кроме Бога, который является нашим стандартом и мерилом. Степень нашей работы над миром зависит от степени нашей любви к Богу.

Наше внутреннее чувство по отношению к миру также зависит от нашего духовного роста. Чем больше мы будем продвигаться в духовной жизни и познании Бога, тем глубже мы будем узнавать мир. Это знание мира является нашим внутренним чувством по отношению к миру, и оно составляет основу нашей работы над миром. Степень нашего духовного роста всегда пропорциональна степени нашей работы над миром. Жизнь нового верующего незрела, и его познание Бога ограничено. Поэтому его внутреннее чувство по отношению к миру и его работа над миром поверхностны. По сравнению с ним тот, чья жизнь достигла зрелости и чьё познание Бога возросло, имеет более глубокие чувства по отношению к миру. Поэтому он работает над миром более строго. Небо над нами огромно и высоко. Однако то, насколько оно огромно и высоко для нас, зависит от ширины нашего обзора. Если наш обзор будет узким, как отверстие колодца, то небо, которое мы увидим, будет не шире отверстия колодца. Подобно тому в каждом из нас очень много мира, но наша мера работы над ним зависит от нашего внутреннего чувства по отношению к нему, от нашего познания Бога и от степени нашего духовного роста. Работа над миром будет давать нам духовный рост, однако, если мы хотим довести эту работу до конца, чтобы Бог полностью занял всё место в нас, мы должны просить Его влечь нас, чтобы мы больше любили Его и больше стремились к духовному росту и в результате становились более зрелыми в жизни.

Г. Степень работы над миром

Степень, до которой мы работаем над миром, — это «жизнь и мир» (Рим. 8:6). Всякий раз, когда мы работаем над миром, который мы осознаём, мы должны работать над ним до тех пор, пока внутри у нас не будет мир и жизнь. Поскольку эта работа основывается на чувствах жизни, которые приходят в результате общения, эта работа представляет собой переживания жизни. Работа над миром приводит нас к переживанию жизни и к ощущению свежести, светлости, удовлетворения, силы, радости и мира, которые несёт жизнь. Другими словами, мы должны работать над миром до такой степени, пока у нас не будет жизнь и мир.

Д. Практика работы над миром

Если мы хотим на практике работать над миром, мы должны обратить внимание на один момент, а именно на то, чтобы закрывать свой разум перед миром.

Когда мы начинаем усваивать уроки работы над теми или иными вещами, в наши мысли часто возвращаются грех и мир; другими словами, наши мысли часто бывают нацелены на то, чтобы грешить или любить мир. В такие минуты наша ответственность состоит в том, чтобы закрыть свой разум и отказаться от этих мыслей.

Разумеется, закрыть свой разум перед мыслями о грехе очень трудно, потому что грех живёт внутри нас. От этой внутренней трудности мы избавимся, лишь когда мы будем восхищены. Поэтому даже зрелые и опытные христиане бывают искушаемы мыслями о грехе.

Трудность мира — это что-то внешнее по своей природе. Библия утверждает, что в нас обитает грех, но в ней нигде не говорится, что в нас живёт мир. Поскольку природа мира — это нечто внешнее, поставить заслон мыслям о мире легко. Когда во 2-й главе Первого послания Иоанна идёт речь о работе над миром, вразумление обращено к юным святым. Следовательно, для этой работы не требуется большого опыта; её можно и нужно практиковать, когда мы начинаем следовать за Господом. И наоборот, если святого постоянно беспокоит мир и он не способен поставить заслон мирским мыслям, это доказывает, что он ещё молод и незрел.

Итак, когда мы принимаемся за работу над миром, мы должны решительно и безжалостно ставить заслон любым мыслям о мире. Мы должны не только закрыть дверь, но и запереть её на засов и даже замуровать её. Так мы сможем коренным образом решить проблему мира. Для этого мы должны не просто ждать, когда Господь начнёт теснить нас Своей любовью или когда нам окажет поддержку Его благодать. Мы также должны сами проявлять инициативу в работе над этим. В этом случае мирские мысли никогда больше не проникнут в нас.
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ГЛАВА ШЕСТАЯ

РАБОТА НАД СОВЕСТЬЮ

Теперь мы переходим к шестому переживанию жизни — работе над совестью. После того как мы посвятили себя, нам нужно работать не только над грехами и миром, но и над совестью. Грехи и мир — это нечто внешнее, но совесть — это нечто находящееся внутри нас. Поэтому работа над грехами и миром — это внешняя работа над нашей периферией, а работа над совестью — это работа над центральной частью нашего существа. Мы уже говорили, что работа над грехом подобна удалению грязных пятен с нашей одежды. Работа над миром подобна удалению цветного рисунка, напечатанного на одежде, а работу над совестью можно уподобить тщательному удалению с одежды всех бактерий. После этого одежда будет совершенно чистой. Таким образом, работа над совестью также очень важна в процессе роста нашей христианской жизни. Нам нужно детально знать и переживать эту работу.

I. ЗНАНИЕ РАБОТЫ НАД СОВЕСТЬЮ

А. Происхождение совести

Давайте сначала рассмотрим происхождение человеческой совести. Когда она начала существовать и как она возникла? Хотя мы не видим конкретной записи об этом в Библии, согласно всей истине Библии, а также согласно нашему переживанию, совесть была сотворена в человеке, когда Бог сотворил человека. Другими словами, совесть как орган возникла одновременно с сотворением человека. Однако функция совести проявилась лишь после того, как человек вкусил от плода дерева познания добра и зла.

Согласно повествованию Библии, до падения человек находился в первозданном состоянии; он был подобен новорождённому младенцу. В то время он не стыдился своей наготы. Это доказывает, что в человеке не было представления о добре и зле, о правильном и неправильном, то есть в нём не было ни чувства, ни функции совести. После того как человек пал, съев плод дерева познания добра и зла, он стал стыдиться своей наготы. Это чувство стыда возникло в результате того, что совесть включилась и начала функционировать, произведя в человеке определённое осознание. Таким образом, чувство совести, то есть функция совести, проявилось после падения.

Хотя до падения функция совести не проявлялась, сама совесть уже существовала. Поскольку совесть — это внутренний орган человека, она, судя по всему, была сотворена, когда был сотворён человек. Мы не можем утверждать, что до падения не было такого органа, как совесть, и что Бог сотворил для человека совесть только после его падения. Такое представление нелогично. С логической точки зрения сама совесть, судя по всему, была сотворена Богом изначально, а её функция включилась и открылась после падения. Это можно уподобить тому, как младенец, от рождения имеющий мозг как орган, со временем раскрывает функцию мозга посредством образования. Чем больше образования получает мозг, тем больше открывается его функция. Подобным образом совесть как орган начала существовать при сотворении человека, но, поскольку для человека не существовало проблемы добра и зла, в функционировании его совести не было необходимости. Представление о добре и зле вошло в человека только после падения, и в результате этого проявилась функция его совести. Начиная с этого времени совесть стала отвечать за то, чтобы отвергать зло и соглашаться с добром. Таково происхождение совести.

Б. Местонахождение и функция совести

Совесть находится в человеческом духе. В человеческом духе есть три части: общение, интуиция и совесть. Хотя в Библии об этом ясно не говорится, мы можем удостовериться в этом факте на собственном опыте. В нашем духе есть часть, называемая общением, функция которой заключается в том, чтобы общаться с Богом. Функция другой части, интуиции, заключается в том, чтобы чувствовать Бога и непосредственно узнавать Его волю. И наконец, последняя часть, совесть, позволяет нам отличать правильное от неправильного, добро от зла.

В раскрытии трёх функций человеческого духа происходили последовательные перемены. До падения функция совести ещё не была раскрыта. Поэтому в то время у человеческого духа было только две функции — общение и интуиция. После падения, когда человек скрылся от присутствия Бога (Быт. 3:8), его общение с Богом было затруднено и его интуиция притупилась, но его совесть начала функционировать. Его только что включившаяся совесть позволяла ему чувствовать правильное и неправильное, добро и зло и отличать одно от другого на каждом этапе его жизни. Непосредственно после падения общение и интуиция духа сделались вялыми и нечувствительными, однако совесть включилась. К сожалению, когда человек глубже опустился в грех, даже чувство совести было отброшено. На этом этапе совесть человека оказалась заклеймённой как бы раскалённым железом (1 Тим. 4:2), так что, даже когда человек предавался разврату и вожделениям, он оставался бесчувственным (Эф. 4:19). Таким образом, функции его духа были полностью утрачены.

Во время нашего спасения и возрождения Святой Дух входит в нас и оживляет наш дух, давая нам новый дух (Иез. 36:26). В этот момент все три функции нашего духа восстанавливаются. Мы можем свободно общаться с Богом, непосредственно узнавать Его волю и отчётливо различать правильное и неправильное. Таким образом, сегодня функции духа не такие, как после падения, и не такие, какими они были до падения. Сегодня все три функции присутствуют одновременно. Более того, все они являются сильными и чувствительными.

Функцию совести можно разделить на три аспекта. Во-первых, совесть — это орган, позволяющий нам отличать правильное от неправильного, добро от зла. Во-вторых, совесть позволяет нам узнать, что Бог оправдывает и что Он осуждает (Рим. 2:15), что Ему отрадно, а что Он ненавидит. Следовательно, с этой точки зрения совесть позволяет нам узнать волю Божью. В-третьих, совесть представляет Бога в правлении над нами. Как государство управляет народом посредством полиции, так и Бог управляет нами посредством совести. Вселенная не может существовать, если ей не будут управлять многочисленные законы и принципы, установленные Богом. Всякий, кто будет нарушать эти законы и принципы, попадёт под осуждение и будет судим соответствующим образом. Бог также установил многочисленные принципы и законы в Своём правлении над человеком. Эти принципы и законы в значительной степени осуществляются посредством совести. Бог привёл в действие совесть в падшем человеке, чтобы человек сам управлял собой в соответствии с этими принципами и законами. Если кто-нибудь поступает или собирается поступить вопреки этим принципам и законам Божьим, его совесть сразу же осуждает его и удерживает его, чтобы он не отклонился ещё дальше и не впал в растление. Совесть правит не только для того, чтобы поддерживать существование отдельного человека, но и для того, чтобы сохранять все связи, которые человек имеет во вселенной. Таким образом, главная функция совести состоит в том, чтобы управлять человеком. На самом деле совесть позволяет человеку различать правильное и неправильное и узнавать, что Бог оправдывает и что Он осуждает, с той целью, чтобы также представлять Бога в правлении над человеком.

В. Связь совести с внутренними частями

Поскольку совесть — это часть духа, она тесно связана с интуицией и общением. Поскольку душа окружает дух, совесть также тесно связана с частями души — разумом, чувствами и волей. Кроме того, поскольку совесть — это часть сердца, она также тесно связана с сердцем. Таким образом, с точки зрения положения совесть тесно связана со всеми нашими внутренними частями, а именно с нашими духом, душой и сердцем.

2. По функции

Поскольку совесть по своему положению так тесно связана с внутренними частями, по своим функциям совесть и внутренние части тоже, естественно, взаимно влияют друг на друга.

Сначала давайте рассмотрим, каким образом на функцию совести влияет интуиция. Когда в духе у человека есть живая и острая интуиция, его совесть является чувствительной и тонкой. Возьмём в качестве примера очень тёмную комнату. Если в соседней комнате светит яркий свет, то он в какой-то степени будет освещать эту тёмную комнату. Подобным образом, поскольку интуиция примыкает к совести, её функция в значительной степени влияет на функцию совести.

То же самое относится к общению. Когда общение человека с Богом является свободным, беспрепятственным, функция его совести тоже является острой и точной. Чем глубже его общение с Богом, тем более живым и светлым он становится внутри, и его совесть становится более острой и точной.

Три части души тоже очень явно влияют на функцию совести. Ясный, понимающий разум, богатые, уравновешенные чувства и сильная, гибкая воля в значительной степени влияют на функцию совести. Например, на чувство совести в значительной степени влияет знание человека в отношении тех или иных вещей. Некоторые люди от рождения имеют вялый разум. Их мышление неточно, поэтому их совесть запутана и медлительна. Это показывает, как разум влияет на совесть. Подобным образом на совесть также влияют чувства и воля. Поэтому, для того чтобы у нас была нормально функционирующая совесть, наши разум, чувства и воля должны быть приведены в порядок.

Функция совести также находится под влиянием сердца. Если у человека праведный разум, доброе сердце и гибкая воля, то его совесть будет светлой и острой. Если он хотя бы слегка обидит другого человека, он почувствует себя неловко. И наоборот, если у человека испорченный разум, жестокое сердце и упрямая воля, то его совесть будет тёмной и притуплённой. Даже если он сильно обидит кого-то, он ничего не почувствует.

Это влияние представляет собой нечто довольно тонкое и едва уловимое. Мы должны на очень практическом уровне осознавать это влияние и переживать его.

Г. Связь совести с правлением

Некоторые исследователи Писаний разделяли Библию на семь устроений, а именно на устроения невинности, совести, человеческого правления, обещания, закона, благодати и царства. Первые три устроения объединяются по принципу правления. В устроении невинности мы видим принцип Божьего правления; в устроении совести — принцип самоуправления, а в устроении человеческого правления — принцип правления человека. Среди этих трёх видов правления самоуправление — это правление, связанное с совестью.

До падения между Богом и человеком не существовало преграды в виде греха. Это было так называемое устроение невинности, когда человек находился под прямым правлением Бога. Он жил перед Богом и нёс ответственность перед Богом. К сожалению, человек потерпел неудачу под Божьим правлением и стал грешным внутри и снаружи, поэтому святой и праведный Бог был вынужден оставить человека.

После этого со времени изгнания Адама из Эдемского сада и до времени выхода Ноя из ковчега Бог поставил Своим представителем в правлении над человеком совесть внутри человека. Это так называемое устроение совести. В этот период человек находился под правлением собственной совести и нёс ответственность перед собственной совестью. К сожалению, находясь под самоуправлением, человек опять потерпел неудачу. Он игнорировал упрёки и повеления совести, результатом чего стали убийство и блуд и что впоследствии привело к высшей степени растления и к порочности, наполнившей всё. Бог подверг это устроение суду посредством потопа.

После потопа Бог сказал Ною: «Кто прольёт кровь человека, кровь того будет пролита человеком» (Быт. 9:6, курсив добавлен). Поскольку человек не подчинялся Божьему правлению и не повиновался самоуправлению, Бог уполномочил человека быть Его представителем в правлении над человеком. Поэтому вскоре после этого начали возникать государства. Среди человеческого рода появилось правление политических властей, власть общества и власть в семье. Например, в том или ином государстве есть президент и чиновники, на заводе есть начальники, в семье есть родители и старшие братья и так далее. Это — люди, облечённые властью, которых Бог поставил Своими представителями в правлении над человеком. Поэтому в Рим. 13:1 говорится: «Всякий человек пусть подчиняется стоящим над ним властям». Это — устроение человеческого правления, при котором человек находится под правлением человека и несёт ответственность перед человеком.

С точки зрения правления падение человека было падением от Божьего правления к самоуправлению, а затем от самоуправления к человеческому правлению. Чем больше человек находится под Божьим правлением, тем благороднее он становится, но чем больше человек находится под правлением человека, тем низменнее он становится. В своём сегодняшнем состоянии человек полностью отвергает Божье правление. Есть, возможно, некоторое количество людей, которые подчиняются самоуправлению, будучи управляемы собственной совестью. Однако воздействие, оказываемое их совестью, очень слабое. Большинство людей живут под правлением человека и ничему не подчиняются, если ими никто не правит. Но при этом многие терпят неудачу и в этом устроении человеческого правления. Они не только проявляют неповиновение, но и стараются избежать ответственности и даже свергнуть правление человека. Сегодня у нас перед глазами картина бунта и беспорядка. Таким образом, человек всегда терпит неудачу — будь то под правлением Бога, себя самого или человека.

Поскольку человек опустился от Божьего правления к человеческому правлению, Бог, спасая человека, должен вернуть его от человеческого правления к божественному правлению, чтобы человек опять жил в простоте перед Богом и под Его непосредственной властью. Однако такое восстановление невозможно осуществить мгновенно. Так как человек опустился, то есть пал от божественного правления к человеческому правлению, пройдя при этом промежуточную стадию самоуправления, то в Божьем плане восстановления он должен проделать тот же путь в обратном направлении, от человеческого правления к Божьему правлению, пройдя промежуточную стадию самоуправления. Поскольку самоуправление — это шаг между человеческим правлением и Божьим правлением, когда человек получает спасение, он должен сначала быть избавлен от человеческого правления и возвратиться к самоуправлению.

Все те, кто живёт под человеческим правлением, живут перед человеком. Они не осмеливаются делать многие вещи из-за страха перед человеком. Но всякий раз, когда они оказываются за пределами юрисдикции и наблюдения человека, они поступают так, как им хочется. Однако те, кто подчиняется самоуправлению, ведут себя иначе. Они живут согласно чувствам собственной совести. Поскольку они руководствуются своей совестью, им не нужно, чтобы ими управляли другие люди. Они сдерживаются во всех своих словах и поведении не из-за страха перед человеком, а потому что ими управляет совесть. Они могут действовать свободно только в том случае, если их совесть одобряет их действия. Внешне кажется, что они тоже подчиняются правлению человека, но на практике в этом правлении нет необходимости, потому что ими в достаточной мере управляет и руководит их совесть.

Как это ни печально, но состояние многих сегодняшних христиан не соответствует этому. Их поведение всё ещё требует правления человека. Учащихся должны контролировать учителя, детей — родители, а работников предприятий — начальники. Часто они обращают внимание только на тех, кто окружает их внешне, но не обращают внимания на совесть внутри них. Это в значительной степени доказывает, что они всё ещё живут в падшем состоянии, находясь под правлением человека. Поэтому только суровая работа над нашей совестью избавит нас от падшего состояния, при котором нами управляет человек, и переведёт нас в состояние, при котором нами управляет совесть. И тогда при любых обстоятельствах мы сможем жить и поступать в соответствии с чувствами нашей совести.

Однако конечная цель работы над совестью состоит не просто в том, чтобы вернуть нас к самоуправлению. Если мы остановились только на чувствах совести, то мы ещё наполовину падшие и ещё не соответствуем Божьей воле. Таким образом, работа над совестью должна не только возвратить человека от человеческого правления к самоуправлению, от наблюдающего глаза человека к совести, но, более того, провести человека через этап самоуправления и привести его к Божьему правлению, провести его через этап совести и привести к тому, чтобы он жил в присутствии Бога. Если мы работаем над совестью, чтобы возвратиться к совести, то мы всё ещё ставим перед собой отрицательную задачу. Положительная задача состоит в том, чтобы вернуться к Самому Богу. Таким образом, конечная цель работы над совестью — вернуть нас к Божьему правлению.

Между самоуправлением и Божьим правлением есть большая разница. Самоуправление означает, что человек живёт согласно чувствам своей совести, неся ответственность перед своей совестью, а Божье правление означает, что человек живёт согласно интуиции духа, неся ответственность перед интуицией, то есть перед Богом. Мы знаем, что Бог через Святого Духа живёт в нашем духе. Поэтому можно сказать, что интуиция в нашем духе — это чувство Бога. Следовательно, когда мы живём согласно интуиции и руководствуемся интуицией, мы живём в присутствии Бога и находимся под Его правлением. В совести есть только чувство правильного и неправильного. Она осуждает всё неправильное и злое и оправдывает всё правильное и доброе. Но интуиция стоит над правильным и неправильным, добром и злом. Она стоит над неправильным и также над правильным; она стоит над злом и также над добром. Она осуждает всё неправильное и всё злое, но она не обязательно оправдывает всё правильное и всё доброе. Она принимает только то, что от Бога, от Духа и от жизни.

Например, ложь осуждается совестью, а правдивость одобряется. Если мы живём согласно совести, то всё в порядке при условии, что мы не лжём, а говорим правду. Однако если мы живём согласно интуиции, то есть ходим в соответствии с чувством Бога, то мы не только не можем лгать — мы также не всегда можем говорить правду. Мы должны спрашивать себя: «От кого эти слова: от Бога или от меня самого?» Бог не хочет, чтобы мы лгали, и Он не хочет, чтобы мы говорили правду. Бог хочет, чтобы мы говорили Его слова, слова, которые от Него, от Духа и от жизни. Поэтому, когда брат преподносит слово, его совесть следит за тем, говорит он правду или нет. Но какое именно слово он должен преподносить, какую тему он должен избрать, какова мысль Бога относительно того, что ему говорить, — это уже не вмещается в рамки правильного и неправильного, добра и зла. Чувство совести ничего не может сделать в этом отношении. Только посредством интуиции можно коснуться мысли Бога и получить водительство Бога в том, чтобы говорить Его слова. Разница между самоуправлением и Божьим правлением та же, что между совестью и интуицией.

Как мало сегодня тех, кто живёт, полностью находясь под правлением Бога! Многие братья и сёстры живут в состоянии, которое представляет собой сочетание всех трёх видов правления. Бо́льшая часть их существа находится под человеческим правлением; им всё ещё нужно, чтобы ими управлял человек. Другая часть их существа подчиняется самоуправлению — правлению совести. И лишь малая часть их существа находится под Божьим правлением, то есть под непосредственной властью Бога. Это весьма ненормальное состояние. Поэтому нам необходимо более тщательно работать над совестью, чтобы, что касается отрицательной стороны, избавиться от человеческого правления, а что касается положительной стороны, войти в сферу Божьего правления и находиться непосредственно под властью Бога.

Д. Чувство совести

1. Происхождение чувства

На протяжении поколений все святые, искавшие жизни, соглашались с тем, что совесть является окном нашего духа, так же как глаз является окном нашего тела. Само окно не имеет в себе света; весь свет поступает в него из другого источника. То же самое можно сказать о совести. Хотя мы не осмелимся утверждать, что в самой совести нет никаких чувств, мы можем сказать, что бо́льшая доля её чувств исходит из соседних с ней частей. Этих соседних частей в общей сложности семь: разум, чувства, воля, интуиция, общение, жизнь Божья и Дух Божий. Во всех этих семи соседних частях есть чувства. Когда их чувства проникают в совесть, они становятся чувством совести. Таково происхождение чувства совести.

2. Различные виды чувств

Чувства совести у святых включают в себя множество аспектов. У человека с острой совестью чувства в совести возникают в отношении всего. Эти чувства совести можно разделить на три категории. Первая — это чувство в отношении греха. В главе о работе над грехом мы говорили, что основанием работы над грехом является внутреннее осознание. Это внутреннее осознание представляет собой чувство совести. Если мы согрешим перед Богом или перед человеком, в совести сразу же появится чувство осуждения. Это первая категория чувств совести.

Вторая категория — это чувство в отношении мира. В главе о работе над миром мы говорили, что основанием работы над миром также является внутреннее осознание. Это внутреннее осознание тоже представляет собой чувство совести. Если мы будем любить что-то другое или будем заняты чем-то другим помимо Бога, совесть также даст нам чувство осуждения. Это вторая категория чувств совести.

Кроме этих двух категорий чувств совести есть третья категория. Это неловкие чувства в отношении чего-либо помимо греха и мира. Есть некоторые вещи, которые не являются ни греховными, ни мирскими, но из-за них наша совесть теряет чувство мира. Если мы не работаем над этими вещами, мы просто не можем прорваться. Например, небрежность и неаккуратность в нашей повседневной жизни — это не грех и не что-то мирское, но это беспокоит нашу совесть. Если человек будет разбрасывать повсюду одежду и другие вещи, создавая беспорядок в комнате, его совесть будет укорять его. Если в нашем характере есть те или иные недостатки или странности, если мы поступаем с другими людьми не так, как подобает христианам, или если у нас возникает нежелательный или неуместный настрой перед Богом, то, хотя всё это не является ни греховным, ни мирским, наша совесть испытывает беспокойство. Все эти неловкие чувства относятся к третьей категории чувств совести.

Среди этих трёх категорий чувств совести первые две, касающиеся греха и мира, являются поверхностными, а третья — более глубокой. На раннем этапе работы над совестью наши внутренние чувства являются более или менее обострёнными в отношении греха и мира. После того как мы поработали над всеми этими чувствами, проявляется третья категория чувств. Чем строже и тщательнее мы работаем над своей совестью, тем больше усиливается эта третья категория чувств. В работе над совестью мы делаем акцент на переходе к работе над этой третьей категорией чувств.

Поскольку в совести христианина есть эти три категории чувств, его совесть богаче и острее, чем совесть неверующего. У неверующего нет чувства в отношении мира и нет неловких чувств, относящихся к третьей категории. У него есть только чувство в отношении греха, чувство правильного и неправильного, добра и зла, и даже это чувство является довольно притуплённым. Чувство в совести неверующего составляет примерно одну треть от чувства в совести христианина. Чувство в совести христианина такое богатое, потому что сердце христианина — это новое сердце, сердце, смягчённое и обновлённое Богом; его дух — это новый дух, дух, оживлённый и обновлённый Богом; его разум, чувства и воля тоже в значительной степени обновлены, и у него также есть жизнь Божья и Дух Божий. Всё это заключает в себе богатые чувства и может влиять на совесть христианина. По этой причине чувства в совести христианина действительно богаты!

Е. Преткновение из-за проступка и осуждение в совести

Три категории чувств совести являются результатом наших проступков: мы либо совершили проступок против Бога, либо согрешили против человека в своём намерении, побуждении, слове или действии. Поэтому такие чувства можно рассматривать как чувства преткновения из-за проступка. Чем острее совесть человека и чем больше он живёт в присутствии Бога, тем легче ему получить чувство преткновения из-за проступка. Каждый раз, когда он совершает проступок против Бога или человека, в совести сразу же возникает чувство преткновения из-за проступка. Следовательно, по силе этого чувства преткновения из-за проступка мы можем определить степень остроты совести человека и степень его озарения Богом.

Однако что касается самого чувства преткновения из-за проступка, оно наносит серьёзный вред нашему духовному состоянию. Когда в совести человека есть это чувство преткновения из-за проступка, его общение с Богом сталкивается с препятствием и вследствие этого всё его духовное состояние приходит в упадок. Поэтому всякий раз, когда у христианина в совести появляется чувство преткновения из-за проступка, он должен сразу же пойти к Господу, чтобы исповедать свой грех в соответствии с этим чувством и потребовать очищения Его драгоценной кровью. Иногда необходимо также пойти к человеку и уладить возникшую проблему. Тогда чувство преткновения из-за проступка исчезнет и совесть будет свободна от преткновения. Таким образом, работа над совестью направлена на то, чтобы, с одной стороны, сделать нашу совесть острой и богатой чувствами, а с другой стороны, дать нашей совести уверенность, покой и свободу от преткновений. И следовательно, результат работы над нашей совестью, с одной стороны, состоит в том, что эта работа приводит нас в Божий свет, чтобы мы получили больше озарения, и, с другой стороны, в том, что под воздействием такого озарения мы избавляемся от всего, что находится вне Бога, несовместимо с Богом и неприемлемо для Бога, чтобы нам пережить более глубокое очищение.

Теперь мы переходим к осуждению совести. Осуждение является результатом чувства преткновения из-за проступка в совести. Когда наша совесть ощущает, что мы поступили неправильно, она осуждает нас. Поэтому эти два проявления фактически являются одним. Между ними трудно провести различие. Некоторые определяют осуждение совести как обвинение совести. Это тоже два аспекта одного проявления. Например, судья в суде осуждает, а прокурор обвиняет. Подобным образом, когда наша совесть чувствует, что мы совершили неправильный поступок, она, с одной стороны, представляет человека, обвиняя нас, а с другой стороны, представляет Бога, осуждая нас. Чувство преткновения из-за проступка в совести делает наш дух подавленным и бессильным в духовных вещах, потому что чувство преткновения из-за проступка приносит с собой обвинение и осуждение совести. Поэтому, если мы хотим избавиться от обвинения и осуждения совести, есть только один путь — тщательно поработать над чувством преткновения из-за проступка. Когда чувство преткновения из-за проступка в нашей совести исчезнет, естественным образом исчезнут обвинение и осуждение совести.

Ж. Чувствительность и слабость совести и обвинение и нападки Сатаны

Чувствительность совести является результатом серьёзной и тщательной работы над ней. Если работы над совестью не будет, то чувство совести, разумеется, будет вялым и притуплённым. Когда совесть подвергается суровой работе, её чувство обостряется настолько, что совесть становится чувствительной. Таким образом, чувствительность совести — это положительное явление. Оно доказывает, что над совестью была проделана довольно тщательная работа. Если в результате работы над нашей совестью она ещё не стала чувствительной, то такая работа недостаточно тщательна.

Некоторые работают над своей совестью настолько тщательно, что чувствуют обличение даже тогда, когда их слова или поступки лишь немного отклоняются от нормы. Они проявляют чувствительность не только после того, как они совершили неправильный поступок, но и когда они только собираются сделать что-то неправильное. Кроме того, острота совести у таких людей может развиться до такой степени чувствительности, что они чувствуют себя неправыми во всех своих поступках и словах. Но если они ничего не делают и не говорят, они тоже чувствуют себя неправыми. На этом этапе во всём их существе как будто полная путаница. Однако когда человек проходит такую стадию обострённости и выходит из этой стадии, обретая чувствительность совести, он довольно хорошо усваивает уроки работы над совестью; после этого чувство в его совести всегда будет острым и нормальным. Таким образом, чувствительность совести — это необходимое явление.

Однако когда над совестью человека проделывается работа до тех пор, пока совесть не станет чувствительной, совесть может перейти в состояние чрезмерной чувствительности и вследствие этого стать слабой. Такая слабость из-за чрезмерной чувствительности является результатом чрезмерной работы над совестью. У христианина, который недавно спасён или не является ищущим, не развивается слабость совести. Эта слабость бывает только у тех, кто серьёзно ищет Господа и сурово работает над своей совестью, но при этом ещё незрел и нежен в жизни. Такие люди, когда Господь обретает их, тщательно работают над своей совестью, вычищая из неё всю тьму и всё неправильное. Их совесть подобна стеклу; она прозрачна и светла. На данном этапе над их совестью уже проделана достаточная работа; в дальнейшей работе необходимости нет. Но из-за того что они молоды и неопытны в духовных вещах, они часто работают над совестью в чрезмерной степени, в результате чего их совесть становится чрезмерно чувствительной, что приводит к слабости совести. Это подобно коже на нашем теле. Одни участки кожи — огрубевшие и малочувствительные, а другие — нежные и очень чувствительные. Новая кожа, образующаяся на месте раны, является нежной и крайне чувствительной. Малейшее прикосновение к ней вызывает боль. Можно сказать, что это — кожа в состоянии слабости. Подобным образом, если над совестью проделывается такая большая работа, что она становится чрезмерно чувствительной, в ней по любой причине возникает чувство преткновения из-за проступка. Во многих вопросах такой человек осуждает себя ещё до того, как его осудил Бог; он теряет свой мир ещё до того, как Бог что-либо запретил. Такие осуждение и неловкость могут продолжать существовать даже после того, как человек уладил возникшую проблему, причиняя ему множество ненужных страданий и мучений. Такое состояние слабой совести является результатом чрезмерной чувствительности совести.

Ряд состояний слабой совести можно описать и проиллюстрировать. Одно из таких состояний заключается в том, что после того, как мы поработали над совестью в соответствии с её чувством преткновения из-за проступка, совесть по-прежнему чувствует осуждение и обвинение. Например, если вы согрешили против брата, то во время общения с Богом вы получаете озарение и осознаёте это; поэтому вы исповедуетесь перед Богом и перед этим братом. После того как вы это сделали, если ваша совесть сильная и нормальная, вы должны ощутить мир и перестать думать об этой проблеме. Однако если эта проблема по-прежнему остаётся внутри вас и вы продолжаете чувствовать неловкость и осуждение, это признак слабой совести.

Другое состояние связано с теми или иными грехами, над которыми нет необходимости работать, однако ваша совесть требует, чтобы вы работали над ними. Например, если вы внутренне испытываете отвращение к брату и чувствуете, что это неправильно, вам нужно лишь исповедать это перед Господом и забыть об этом. Это всего лишь личный вопрос в вашем сердце перед Господом; это не проявилось в словах и настрое, так что в дело оказалась вовлечена вторая сторона. Однако если, после того как вы исповедали это перед Богом, вы ещё чувствуете, что вы должны исповедаться перед этим братом и попросить у него прощения, то это уже излишне. Предположим, что, после того как вы исповедались перед вашим братом, ваше внутреннее существо всё равно не спокойно и ощущает необходимость ещё раз исповедаться перед ним, потому что вам кажется, что где-то вы сказали лишнее, а где-то недоговорили, но вы боитесь, что, если вы ещё раз пойдёте к нему, ему это будет неприятно, и в результате вы испытываете такое недоумение внутри, что теряете всякий мир. Это — ещё более слабое состояние совести.

Ещё одно состояние заключается в том, что в совести есть чувство преткновения из-за проступка, но человек не находит верного пути работы над этим чувством или всегда чувствует, что его работа недостаточно тщательна. Например, десять лет назад брат украл тысячу долларов. Теперь, когда он спасён, он пытается работать над этой ситуацией, но, когда он это делает, ему трудно решить, какую сумму ему следует выплатить в качестве возмещения. Согласно принципу Ветхого Завета (Лев. 6:5), он должен добавить к изначальной сумме пятую часть, но ему кажется, что этого недостаточно. Поскольку в Новом Завете нет какого-либо принципа на этот счёт, он решает, что он должен возвратить эту сумму с процентом. Однако встаёт вопрос о размере процента. Какой именно процент он должен заплатить: процент банковского вклада или процент, под который выдаются кредиты? Какой это должен быть процент: годовой, месячный или недельный? Сколько бы он ни высчитывал это, в его сердце всё равно нет покоя. Это указывает на ещё одно слабое состояние совести.

Чувствительная совесть — это нечто надлежащее и нормальное, но слабая совесть, будучи чрезмерно чувствительной, является ненормальной. Во-первых, слабая совесть приносит человеку множество ненужных страданий и мучений. Во-вторых, из-за неё человек ощущает постоянное беспокойство, в результате чего у Сатаны появляется основание для обвинений и нападок. Поэтому слабая совесть — это нехороший признак. Однако слабая совесть — это необходимое следствие нашей начальной работы над совестью. Чувствительная совесть, которая появляется в результате тщательной работы над совестью, обычно становится слабой совестью. Если мы ещё не поработали над совестью до такой степени, что она стала чувствительной, то наша работа недостаточно тщательна и мы ещё не усвоили необходимого урока. Однако когда над совестью проделана работа, в результате которой она стала чувствительной, то она обязательно станет чрезмерно чувствительной и слабой. Поэтому, когда мы следуем за Господом и сурово работаем над своей совестью, мы должны сделать всё возможное, чтобы избежать состояния слабости. Когда наша совесть становится чувствительной, мы должны применить свою волю, чтобы удержать её в должном состоянии, не позволив совести зайти в крайность и сделаться слабой и беспокойной. Тогда мы не понесём урона.

Мы уже сказали, что слабая совесть даёт Сатане основание для обвинений и нападок. Что представляет собой обвинение Сатаны? Обвинение Сатаны и обвинение или осуждение совести — это разные вещи. Обвинение или осуждение совести всегда основано на конкретном факте. Этим основанием может быть грех, мир или нечто другое. Это обвинение или осуждение возникает в результате того, что мы поступили неправильно по отношению к Богу или человеку. Но обвинение Сатаны не такое. В его основе не лежит какой бы то ни было факт. Это просто беспричинное беспокойство с целью обмануть нас, чтобы в нашей совести появилось чувство неудачи и она потеряла мир. Иногда, чтобы обвинять нас, Сатана использует факты из прошлого. Он вновь напоминает нам о каких-то вещах, над которыми мы уже поработали в прошлом, в результате чего мы теряем мир. Таким образом, все обвинения Сатаны являются ложными. Он обвиняет нас, пользуясь слабой совестью, чтобы мы погрузились в ненужные страдания, чтобы наше духовное состояние утратило равновесие и чтобы мы не могли спокойно стремиться расти в жизни, и вследствие этого мы терпим большой урон.

Когда человек попадает под обвинение Сатаны и при этом не распознаёт умысла Сатаны, а вновь и вновь принимает ненужные обвинения, думая, что это голос совести, его совесть ослабляется и обвинение Сатаны усиливается. Затем обвинение Сатаны превращается в нападки. Когда человек подвергается таким нападкам в совести, его дух, душа и тело сильно страдают. В более тяжёлых случаях человек может потерять здравый смысл, лишиться рассудка и даже умереть.

Ранее мы рассматривали в качестве примера брата, который не пользовался носовым платком, когда во время проповеди у него выступал пот. Это происходило потому, что он слишком сурово работал над своей совестью, в результате чего его совесть стала слабой и у Сатаны появилась возможность для обвинения и нападок. Он подвергался нападкам до такой степени, что не хотел спать на кровати, а спал на полу. В противном случае внутри у него не было мира. В результате его телу был нанесён большой вред и он преждевременно умер.

Ещё одна пожилая сестра, работая над миром, также подвергалась нападкам Сатаны. Даже когда она ела самую грубую пищу, Сатана говорил ей, что она слишком беспокоится о своей плоти. Она тоже не хотела спать на кровати, а спала на полу. В противном случае у неё не было мира. Вскоре она умерла. Есть целый ряд серьёзных иллюстраций, которые показывают, насколько ужасны нападки Сатаны.

Нашим единственным оружием, позволяющим победить обвинения и нападки Сатаны, является кровь Господа. В Отк. 12:10-11 говорится, что Сатана обвиняет нас перед Богом днём и ночью, но мы можем победить его благодаря крови Агнца. В 1 Ин. 1:7 и 9 говорится, что, если мы исповедуем свои грехи, Бог прощает наши грехи и кровь Господа очищает нас от всякой неправедности. Если мы должным образом проделали работу над всяким чувством преткновения из-за проступка в нашей совести перед Господом, мы должны верой скрыться под кровью. Только тогда мы сможем избежать любых обвинений и нападок Сатаны.

З. Течь в совести

Течь в совести является ещё одним видом чувства преткновения из-за проступка в совести. Это состояние также наносит крайне сильный вред духовному благополучию христианина.

При нормальных обстоятельствах чувство совести основывается на озарении Святого Духа, которое в свою очередь основывается на мере нашей жизни. Насколько мы выросли в жизни, настолько мы получаем озарение Святого Духа. Насколько мы озарены Святым Духом, настолько наша совесть испытывает то или иное чувство. Поэтому над чувством нашей совести можно поработать в достаточной степени согласно мере нашей жизни. Всё, чего Святой Дух требует от нас через нашу совесть, также можно в достаточной степени удовлетворить благодаря снабжению силы нашей жизни. Если мы готовы повиноваться, то мы будем в силах исполнить требуемое. Следовательно, такое чувство совести не вызывает течи в совести.

Однако иногда состояние становится ненормальным: в совести возникает некое чувство, которое невозможно в достаточной степени удовлетворить за счёт уровня роста жизни. Такое чувство не исходит от озарения Святого Духа. Озарение Святого Духа всегда основывается на росте жизни. Поскольку такое чувство невозможно в достаточной степени удовлетворить за счёт уровня роста жизни, оно, судя по всему, исходит от преждевременного знания. Это подобно ситуации, в которой десятилетний ребёнок знает то, что известно двадцатилетнему мужчине, и принимает все требования, предъявляемые к двадцатилетнему мужчине, но, поскольку ему не хватает роста жизни, он не в силах исполнить эти требования. То же самое происходит с человеком, у которого возникают преждевременные чувства в совести. С одной стороны, он чувствует, что не должен совершать определённый поступок, потому что, если он его совершит, его совесть будет чувствовать осуждение и неловкость. С другой стороны, у него недостаточно сил, чтобы преодолеть побуждение, и он совершает этот поступок. В результате в его совести образуется брешь, или повреждение, которое невозможно устранить. Такое состояние мы называем течью в совести.

Приведём пример. У брата, который был спасён недавно, есть вредная привычка. Поскольку свет внутри него не очень сильный, его совесть не осуждает его. Он способен молиться, приходить на собрания и общаться с Господом и при этом ощущать мир и радость. Затем другой брат говорит ему, что эта вредная привычка неугодна Господу и что он должен немедленно избавиться от неё. Он отвечает на это: «Когда я молюсь, я не осознаю, что Господь недоволен». Тогда другой брат приводит ему свои доказательства, объясняя ему все библейские истины, касающиеся этого вопроса. В конечном итоге новообращённый брат поддаётся убеждению и обязуется повиноваться этим истинам, чтобы избавиться от вредной привычки. В результате он терпит неудачу, потому что ему не хватает роста жизни и у него нет достаточного снабжения силы жизни. Поэтому он продолжает жить с этой вредной привычкой. И тогда его совесть сурово осуждает его и чувство преткновения из-за проступка постоянно одолевает его. Вначале он мог молиться, посвящать себя и приходить на собрания, но теперь он говорит самому себе: «Разве может такой человек, как я, молиться, посвящать себя и приходить на собрания?» Таким образом, в его совести возникает сильная течь. Эта течь настолько серьёзна, что он уже не может молиться, свидетельствовать и приходить на собрания. В конечном итоге вся его христианская жизнь терпит крах.

Таким образом, течь в совести — это нечто очень серьёзное и опасное. В 1 Тим. 1:19 говорится о том, что течь в нашей совести подобна течи в корабле, в результате которой корабль неминуемо тонет. Совесть христианина терпит кораблекрушение, как только в ней появляется течь. Вера и любовь имеют важнейшее значение лично для христианина, однако они имеют такое же важнейшее значение в наших отношениях с Богом и, в некоторой степени, в наших отношениях с другими людьми. Жизнь, которой христианин живёт перед Богом, должна быть жизнью веры и любви. Но как только в совести возникает течь, и вера, и любовь вытекают и духовная жизнь христианина терпит крах. Как треснувшая лампочка не светит, так и совесть с течью приводит к тому, что дух христианина сникает и всё духовное внутри него увядает.

Поскольку течь в совести — это нечто очень серьёзное, мы должны стараться избежать её на пути стремления к росту жизни. Чтобы избежать её, не нужно принимать какое бы то ни было чувство, исходящее от преждевременного знания, и не нужно откликаться на какое бы то ни было требование, превышающее то снабжение жизни, которое есть у нас внутри. Это относится и к нам самим, и к другим людям. Нельзя передавать другим людям преждевременные знания, вызывающие у них преждевременные чувства, и нельзя указывать другим людям на их проблемы, не подумав о том, в силах ли они работать над ними. Иначе их совесть будет повреждена и в ней возникнет течь. Помогать другим людям нужно только с положительной стороны в аспекте жизни, чтобы они росли в жизни. С течением времени чувства их совести сами собой усилятся и соответственно усилится и их работа над теми или иными вещами.

Если у нас уже есть чувство, полученное от преждевременного знания, нам нужно, чтобы нас покрыла кровь Господа. Мы можем сказать Господу: «Господь, я знаю, что мне нужно работать над этой проблемой, но я не могу справиться с ней; мне это не под силу. Покрой меня Твоей кровью и не позволяй Сатане нападать на меня». Если мы будем полагаться на кровь таким образом, то несмотря на нашу слабость мы всё равно сможем иметь общение с Господом и наша духовная жизнь не потерпит урона.

Скрываясь под кровью, мы должны изменить свой настрой. Мы должны взирать на Господа, ожидая снабжения Его благодати. Когда снабжение Его благодати придёт к нам и даст нам необходимые силы, мы должны сразу же поработать над теми вещами, которые требуют того. Это снабжение Божьей благодати связано с внутренним жизненным снабжением и с внешним устроением обстоятельств. Например, работая над нашими денежными долгами, мы должны, с одной стороны, взирать на Господа, ожидая, что Он будет действовать внутри нас и произведёт в нас достаточно сильное внутреннее чувство. С другой стороны, мы также должны взирать на Господа, ожидая, что в наших обстоятельствах Он даст нам достаточную сумму денег, чтобы мы проделали работу над долгами в соответствии с внутренним чувством. Это внешнее снабжение также представляет собой божественное обеспечение, позволяющее нам работать над соответствующей проблемой.

И. Чувство совести и рост жизни

Чувство нашей совести тесно связано с жизнью. Прежде всего мы рассмотрим эту связь до нашего спасения и после него. До нашего спасения внутри нас были смерть и тьма и в нашей совести было очень мало света и чувств. После нашего спасения Божий Дух вселил в нас Божью жизнь и наш дух был оживлён. Одновременно с этим все наши внутренние части были обновлены, функция совести была восстановлена и чувство совести было оживлено. Таким образом, чувство в совести христианина возникает в результате рождения его духовной жизни.

Таково наше истинное состояние во время спасения. После нашего спасения чувство совести усиливается по мере роста жизни. Насколько растёт наша жизнь, настолько же усиливается чувство нашей совести. Чем дальше мы продвигаемся в росте жизни, тем богаче и острее становится чувство нашей совести. Поэтому, если мы хотим, чтобы это чувство было острее и богаче, нам нужно продолжать стремиться приобретать жизнь. Если наша жизнь будет обильной, то чувство нашей совести укрепится. Кроме того, если мы будем работать над всеми проблемами в соответствии с чувством совести, то рост жизни усилится. Рост жизни влияет на чувство совести, а чувство совести способствует росту жизни. Эти две вещи образуют взаимную причинно-следственную связь, благодаря которой мы продвигаемся по пути жизни.

К. Чувство совести и озарение Святого Духа

Чувство совести также связано с озарением Святого Духа. Это чувство, возникающее в результате рождения жизни и усиливающееся по мере роста жизни, проходит через Святого Духа и озарение Святого Духа. Нельзя отделять жизнь от Святого Духа, потому что жизнь Божья находится в Духе Божьем. Поэтому нельзя отделять рост жизни от озарения Святого Духа. Чем больше Святой Дух сияет в нас, тем больше наш рост в жизни, и чем больше у нас роста жизни, тем сильнее озарение Святого Духа. Эти два фактора также взаимно влияют друг на друга по принципу причинно-следственной связи и всегда находятся в одной и той же пропорции.

Поскольку чувство совести основывается на мере жизни, а мера жизни неотделима от озарения Святого Духа, чувство совести естественным образом находится под влиянием озарения Святого Духа. Когда жизнь внутри нас возрастает, озарение Святого Духа увеличивается и чувство совести усиливается. Это подобно тому, как учитель преподносит учебный материал в зависимости от того, в каком классе учится ученик. Обычно класс, в котором учится ученик, соответствует его возрасту, а это в свою очередь влияет на урок, который преподносит учитель. Святой Дух внутри нас — наш лучший учитель. Уровень жизни, которым мы обладаем, — это наш духовный возраст. А то чувство, которое есть у нас в совести, — это урок, который Святой Дух преподносит нам, озаряя нас внутри. Чувство совести у всех разное, потому что у всех нас разная мера жизни. Соответственно и озарение Святого Духа в каждом из нас разное.

И наоборот, чувство совести может усиливать озарение Святого Духа. Если мы будем работать над теми или иными проблемами согласно чувству нашей совести, Святой Дух естественным образом займёт больше места в нас и даст нам больше озарения. Таким образом, озарение Святого Духа и чувство совести взаимно влияют друг на друга, образуя причинно-следственную связь.

Л. Чувство совести и духовное знание

Ещё одним прочным основанием для чувства совести является духовное знание. Духовное знание — это не умственное понимание и постижение библейских истин или духовных вещей, а понимание и осознание Бога и всего, что относится к Богу, посредством божественного откровения и озарения. Такое знание находится в сфере жизни и Святого Духа. Если какое-либо знание исходит не от жизни и не от Святого Духа, то это не духовное знание. Истинное духовное знание должно приходить от жизни и от Святого Духа.

Поскольку наше духовное знание исходит от жизни, оно определяется той степенью жизни, которой мы обладаем. Если то или иное знание предшествует нашему росту в жизни, то оно является преждевременным и умственным. Это не истинное духовное знание. Следовательно, оно не может дать нам снабжение жизни и не приносит нам никакой пользы. Но если наш рост жизни увеличится в некоторой степени, то это произведёт определённое знание. Это и есть надлежащее и нормальное духовное знание. Оно способно снабжать нас жизнью и приносит нам пользу.

Духовное знание пропорционально росту в жизни, потому что истинное духовное знание исходит от озарения Святого Духа, а это озарение пропорционально росту жизни. Если у нас нет озарения, когда мы слушаем сообщения, читаем Библию, изучаем книги и слышим свидетельства других людей, то мы просто накапливаем множество знаний. Это не является истинным духовным знанием. Отсюда мы видим абсолютную взаимосвязь между истинным духовным знанием, ростом жизни и озарением Святого Духа.

Что же представляет собой истинное духовное знание, которое приходит в результате озарения Святого Духа? Во-первых, это чувство в нашем духе, глубочайшей части нашего существа, при помощи которого мы ощущаем путём внутреннего откровения, над чем нам нужно проделать работу. Во-вторых, это чувство приносит с собой явление Бога, давая нам почувствовать, что с нами говорил Бог и мы находились в Его присутствии.

Например, сестра свидетельствует, что во время молитвы она получила озарение от Господа, осознав, что она не должна носить многие модные платья, которые у неё есть. Другая сестра, услышав её свидетельство, говорит про себя: «Если она не может носить платья её фасона, то как я могу носить мои платья, которые ещё более модные?» Дело в том, что представление этой второй сестры о современных платьях — всего лишь результат умственного знания, смешанного с эмоциями. Это не духовное знание, приходящее в результате озарения Святого Духа. Но с ней может произойти и что-то другое, а именно она не только поймёт это своим разумом, но и будет внутренне затронута этим свидетельством. Она ощутит, что перст Господа указывает на её модное платье и даёт ей почувствовать, что она никогда больше не должна носить это платье. Это — свет Святого Духа, сияющий на неё. В первом случае она может лишь кивнуть головой и согласиться, но не может встать на колени и молиться. Во втором случае она, ещё не дойдя до дома, уже молится: «Господь, прости меня и избавь меня от этого модного платья». В этом случае Бог через это свидетельство не только затрагивает её, но и говорит ей и являет ей Себя. Поэтому она точно знает, что она больше не должна носить своё модное платье. Это — истинное духовное знание, то есть знание, возникающее вследствие озарения Святого Духа.

Каждый раз, когда Бог даёт нам духовное знание, Он хочет, чтобы мы пошли навстречу сияющему свету Его лица и почувствовали откровение Святого Духа. Это сияние и откровение упрекает нас в тех или иных вещах, заставляет нас смириться перед Богом и побуждает нас искать Его прощения и избавления, а также Его снабжения и жизненной силы, чтобы работать над тем, в чём мы получили упрёк.

Возьмём в качестве примера сообщения, которые делаются в церкви. Из-за различного уровня роста в жизни среди братьев и сестёр озарение Святого Духа также различно. Поэтому есть большое различие в том духовном знании, которое приобретает каждый. Поскольку у некоторых более глубокий рост в жизни, это даёт Святому Духу больше возможности озарить их. Вследствие этого духовное знание, которое они приобретают, больше и глубже. А у тех, чей духовный рост мелкий, свет Святого Духа, дающий откровение, ограничен несмотря на то, что они сидят на том же собрании и слышат то же сообщение. Поэтому духовное знание в них является ограниченным и мелким. Таким образом, эти три вещи: духовное знание, степень роста в жизни и озарение Святого Духа — взаимосвязаны и слиты воедино.

Истинное духовное знание приходит в результате нашего роста в жизни и озарения Святого Духа. Это знание включает в себя не только понимание в разуме, но и многое другое. Оно представляет собой чувство в духе. После того как это чувство в духе затрагивает нашу совесть, оно становится чувством в совести. Отсутствие духовного знания означает отсутствие чувства в совести. Почти все нормальные чувства в совести приходят от истинного духовного знания.

М. Чувство совести и снабжение благодати

Поскольку нормальное чувство совести исходит от жизни, Святого Духа и духовного знания, оно, разумеется, несёт с собой снабжение благодати. Это — славная отличительная черта Нового Завета. Ветхозаветные законы, данные человеку, содержали одни лишь требования без какого-либо снабжения. Новозаветный закон жизни, раздаваемый в человека, содержит не только требования, но в большей степени снабжение. Требования в законе жизни удовлетворяются самим этим законом в качестве снабжения. Поэтому каждый раз, когда наша совесть открывает нам требование закона жизни, давая нам нормальное чувство, побуждающее нас работать над той или иной проблемой, нам нужно лишь склониться, поклониться Богу и признать, что это чувство Божьего требования является предвестником снабжения благодати.

Требование чувства в совести несёт с собой снабжение благодати, но, если мы хотим получить это снабжение в действительности, мы должны исполнить одно условие, а именно откликнуться на это требование в вере. Снабжение Божьей благодати всегда зависит от нашего доверия и послушания. Если мы проявляем доверие и послушание, то за этим следует снабжение Божьей благодати. В противном случае снабжение не поступит. Бог всегда хочет, чтобы в ответ на все Его требования мы сначала верой проявили послушание. Тогда Он снабдит нас Своей благодатью. Таким образом, наш отклик на Божьи требования — это наше прошение о Божьем снабжении.

Приведём пример. Когда мы просим человека отправить телеграмму, согласно существующему в мире деловому принципу, сначала мы снабжаем его деньгами, а потом он начинает действовать. Но духовный принцип состоит в том, что сначала он должен послушаться и начать действовать соответствующим образом, а вслед за этим он получит деньги. Если человек боится действовать из-за отсутствия средств, то деньги определённо не поступят. Но если он будет действовать, веря в то, что он оплатит расходы, деньги придут. Многие исторические факты в Библии наглядно показывают этот принцип. Когда Бог проводил Израиля через Иордан, воды не разделились до того, как израильтяне ступили в реку. Наоборот, они ступили в реку верой, и после этого воды разделились. Снабжение благодати мы тоже получаем верой и переживаем в вере. Поэтому, когда кто-то учится работать над совестью, он должен усвоить урок того, как получать снабжение Божьей благодати в вере. Каждый раз, когда чувство в совести предъявляет какое-нибудь требование, мы должны понимать, что это — Божье снабжение для нас. Если мы ответим на это требование в вере, Божье снабжение обязательно придёт к нам. Наша обязанность — откликаться; обязанность Бога — снабжать.

Мы должны быть благодарны Господу за то, что даже наша вера и послушание даются нам Богом; они не требуют от нас усилий и борьбы. При нормальных обстоятельствах, когда чувство совести соответствует росту в жизни, у нас естественным образом появляется вера и мы подчиняемся, проявляя послушание. Если же какое-либо чувство совести превышает нашу веру в снабжение Божьей благодати и нашу способность к послушанию, то это преждевременное чувство и оно доказывает, что наш рост жизни ещё не достиг данного этапа. В этом случае мы должны скрыться под кровью и ждать, пока наша жизнь не достигнет этого этапа. И тогда у нас естественным образом появится достаточная вера, чтобы применить Божью благодать и послушаться чувства совести.

Итак, для того чтобы исполнять требования чувства в совести, нам, безусловно, нужно Божье снабжение благодати. Это снабжение мы получаем через веру. Когда мы в вере исполняем требование, содержащееся в чувстве нашей совести, сразу же приходит Божья благодать, снабжая нас. С одной стороны, она даёт нам силу, чтобы работать над той или иной проблемой и получить очищение, а с другой стороны, это снабжение и благодать переплетаются внутри нас, производя рост жизни.

II. ПРАКТИКА РАБОТЫ НАД СОВЕСТЬЮ

Приведённые выше двенадцать положений относятся к нашему знанию в работе над совестью; то, о чём будет сказано ниже, относится к практическому применению в работе над совестью.

А. Основание в Писании

1) 1 Тим. 1:19: «Храня веру и добрую совесть, отбросив которые некоторые потерпели кораблекрушение в отношении веры». Добрая совесть, которую упоминает апостол, — это совесть, которая работает над всеми пороками, чтобы поддерживать состояние непорочности. Если человек позволит, чтобы в его совести задержалось какое-либо преткновение, его вера потерпит кораблекрушение и его духовное сокровище постепенно вытечет. И сам он отпадёт от Господа.

2) 1 Тим. 1:5: «Любовь от чистого сердца, и доброй совести, и нелицемерной веры». Для того чтобы у нас была любовь, необходимая христианину в его хождении, нам нужно иметь добрую совесть, так как эта любовь исходит от доброй совести.

3) Деян. 24:16: «И сам я упражняюсь, чтобы всегда иметь совесть без преткновений по отношению к Богу и людям».

4) Деян. 23:1: «Я во всей доброй совести вёл себя перед Богом до этого дня».

Апостол дважды свидетельствует о том, что в его совести нет преткновений. Здесь видна одна из причин того, почему он обладал такой силой и смелостью в Господней работе: он постоянно работал над своей совестью, сохраняя её от осуждения.

Б. Предмет работы над совестью

Предметом нашей работы является не сама совесть, а чувство совести. Помимо преждевременных чувств, чрезмерной чувствительности и чувств от обвинений и нападок Сатаны предметом нашей работы также являются все нормальные чувства совести.

В Эф. 4:19 говорится, что грешники «отбросили всякое чувство» (перевод Дж. Н. Дарби). Чувство, которое здесь подчёркивается, — это чувство совести. До своего спасения человек погружён в грех. В своём житии и поведении он старается игнорировать и сводить на нет чувство своей совести. Поэтому среди язычников нравственный человек может считаться с чувством своей совести, а порочный человек лишён чувства в своей совести. Тот же принцип применим к тем, кто спасён. Чем более духовным становится человек, тем чувствительнее становится его совесть. И наоборот, если он мало молится и у него нет общения с Господом, его совесть нечувствительна.

В контексте 4-й главы Послания к эфесянам апостол увещевает нас снять с себя старого человека и облечься в нового человека и ходить согласно благодати, которой мы были призваны. Таким образом, здесь показано, что нормальная христианская жизнь неразрывно связана с чувством совести. В прошлом, когда мы жили в старом человеке, мы отбрасывали всякое чувство совести; теперь, когда мы сняли с себя старого человека и облеклись в нового человека, мы должны жить, уделяя должное внимание чувству совести, и проделывать работу в соответствии с этим чувством.

В. Основание работы над совестью

Основанием работы над совестью также является чувство совести. Все нормальные чувства в нашей совести, если они согласуются с нашим ростом жизни и исходят от озарения Святого Духа, составляют основу работы над совестью.

Ранее мы упоминали, что существует три категории чувств совести, а именно чувство в отношении греха, чувство в отношении мира и все прочие неловкие чувства. Работая над грехом, мы должны работать только над тем чувством, которое существует в нашей совести в отношении греха; работая над миром, мы должны работать только над чувством в нашей совести в отношении мира; работая над прочими вещами помимо греха и мира, мы должны работать только над неловкими чувствами в нашей совести. С точки зрения предмета работы эти три категории представляются различными, но их единым основанием является чувство совести.

В предыдущих главах мы говорили, что работа над грехом и миром основывается не на чувстве совести, а на чувстве жизни внутри. Мы говорили так потому, что чувство совести изначально является чувством жизни внутри. Хотя это чувство жизни исходит от жизни Божьей и Святого Духа, мы ощущаем его именно посредством совести. Таким образом, хотя это чувство жизни, это также чувство совести.

Г. Степень работы над совестью

Степень нашей работы над совестью — та же, что и степень работы над грехом и миром. Это «жизнь и мир». Мы должны проделывать работу до такой степени, чтобы нам ощущать не только мир внутри, но и жизнь. Мы должны чувствовать не только покой, безопасность и уверенность; мы также должны чувствовать укрепление, озарение и удовлетворение. Если мы не достигли жизни и мира, это означает, что наша работа недостаточно тщательна.

Однако наш опыт показывает, что чувство жизни и мира не всегда удаётся поддерживать на неизменном уровне. Напротив, спустя некоторое время мы опять можем почувствовать пустоту и смятение, неловкость и незащищённость, как будто чувство жизни и мира исчезло. Такое состояние возникает по двум причинам. Первая — это наши неосторожность и слабость, в результате которых мы опять загрязнились и нами завладели какие-то вещи, неугодные Богу. Вторая причина состоит в том, что уровень Божьего внутреннего требования жизни значительно повышается, когда мы постоянно подчиняемся своей совести, получаем снабжение благодати, растём в жизни и обретаем всё больше озарения Святого Духа. По этим двум причинам мы можем не чувствовать ни жизни, ни мира.

Сначала такое чувство представляет собой смутное внутреннее ощущение того, что у нас отсутствует жизнь. Другими словами, мы перестаём чувствовать «жизнь». Всякий раз, когда мы чувствуем отсутствие жизни, мы должны понимать, что у Бога есть для нас более глубокий внутренний урок, который мы должны усвоить, и дополнительные внешние вещи, над которыми мы должны поработать. Если в это время мы глубже войдём в Его присутствие в поисках большего света, дающего откровение, Бог сделает ещё один шаг и покажет нам, над какими вещами нам необходимо поработать. Когда свет в отношении какого-либо вопроса становится ясным, наше смутное ощущение отсутствия жизни становится конкретным чувством беспокойства. Это чувство представляет собой чувство в совести. Мы должны соответствующим образом работать над этим чувством до тех пор, пока мы не восстановим внутреннее состояние жизни и мира. Такие циклы многократной работы будут вновь и вновь очищать нас и вести нас вперёд по пути жизни.

Д. Стандарт работы над совестью

В работе над совестью мы должны работать до такой степени, чтобы нам ощущать жизнь и мир, но нам также нужен стандарт, которым мы бы руководствовались в этой работе. Говоря обобщённо, над внутренним отсутствием жизни и мира необходимо работать до тех пор, пока мы не обретём жизнь и мир, но это не означает, что любое чувство отсутствия жизни и мира нуждается в нашей работе. Мы лишь должны спросить себя, соответствует ли это чувство стандарту работы. Если оно соответствует стандарту, то мы приступаем к работе над ним. В противном случае в этом нет необходимости. Таким образом, стандарт работы является важным мерилом, когда мы начинаем проводить эту работу на практике.

Когда христианин затронут любовью Господа и решает следовать за Ним, он готов уступить тщательной работе Господа над ним вплоть до того, что он готов терять лицо и не считаться с ценой. В это время Сатана часто приходит со множеством поддельных чувств. В некоторых случаях люди были настолько обмануты им, что чувствовали себя обязанными проделывать ненужную работу и тем самым несли духовный урон. Поэтому мы должны усвоить стандарт, чтобы соотносить с ним всю нашу работу и внимательно измерять с его помощью все чувства, указывающие на отсутствие жизни и мира. Так мы сможем избежать многих опасностей и ошибок. Следовательно, стандарт для нашей работы также является границей и защитой.

Мы уже говорили, что стандартом работы над грехом является праведность. Работать нужно только над тем, что неправедно. Если нет неправедности, то рассматривать нечего. Стандарт нашей работы над миром заключается в том, порабощены мы миром в своём повседневном житии или нет. Работать нужно над всем, что не является необходимым для нашего существования, и над всем, что владеет нами. Помимо этого над чем-либо ещё работать не нужно. Однако стандарт нашей работы над совестью заключается в том, имеет ли та или иная проблема какой-то смысл и разумное объяснение. Это применимо в том случае, когда мы собираемся работать над отсутствием мира в нашей совести. Мы должны спрашивать: «Есть ли какой-либо смысл в этом отсутствии мира? Получаю ли я назидание, работая над ним? Может ли это помочь другим? Может ли Бог прославиться?» Если в этом отсутствии мира есть смысл, мы принимаем его и работаем над ним соответствующим образом. Но если в нём нет смысла, мы должны отвергнуть его и не должны работать над ним.

Например, представим себе брата, который, почитав книгу, небрежно бросает её. Сразу же внутри у себя он замечает отсутствие мира и получает укор в совести за свою небрежность. В этом случае он должен пойти, аккуратно взять книгу и поставить её на место. Он должен обращаться с этой книгой в соответствии со своим внутренним чувством. Тогда внутри у него будет мир. В данном случае отсутствие мира явно имеет определённый смысл: оно учит брата не быть небрежным. Но если у этого брата нет мира, когда он сидит на стуле, но есть мир, когда он сидит на полу, то он довёл работу над своей совестью до бессмысленной степени. Если у него нет мира, когда он несёт свою Библию в руке, но есть мир, когда Библия лежит у него на плече, то такое отсутствие мира лишено смысла. Чем больше он будет работать над этими бессмысленными чувствами, тем больше такие чувства будут умножаться. Вследствие этого у Сатаны появляется повод для нападок, что приводит к многочисленным ненужным страданиям.

С одной стороны, мы должны работать над своей совестью в строгом соответствии с требованиями жизни и мира внутри нас. С другой стороны, мы также должны руководствоваться стандартом наличия смысла. Следуя этому принципу, мы сможем проделывать уравновешенную и полезную работу, которая принесёт нам рост в жизни и не даст врагу оснований нападать на нас.

ЗАКЛЮЧЕНИЕ

На этом втором этапе нашей духовной жизни мы последовательно изучили три урока работы, а именно работу над грехом, миром и совестью. Всё, что требует работы на начальных этапах стремления христиан за Господом, входит в эти три урока. После того как христианин проделал работу над грехом, оправдание, которое он получает от Бога, явлено в его жизни и видно людям. После того как он проделал работу над миром, он переживает удовлетворение в Христе, полностью отделяется от мира и всецело принадлежит Богу. Наконец, после того как он проделал работу над совестью, чувства внутри него становятся обострёнными и богатыми и функция его духа становится сильной и очевидной. На этом этапе все его внешние проявления, неугодные Богу и не согласующиеся с Богом, устранены и начинает проявляться внутренняя жизнь. И тогда он начинает поворачиваться от внешнего к внутреннему и учится следовать за Господом внутренне по пути жизни.

С практической точки зрения, после того как христианин начинает искать Господа и посвящает себя, наступает долгий период времени, когда работа Господа над ним сосредотачивается на этих трёх сферах. Чем больше он принимает эту работу, тем более благословенно его духовное состояние перед Богом и тем быстрее его рост в жизни. Поэтому, если мы хотим знать наше состояние перед Господом или состояние нашего духовного роста, мы должны посмотреть на свои переживания, чтобы увидеть, насколько мы подверглись работе Господа в этих аспектах. Многие братья и сёстры очень медленно растут в жизни. Каждый день они огорчаются из-за своего жалкого состояния, и каждый день они просят Господа о милости. Тем не менее по прошествии нескольких лет их рост во внутренней жизни по-прежнему остаётся на начальном этапе. Другие братья и сёстры находятся в состоянии смерти и бесчувственности перед Господом. В них не прослеживается движение Святого Духа, и их функционирования в Святом Духе не видно. Причина этого в основном заключается в том, что они не усвоили эти уроки работы.

Мы часто говорим о послушании, однако во многих случаях наше послушание перед Господом не имеет никакого отношения к работе над теми или иными вещами. Но где же ещё, если не в этой работе, требуется послушание? Если наша работа не является тщательной, то как наше послушание может быть абсолютным? Мы не осмеливаемся сказать, что послушание на сто процентов заключено в работе над теми или иными вещами, но мы можем сказать, что из ста требований послушания девяносто относятся к сфере этой работы. Таким образом, послушание в основном связано с работой над теми или иными вещами.

Наша проблема сегодня состоит в том, что мы непослушны в сфере этой работы. Нельзя сказать, что мы вообще не проделывали никакой работы. Однако наша работа не является тщательной и серьёзной. Мы либо не желаем работать конкретно и тщательно, либо проявляем в этой работе медлительность. Это сильно снижает степень нашего послушания. И тогда мы поступаем вопреки закону жизни, противимся научению помазания и оскорбляем Бога. Поэтому наша совесть оказывается вялой и нечувствительной, а наш дух становится обессиленным и поникшим. Хотя мы слушаем сообщения и читаем духовные книги, включая Библию, мы получаем мало света. В нашем труде мы бесплодны, и всё наше духовное состояние остаётся увядшим и слабым.

Это касается не только отдельных людей, но и того, что происходит на собраниях. Многие собрания слабые, бедные и низкие, потому что все испытывают недостаток в работе над теми или иными вещами. Если все будут проделывать строгую и суровую работу в своей повседневной жизни, состояние собраний сильно изменится и станет очень живым.

Мы всегда молим Господа о том, чтобы Он действовал, и даже говорим Ему, что если Он не будет действовать, то мы не сможем двигаться дальше. Однако проблема не в том, что Он отказывается действовать, а в том, что мы отказываемся позволить Ему действовать. Действие Господа состоит в том, чтобы пробудить наше внутреннее чувство. Если мы позволим Господу действовать, то мы естественным образом будем проделывать работу над теми или иными вещами в соответствии с этим внутренним чувством. Каждый шаг в действии Господа направлен на то, чтобы изобличить наши трудности и потребовать нашей работы над ними. Как только Господь начинает действовать в нас, в ту же минуту мы должны приступить к работе над теми или иными вещами. Позволить Господу действовать — значит позволить Ему работать над нами. Если мы будем тщательно работать над каждым чувством, то Господь сможет действовать в нас в самой полной мере. Всё наше существо станет живым. Мы станем подобны динамиту в Господнем труде: мы взорвёмся, высвободив Господень труд изнутри себя.

Мы должны взирать на Господа в надежде, что Он введёт нас в переживание этих уроков. Чем больше мы будем пренебрегать работой над теми или иными вещами, тем больше наше внутреннее чувство будет становиться безразличным к тому, что мы остаёмся во тьме. Но чем больше мы будем готовы на практике проделывать эту работу, тем больше наше внутреннее чувство будет заставлять нас проделывать её тщательно, пока мы не поработаем над всеми своими чувствами перед Господом. Однако даже на этом этапе мы не можем сказать, что мы закончили работу над теми или иными вещами. Закончить эту работу нельзя, и прекращать её тоже нельзя. Каждый день мы должны решать проблему работы над теми или иными вещами. Каждый раз, когда мы обнаруживаем новые ошибки или что-то, над чем мы так и не поработали в прошлом, мы должны немедленно работать над этим. Тогда мы сможем продвигаться в Господе всё глубже и глубже.
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ГЛАВА СЕДЬМАЯ

ПОСЛУШАНИЕ НАУЧЕНИЮ ПОМАЗАНИЯ

Седьмой урок переживания жизни — это урок послушания научению помазания. Описывать этот урок можно по-разному: хождение согласно Духу, пребывание в Господе, житие в общении с Богом, хождение с Богом и житие в Его присутствии. Однако самое точное описание — это послушание научению помазания. Если мы сами поймём это выражение, то и другим оно станет ясно.

Хотя послушание научению помазания является одним из переживаний на втором этапе нашей духовной жизни, это самое важное и центральное переживание на всех четырёх этапах. Какой бы работе мы ни подвергались в том, что касается отрицательной стороны, и сколько бы созидания мы ни переживали в том, что касается положительной стороны, мы не можем отступить от этого урока. Благодаря этому уроку переживание жизни на первом и втором этапах появляется естественным образом и становится более глубоким и более детальным. В то же время этот урок может привести нас в более глубокие переживания третьего и четвёртого этапов. Поэтому наше послушание помазанию является секретом нашего роста в жизни. Если мы хотим следовать за Господом по пути жизни, мы должны получить детальное знание и переживание этого урока.

I. ОСНОВАНИЕ В ПИСАНИИ

В 1 Ин. 2:27 говорится: «А вы — помазание, которое вы получили от Него, пребывает в вас, и вы не имеете нужды, чтобы кто-нибудь учил вас; а как Его помазание учит вас… и как оно и научило вас, пребывайте в Нём».

II. ПОМАЗАНИЕ

В научении помазания есть две главные части: само помазание и знание помазания. Мы внимательно изучим эти два аспекта. Сначала давайте рассмотрим помазание.

А. Значение помазания

В чём состоит значение помазания? Мы можем понять это из самого термина и из его происхождения, показанного в Библии.

Сначала давайте рассмотрим значение самого термина. Слово «помазание» в 1 Ин. 2:27 в греческом тексте оригинала – это отглагольное существительное, указывающее на некое движение. Это не масть в состоянии покоя, бездейственная и неподвижная, а масть в состоянии движения и действия, что подразумевает движение помазания.

Что же обозначает слово «помазание»? Говоря просто, это движение Святого Духа в нас. На протяжении всей Библии масть символизирует Святого Духа. Когда человек получает масть от Бога, в духовном смысле это означает, что человек получает от Бога Святого Духа. Когда Господь Иисус при крещении получил Святого Духа, Он сказал: «Дух Господень на Мне, потому что Он помазал Меня» (Лк. 4:18). Таким образом, масть, которую мы получаем от Господа, — это, несомненно, Святой Дух, которого мы получили от Него. Этот Святой Дух не является неподвижным в нас; Он всегда действует и движется. Такое движение даёт нам внутреннее ощущение того, что мы являемся получателем очень нежной и смягчающей масти.

Теперь давайте рассмотрим помазание с точки зрения его происхождения, показанного в Библии. Хотя термин «помазание» в первый раз упоминается в Первом послании Иоанна, само помазание существовало ещё в Ветхом Завете, когда израильтяне поставили скинию. Когда они построили скинию в пустыне, Бог повелел, чтобы они помазали святой мастью скинию и все предметы внутри неё. Все служащие священники и первосвященник также должны были быть помазаны мастью. После того как люди и предметы были помазаны, они становились отделёнными и освящёнными для Бога (Исх. 29:7, 21; 40:9-16; Лев. 8:10-12, 30). Позднее Бог помазывал царей и пророков для служения Ему (1 Цар. 10:1; 16:12-13; 3 Цар. 1:39; 19:16; 4 Цар. 9:1-6; 11:12). Таким образом, помазание появилось в повествовании Библии на очень раннем этапе.

Бог помазывает людей и вещи с той целью, чтобы они были освящены. Что значит быть освящённым? В прошлом наше понимание состояло в том, что освящение — это отделение помазанного от того, что обыденно, в результате чего он принадлежит Богу. Однако это — поверхностное понимание, так как оно связано только с положением. Если мы постигнем это глубже, мы увидим, что освящение изменяет не только положение, но и природу помазанного. Поскольку масть обозначает Святого Духа, она также обозначает Триединого Бога. Где наносится эта масть, там есть Сам Бог. Кто помазан этой мастью, в том увеличивается составной элемент Бога. Когда Моисей помазал шатёр, жертвенник и священников, шатёр стал Божьим шатром, жертвенник стал Божьим жертвенником и священники стали Божьими священниками. Благодаря нанесению масти Бог-Творец слился и соединился с людьми и вещами, то есть с творением. Поэтому после того, как шатёр был поставлен и помазан мастью, его наполнила Божья слава (Исх. 40:2, 9, 34-35). Хотя у израильтян было много шатров, только в этом шатре были слава и присутствие Бога. Это было обусловлено тем, что только на этот шатёр была нанесена масть и он имел составные элементы Бога. Следовательно, он был освящён.

Итак, помазание — это Триединый Бог, который посредством движения Святого Духа внутри нас помазывает нас, внедряя Себя в нас. Чем больше эта масть помазывает нас, тем больше в нас увеличивается Бог, в результате чего Он больше и глубже сливается и соединяется с нами. Таким образом, цель помазания состоит в том, чтобы мы слились и соединились с Богом.

Б. Связь между помазанием и целью спасения

Помазание и цель Божьего спасения тесно взаимосвязаны. Центральная цель Бога в Его спасении состоит в том, чтобы внедрить Себя в людей и слиться с ними воедино. Подобно тому, функция помазания состоит в том, что оно вкладывает в нас Бога, чтобы мы слились с Богом воедино. Поэтому с практической точки зрения цель Божьего спасения достигается посредством помазания. Если нет помазания, то цель Божьего спасения не может быть достигнута. Таким образом, помазание является значительным фактором во всём Божьем спасении.

Чтобы яснее понять связь помазания и цели Божьего спасения, ниже мы изучим три шага в работе Бога для достижения этой цели.

Его первый шаг состоял в том, что Слово стало плотью. Слово было Бог (Ин. 1:1), а слово «плоть» обозначает человека. Следовательно, фраза «Слово стало плотью» означает, что Бог стал человеком и слился с человеком (ст. 14). Воплотившийся Иисус Назарянин является первым и главным произведением слияния Бога с человеком во вселенной, а также первым результатом в достижении Божьей цели спасения. Когда Он родился на земле, Бог получил во вселенной образец и эталон Своего слияния с человеком. С этого времени намерение Бога состояло в том, чтобы слиться с человечеством согласно Иисусу Христу и посредством Иисуса Христа.

Вторым шагом в достижении Божьей цели спасения были смерть и воскресение Господа Иисуса. Смерть Господа высвободила Его из Его плоти, а Его воскресение перенесло Его в Святого Духа. Поэтому благодаря смерти и воскресению Господь Иисус обрёл другой вид, вид Святого Духа. До воплощения, в вечности, Он Отец. Когда Он воплотился на земле и жил среди людей — Он Сын. После того как Он прошёл смерть и воскресение, взошёл на небо, вновь сошёл на землю и вошёл в человека — Он Дух. Как Отец выразил Себя в Сыне посредством воплощения, так Сын выразил Себя как Дух посредством смерти и воскресения. Отец пришёл к людям как Сын, а Сын вошёл в человека как Дух. Таков Триединый Бог, который сливается с человеком посредством Своего спасения.

Третьим шагом, который Бог совершил для достижения цели Своего спасения, было вхождение Святого Духа в человека. Когда в человека входит Святой Дух, в него входит Сын и в него также входит Отец. Поэтому, когда в человека входит Святой Дух, это равнозначно тому, что в человека входит Триединый Бог. В Библии об этом говорится по крайней мере дважды: в Рим. 8:9-11 сказано, что обитающий в нас Дух — это Дух Божий, Дух Христа и Сам Христос. Сопоставив эти разные выражения, мы видим, что, если в нас Дух Божий, это означает, что в нас также и Христос, и Бог. Ещё раз об этом говорится в 1 Ин. 4:13: «Из того мы узнаём, что… Он [пребывает] в нас, что Он дал нам от Своего Духа». Это также подтверждает, что, если в нас Святой Дух, это означает, что в нас Бог.

Когда Триединый Бог вошёл в нас в Святом Духе, Он слился с нами. Таким образом цель Его спасения — слияние Бога и человека — достигается в нас на практике.

Однако работа Бога с целью слияния с человеком — это не мгновенный процесс. С тех пор как мы были возрождены и в нас вошёл Святой Дух, это слияние непрерывно продолжается. На протяжении всей жизни христианина вся работа Святого Духа над ним направлена на то, чтобы осуществить работу слияния Бога с человеком.

Разумеется, есть и другой аспект работы Святого Духа, а именно Его внешнее воспитание. Это внешнее воспитание является Его работой с отрицательной стороны, а слияние внутри нас — это Его работа с положительной стороны. Внешнее воспитание направлено на то, чтобы сокрушить нас, а внутреннее слияние направлено на то, чтобы посредством помазания внедрить в нас Бога для увеличения Бога в нас. Внешнее воспитание нужно для того, чтобы мы уменьшились, а внутреннее слияние нужно для того, чтобы Бог увеличился. Таким образом, внешнее воспитание Святого Духа — это второстепенная работа, а Его внутреннее слияние — это главная работа, непосредственно достигающая цели спасения.

Каким образом Святой Дух внедряет в нас это слияние? Он делает это посредством того, что Он как масть помазывает нас. Мы уже говорили, что помазание — это движение Святого Духа. Он не пребывает внутри нас неподвижно — Он всегда движется и действует. Это движение и действие представляет собой своего рода помазание, которое вкладывает в нас всё больше и больше Бога. Следовательно, чем больше Святой Дух помазывает нас, тем больше Бог может слиться с нами и тем больше Он может достигнуть в нас Своей цели спасения.

То, как Святой Дух посредством помазания вкладывает в нас Самого Бога, можно сравнить с тем, как мы красим комнату. Например, если мы хотим покрасить стены и мебель в золотой цвет, мы используем золотую краску. В результате того, что порция краски наносится на стены и мебель, они приобретают цвет золота. Если мы будем непрерывно красить комнату, она будет сливаться с золотой краской и вся комната приобретёт золотой цвет.

Таким же образом Святой Дух помазывает нас, в результате чего Бог сливается с нами. Сам Бог является одновременно и Маляром, и краской. А мы подобны мебели. Бог очень хочет слиться с нами, чтобы мы наполнились Его природой. Поэтому в Святом Духе Он действует в качестве масти, непрерывно помазывая нас. Недостаток этой иллюстрации в том, что, когда краска наносится на мебель, и краска, и мебель сохраняют свои индивидуальные качества: краска остаётся краской, а мебель остаётся мебелью. Но когда Святой Дух входит в нас в качестве помазания, происходит соединительная реакция, в результате которой оба элемента сливаются в одно. В результате невозможно различить, где Святой Дух, а где мы. Чем больше продолжается это слияние, тем больше Бог увеличивается в нас.

Многие братья и сёстры понимают в научении помазания только аспект научения. Они думают, что цель помазания — научить нас узнавать, что мы должны или не должны делать согласно желанию Бога. Если мы слушаемся такого научения, у нас внутри мир; если не слушаемся, у нас внутри нет мира. Однако такого понимания недостаточно. Например, когда Моисей наносил масть на шатёр и принадлежности, разве тем самым он давал им наставления о том, что нужно делать, а чего не нужно? Конечно же нет. Его цель состояла не в том, чтобы они узнали, что делать, а чего не делать, и тем более не в том, чтобы они переживали мир в отношении того, что делается. Он наносил масть с той целью, чтобы они полностью принадлежали Богу и были освящены. Поэтому переживание помазания в нашей духовной жизни больше связано с самим помазанием, чем с научением. Главная цель помазания состоит в том, чтобы передать нам Самого Бога. Сопутствующее этому научение имеет второстепенное значение.

Даже в 1 Ин. 2:27, где упоминается научение помазания, не делается никакого акцента на том, что у нас должен быть мир. Напротив, там сказано: «Как оно и научило вас, пребывайте в Нём». Здесь пребывание в Нём — это слияние с Господом и соединение с Ним воедино. Таким образом, акцент в Библии делается на слиянии. Я надеюсь, что мы изменим наше прежнее представление.

В. Связь между помазанием и общением жизни

Существует очень тесная связь между помазанием и общением жизни. Общение жизни — это течение жизни, совместное течение Бога и всех, кто обладает Его жизнью. Помазание — это слияние Бога со всеми, кто принадлежит Ему. Цель течения жизни — принести в нас Бога как поток, а цель помазания — внедрить в нас Бога как масть. Это — два аспекта одного и того же. Они очень тесно взаимосвязаны, и их трудно отделить друг от друга.

Давайте теперь рассмотрим, почему помазание и общение жизни являются двумя аспектами одного и того же. Мы знаем, что Бог — это жизнь и Бог — это Дух. Что касается Бога как жизни, Он непрерывно течёт в нас. Это — общение жизни. Что касается Бога как Духа, Он постоянно движется в нас. Это — помазание. Однако жизнь и Дух неразделимы, так как Дух содержит жизнь, а жизнь находится в Духе. Жизнь — это содержание Духа, а Дух — это действительность жизни. Вместе они — Дух жизни (Рим. 8:2), двуединый и неделимый. Поэтому общение жизни и помазание также неразделимы. Это два аспекта одного и того же.

По этой причине мы видим, что во всей Библии помазание упоминается только в Первом послании Иоанна — в книге, в которой особенно подчёркивается общение жизни. Если мы хотим знать общение жизни, то сначала мы должны узнать помазание. Люди часто говорят об общении жизни, а также о помазании, упомянутом в Первом послании Иоанна, но очень немногие связывают вместе эти две вещи. Ещё меньше тех, кто обнаружил причину, по которой помазание упоминается в книге Иоанна об общении жизни. Этой причиной является то, что общение жизни и помазание — это два неразделимых аспекта одного и того же. Как жизнь находится в Святом Духе, так и общение жизни заключается в движении Святого Духа как помазании. Чтобы получить жизнь Божью, человек сначала должен иметь Духа Божьего; подобным образом, чтобы иметь общение жизни, человек сначала должен иметь движение Святого Духа, то есть помазание. Лишь после того, как мы коснёмся помазания, мы можем переживать общение в жизни практическим образом. Поэтому, когда в Первом послании Иоанна говорится об общении жизни, нельзя не сказать о помазании, потому что помазание предназначено для общения жизни.

Подтверждение тому, что помазание предназначено для общения жизни, можно также найти в прообразах Ветхого Завета. В ветхозаветные времена помазание требовалось трём группам людей: священникам, царям и пророкам. Из этих трёх групп цари посылались от Бога к людям, чтобы править за Бога, а пророки посылались от Бога к людям, чтобы говорить за Бога. Священники же шли от человека в присутствие Бога, чтобы иметь общение с Ним. Помазание для них было абсолютно необходимо. Каждый священник должен быть помазан. Помазание необходимо для того, чтобы войти в присутствие Бога, иметь общение с Богом и слиться с Богом. Другими словами, прежде чем войти в присутствие Бога для общения, человек сначала должен быть помазан. Именно поэтому помазание имело особенно важное значение по отношению к священникам. Это доказывает, что цель помазания — ввести человека в Бога, тем самым дав ему возможность иметь общение с Богом и соединиться с Богом воедино. Помазание абсолютно необходимо для того, чтобы иметь общение жизни.

Для ясного понимания связи между помазанием и общением жизни следует сказать ещё несколько слов о значении помазания в Первом послании Иоанна согласно свету Писаний. Мы знаем, что в Новом Завете апостол Иоанн написал одно Евангелие и три Послания и что во всех этих книгах говорится о взаимоотношениях между Богом и человеком. Однако между его Евангелием и его Посланиями есть большая разница. В его Евангелии говорится о том, что Бог пришёл к человеку, а в его Посланиях говорится о том, что человек идёт к Богу. В его Евангелии сказано, что в начале было Слово и Слово было Бог. Однажды Слово стало плотью, чтобы жить среди людей, и это был Господь Иисус. Когда люди созерцали Его, они видели Отца, потому что Он и Отец — одно (14:9; 10:30); Он Бог, который приходит к человеку. В его Посланиях раскрывается, что этот Бог, который был явлен, пришёл в нашу среду и вошёл в нас, является вечной жизнью. Как только эта жизнь возвещается нам и принимается нами, она возвращает нас в общение Отца и Его Сына Иисуса Христа (1 Ин. 1:2-3). Так человек идёт к Богу.

Когда Бог пришёл к человеку, Он принёс с Собой благодать и действительность: «Слово стало плотью и поставило скинию среди нас… полное благодати и действительности» (Ин. 1:14); «благодать и действительность пришли через Иисуса Христа» (ст. 17). Когда мы получили благодать и увидели действительность, мы возвратились к Богу и встретили любовь и свет. Поэтому в Первом послании Иоанна говорится: «Бог есть любовь» (4:8, 16) и «Бог есть свет» (1:5). Благодать приходит от любви, а действительность исходит от света. Любовь — это нечто скрытое в Боге, и когда эта любовь исходит от Бога к нам, это благодать. Подобно тому, свет — это нечто скрытое в Боге, и когда этот свет исходит от Бога к нам, это действительность. Таким образом, когда Бог приходит к человеку, Он приносит благодать и действительность, а когда мы идём к Богу, мы касаемся любви и света. Когда Бог пришёл к человеку, Он принёс с Собой Свою благодать; когда мы получили эту благодать и возвратились к Нему, мы встретили Его любовь. Подобно тому, когда Бог пришёл к человеку, Он принёс Свою действительность; когда мы увидели Его действительность и возвратились к Нему, мы встретили Его свет.

Когда речь идёт о том, что Бог приходит к нам, чтобы вложить в нас благодать и действительность, и мы возвращаемся к Нему, встречая любовь и свет, по сути, речь идёт об общении жизни и о функции помазания. Масть посредством помазания вкладывает Бога в нас и нас в Бога. Другими словами, масть посредством помазания вкладывает в нас Божью благодать, а затем вводит нас в Божью любовь; кроме того, масть посредством помазания вкладывает в нас Божью действительность, а затем вводит нас в Божий свет. В результате такого движения туда (благодать) и обратно (любовь), туда (действительность) и обратно (свет) мы оказываемся в Божьей благодати, а также в Его любви; в Божьей действительности, а также в Его свете. Таким образом мы глубже соединяемся и сливаемся с Богом.

Итак, помазание и общение жизни неразделимы. Если работа помазания в нас будет поверхностной, то и наше общение с Господом будет поверхностным; если работа помазания в нас будет глубокой, то и наше общение будет глубоким. Если помазание в нас будет случайным, то и наше общение с Господом будет случайным. Таким образом, помазание очень важно для общения в жизни.

Г. Связь между помазанием и применением крови

Очень тесная связь существует также между помазанием и применением крови. Цель помазания — вложить в нас Бога, чтобы мы имели общение с Богом, а также слились и соединились с Богом. Однако многие сферы нашего существа несовместимы с Богом, и многие ситуации в нашей жизни не соответствуют Божьей праведности, святости и славе. Всё это не позволяет Богу слиться и соединиться с нами. Поэтому сначала необходимо применить кровь. Предназначение крови — очистить все сферы, которые несовместимы с Богом, и устранить все ситуации, которые не соответствуют Ему. Сначала мы применяем кровь и она очищает нас; затем Божья святая масть помазывает нас Самим Богом. Таким образом, для того чтобы переживать помазание, сначала нам необходима кровь. Кровь — это основание для помазания.

Связь между помазанием и применением крови также очень ясно видна в Ветхом Завете. Когда священник готовился нанести масть на прокажённого во время его очищения, сначала было необходимо нанести кровь. Часть масти наносилась «на кровь» или «на место крови» (Лев. 14:14-18, 25-29). Если бы масть была нанесена прежде крови, это было бы великим грехом против Бога. Поскольку масть — это предызображение Святого Духа, который пришёл, чтобы слить Бога с человеком, её нельзя было наносить на того, кто не очищен кровью. Сначала было необходимо нанести кровь, которая должна была очистить человека от всякого загрязнения и от всех сфер, несовместимых с Богом; затем можно было наносить масть, которая обозначает Бога, слившегося с человеком.

Этот принцип остаётся неизменным в Новом Завете. Мы уже говорили, что, поскольку в Первом послании Иоанна говорится об общении жизни, в нём упоминается помазание. Но кроме того, в нём также упоминается кровь. Более того, сначала, в 1-й главе, упоминается кровь, а затем, во 2-й главе, помазание. Отсюда также видно, что, для того чтобы иметь общение жизни, нам нужно не только помазание мастью, но и очищение кровью. Кроме того, кровь предшествует помазанию. Кровь требуется для того, чтобы смыть всякое беззаконие. Тогда помазание принесёт общение с Богом в жизни. Поэтому, если мы хотим переживать помазание, мы должны сначала пережить кровь. Чем больше мы будем применять кровь и позволять ей постоянно омывать нас, тем больше мы будем переживать помазание и чувствовать живое присутствие и движение Бога. В результате этого мы будем иметь общение с Богом. Таким образом, помазание и применение крови также неразделимы.

III. ЗНАТЬ НАУЧЕНИЕ ПОМАЗАНИЯ

В 1 Ин. 2:27 говорится: «Его помазание учит вас относительно всего». В научении помазания есть не только аспект научения, но и аспект помазания; есть не только научение Святого Духа, но и движение Святого Духа. Научение приходит не от масти, то есть не от Святого Духа, а от помазания мастью, то есть от движения Святого Духа.

А. Связь между научением помазания и помазанием

Научение помазания приходит от помазания и является естественным результатом того, что мы получаем помазание. Когда помазание движется внутри нас, с одной стороны, оно вкладывает в нас Бога, а с другой стороны, оно открывает нам мысль Бога. Поскольку масть — это Святой Дух и Сам Бог, когда эта масть помазывает нас, она помазывает нас составными элементами Бога. Но поскольку это помазание является движением Святого Духа, оно определённо вызывает у нас внутренние чувства. Как только внутри у нас появляется чувство помазания, наш разум может постигнуть в этом чувстве помазания некоторую часть Божьей мысли. Мы можем узнать, что Ему угодно или неугодно и что Он хочет, а чего Он не хочет. Такое постижение, или познание, является научением, которое мы получаем от помазания. Таким образом, научение помазания имеет два аспекта: во-первых, посредством помазания мы приобретаем больше Самого Бога, больше составных элементов Бога; во-вторых, посредством научения мы узнаём Его мысль и живём в Нём.

Из этих двух аспектов то, что мы обретаем Самого Бога, является первичным, а то, что мы познаём мысль Бога, — вторичным. Более того, обретение Самого Бога всегда происходит в первую очередь, а познание Его мысли приходит после этого. Каждый раз, когда мы переживаем помазание внутри себя, сначала мы обретаем больше Самого Бога, больше составных элементов Бога. Затем это производит результат, то есть даёт нам познать, что мы должны сделать согласно желанию Бога. Невозможно узнать Его волю, не получив Его Самого.

Нечто подобное можно проиллюстрировать на примере покраски. Когда мы красим мебель, мы наносим как саму краску, так и её цвет. Мы сосредоточены на нанесении краски, но, как только мы наносим краску, естественным образом появляется её цвет. Таким образом, сначала краска, а потом цвет. Более того, покраска — это первичная цель, а получение цвета — вторичная. Точно так же, когда Святой Дух помазывает нас, главная цель состоит в том, чтобы «покрасить» нас, внедрив в нас Бога. Как только в нас внедряется Бог, мы естественным образом узнаём Его мысль. Таким образом, научение помазания — это второстепенная функция помазания.

Научение помазания включает в себя три элемента: масть, помазание и научение. Масть — это Святой Дух, помазание — это движение Святого Духа, а научение — это понимание нашего разума в отношении этого движения. Наше прежнее понимание научения помазания сводилось к усвоению самого научения. Другими словами, мы ограничивали научение Святого Духа рамками того, что мы должны или не должны делать: если мы послушаемся, у нас будет мир; если нет, мира не будет. При таком научении мы и Святой Дух остаёмся двумя отдельными сторонами, между которыми нет никакого взаимного слияния. Такое познание недостаточно, и оно не соответствует принципу Нового Завета. В Ветхом Завете Бог открывал человеку Свою волю отдельно от Себя Самого. При таком откровении Бог и Его воля были отделены друг от друга; человек мог лишь узнать волю Бога, но не мог обрести Самого Бога. Однако при откровении в Новом Завете Бог и Его воля неразделимы. В Новом Завете Бог открывает человеку Свою волю в Самом Себе; чтобы узнать волю Бога, человек должен сначала обрести Самого Бога. Поэтому в данном случае это не только вопрос нашего познания, но и вопрос слияния Святого Духа с нами. Если бы Святой Дух давал только Своё научение, мы могли бы или слушаться, или не слушаться. Если мы слушаемся, мы получаем Его научение; если нет — не получаем. Но если Святой Дух как масть помазывает нас, чтобы научить нас, наше послушание не имеет никакого значения для Него. Он уже помазал нас чем-то независимо от того, слушаемся мы Его помазания или нет. Слушаемся ли мы — Он уже помазал нас; не слушаемся ли — Он всё равно уже помазал нас. Мы можем не послушаться научения помазания, но мы не можем искоренить помазание.

Например, допустим, что Бог требует, чтобы человек оставил свою профессию и служил Ему в вере. На первый взгляд это — некое вдохновение, откровение, водительство или научение, которое дал ему Бог. Но с практической точки зрения это — результат действия масти, которая помазала его один раз или помазывала его в течение некоторого времени. Допустим, что он не послушался научения помазания и продолжает работать по профессии без видимых изменений, но его внутренний вкус в отношении его профессии теперь стал другим. Помазание, которому он подвергся, осталось в нём, и он не может игнорировать это помазание и его действие.

Настоящее духовное хождение и настоящая духовная работа христианина должны быть результатом такого помазания, которое не только даёт нам некоторое научение, но и добавляет внутрь нас некий живой элемент. Мы можем не послушаться научения, но элемент, остающийся в нас, продолжает быть очень активным, так что по прошествии недолгого времени мы уже не можем двигаться дальше, не слушаясь его. Например, допустим, что какой-то брат раньше любил кино, но с тех пор, как он был спасён, помазание внутри него воздействовало на него. В конечном итоге он понимает, что он больше не должен ходить в кино. Допустим, он пойдёт в кино опять, но после того, как он сядет в кресло, что-то внутри него будет так сильно беспокоить его, что он уже не сможет оставаться там. Позже, когда он опять отправится в кино, что-то внутри него будет постоянно тревожить его и не позволит ему идти в кино. Спустя ещё какое-то время даже при мысли о том, чтобы опять пойти в кино, что-то внутри него будет беспокоить его настолько сильно, что он оставит все подобные мысли. Таким образом, научение помазания не просто показывает нам, что делать, а чего не делать, а, уча нас, внедряет в нас элемент Бога. Этот элемент внутри нас побуждает нас, давая нам способность слушаться научения.

В прошлом, когда речь шла о научении помазания, мы уделяли очень большое внимание вопросу послушания. Действительно, послушание часто приносит ещё большее помазание, а непослушание часто приводит к тому, что помазание прекращается и общение жизни останавливается. Поэтому послушание тесно связано с научением помазания. Однако было бы преувеличением сказать, что, если человек не послушается, у него никогда не будет помазания и общения жизни и что, если человек будет постоянно проявлять непослушание, общение никогда не восстановится. Несомненно, если мы не слушаемся, помазание иногда прекращается, но часто, когда мы не слушаемся, оно всё равно помазывает нас. Несмотря на то что мы продолжаем проявлять непослушание, оно непрерывно помазывает нас до тех пор, пока мы не послушаемся. Мы очень непослушны. Это факт. Если бы мы слушались научения помазания хотя бы в двадцати случаях из ста, мы были бы самыми лучшими христианами. Однако помазание не прекратилось из-за нашего непослушания. В нашем переживании помазание часто не реагирует на то, слушаемся мы или не слушаемся, соглашаемся или не соглашаемся. Если мы соглашаемся, оно помазывает нас; если не соглашаемся, оно тоже помазывает нас. Поэтому после такого помазания мы становимся не такими, какими мы были раньше.

Братья и сёстры, это — благодать, и это — отличительная черта работы Бога в нас в новозаветное время. Если мы по-настоящему узнаем это, мы не будем ни беспокоиться о себе, ни волноваться за других. Когда мы помогаем другим лишь внешними воодушевлениями, методами и стимулами, в этом мало ценности. Сегодня мы вроде бы помогли брату подняться, но завтра он опять может упасть. Бог истинно овладевает человеком лишь тогда, когда Он помазывает его живым образом. Если человек несколько раз подвергнется такому живому помазанию, ему ничего не останется, кроме как следовать за Господом и слушаться Его. Поэтому, когда мы приводим других людей к Господу, мы должны помочь им понять это живое помазание.

Итак, когда мы говорим об этом уроке научения помазания, наша цель — подчеркнуть вопрос помазания. Одно лишь внешнее научение не имеет никакой ценности. Ценность имеет только научение, которое является результатом помазания. Когда мы слушаемся Господа, мы не просто внешне слушаемся некоторого научения — мы внутренне слушаемся помазания. Только в этом случае результат будет иметь духовную ценность.

Б. Научение помазания и понимание разума

Научение помазания приходит от помазания. Тем не менее эти две вещи находятся в разных частях нашего существа. Помазание находится в нашем духе, а научение помазания — в разуме. Помазание находится в нашем духе, потому что Святой Дух обитает в нашем духе. Соответственно, помазание, исходящее от движения Святого Духа, определённо находится в нашем духе. Когда наш дух получает побуждение от Святого Духа, мы осознаём это. Такое осознание является чувством помазания. В этот момент, при условии, что наш разум был научен, мы способны истолковать это чувство из нашего духа. Мы можем понять его смысл и тем самым получить научение, исходящее от помазания. Таким образом, научение помазания находится в нашем разуме и целиком и полностью связано с постижением нашего разума.

Вся работа Святого Духа внутри нас, будь то озарение, орошение, откровение или водительство, является следствием Его помазания в нашем духе. Следовательно, область помазания является чрезвычайно широкой и включает в себя почти всю работу Святого Духа внутри нас. Однако научение помазания включает в себя только ту часть, которую способен понять наш разум. Поэтому в данном случае область гораздо уже. Часто помазание способно достичь своей цели, не проходя через наши разум и понимание. Например, во время нашего общения с Господом мы получаем снабжение жизни и наш дух оказывается орошён, освежён, просветлён и укреплён. Кроме того, когда мы касаемся закона жизни, мы можем жить и действовать в соответствии с Божьей природой. Эти переживания исходят исключительно от помазания и не имеют ничего общего с научением. Но вместе с тем во многих случаях помазание должно пройти через наш разум и быть понято, прежде чем оно сможет проявить свою функцию. Например, наш дух может быть озарён, получить откровение, узнать Божью истину, понять Божью волю в нашей работе и нашем движении и получить водительство Святого Духа. Однако если эти вещи останутся лишь помазанием или осознанием в духе, мы не сможем понять их смысл. Они должны пройти истолкование разума и стать научением помазания; тогда мы сможем понять их смысл.

Научение помазания — это истолкование и понимание разума в отношении помазания в духе. Поэтому, если мы хотим следовать научению помазания, мы должны иметь не только острое чувство в нашем духе, но также опытный и духовный разум. Такой разум включает в себя обновление разума, применение нашей постигающей способности в духовных вопросах и накапливание духовного знания. Для этого требуется, чтобы мы больше любили Господа, искали духовных переживаний, жили в общении, изучали Библию, читали духовные книги и слушали сообщения. Посредством всего этого наш разум получит духовное откровение и обогатится знанием. И тогда он сможет постигать смысл помазания в нашем духе. В результате этого мы будем осознавать научение помазания.

Важность того, чтобы наш разум постигал чувство помазания, можно проиллюстрировать на примере человека, который идёт в кино. Недавно спасённый человек, хотя он не осознаёт того, что стоит за кинофильмами, во время просмотра всё равно чувствует себя внутренне подавленно, неуютно и неестественно. Он не понимает, что освящающий Дух внутри него запрещает это и что помазание учит его не ходить больше в кино. Это происходит потому, что его разум и понимание ещё не были озарены. Следовательно, он не понимает движения Святого Духа в отношении этого вопроса. У него есть помазание, но нет научения.

Затем его разум получает наставление в отношении кинофильмов, и он осознаёт, что смотреть кинофильмы — это что-то нечестивое. Это обусловлено тремя причинами. Во-первых, большинство фильмов содержат грязь, так как они описывают, представляют и оправдывают пороки прелюбодейного поколения. Любой, кто часто ходит в кино, постоянно оскверняется растлением, которое несут кинофильмы. Как же христиане могут причащаться этого? Во-вторых, некоторые фильмы не содержат грязи и в определённой степени расширяют наши познания. Это, например, образовательные фильмы, фильмы о войне и о путешествиях. Однако обстановка кинотеатра — это неподходящее место для святого. Многие посетители кинотеатра нечестивы в том, что касается их одежды, настроя, поведения и разговоров. Если мы идём в кино и соприкасаемся с подобной атмосферой, она оскорбляет наш дух благочестия. В-третьих, фильм может не содержать грязи, и даже обстановка может быть надлежащей, но приблизились ли вы к Господу после просмотра фильма или отдалились от Господа? Мы твёрдо уверены в том, что если бы такой духовный человек, как Павел, раз в неделю в течение двух-трёх месяцев смотрел хорошие фильмы, то после этого он стал бы небрежным христианином.

Из вышеперечисленных трёх моментов мы понимаем, что независимо от того, хороший фильм или плохой, атмосфера и обстановка кинотеатра не соответствуют вкусу христианина. Когда брат, имея это знание, опять идёт в кино и переживает помазание, которое вызывает у него неприятное и неловкое чувство, его разум сразу же понимает, что это действие Святого Духа, который запрещает ему смотреть фильм. Теперь не только его дух пережил помазание, но и его разум научился понимать научение помазания.

В. Научение помазания и чувство совести

Существует абсолютная взаимосвязь между научением помазания и чувством совести. Мы уже говорили, что нормальное чувство совести исходит от Святого Духа, находящегося в нашем духе, и проходит через наш разум, озаряя нас. Это озарение также является своего рода помазанием Святого Духа в качестве масти. Таким образом, и чувство совести, и научение помазания исходят от чувства помазания. После того как помазание проходит через интуицию в духе и постигается разумом, оно становится научением помазания. Но после того как помазание проходит через совесть и постигается разумом, оно становится чувством совести. Это и составляет их взаимосвязь.

Однако есть различия между научением помазания и чувством совести. Во-первых, совесть — это орган, отличающий правильное от неправильного. Чувство совести, исходящее от помазания, также ограничивается рамками правильного и неправильного, добра и зла. Однако научение помазания, приходящее путём помазания и ощущаемое непосредственно в нашем духе, соотносится по своему масштабу с Самим Богом. Оно превосходит правильное и неправильное и непосредственно касается воли Самого Бога. Если мы будем заботиться только о чувстве совести, мы сможем быть лишь безупречными христианами. Мы должны пойти дальше этого и жить в сфере научения помазания. Тогда мы сможем касаться Божьей мысли и жить в Боге.

Во-вторых, основная цель научения помазания состоит в том, чтобы мы касались Бога, обладали Богом и понимали мысль Бога. Акцент в нём делается на положительном водительстве, которое также указывает на то, что запрещается. Но чувство совести просто показывает человеку его проступки. Акцент в нём делается на том, что касается отрицательной стороны, — на осуждении и необходимости работы над теми или иными вещами. Бог всегда даёт нам сначала научение помазания, а не чувство совести. Если мы послушаемся научения помазания, мы тем самым устраним необходимость в чувстве совести.

Однако если в какой-либо момент мы не послушаемся научения помазания, мы сразу же замечаем осуждение совести, которое даёт нам осознать наши проступки. Это можно уподобить работе исполнительной и судебной власти в государстве. Когда исполнительная власть работает нормально, судебной власти нет необходимости принимать какие-либо меры. Но когда исполнительный орган власти утрачивает свою эффективность или превышает свои полномочия, судебный орган применяет свою власть, выдвигая обвинение. Такое же соотношение существует между научением помазания и чувством совести. Научение помазания — это всегда положительное движение, а чувство совести — это всегда обвинение, связанное с чем-то отрицательным. Другими словами, Святой Дух как масть сначала помазывает интуицию нашего духа, чтобы направить нас или запретить нам что-либо. Если мы не слушаемся, то масть вслед за этим помазывает нашу совесть, чтобы вызвать чувство в совести. Поэтому, если мы хотим поддерживать нормальное духовное состояние, мы должны всегда жить в сфере научения помазания, и тогда нам не нужно будет ждать, чтобы чувство совести поправляло или обвиняло нас.

Г. Природа научения помазания

Теперь перейдём к рассмотрению природы и отличительных черт научения помазания.

Во-первых, научение помазания — это некое чувство, а не отчётливо сказанные слова. Хотя научение помазания должно сначала пройти через понимание нашего разума, то, что мы постигаем, не является произнесённым предложением или словом. Природа этого всё равно представляет собой чувство в духе. В лучшем случае это может казаться одновременно и чувством, и произнесённым словом, но это никогда не может быть предложением, произнесённым ясно и отчётливо. Это можно сравнить с тем или иным цветом, который, разумеется, не является произнесённым словом, а представляет собой некую картину, которую мы познаём, когда видим её. Подобно тому, когда мы живём в присутствии Господа и имеем общение с Ним, Святой Дух как масть даёт откровение нашему чувству. Если наш разум был обучен, получив надлежащее знание, мы сможем понять смысл этого откровения и тем самым получить научение. Однако то, что мы понимаем, представляет собой общий смысл, а не буквальное научение. Хотя иногда Святой Дух открывает нам слова из Библии, Он не даёт нам напечатанных букв. Вместо этого Он даёт нам коснуться принципа, показанного в Библии. Если бы вся Библия состояла из напечатанных слов, она была бы непригодна для нашего использования. Например, представим себе, что кто-то ищет Господа в отношении приобретения очков. Если он будет искать ответа от Господа в виде предложения, то он не сможет его найти, потому что очки не упоминаются в Библии. Поэтому Господь сможет дать ему только некоторое чувство и некоторое знание, основанное на каком-либо принципе. С практической точки зрения принцип дороже букв. Чем более зрелым является тот или иной святой и чем глубже он переживает помазание, тем более он свободен от букв Библии и тем больше внимания он уделяет чувству в духе в отношении принципа, показанного в Библии.

Многие из тех, кто усваивает этот урок научения помазания, всё же склонны искать подкрепляющих слов и получать словесное подтверждение. Подобный поиск очень легко вводит нас в заблуждение и является опасным. Например, кто-то ищет воли Господа в отношении вступления в брак и молится, ожидая получить конкретный ответ — «да» или «нет». Такой поиск очень опасен и легко приводит человека к ошибке. Фактически сам этот поиск является ошибкой. Господь даёт нам узнать Свою волю в основном посредством нашего внутреннего чувства. Он редко использует слова. Когда мы молимся, принося Господу то или иное дело, и ощущаем внутренний мир и сладостное общение, мы знаем, что Господь согласен с этим делом. Но когда мы молимся об этом деле и ощущаем некое препятствие или думаем о нём и при этом ощущаем неловкость, это означает, что Господь не согласен. Таким образом, научение помазания представляет собой чувство, а не слова в буквальном смысле.

Во-вторых, научение помазания является не внешним, а внутренним, не объективным, а субъективным. Оно представляет собой чувство глубоко внутри, а не голос, приходящий извне. Таким образом, оно находится внутри нас, а не вовне; оно не объективно, а субъективно. Часто на наше внутреннее чувство влияют внешние факторы, но на это внешнее влияние всё равно должен быть получен ответ от внутреннего помазания. Ничем не подтверждённые факторы влияния извне следует отвергать.

Поскольку научение помазания очень субъективно, часто то чувство, которое приходит от научения, кажется нашим собственным чувством. В таких случаях мы часто сомневаемся, действительно ли это чувство от Святого Духа или наше собственное чувство. Часто мы спрашиваем: «Похоже, что это моё чувство. Как же оно может быть чувством от Святого Духа?» Так происходит потому, что это чувство, приходящее от Святого Духа в нас, проходит через нас и сливается с нами, давая нам такое ощущение. Поэтому его трудно отделить от наших собственных чувств.

Однако это чувство действительно приходит от Святого Духа, поэтому мы всё же можем отличить его от наших собственных чувств. Например, когда наше общение с Господом прекращается, нам бывает трудно вновь получить такое чувство. Но когда наше общение с Господом восстанавливается, такого рода чувство, которое вроде бы является нашим собственным, опять появляется. Это доказывает, что это чувство исходит не от нас самих, а от Святого Духа, проходящего через нас.

В-третьих, научение помазания является естественным, а не вынужденным, и это не что-то такое, чего мы целенаправленно ищем. В то время как вы находитесь в общении с Господом, либо когда вы работаете, отдыхаете или идёте по улице, внутри вас, в вашей глубочайшей части, непроизвольно может появиться чувство или научение. Это непроизвольное чувство в самой глубине вашего существа почти всегда исходит от помазания. Если наша духовная жизнь нормальна, мы должны быть способны чувствовать научение помазания таким образом — совершенно непроизвольно; в противном случае в нашем житии перед Господом есть какая-то проблема. Например, когда мы покупаем платье, помазание внутри нас естественным образом показывает нам, покупать нам его или нет. Если нам необходимо молиться три дня, прежде чем нам станет ясно, покупать его или нет, то это доказывает, что наша духовная жизнь находится в ненормальном состоянии. Это применимо не только к обычным вещам в нашей повседневной жизни; тот же самый принцип действует в отношении важных и особенных событий. Мы можем молиться и ждать конкретного ответа, но Святой Дух всё равно даст нам узнать волю Божью естественным путём. Таким образом, что касается научения помазания, чем более непроизвольным оно является, тем более нормальным оно становится.

В-четвёртых, научение помазания является постоянным, а не случайным или внезапным. Научение помазания, несмотря на то что оно очень ценно, можно получать часто. Святой Дух даёт нам это чувство как в повседневной жизни, так и в отношении важных событий. С утра до вечера во всех наших делах помазание даёт нам постоянное чувство, позволяющее нам понять волю Божью и жить в соответствии с Его водительством. Мы можем чувствовать научение помазания, когда наш дух орошён. Даже когда мы чувствуем, что мы утратили присутствие Господа, мы всё равно можем чувствовать научение помазания, и в это время чувство оказывается более отчётливым, чем когда мы были орошены. Хотя мы можем не чувствовать присутствия Господа, часто мы в чём-то чувствуем запрет Господа, а в чём-то — Его присутствие. На первый взгляд здесь есть противоречие, но в духовном переживании бывает именно так, потому что отличительной чертой помазания является постоянство. Если человек получает научение помазания лишь от случая к случаю, его духовное состояние ненормально.

Поскольку научение помазания постоянно, мы должны часто переживать его и неизменно жить в нём. Из-за того что некоторые люди не прислушиваются к чувству помазания в обычных делах повседневной жизни, им становится трудно получать его, когда происходят серьёзные события. Даже если у них есть некоторое внутреннее чувство, оно ненадёжно. Оно может быть их собственным воображением или маской, за которой скрывается Сатана. Поэтому оно опасно. Например, представим себе брата, который не следует за Господом и не слушается научения помазания в своём обычном повседневном житии и который однажды решает жениться. Он ищет чувства от Святого Духа и сталкивается с тем, что получить его очень трудно. Поскольку чувство, приходящее от помазания, является очень регулярным, мы можем ощущать его и в важных делах, таких как вступление в брак, и в делах повседневного жития. Житие в сфере чувства помазания подобно движению поезда по двум рельсам. Пока мы движемся по рельсам, с нами всё в порядке. Если же вдруг мы отклоняемся, рискуя сойти с рельсов, чувство помазания автоматически запрещает нам и удерживает нас, так что мы сохраняемся в воле Божьей.

Это в точности подобно тому, как апостолы двигались в Святом Духе, осуществляя свою работу. В Деян. 16:6-7, когда Павел и его спутники намеревались остаться в Азии, Святой Дух запретил им, а когда они пытались отправиться в Вифинию, Дух Иисуса не позволил им. Такой запрет и такое сдерживание связаны с помазанием. Они подобны двум рельсам, которые удерживали апостолов в рамках Божьего водительства. Павел не молился несколько дней, чтобы узнать мысль Святого Духа. Помазание Святого Духа постоянно учило его и планировало его путь в то время, как он работал.

Когда мы живём в сфере научения помазания, с нами должно происходить то же самое. Если в наших действиях нас часто останавливают запрет и сдерживание Святого Духа, это доказывает, что мы постоянно живём в сфере чувства помазания. Но если это чувство не появляется у нас регулярно и случается что-то особенное, что вынуждает нас искать Святого Духа, это доказывает, что мы не живём постоянно в сфере научения помазания. Таким образом, чтобы находиться в нормальном состоянии, нам необходимо постоянно быть под воздействием научения помазания.

Д. Научение помазания и его результаты

Настоящее научение помазания приходит от Святого Духа. Поэтому, если мы слушаемся его и живём в его сфере, это приводит к тому, что наше сердце любит Господа, мы приближаемся к Нему и больше общаемся с Богом в нашем духе. Это — результаты нашего послушания научению помазания. Если мы слушаемся какого-либо чувства внутри и результатом этого не является более сильная любовь к Господу или более глубокое общение с Богом, то мы можем сделать вывод, что это было наше собственное чувство, а не научение помазания. Таким образом, мы можем использовать эти результаты в качестве мерила и критерия того, исходят ли какие-либо наши внутренние чувства от научения помазания.

IV. ПОСЛУШАНИЕ НАУЧЕНИЮ ПОМАЗАНИЯ

В том, что касается научения помазания, Святой Дух заботится о помазании, а наша задача — послушание. Если нет послушания, то получить переживание этого урока трудно. Поэтому мы также рассмотрим вопрос послушания.

А. Послушание научению помазания и хождение согласно духу

Мы часто говорим о духовной жизни как о хождении согласно духу, житии в общении или житии в присутствии Бога. Это — различные способы описания послушания научению помазания. Давайте рассмотрим каждое из этих выражений в его соотношении с научением помазания.

Мы уже увидели, что научение помазания — это чувство, вырабатываемое движением Святого Духа внутри нас. Следовательно, если мы слушаемся этого чувства, мы ходим согласно духу. Если мы хотим ходить согласно духу, нам необходимо слушаться научения помазания и жить в его сфере. Если мы способны слушаться научения помазания, то мы также способны ходить согласно духу. Таким образом, это — два разных способа описания одного и того же.

Если мы хотим иметь переживание хождения согласно духу, нам нужно знать, что представляет собой научение помазания и что представляет собой чувство, исходящее от внутреннего движения Святого Духа. Нам нужно знать это чувство и жить в сфере постижения этого чувства. Мы способны ходить согласно духу только в сфере этого чувства. Двадцать лет назад я слышал, как люди говорят о следовании за Господом. Но как нам следовать за Господом и что значит следовать за Господом? В то время я не понимал и не касался действительности этого, но, слава Господу, теперь я это знаю. Следовать за Господом — значит следовать за Духом, а это, говоря конкретно, значит слушаться научения помазания. Мы следуем не за объективным, внешним Господом, а за Господом, который является субъективным и живёт в нас. Сияние Его лица и Его проявление — это помазание, а воля, которую Он открывает в свете Своего лица, — это научение помазания. Если мы слушаемся этого научения, мы слушаемся Господа. Если мы следуем этому научению, мы следуем за Господом.

Б. Послушание научению помазания и житие в общении

Когда мы говорили о взаимосвязи между помазанием и общением жизни, мы увидели, что это — два аспекта одного и того же и они неразделимы. Как жизнь находится в Святом Духе, так общение жизни осуществляется посредством движения, или помазания, Святого Духа. Каждое помазывающее движение масти внедряет Господа в нас и внедряет нас в Господа. Таким образом оно создаёт течение жизни между Господом и нами. Поэтому, когда мы переживаем помазание, у нас также есть общение жизни.

Если наше общение с Господом сводится лишь к личной молитве и утреннему бодрствованию, то оно ещё очень поверхностное. Нам нужно жить в общении ежеминутно и находиться в тесном соприкосновении с Господом, даже когда мы больше всего заняты. Тогда наше общение будет глубоким. Чтобы жить в общении, мы должны жить в сфере помазания и всегда ощущать помазание. Такое житие в сфере помазания является послушанием научению помазания. Если мы постоянно слушаемся научения помазания, мы можем постоянно переживать помазание и жить в общении. В противном случае мы не можем переживать помазание и пребывать в общении.

Переживать помазание и слушаться его научения нетрудно, потому что его отличительными чертами являются постоянство и естественность. Под «естественностью» мы понимаем то, что мы автоматически получаем помазание, не прося о нём, а «постоянство» означает, что оно всегда доступно. Если мы слушаемся научения помазания, результатом этого является постоянное общение с Господом, которое осуществляется очень естественно. Это и есть житие в общении.

Здесь мы хотели бы сказать несколько слов о том, как на практике входить в общение.

Во-первых, мы должны знать, что чувство помазания — это научение помазания. Если мы хотим войти в общение жизни, или, другими словами, войти в помазание, сначала мы должны понять научение, исходящее от чувства помазания, которое движется внутри нас.

Во-вторых, мы должны прекратить всякую внешнюю деятельность. Всё наше существо должно прекратить всякую внешнюю деятельность и всякое внешнее движение, чтобы обратиться внутрь и сосредоточить всё внимание на внутреннем чувстве. Если мы заняты внешней деятельностью, мы не можем позаботиться о внутреннем чувстве помазания. Предыдущий пункт заключается в том, чтобы знать это чувство, а данный пункт заключается в том, чтобы прислушаться к этому чувству. Любая христианская работа и деятельность, имеющая какую-либо духовную ценность, должна исходить изнутри нашего существа. Сначала мы должны получить внутренний стимул и водительство, а затем — работать и действовать в соответствии с ними. Но многие христиане и по сей день постоянно живут в сфере внешней деятельности. В своём ревностном отношении к Господу они носят с собой Библию и спешат восполнить внешние нужды, пренебрегая при этом внутренним чувством. Они не знают чувства, которое есть у них внутри, и не обращают внимания на это внутреннее чувство. В результате эти люди не имеют возможности войти в общение. Поэтому, если мы хотим войти в общение, мы должны прекратить всякую внешнюю деятельность.

В-третьих, мы должны отвести конкретное время для практики такого общения с Господом. Начинающий, который учится общаться с Господом, должен отводить для практики такого общения несколько конкретных промежутков времени каждый день. В это время не пытайтесь включить в молитву множество пунктов (мы должны вообще прекратить молиться внешними молитвами), а молитесь согласно внутреннему чувству. Во время такой молитвы мы ощущаем в основном свои грехи и проступки и соответствующим образом работаем над ними. Вслед за этим мы в основном чувствуем, что мы должны обратиться к Господу и посвятить себя Ему. Затем мы естественно обращаем взор на благодать Господа. Посредством благодати, которой Он снабжает нас, мы входим в более глубокое общение. И наконец следуют благодарение, хвала и поклонение. Если мы будем ежедневно практиковать такое общение в отведённое время, наш дух будет сильным и живым и нам будет легче касаться Господа и входить в Его общение.

В-четвёртых, мы должны практиковать общение с Господом во всякое время. После достаточно длительной практики общения в отведённое время мы должны перейти к практике общения с Господом во всякое время. Чтобы общаться в отведённое время, можно отложить всякую внешнюю деятельность и молиться, ища Господа всем сердцем. Делать это сравнительно легко. Однако постоянное общение необходимо поддерживать на протяжении всего дня независимо от того, работаем мы или отдыхаем. Внешне мы можем быть очень заняты или загружены множеством дел, но внутренне мы всегда с Господом, и в Его присутствии мы постоянно и естественно переживаем помазание, благодаря чему мы можем постоянно жить в общении. Это нечто более высокое, и достигнуть этого труднее, но это возможно благодаря постоянной практике.

В. Послушание научению помазания и житие в присутствии Бога

Слушаться научения помазания — значит ходить согласно духу, жить в общении и жить в присутствии Бога. При этом хождение согласно духу связано со Святым Духом, житие в общении связано с Господом, а житие в присутствии Бога связано с Богом. Таким образом, эти три момента образуют взаимосвязь между научением помазания и Триединым Богом.

Что касается Святого Духа, Он помазывает нас и движется в нашем духе, поэтому нам нужно ходить согласно духу. Что касается Господа, Он живёт в нас и становится нашей жизнью, чтобы у нас было течение жизни, поэтому нам нужно жить в общении с Ним. Что касается Бога, Он находится в нас, вкладывая в нас свет Своего лица, чтобы мы наслаждались Его присутствием. Следовательно, нам нужно жить перед Ним. Все эти три аспекта мы можем обрести, слушаясь научения помазания.

Согласно истине, Бог всегда с нами со дня нашего спасения. Его присутствие никогда не отступало от нас, и мы не можем потерять его. Этим присутствием является Святой Дух. Святой Дух в нас — это присутствие Бога. Следовательно, это присутствие представляет собой не состояние и не вещь, а личность. Эта личность — Святой Дух, а Его пребывание в нас — это присутствие Бога. Со дня нашего спасения мы никогда не теряем это присутствие.

Однако, как показывает наше переживание, мы не всегда осознаём Его присутствие. Иногда кажется, что Его присутствие исчезло и мы потеряли свет Его лица. Всё это зависит от помазания. Без помазания присутствие Бога не может сделаться действительным в нас и мы не можем чувствовать свет от Его лица. Когда есть помазание, тогда приходит действительность Его присутствия и ощущение света от Его лица. Таким образом, посредством помазания мы можем переживать присутствие Бога на практике.

Мы уже говорили, что функция помазания, сообщающая нам, что нужно делать, а чего не нужно, является второстепенной. Главная цель переживания помазания состоит в том, чтобы мы коснулись Самого Бога и обрели Его присутствие. Например, если мы делаем сообщение, вопрос состоит не только в том, нужно нам говорить или не нужно, но и в том, есть ли у нас присутствие Бога, когда мы говорим. Если Бог при этом не присутствует, то, как бы много и хорошо мы ни говорили, наше внутреннее существо становится всё более пустым, так что под конец сообщения наш дух совершенно пуст. Некоторое время мы даже не можем молиться. Если же у нас есть присутствие Бога, то мы чувствуем внутреннее орошение. Чем больше мы говорим, тем больше мы насыщаемся. Это то же самое, что было в случае с Господом Иисусом, который был внутренне насыщен после того, как Он поговорил с самарянкой (Ин. 4:31-34). Такое орошение и насыщение являются результатом помазания. Поэтому, когда кто-то преподносит слово, переживая помазание, другие получают снабжение и пользу, а сам он получает бо́льшую долю элемента Бога. Ещё один пример: когда мы планируем куда-либо поехать, мы должны не только спрашивать, ехать нам или не ехать, но и спрашивать, есть ли с нами Бог: «Есть ли у меня присутствие Бога, как у израильтян в пустыне, у которых были облачный столб и огненный столб?» Если внутри у нас нет присутствия Бога, то, даже если мы делаем самое лучшее, в этом нет никакой духовной ценности. Таким образом, присутствие Бога имеет первостепенную важность и зависит от Его помазания. Как только мы получаем помазание, мы ощущаем свет Божьего лица и обретаем Его присутствие. Без помазания мы теряем свет Его лица и нам не удаётся коснуться Его присутствия.

В прошлом, хотя некоторые братья и сёстры усваивали урок помазания, они сосредотачивали своё внимание на внешнем водительстве и соответственно пренебрегали увеличением элемента Бога внутри себя. Поэтому элемент Бога внутри них был ограниченным и по прошествии нескольких лет Его элемент в них оставался прежним. В эти несколько лет они не поступали неправильно и не вели себя развратно; они боялись Господа и жили как будто в присутствии Бога, но элемент Бога не увеличился внутри них. Фактически их духовная жизнь не возросла, потому что в своём переживании послушания научению помазания они обращали внимание только на Божье водительство и пренебрегали аспектом Божьего присутствия.

Г. Результат послушания научению помазания

Поскольку помазание жизненно важно для Божьего присутствия, нам нужно слушаться научения, чтобы переживать больше помазания. В результате мы сможем жить в присутствии Бога во всякое время и во всяком месте; мы сможем жить в свете Его лица и ежеминутно касаться Его присутствия. Тогда мы сможем войти в действительность сказанного в Гимне 406:



 За завесу я прошёл,

 Здесь всей славе нет конца.

 Аллилуйя! Аллилуйя!

 Я живу теперь в присутствии Царя.

 Когда человек проходит через завесу плоти и живёт в присутствии Бога, он входит в Святое Святых и живёт в духе, общаясь с Богом лицом к лицу. Именно в это время его духовное переживание достигает своей высшей точки.

Итак, ключом ко всей нашей духовной жизни является помазание. Мы должны постоянно касаться помазания и слушаться его научения. Когда мы живём в сфере научения помазания, мы ходим согласно духу и живём в общении с Господом и в Божьем присутствии. Если в какой-то момент мы теряем научение помазания, то водительство Святого Духа исчезает, наше общение с Господом прекращается и мы утрачиваем свет в Божьем лице. Вследствие этого мы не можем жить в Его присутствии. Поэтому научение помазания поистине является центром всякого духовного переживания и также представляет собой чудеснейшую часть Божьего спасения. Давайте уделять ему больше внимания и больше переживать его!


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ВОСЬМАЯ

ПОЗНАНИЕ ВОЛИ БОЖЬЕЙ

Теперь мы переходим к уроку познания воли Божьей или Господнего водительства. С точки зрения переживания этот урок тесно связан с научением помазания. Назначение помазания — внедрить в нас субстанцию Бога, чтобы мы достигли цели — слияния Бога с человеком. Кроме того, научение помазания даётся для того, чтобы мы знали водительство Господа и Его мысль в отношении нас. Водительство и мысль Господа — это воля Божья. Поэтому, если мы хотим знать волю Божью, мы должны иметь переживание послушания научению помазания. Только те, кто переживает помазание, способны знать волю Божью. Для тех, кто не переживает помазания, познание воли Божьей почти невозможно.

Однако, рассматривая этот урок о познании воли Божьей, мы не можем начинать с научения помазания, потому что помазание — это прежде всего движение Святого Духа в нас, а не воля Божья как таковая. В то же время воля Божья — это очень большой вопрос, и её нельзя рассматривать лишь в качестве составной части научения помазания. Поэтому мы должны целиком посвятить один урок, чтобы рассмотреть её подробно.

I. ОСНОВАНИЕ В ПИСАНИИ

Эф. 5:17: «Не будьте неразумными, а понимайте, что есть воля Господня».

Кол. 1:9: «…чтобы вы исполнились полного знания Его воли во всякой духовной мудрости и понимании».

Рим. 12:1-2: «Итак, увещеваю вас, братья, состраданиями Божьими предоставить ваши тела в жертву живую, святую, благоугодную Богу, которая есть ваше разумное служение. И не подстраивайтесь под этот век, а преобразовывайтесь обновлением разума, чтобы вам проверять, что есть воля Божья: доброе, благоугодное и совершенное».

Евр. 10:5, 7: «Входя в мир, Он говорит… „Вот, Я пришёл… исполнить Твою волю, Боже“».

Мф. 6:10: «Пусть исполнится Твоя воля и на земле, как на небе».

Евр. 13:21: «…для исполнения Его воли».

II. ЗНАЧЕНИЕ ВОЛИ БОЖЬЕЙ

Что же такое воля Божья? Христиане часто упоминают волю Божью в отношении таких обыденных вещей, как работа и вступление в брак. Они используют это выражение очень небрежно, тем самым принижая и недооценивая волю Божью. При внимательном изучении воли Божьей на протяжении Нового Завета мы обнаруживаем, что это выражение указывает на что-то великое и возвышенное. Например, в Эф. 5:17 фраза «понимайте, что есть воля Господня» кажется вполне обычной, однако контекст Послания к эфесянам раскрывает, что эта фраза указывает на что-то глубокое. Послание к эфесянам — это очень особенная книга в Библии. Многие её слова и положения говорят о Боге и вечности. Поэтому упоминаемая в ней воля Божья ни в коем случае не может относиться лишь к обычным, незначительным вещам. Кроме того, 5-я глава Послания к эфесянам основывается на предыдущих главах. В 1-й главе говорится о тайне Божьей воли (ст. 9), а в 3-й главе говорится о Божьем вечном замысле, который Он создал в Христе Иисусе, нашем Господе (ст. 11). И то и другое указывает на нечто крайне великое. Затем в 5-й главе содержится увещевание понимать волю Божью, которая, естественно, относится к тому великому, что было упомянуто раньше, а не к обыденным вещам в нашей жизни.

То же самое касается Послания к колоссянам. После того как в Кол. 1:9 говорится о том, что нам нужно исполниться полного знания Божьей воли, в последующих главах упоминаются тайна Божья в Христе, Божий план в отношении Христа и желание Бога, чтобы Христос во всём имел первенство и стал всем во всём. Следовательно, когда Святой Дух говорит в 1-й главе о воле Божьей, это опять же должно указывать на нечто крайне великое.

После увещевания проверять, что есть воля Божья, в Рим. 12:2, далее в стихах с 3 по 5 говорится о наших различных функциях и нашей координации в Теле Христовом. Следовательно, воля Божья, упомянутая здесь, — это также вопрос огромной важности.

В Евр. 10:7 непосредственно цитируются слова Самого Господа: «Я пришёл исполнить Твою волю». Контекстом этого стиха является воплощение Господа Иисуса — вопрос огромной важности. Следовательно, провозглашая Своё послушание воле Божьей, Он не имел в виду лишь такие мелкие вопросы, как одежда, еда, жильё и другие обыденные стороны жизни; Он имел в виду всё Своё движение на земле для исполнения Божьего вечного плана. Это — вопрос огромной значимости.

В Мф. 6:10 Господь учил нас молиться о том, чтобы воля Отца исполнилась и на земле, как на небе. Это означает, что Господь хочет, чтобы воля Божья, исполненная на небе, совершилась и на земле. Это опять же в высшей степени важно.

В Евр. 13:20-21 говорится о том, что Бог мира, Тот, кто возвёл из мёртвых нашего Господа Иисуса, великого Пастыря овец, в крови вечного завета, усовершенствует нас во всяком добром деле для исполнения Его воли. Поскольку этот Бог, который совершенствует нас для исполнения Его воли, — такой великий Бог, Его воля тоже должна относиться к чему-то великому.

В этих Писаниях говорится о том, что воля Божья исходит от Бога и приходит к нам — из вечности в настоящее время, а также с неба на землю. Таким образом, воля Божья, упоминаемая в Библии, огромна по своему масштабу. Как сильно это отличается от нашего прошлого представления относительно воли Божьей! Пусть Господь откроет наши глаза и изменит наше представление.

Что же на самом деле представляет собой воля Божья? Мы рассмотрим это с трёх сторон:

А. Воля Божья — это желание Божьего сердца

Когда мы говорим о Божьей воле, мы должны увидеть её происхождение в желании Божьего сердца. Стихи с 5 по 12 в 1-й главе Послания к эфесянам — это один из самых важных отрывков в Библии, касающихся воли Божьей. Здесь говорится, что в вечности у Бога был план, который соответствовал Его отраде. В этом отрывке упоминаются три взаимосвязанных понятия: «замысел», «отрада» и «воля». Отрада относится к сердцу, так как сердце — это орган удовольствия. У Бога, так же как у человека, есть сердце. Поэтому у Бога тоже есть то, что приносит Ему отраду, удовольствие и нежные чувства, и это значит, что у Него также есть желание Его сердца.

Для обретения Своей отрады Он составил план, который Он замыслил исполнить, чтобы достичь Своей цели. Этот замысел является Его волей. Таким образом, Божья воля и желание Божьего сердца — это одно и то же. Всё, что не затрагивает желание Божьего сердца, не является Божьей волей.

Например, Библия раскрывает, что желание Божьего сердца от вечности состоит в том, чтобы обрести группу людей в качестве сотоварищей Его Сына. Для достижения этой цели Бог запланировал сотворение неба, земли и человека согласно Своей отраде. Затем Он сотворил всё согласно Своему плану. В этот момент творение стало Его волей.

Говоря просто, Божья воля — это желание Божьего сердца, запланированное согласно Его отраде. С точки зрения Бога всё, что скрыто в Нём, является желанием Его сердца. С нашей точки зрения, когда желание Его сердца исполняется применительно к нам, оно становится Его волей. Таким образом, воля Божья, применяемая к нам, представляет собой желание Его сердца, потому что Его воля исходит из желания Его сердца.

Б. Воля Божья — это слияние Бога с человеком

Поскольку Божья воля — это желание Божьего сердца, мы должны узнать, в чём состоит это желание. Оно состоит в слиянии Бога с человеком. Слиться с человеком — это желание Бога, а также Его воля.

Подробное изучение Библии поможет нам открыть изумительный факт: в вечности Бог согласно желанию Своего сердца составил план, чтобы достигнуть Своей цели — слиться с человеком. Во вселенной у Бога есть эта единственная воля — внедрить Себя в человека и слиться с человеком. Его творение, искупление, освящение и все другие аспекты Его работы предназначены для этого единственного замысла. Это единственное желание Его сердца во вселенной; это единственная цель, и это основополагающий принцип всей Его работы в Новом Завете. Поэтому, если мы хотим узнать Божью волю в любой ситуации, мы должны прежде всего удостовериться в том, способствует ли эта ситуация Его слиянию с нами. Без этого слияния, какой бы хорошей и похвальной ни была данная ситуация, она не является Божьей волей. Это — строгое мерило.

Земная жизнь нашего Господа Иисуса представляет собой совершенное отражение этого принципа. Господь сказал: «Вот, Я пришёл исполнить Твою волю» (Евр. 10:7, 9) и «Я ищу не Моей воли, а воли Пославшего Меня» (Ин. 5:30). Мы видим, что поведение Господа на земле соответствовало Божьей воле. Для Него вся Его жизнь на земле была Божьей волей. Но Он также сказал: «Слова, которые Я говорю вам, Я говорю не от Себя — Отец, пребывающий во Мне, совершает Свои дела» (14:10). Это означает, что, когда Он был на земле, Его слова, Его дела и всё Его житие исходили не от Него Самого, а от Отца, который пребывал в Нём, был слит с Ним и работал через Него. Из этих трёх процитированных Писаний мы видим, что жизнь Господа на земле проходила в послушании Божьей воле и что это была жизнь слияния Бога с человеком.

Мы не можем отделить волю Божью от желания Божьего сердца. И точно так же мы не можем отделить волю Божью от Самого Бога. Если мы отступим от желания Его сердца, мы не сможем узнать Его волю. И точно так же, если мы отступим от Самого Бога, мы не сможем обрести Его волю. Вам может казаться, что вы поняли Его волю и послушались её, но если вы не коснулись Самого Бога, то Он остаётся Богом, а вы остаётесь самим собой; между вами и Им нет никакого слияния, и вы можете быть уверены: то, что, как вам показалось, является Его волей, на самом деле не Его воля. Христианин должен быть подобен Господу Иисусу в смысле послушания Божьей воле. Мы не только должны быть способны сказать в любых обстоятельствах: «Это не моя воля, а воля Бога»; мы также должны быть способны сказать: «Работаю не я — Бог работает во мне». Недостаточно говорить лишь: «Я знаю, что это — Божья воля». Мы также должны быть способны сказать: «Когда я делаю это, это делает Бог во мне». Мы должны задавать два вопроса: «Кто предпринимает это: Бог или я сам?» и «Кто это делает: Бог или я сам?». Если мы способны задать только первый вопрос и не способны задать второй, исполнение Божьей воли остаётся под сомнением. Всё, что мы делаем сами по себе, — это определённо не Божья воля; Его воля — это только то, что делает Он.

Например, допустим, что какой-нибудь брат планирует куда-то поехать. Если он может сказать лишь: «Мне ясно, что Божья воля — в том, чтобы я ехал туда», то этого недостаточно. Он ещё должен удостовериться в том, едет ли с ним Бог и сливается ли Он больше с ним. Приведём ещё один пример. Когда мы жертвуем деньги в день Господень, мы должны не только спрашивать: «Является ли это пожертвование Божьей волей?», но и спрашивать: «Сам ли я жертвую эти деньги или Бог жертвует их через меня?» Таким образом, в любом деле мы должны не только знать, в чём состоит Божья отрада и Божье желание; мы также должны ясно определить, есть ли у нас присутствие Бога и сливается ли и работает ли Бог с нами. Недостаточно сказать, что мы делаем Божью работу. Мы также должны быть способны сказать, что Бог сливается с нами, чтобы делать Свою работу. Это — Его воля.

С точки зрения Бога аспект Божьей воли как желания Божьего сердца нам постигнуть трудно. Но с человеческой точки зрения аспект Божьей воли как слияния Бога с человеком является абсолютно субъективным и легко постижимым, потому что Бог сливается с нами посредством помазания. Когда есть помазание, есть также слияние Бога и присутствие Бога. Без помазания невозможно обрести Его слияние и Его присутствие с человеком. Поэтому, чтобы понять Его волю, мы должны коснуться помазания. Когда мы чувствуем внутреннее помазание и присутствие Бога, мы находимся в сфере Божьей воли. В противном случае мы не находимся в сфере Божьей воли.

Многие годы мы говорили о Божьей воле, но почему-то нам казалось, что она является далёкой и расплывчатой. Теперь мы полагаем, что Бог дал нам свет, что Он дал нам более ясный внутренний взгляд на этот вопрос и позволил нам представить его более конкретно. Божья воля теперь стала осязаемой; она больше не является расплывчатой и абстрактной. Бог, в которого мы верим, не только действительный и живой — Он также живёт в нас. Во всём, что является Его волей, Он внутренне помазывает нас и сливается с нами, давая нам почувствовать внутри Его присутствие. Если в любых делах мы можем внутренне коснуться Бога, то Его субстанция увеличивается в нас и сливается с нами. И тогда мы можем быть уверены, что это — воля Божья, и действовать соответствующим образом.

Хотя Божья воля — это нечто чрезвычайно великое, с точки зрения слияния Бога с человеком нам не слишком трудно коснуться её и она не является непостижимой. Если мы сможем досконально постигнуть этот момент, то мы не только сможем коснуться Его воли как чего-то возвышенного и глубокого, но и сможем легко познавать Его волю.

В. Воля Божья — это исполнение Божьего плана

Божья воля — это не только желание Божьего сердца и слияние Бога с человеком, но также исполнение Его плана. В целом мы привыкли принижать и недооценивать волю Божью. Многие люди спрашивают: «Есть ли Божья воля в том, чтобы я сегодня поехал туда-то? Есть ли Божья воля в том, чтобы я обратился к врачу по поводу моей болезни? Есть ли Божья воля в том, чтобы я попробовал устроиться на эту работу?» Мы, ничтожные существа, никак не можем забыть о самих себе, когда говорим о воле Божьей! И никак мы не можем отделиться от обыденных вещей в нашей жизни! Мы всегда рассматриваем волю Божью с земной точки зрения, с точки зрения нашей нынешней ситуации и с точки зрения самих себя. По сути, ничто из этих обыденных вещей в нашей жизни не может стоять на одном уровне с волей Божьей. Как велика и как высока воля Божья! Божья воля исполняет Божий вечный план.

В Послании к эфесянам раскрываются желание Божьего сердца и Божий план. Источником Божьего плана в Христе было желание Божьего сердца. В вечности у Бога был план, который Он замыслил исполнить. Этот план представляет собой волю Божью. Следовательно, воля Божья направлена на исполнение Божьего плана. Все дела Бога во вселенной соответствуют Его воле и направлены на исполнение Его плана.

Таким образом, если мы хотим понять волю Божью, то для этого есть предварительное условие: мы должны знать вечный план Бога. Нам должно быть ясно, что Бог намерен сделать на этой земле, в этом веке и в этом городе. Когда нам ясны эти вопросы, тогда мы подготовлены к тому, чтобы коснуться воли Божьей и определить, в чём сегодня заключается Его воля применительно к нам.

Некоторые братья и сёстры, которые по-настоящему возрождены и осознают, что они Божьи дети, не знают и даже не хотят знать о том, что Бог делает во вселенной, в чём заключается Его домостроительство на земле и что представляет собой Его движение сегодня. Они сами, их повседневное житие и их работа — всё это сосредоточено на них самих, а не на Боге. Они целиком и полностью находятся вне Божьего домостроительства. Но при этом они ежедневно молятся о Божьей воле в их житии, поведении и карьере. Поэтому результатом их поиска является нечто связанное с их собственной волей, а не Божья воля. Они не знают Божьего плана и не находятся в Божьем плане. Ни один из таких людей не может понять волю Божью.

Чтобы понять волю Божью, мы должны решить основную проблему, а именно осознать, что у Бога, которому мы принадлежим и служим, есть великий план во вселенной. Он хочет обрести группу людей для созидания Тела Христова и совокупного человека, который станет мистической невестой для Его Сына. Кроме этого, нам нужно знать, что Бог хочет сделать в нашем городе. Если мы касаемся Божьего плана и помещаем себя в Божий план в этом вопросе, то мы принимаем Божье домостроительство в качестве нашей карьеры. В этом случае, когда мы занимаемся бизнесом, преподаём или делаем ещё что-либо, мы сосредоточены на Божьем домостроительстве. Всё наше житие и все наши действия сосредоточены на Его домостроительстве. И тогда у нас есть основание и необходимая подготовка для того, чтобы коснуться Божьей воли и ясно увидеть Его водительство в отношении всех дел в нашей повседневной жизни.

Таким образом, каждый из нас должен прежде всего задать себе вопрос: «Ясно ли я вижу домостроительство Божье на земле? Действительно ли я вижу, что Бог хочет сделать сегодня в этом городе?» Даже когда мы стремимся обрести рост в жизни, общение в жизни и присутствие Господа, эти вещи лишь дают небольшое духовное наслаждение нам самим и не способны исполнить волю Божью, если мы не знаем Божьего домостроительства.

Пока мы не увидели план Божий, хотя Бог управляет нашими делами и нашим житием, мы являемся лишь объектами Его предусмотрительной заботы, но не объектами Его воли. После того как мы увидим Божий план, мы уже не посмеем использовать выражение «Божья воля» легкомысленно. Мы не будем небрежно называть те или иные обыденные ситуации Божьей волей. Мы сможем лишь обобщённо называть всё это заботой Бога о нас.

III. СРЕДСТВА ПОЗНАНИЯ ВОЛИ БОЖЬЕЙ

Каким образом Бог показывает нам Свою волю? Какими средствами мы узнаём Божью волю? Есть главным образом пять моментов, посредством которых мы можем узнать Его волю.

А. Творение

Во-первых, нам нужно узнать Божью волю посредством того, что Он сотворил всё, включая материю, природу и человечество. В Отк. 4:11 говорится, что всё было сотворено согласно Его воле. Всё, что существует во вселенной, в той или иной мере говорит о Божьей воле. Всё, что есть на небе и на земле, представляет собой те или иные части целого, позволяющие нам узнать волю Божью. Поэтому, чтобы узнать Божью волю, мы должны обратить внимание на всё то, что Бог сотворил во вселенной. Всё это подобно книге, которую нам нужно изучить. Следовательно, мы должны исследовать и узнать, для чего Богу нужно было сотворить всё, что есть на небе и на земле. С какой целью Он сотворил человека? Почему человеческий род распространился по земле именно таким образом? Если мы подробно изучим творение, мы в определённой степени поймём масштаб Божьей воли во вселенной.

Примеры этого можно найти в Ветхом Завете. В нём люди частично узнавали о Божьем плане посредством всего, что Бог сотворил. Очень хорошим примером этого служит 8-й Псалом. Этот псалом, духовный псалом, охватывает творение, нынешний век и царство. Господь Иисус процитировал этот псалом в Мф. 21:16, и ещё раз он цитируется во 2-й главе Послания к евреям. Автор этого псалма получил вдохновение для его написания, созерцая небо и землю. Когда он видел небеса, дела Божьих перстов, луну и звёзды, которые Он поставил, он воздавал Господу хвалу: «Иегова, Господь наш, как превосходно Твоё имя на всей земле — Ты, который поставил Свою славу над небесами!» (ст. 1). Он видел, что небеса говорят о славе Бога и земля возвещает сладость Его имени. Посредством творения он узнал Бога и Его волю в отношении всей земли.

Приведём ещё один пример. В 19-м Псалме псалмист узнал, что, хотя во вселенной «нет речи и нет слов, однако их голос слышен» (ст. 3, ср. перевод Септуагинты). Их мерная верёвка разошлась по всей земле и их язык — до края света. Поэтому небеса возвещают славу Бога и пространство провозглашает дело Его рук. Это показывает, как псалмист узнал волю Бога посредством Его творения.

Если мы хотим узнать Божью волю, то нам нельзя пренебрегать Божьим творением. Мы должны расшириться настолько, чтобы распознавать то, что говорит нам Бог, говорящий посредством всего. Каждый, кто любит Бога и стремится за Ним, в определённое время должен оказаться в таком месте, где он сможет постигнуть Божью волю во вселенной. Во-первых, такое постижение творения расширит его сердце. Вселенная расширит его настолько, что он станет вселенским человеком. И тогда он сможет читать волю Божью, глядя с высокого и возвышенного места и из вечности. Во-вторых, его не будут волновать маловажные вопросы. Он не будет спорить с другими людьми ради того, чтобы получить лишний доллар в бизнесе, и он не будет пренебрегать Божьей работой на всей земле, чрезмерно беспокоясь о ситуации и нужде в своей поместной церкви. Он действительно сможет сказать, как и автор 8-го Псалма: «Иегова, Господь наш, как превосходно Твоё имя на всей земле». Каждый день он будет верно трудиться на благо своей поместной церкви, но его сердце будет расширено и будет включать в себя бремя всех церквей на земле. В-третьих, проявляя заботу о работе и движении Господа, он сможет легко подчиниться водительству поехать в любое время в любое место. Вся земля — это его поле, и все души — предмет его работы. Он сможет подчиниться водительству позаботиться как о ближайшей церкви, так и о далёкой. Предметом его заботы стала Господня работа на всей земле.

К сожалению, многие сегодняшние братья и сёстры никогда не читали творение Божье, чтобы узнать Божью волю. В то же время они ежедневно уделяют внимание событиям, происходящим в их собственной узкой сфере. Их вселенная и всё для них — это они сами. Они полностью заперты в себе, как в ловушке. Поэтому, когда они пытаются понять волю Божью, их единственной точкой отсчёта и основой является их маленькое «я». Они спрашивают: «Преподавать ли мне в такой-то школе? Думать ли мне о том, чтобы жениться на такой-то сестре? Поехать ли мне в такое-то место на поезде или полететь на самолёте? Пойти ли мне к такому-то врачу или обратиться в такую-то клинику по поводу моей болезни?» Весь день Божьи дети спрашивают о Божьей воле в отношении подобных дел повседневной жизни. По сути, такие дела не достойны того, чтобы включать их в категорию воли Божьей. Они не являются Божьей волей. Разве Божья воля связана с нашей едой и одеждой, с нашим браком и работой, с нашим лечением и мирной жизнью? Если наши глаза были открыты Господом, мы увидим, что наши обыденные разговоры о воле Божьей не имеют никакого отношения к Самому Богу. Это определённо не та воля Божья, о которой говорится в Библии.

Странно, что сегодняшние христиане захвачены многими вещами, о которых не говорится в Библии. И наоборот, многие вещи, о которых сказано в Библии, неведомы им. Это можно сказать о многих, когда дело касается знания воли Божьей. В Библии нигде не говорится, что мы должны постоянно уделять внимание болезням, работе, поездкам и другим вопросам, относящимся к нашему житию, и изучать волю Божью в отношении этих вопросов. Однако большинство христиан полностью захвачены этими вопросами. Каждый раз, когда в Библии упоминается воля Божья, она касается желания Божьего сердца, Божьего плана, Божьей работы на земле, церкви Божьей, Тела Христова и тому подобного. Всё это — вопросы огромной важности, имеющие вечную ценность. Среди Божьих детей мы редко видим или слышим, чтобы кто-то говорил об этих вещах.

Например, какой-нибудь брат приводит свидетельство, касающееся какой-то принадлежащей ему вещи. Когда-то давно кто-то попросил у него на время эту вещь и долго не возвращал. Тогда он помолился Господу, и спустя несколько дней эту вещь вернули. Он очень обрадовался и очень горячо хвалил Господа. Когда мы слышим подобное свидетельство, наше сердце стонет. Такой человек не увидел ни неба, ни земли. Он полностью закрыт в самом себе. Он видит лишь свои мелкие земные выгоды. Когда он ищет воли Божьей, он никак не может забыть о себе и оторваться от своих эгоистичных корыстных интересов. Такой человек не вправе говорить о воле Божьей.

Если кто-нибудь хочет говорить о воле Божьей, он должен сначала выйти из самого себя. Более того, чтобы выйти из самого себя и понять вечную и возвышенную волю Божью, он должен внимательно изучать Божье творение. Человек должен досконально изучить творение, чтобы расшириться, выйти из самого себя, немного коснуться Божьего желания и плана во вселенной и понять волю Божью. Чем более духовным является человек, тем больше он видит Бога во всём. Чем глубже он живёт в Господе, тем больше он понимает волю Божью посредством творения.

Бог обещал Аврааму, что он станет великим племенем и что его потомки будут как песок на берегу моря. Но Авраам, всё ещё находясь в самом себе, не смог поверить Божьему слову. Он всё ещё думал, что его наследником будет его домоправитель, Элиэзер из Дамаска. Поэтому Бог вывел его наружу и сказал: «Посмотри на небеса и сосчитай звёзды» (Быт. 15:1-6). И затем Бог пообещал ему, что его потомки будут так же многочисленны. Когда Авраам посмотрел, он поверил. Увидев Божье творение и осознав дела Божьи, он обрёл веру. И тогда Бог принял его и зачёл ему это как праведность в глазах Божьих.

В качестве ещё одной иллюстрации рассмотрим историю Иова. Хотя Иов подвергся многократным ударам руки Божьей, он не мог понять намерение Бога, потому что он полностью находился в самом себе. Его речи изобиловали словом «я», они изобиловали сказанным о нём самом. Поэтому, чтобы вывести его из самого себя, Бог привёл его к Своему творению. В главах с 38-й по 41-ю Книги Иова Бог многократно задавал Иову вопросы о творениях, существующих во вселенной. Из этого он наконец увидел величие и превознесённость Бога, и тогда он вышел из самого себя, сказав с покаянием в сердце: «Кто это, скрывающий совет без знания?» (42:3). Первоначально, поскольку он жил в самом себе, Божья воля была скрыта от него. Теперь же, когда он вышел из самого себя, он увидел Бога своими глазами и понял Его волю. Таким образом, именно посредством Божьего творения Иов был избавлен от самого себя и коснулся воли Божьей.

Поскольку понимание Божьей воли тесно связано со знанием Божьего творения, нам нужно изучать Божье творение, составив для этого конкретный план, как если бы мы учились в школе. Мы должны отводить время для наблюдения за природой, чтобы постичь Божью волю. Очень полезным в этом отношении будет изучение астрономии и географии.

Б. Библия

Вторым средством познания Божьей воли является Библия. Божье творение — это лишь плод Божьей работы; оно недостаточно ясно раскрывает Его волю. Библия, будучи Божьим Словом, подробно и ясно говорит нам о том, что Бог хочет сделать во вселенной и в чём состоит Его замысел. Поэтому Библия — это самое ясное откровение о Божьей воле. Мы должны изучать Библию и быть знакомы с Библией, чтобы понять Его волю.

Однако многие люди, изучая Библию, не могут чётко увидеть Божью волю. Иногда они получают некоторый свет в отношении Его воли, но только в обыденных вопросах. Например, они выделяют второстепенные положения из Послания к эфесянам: кто крал, пусть больше не крадёт, жена должна слушаться мужа, муж должен любить жену, дети должны слушаться родителей, а родители не должны возбуждать гнев в детях. Однако таких важных вопросов, как Божий план и тайна Христова, они не замечают, потому что человек, читающий Библию таким образом, очень мелок и пребывает глубоко в самом себе. Он изучает Слово Божье со своей жалкой точки зрения, и в результате он подобен человеку, который смотрит на небо со дна колодца: его взгляд ограничен рамками его узкого «я».

Таким образом, изучение творения и изучение Библии неотделимы друг от друга. Если мы хотим изучать Библию, мы должны сначала изучить творение и позволить вселенной расширить нас. Тогда мы сможем постигнуть те величественные вещи, о которых говорится в Библии. По сути, сама Библия тесно связана со всем, что есть во вселенной. В начале мы читаем о том, что Бог сотворил небеса и землю, а в конце — о новом небе и новой земле. Все Божьи дела и Его воля, раскрытые в Библии, в основном связаны со вселенной. Поэтому сначала следует изучить вселенную, чтобы расширилось наше сердце, а затем следует изучить Библию, чтобы расширился наш взгляд. Тогда у нас будет более ясное понимание воли Божьей.

В эту категорию изучения также входят духовная литература, сообщения, духовное общение, слова воодушевления и свидетельства святых. Всё это берёт своё начало в Библии и служит средством, при помощи которого Бог раскрывает Свою волю.

В. Окружение

Третьим средством познания Божьей воли является наше окружение. Говоря о Божьем творении, мы делаем акцент на солнце, луне, звёздах, на всём, что есть на небе и на земле, и на обширности Его творения. Но когда мы говорим об окружении, мы имеем в виду то, что непосредственно окружает нас, включая людей, вещи и обстоятельства, влияющие на нашу жизнь. Для того чтобы мы понимали Божью волю и слушались её, Бог устраивает и изменяет наше окружение. Поэтому нам необходимо изучать и Божью волю, и Божье водительство в нашем окружении.

Когда мы только что приехали на Тайвань, там, казалось, было мало перспектив для Господней работы. Потом Господь открыл наши глаза: мы увидели, что в прошлом во многих провинциях континентального Китая было трудно благовествовать. Однако теперь политическая ситуация изменилась и у нас на глазах люди из самых разных провинций собрались на Тайване. Несомненно, это было наилучшее время для благовестия. Было ясно, что, если мы поможем этим людям получить спасение, они обязательно распространят благовестие по всему Китаю, возвратившись в свои провинции. С этим видением мы принялись за работу благовестия, вкладывая в неё всё своё сердце. В результате число новых верующих резко возросло и среди них было множество людей из всех провинций. Раньше у них не было ни возможности, ни желания услышать благую весть. Теперь же их обстоятельства вынудили их переехать на Тайвань. Вследствие этого они были спасены. Это хороший пример того, как Бог исполнил Свою волю посредством перемены в окружении. Когда мы внимательно относимся к нашим окружающим обстоятельствам, мы часто можем коснуться Божьей воли и узнать Его сегодняшнее движение.

Г. Сердце, дух и разум

Четвёртым средством, при помощи которого мы понимаем Божью волю, являются наши сердце, дух и разум. Бог сотворил эти органы главным образом для того, чтобы мы понимали Его волю. Если бы мы были подобны стулу, у которого нет сердца, духа и разума, мы бы не понимали Его волю, даже если бы Бог приготовил всё, что есть во вселенной, включая наши окружающие обстоятельства, и дал нам Библию. Поэтому эти три органа: сердце, дух и разум — очень важны для того, чтобы нам понимать Божью волю. Творение, Библия и окружение — это всего лишь средства, при помощи которых Бог открывает нам Свою волю. А сердце, дух и разум — это органы, благодаря которым мы постигаем Его волю.

Говоря об этих трёх органах, мы ведём речь о частях нового творения. Поскольку сердце — это новое сердце, оно склоняется к Богу, любит Его, ищет Его и выбирает Его. Поскольку дух — это новый дух, он может соприкасаться и общаться с Богом. Поскольку разум — это обновлённый разум, обладающий обновлённым пониманием, он может постигать и истолковывать то чувство, которое он получает во время общения, и таким образом он может понимать волю Божью. Если наше сердце не будет новым, наш дух — острым, а наш разум — ясным, нам будет очень трудно понимать Божью волю. Люди, которых Бог много использовал на протяжении поколений, — это те, у кого эти три органа были обновлёнными, острыми и ясными.

Д. Святой Дух

Пятым средством, при помощи которого мы понимаем Божью волю, является Святой Дух.

Творение и наше окружение находятся вне нас. Они не дают нам отчётливой картины, и понять их не просто. Библия и духовные книги, связанные с Божьим Словом, — это нечто более практическое, но всё равно объективное. Однако Святой Дух входит в нас, открывая Божью волю внутри нас. Следовательно, это — нечто практическое и в то же время субъективное. Более того, все вышеперечисленные четыре средства, при помощи которых мы понимаем Божью волю, целиком зависят от действия Святого Духа. Если Святой Дух не вдохновит нас изнутри, то, даже если наши сердце, дух и разум будут в безупречном состоянии, мы всё равно не сможем понять волю Божью посредством творения и окружения. И точно так же мы не поймём откровение, которое Бог дал в Библии. Творение, окружение и Библия — это материальные средства, при помощи которых Бог раскрывает Себя, но их смысл мы постигаем благодаря Святому Духу. Наши сердце, дух и разум — это органы, посредством которых мы понимаем Божью волю, но функционировать должным образом эти органы могут только благодаря Святому Духу. Таким образом, без Святого Духа эти четыре упомянутых нами средства не помогут получить откровение о Божьей воле.

Помимо пяти вышеупомянутых средств не существует других средств, при помощи которых мы могли бы понять волю Божью. Сны и видения, о которых говорится в Библии, входят в категорию Святого Духа, и мы не будем рассматривать их отдельно.

Чтобы понять волю Божью, нам нужно быть знакомыми с этими пятью моментами: 1) Божье творение, 2) Божье Слово, 3) наше окружение, 4) наши сердце, дух и разум и 5) Святой Дух. Полное знание этих моментов, безусловно, приведёт нас к познанию возвышенной и вечной воли Божьей. Мы сможем чётко увидеть, что Божий вечный план состоит в том, чтобы, используя вселенную в качестве сферы и всё существующее в качестве средства, обрести группу людей, которые станут мистическим Телом Его Сына, тем самым явив Свою славу. Он поместил нас в самый центр Своего плана, чтобы мы заняли положение в Теле Его Сына и стали Его членами. Узнав это, мы посмотрим на настоящее через призму вечности и Божьего взгляда. И тогда мы сразу же спросим себя: «Являюсь ли я частью этого плана? Каким членом я являюсь в Теле?» Так мы сможем понять волю Божью.

К сожалению, многие братья и сёстры не только не уделяют внимания этим пяти средствам, но и вообще не знают о них. Они не уделяют внимания Божьему плану во вселенной и Божьему откровению в Библии, и точно так же их не интересует Божье водительство через Святого Духа внутри них. Они озабочены лишь тем, чтобы обеспечить себе чудесную, мирную жизнь. Единственное, о чём они спрашивают, — это: «Ехать ли мне в такое-то место?» или «Есть ли Божья воля в том, чтобы мне сделать то-то и то-то?» Как такой человек может понять Божью волю? В данном случае определённо нет никакого понимания Божьей воли, о которой говорится в Библии. В Библии говорится о Его возвышенной и вечной воле, которую могут понять только те, кто знает эти пять моментов. Пусть Бог даст нам милость, чтобы мы в корне изменили наше представление в отношении Его воли.

Кроме того, нам нужно применять эти моменты на практике. Во-первых, нам нужно изучать творение. Мы должны чаще оставлять нашу непосредственную обстановку и выезжать на природу, чтобы внимательно изучать её и наблюдать за ней. По возможности мы должны совершать длительные поездки, чтобы расширить наш кругозор и наше видение.

Во-вторых, нам нужно изучать Библию. Мы должны изучать истины и откровения, имеющие важное значение, уделяя особое внимание отрывкам, в которых говорится о Божьей вечной воле и Божьем мистическом плане.

В-третьих, мы должны изучать наше окружение. Всегда учитесь постигать смысл окружения с его обстоятельствами. Старайтесь понять, почему Бог направил вас именно в это место, чтобы вы встретились с определёнными людьми при определённых обстоятельствах. Нам нужно изучать всё наше окружение, а также положение в мире, чтобы понять волю Божью в настоящее время.

В-четвёртых, что касается сердца, духа и разума, мы должны прежде всего просить Бога дать нам сердце, которое любит Его, испытывает влечение к Нему и жаждет Его. Затем мы должны всегда поклоняться Ему в своём духе, приближаться к Нему и общаться с Ним. Кроме того, нам нужен обновлённый разум. Нам нужно учиться отбрасывать точку зрения мирских людей, равно как и нашу собственную эгоистичную точку зрения, чтобы постигать мысль Бога и Его точку зрения. Разум некоторых братьев и сестёр захвачен финансовыми вопросами, одеждой, бизнесом и детьми. Они никогда не сосредотачиваются на том, что относится к Богу. Поэтому их понимание в отношении воли Божьей оказывается очень затруднённым и медленным. Это печально. Наш разум всегда должен быть сосредоточен на том, что связано с Богом, чтобы мы были научены Богом и чтобы Дух больше пронизал наш разум, сделав его духовным. В результате всего этого мы будем легко постигать чувство в нашем духе и понимать духовные вещи. Однако это зависит от постоянной практики.

Наконец, нам нужно уделять пристальное внимание Святому Духу. Мы должны всегда ощущать движение Святого Духа внутри нас и понимать Его откровение. С точки зрения нашего состояния мы всегда должны быть правы перед Господом, чтобы Святой Дух мог говорить и открывать Себя нам. Бог являет нам смысл вселенной и открывает нам истины Библии только при помощи Святого Духа. Если мы будем искать Его в надежде, что Он сделает это, мы узнаем Его мысль и наше положение в Его плане.

Во всех этих моментах нам необходимо непрерывно упражняться и постоянно учиться, чтобы использовать их в качестве средств для понимания Божьей воли в нашем переживании.

IV. ПУТЬ ПОЗНАНИЯ ВОЛИ БОЖЬЕЙ

Мы увидели определение Божьей воли и те средства, при помощи которых Бог раскрывает Свою волю. Теперь мы рассмотрим путь, или процесс, ведущий к познанию Божьей воли. Другими словами, как нам понять Божью волю? Мы рассмотрим этот путь посредством приведённых ниже восьми шагов.

А. Предоставить себя в жертву

Первый шаг состоит в том, чтобы предоставить себя в жертву.

В первых двух стихах 12-й главы Послания к римлянам показан самый ясный способ познания Божьей воли: «Итак, увещеваю вас, братья, состраданиями Божьими предоставить ваши тела в жертву живую, святую, благоугодную Богу… чтобы вам проверять, что есть воля Божья: доброе, благоугодное и совершенное». Здесь предоставление наших тел и познание Его воли соединены в одном отрывке, потому что предоставление себя в жертву — это первоочередное условие для познания Божьей воли. Когда человек предоставляет себя в жертву, он получает право и основание узнать Божью волю.

Почему человек должен предоставить себя в жертву, чтобы узнать Божью волю? Когда человек ещё не предоставил себя в жертву, он сам является центром своей жизни и фактором, стимулирующим всё его поведение и деятельность. Он естественным образом думает о себе и любит себя; даже его малейшее устремление в духовной сфере нацелено на его собственное удовольствие и наслаждение, либо на вознаграждение в будущем. Однако он пребывает в неведении о том, что Бог хочет сделать во вселенной, и никогда не задаётся вопросом о цели, с которой Бог спас его. На первый взгляд он ищет Божьей воли, но на самом деле он хочет, чтобы Божья воля удовлетворила его собственные желания. Когда он заболевает, он спрашивает Бога, пойти ли ему к врачу, потому что он верит, что если посещение врача — это Божья воля, то он скоро вылечится от своей болезни. Прежде чем отправиться в деловую поездку, он спрашивает Бога, нужно ли ему ехать, потому что он думает, что если эта поездка является Божьей волей, то он будет благословлён и всё будет хорошо. Такие люди могут понять только свою волю, но не волю Божью. И тем более они не могут понять Его возвышенную и вечную волю. Поэтому, если человек хочет узнать Божью волю, он должен сначала положить самого себя и всё своё на жертвенник в качестве посвящённой жертвы Богу. Он существует не для себя, а для Бога. Он откладывает свою карьеру и вступает в Божье домостроительство. В этом случае у него есть возможность узнать Божью волю. Жертвенник — это единственное место и единственное основание, на котором человек может понять Божью волю.

Наше переживание следования за Господом включает в себя два различных этапа посвящения. На первом этапе посвящение обычно является результатом того, что нас затрагивает и теснит любовь Господа. С точки зрения чувств такое посвящение является правильным и приемлемым для Господа, но, что касается самого посвящения, этого недостаточно. Поскольку посвящение на этом начальном этапе связано главным образом с чувствами, оно меняется в зависимости от нашего настроения. Поэтому оно ненадёжно и нестабильно.

Лишь по прошествии некоторого времени, когда наша жизнь вырастет, наш дух будет озарён, а наш взгляд расширится, мы постепенно увидим план Божий во вселенной и распознаем работу Бога в нынешнем веке. Тогда мы естественным образом совершим более глубокое посвящение, поместив себя в Его план и работу, чтобы удовлетворить Его нужду и ответить на Его призыв для нынешнего века. Это — второй этап посвящения. Он глубже и выше первого. Он выходит за рамки наших чувств и приводит нас в действительность посвящения. Если мы хотим понять Божью волю, нам нужно такое более глубокое посвящение. Человек должен увидеть нужду Бога в отношении Его плана и работы и посвятить себя Богу. Тогда у него будет основание для понимания Божьей воли.

Именно о таком посвящении говорится в 12-й главе Послания к римлянам — о том, что мы должны предоставить наши тела Богу. Это — практическая сторона посвящения. Поскольку наше существо содержится в нашем теле, мы должны предоставить своё тело, чтобы всё наше существо было отдано Богу на практике. У многих людей есть желание в сердце посвятить себя, но из-за того что их физическое тело не принесено в жертву, их посвящение бесполезно. Настоящее посвящение означает, что мы предоставили наше тело. Это не одно лишь желание и не покорность, выражаемая словами, а полная и практическая отдача себя Богу.

Цель предоставления нашего тела — стать живой жертвой. Что касается отрицательной стороны, это означает быть отсечёнными от всей нашей прошлой деятельности. Например, прежде чем вола в Ветхом Завете приносили в жертву, он находился там, где хотел, и действовал по своей воле. Как только его помещали на жертвенник, он уже не передвигался по своей воле и его деятельность прекращалась. Тот же самый принцип действует, когда мы становимся живой жертвой. Прежде чем мы были посвящены Богу, мы были подобны дикому волу или овце, живущим в естественных условиях в горах. Мы действовали исключительно по своей воле. И лишь когда мы становимся живой жертвой Богу, мы прекращаем нашу собственную деятельность, чтобы ждать Божьих повелений.

Что касается положительной стороны, быть живой жертвой — значит жить для Бога и быть используемыми Богом. Как только жертвенное животное в Ветхом Завете становилось жертвой, его убивали, а затем полностью сжигали. Можно сказать, что это была мёртвая жертва. Но в нашем случае, после того как мы посвятили себя, мы по-прежнему живы; мы живая жертва. Разница в том, что раньше мы жили для себя, а теперь мы живём для Бога. Раньше мы искали собственной выгоды; теперь мы ищем Его отрады. Раньше нас интересовали наши собственные дела; теперь мы заботимся о Божьей работе.

Если человек посвящает себя как живую жертву и живёт для Бога, то Богу отрадно открыть в нём Свою волю, чтобы он понял Его волю.

Б. Отречься от себя

Второй шаг на пути познания воли Божьей состоит в том, чтобы отречься от себя, то есть от собственного «я».

Два наиболее важных отрывка, относящихся к познанию Божьей воли, — это 12-я глава Послания к римлянам и 16-я глава Евангелия от Матфея. В первом отрывке говорится о взаимосвязи между предоставлением себя в жертву и пониманием Божьей воли; во втором отрывке говорится о взаимосвязи между Божьей волей и отречением от себя. Быть жертвой — значит решить проблему того, что мы живём для себя. Отречься от себя — значит решить проблему того, что мы живём согласно самим себе. Если мы лишь являемся жертвой и не отреклись от себя, то, хотя мы живём для Бога, мы всё равно живём согласно своим мнениям и идеям. В этом случае мы не можем понять Его волю. Таким образом, отречение от себя также является одним из основных требований для познания воли Божьей.

В Мф. 16:21-24 есть три раздела, относящиеся к отречению от себя. Первый раздел включает в себя стихи 21 и 22, в которых Господь показал ученикам, что Он должен пойти на крест и умереть. Пётр возбранил Господу, сказав: «Да будет Бог милостив к Тебе, Господь! Ни в коем случае не будет этого с Тобой!» Фраза «Да будет Бог милостив к Тебе» в другом переводе звучит как «Пожалей Себя». Пётр имел в виду, что Господь должен пожалеть Себя и не принимать крест. Господь говорил о кресте, а Пётр говорил о «себе». Эти две вещи противоположны друг другу. Принятие креста означает уничтожение себя. Всякий раз, когда мы жалеем себя, мы откладываем в сторону крест.

Поэтому во втором разделе Господь упрекнул Петра и сказал: «Встань позади Меня, Сатана! Ты для Меня преткновение, ибо ты обращаешь свой разум не к Божьему, а к человеческому» (ст. 23). «Божье» — это воля Божья. Этот упрёк содержит по крайней мере два пояснения. Во-первых, если мы жалеем себя, откладывая в сторону крест, то это, несомненно, работа Сатаны в нас. Сатана побуждает человека жалеть себя и отказываться от креста. Во-вторых, Господь ясно показал две вещи, противоречащие друг другу: волю Божью и мысль человека. Поскольку упрёк Господа прозвучал после сказанного в предыдущих стихах, отсюда следует, что воля Божья — это крест, а мысль человека — это его собственное «я». Когда человек принимает предложение Сатаны, жалеет себя и отвергает крест, в результате этого он обращает свой разум не к Божьему, а к человеческому.

Таким образом, в третьем разделе Господь в заключение говорит: «Если кто-нибудь хочет пойти за Мной, пусть отречётся от себя, и возьмёт свой крест, и следует за Мной» (ст. 24). Здесь Господь опять делает акцент на противостоянии между нашим собственным «я» и крестом. Если мы хотим следовать за Господом и слушаться Его воли, мы должны, с одной стороны, отречься от себя, то есть от собственного «я», и не обращать разум к человеческому, а с другой стороны, нести крест и обращать разум к Божьему.

В 16-й главе Евангелия от Матфея слово «себя», подразумевающее наше собственное «я», указывает на упомянутое здесь «человеческое». «Человеческое» включает в себя всевозможные идеи, точки зрения, взгляды и мнения. Когда человек касается наших идей, точек зрения, взглядов и мнений, он касается нас самих, то есть нашего собственного «я».

Наше природное существо наполнено нашим собственным «я» с его идеями и мнениями. Даже если мы ревностно любим Господа и посвящаем всё наше Господу, чтобы служить Ему, мы всё равно полны своих собственных идей и мнений. Мы всегда хотим сделать для Господа то одно, то другое. Мы никогда не останавливаемся, чтобы спросить, что мы должны делать согласно Его желанию и как это делать. Человеческое представление состоит в том, что ревностно служить Господу — это нечто хорошее, но, согласно 16-й главе Евангелия от Матфея, такое рвение может исходить от Сатаны. Когда Пётр отвёл Господа в сторону и сказал: «Господь, пожалей Себя», он делал это не противясь Господу, а любя Его. Однако упрёк Господа изобличил это как подстрекательство Сатаны. Когда человек служит Богу своим собственным рвением, в глазах Бога это нечто ужасное и мерзкое. Поскольку внутри человека скрывается Сатана, воля человека всегда является врагом Божьей воли. Когда человек живёт в самом себе и делает что-то для Бога согласно своим идеям и мнениям, у него нет абсолютно никакой возможности понять волю Божью.

Повторим ещё раз: Слово Господа показывает, что Божья воля и воля человека всегда противоречат друг другу. Воля человека — это его собственное «я», а воля Бога — крест. Всякий раз, когда Божья воля открывается человеку, она подобна кресту, который умерщвляет человека. Воля Божья убивает в человеке главным образом его собственное «я». Она убивает идеи, точки зрения, взгляды и мнения человека. Поэтому воля Божья и собственное «я» всегда противостоят друг другу. Если мы в собственном «я», то мы находимся за пределами Божьей воли. Невозможно получить Его волю и сохранить при этом собственное «я». Каждый раз, когда мы принимаем Божью волю, она убивает наше собственное «я». Если мы будем стоять на основании смерти, принимая крест, то мы поймём Божью волю. Все те, кто не принимает или не готов принять убивающее действие креста, не могут ни понять, ни получить Божью волю.

Маргарет Барбер, служившая Господу в Китае, говорила, что если человек готов отречься от собственного «я» и отвергнуть его, то он уже на девяносто девять процентов прошёл путь познания Божьей воли, а остающийся один процент заключается в том, чтобы просто узнать её. Истинность этого подтверждается нашим переживанием. Помимо отречения от себя у нас нет другого пути для понимания воли Божьей.

В. Работать над сердцем

Основополагающие требования для познания воли Божьей заключаются в следующем: 1) предоставить себя в жертву, 2) отречься от себя. Следующий шаг состоит в том, чтобы работать над сердцем. Хотя этот шаг не является таким же основополагающим, как первые два требования, он всё равно очень важен в познании Божьей воли.

Как мы говорили ранее, сердце, дух и разум — это органы, при помощи которых мы можем узнать Божью волю. Состояние сердца, которое может быть либо нацелено в правильном направлении, либо захвачено различными поглощающими делами, имеет жизненно важное значение для познания Божьей воли.

Приведённые ниже четыре цитаты из Писаний ясно показывают взаимосвязь между сердцем и познанием Божьей воли и особенно — важность работы над нашим сердцем.

1) 2 Кор. 3:16: «Когда их сердце обращается к Господу, покрывало снимается». Если наше сердце не обращается к Господу, оно становится покрывалом, закрывающим нас и не позволяющим нам видеть свет. И тогда у нас нет никакой возможности узнать Божью волю. Когда наше сердце не обращено к Богу, мы ничего не видим. Но когда мы обращаем сердце к Богу, мы видим. Таким образом, нам необходимо, чтобы наше сердце было полностью обращено к Богу.

2) 2 Кор. 11:3: «Боюсь, как бы… не были испорчены ваши мысли, будучи уведены от простоты и чистоты по отношению к Христу». Отсутствие простоты и чистоты означает, что мы испорчены и что у нас есть другая цель помимо Бога. Нашей целью должен быть только Бог. Как только мы уделяем больше внимания другим людям, вещам и делам, наше сердце сразу же становится испорченным и в результате утрачивает свою простоту и чистоту. Вследствие этого мы не можем понять Божью волю. Здесь опять же идёт речь о том, что наше сердце должно быть полностью обращено к Богу.

3) Мф. 6:21-23: «Где твоё сокровище, там будет и твоё сердце. Светильник тела — глаз. Итак, если твой глаз будет прост, то всё твоё тело будет светло; а если твой глаз будет зол, то всё твоё тело будет темно». В этих стихах сначала говорится о том, что наше сердце устремляется за сокровищем. Затем говорится о свете и тьме, связанных с глазом. Если наше сердце нацелено на Бога, то наше видение ясно; если же наше сердце нацелено на что-то другое, то наш глаз зол и он не видит Божьей воли. Здесь мы опять видим призыв к тому, чтобы наше сердце было полностью обращено к Богу.

4) Мф. 5:8: «Блаженны чистые сердцем, ибо они увидят Бога». Чистые сердцем — это те, у кого в сердце нет никаких примесей. Их сердце простое и чистое; оно не желает ничего другого, кроме Бога. Многие люди ищут и желают чего-то ещё помимо Самого Бога. И поскольку у них нет чистого сердца, они не могут ни увидеть Бога, ни понять Его волю. Отсюда видно, что наше сердце должно быть однозначно обращено к Богу и не желать ничего, кроме Бога.

Эти четыре отрывка показывают, что взаимосвязь между сердцем и познанием Божьей воли определяется состоянием сердца, а именно тем, обращено ли сердце полностью к Богу. Как компас всегда показывает на север независимо от изменений в окружающей обстановке, так и наше сердце должно всегда обращаться к Богу и принимать Бога в качестве своей цели. Тогда мы сможем понять Его волю. Но к сожалению, среди Божьих детей очень мало тех, чьё сердце полностью обращено к Богу. У большинства сердце обращено либо налево, либо направо. Оно никогда полностью не обращается к Богу в простоте. Эти люди не только не видят Бога; у них также есть проблема с посвящением и отречением от себя. Поскольку их сердце не право перед Богом, их посвящение полно оговорок, а их собственное «я» упрямо держится за свои идеи и мнения. Поэтому у них нет никакой возможности понять Божью волю.

Работа над сердцем, хотя она не является таким же основополагающим фактором, как посвящение и отречение от себя, представляет собой нечто очень тонкое и глубокое. Нам нужно принести все частицы и скрытые области нашего сердца в Божий свет и позволить Святому Духу исследовать и исправлять нас до тех пор, пока наше сердце не будет целиком обращено к Богу и не будет желать и выбирать одного лишь Бога.

Г. Упражнять дух

Как только наше сердце примет Бога в качестве своей цели, мы сможем на практике коснуться воли Божьей. И тогда нам нужно упражнять наш дух. Поскольку Бог и Его воля неразделимы и поскольку Бог обитает в нашем духе как Святой Дух, нашим первым практическим шагом в понимании Божьей воли должно быть упражнение нашего духа с целью коснуться чувства Святого Духа в глубинах нашего духа. В нормальных условиях это чувство в нашем духе представляет собой Божью волю.

Однако наша проблема не только в том, что наше сердце не абсолютно, но и в том, что наш дух слишком слаб. Если наше сердце не абсолютно, это приводит к тому, что наше представление о воле Божьей становится запутанным и неясным. Если наш дух слаб, это приводит к тому, что мы становимся бесчувственными и вялыми в познании Божьей воли. Поэтому, когда Божья воля открывается нам, мы часто не осознаём её.

Таким образом, чтобы нам знать Божью волю, наш дух должен укрепиться посредством постоянной практики его упражнения. Лучше всего делать это, много общаясь с Господом и молясь. Если мы сможем уделить один час в день тому, чтобы входить во внутреннюю комнату для молитвы и общения с Господом, то спустя некоторое время наш дух непременно укрепится и станет очень острым.

Нам нужно не только уделять определённое время молитве и общению с Господом, но и практиковать упражнение духа во всех делах нашей повседневной жизни. С одной стороны, нам нужно отрекаться от собственного «я», чтобы ощущать чувство Святого Духа; с другой стороны, нам нужно ходить в послушании этому чувству. Например, если кто-нибудь будет обсуждать с нами деловые вопросы, наша природная предрасположенность сразу же захочет выразить наши собственные чувства и мнения. Но если мы будем упражнять свой дух, отвергая наши чувства и мнения и ища мысли Бога в нашем духе, то мы коснёмся Божьего чувства в отношении конкретного вопроса. Как только мы получим это чувство и нам станет ясна Божья мысль, мы будем говорить и действовать в соответствии с этим чувством. Мы не будем прибегать к хитрости или коварству, а просто будем вести себя искренне согласно духу. В результате такое упражнение духа приведёт к тому, что наш дух станет более укреплённым и чувствительным. И тогда узнавать Божью волю будет нетрудно.

Д. Обучать разум

После того как мы соприкоснулись с Богом и получили чувство в нашем духе, нам ещё нужно, чтобы наш разум истолковал и постиг Божью волю на практике. Иначе чувство в нашем духе будет лишь непонятным бременем и не будет осмыслено нашим пониманием. И следовательно, мы не узнаем Божью волю. Приведём пример. Если мы слушаем речь, которая произносится на иностранном языке, мы слышим голос, но, если наш разум мало обучен этому языку, мы не можем ни истолковать смысл, ни понять мысль говорящего. Поэтому истолкование посредством разума является незаменимым фактором в понимании Божьей воли. Если наш разум не был обучен духовным вещам, то у нас нет доступа в эту сферу и нет возможности понять Божью волю.

К сожалению, многие братья и сёстры испытывают серьёзный недостаток в том, что касается обучения разума в духовной сфере. Некоторые братья, предсказывая колебания на фондовой бирже и вычисляя прибыль и убытки, проявляют очень сообразительный разум. А некоторые сёстры проявляют очень активный разум, когда ведут беседы со своими соседками. Но когда они сидят на собрании и слушают сообщение, они не способны понять его. Дело не в том, что они не хотят слушать, и не в том, что сообщение слишком глубокое, а в том, что их разум просто не может постигнуть духовное содержание. Хотя они стараются сосредоточиться, вскоре их начинает сильно клонить в сон и они засыпают. Их разум не обучен духовным вещам. Поэтому они очень несведущи и непонятливы.

Обучение разума — это работа Святого Духа. Чем больше Святой Дух обновляет разум, тем больше разум становится духовным и способным взаимодействовать с нашим духом. Но и у нас есть своя обязанность, которая заключается в том, чтобы упражнять наш разум в духовных вопросах, направлять наш разум на эти вопросы и всегда обращаться к духу, внимательно следя за движениями в нём. Таким образом наш разум, благодаря тому что он всегда соприкасается с духовной сферой, становится острым и живым в понимании чувства в нашем духе, и в результате он понимает Божью волю.

Е. Общаться с Богом и изучать внутреннее чувство

Практическое понимание Божьей воли в нашей повседневной жизни требует общения с Богом. Те, у кого нет общения с Богом, не способны понять творение и Библию. Более того, у них не может быть нормального сердца, духа и разума, и они не могут коснуться чувства Святого Духа и получить Его водительство. Общение с Богом — это один из жизненно важных ключей к пониманию Его воли. Человек, понимающий Божью волю, должен иметь постоянное общение с Богом.

Уделять определённое время молитве и общению с Богом недостаточно. Мы должны иметь постоянное общение на протяжении нашей повседневной жизни. Кроме того, нам нужно расти и всё больше касаться Господа посредством такого общения.

Когда мы касаемся Господа в общении, тем самым мы получаем внутреннее чувство. Мы должны изучать это чувство, чтобы понять волю Божью.

Однако у нас в целом есть одна общая проблема, из-за которой мы либо не способны понять это чувство, либо не способны понять его правильно. Эта проблема заключается в том, что мы не верим тому, что мы чувствуем. Обычно мы чрезмерно анализируем чувство, опасаясь, что оно не от Бога или что это неверное чувство. Часто мы боимся не того, что мы можем ошибиться и согрешить против Бога, а того, что результат может оказаться не в нашу пользу. Такой страх доказывает, что мы думаем о нашей собственной выгоде или потере. В этом случае нам трудно понять Божью волю.

Таким образом, каждый раз, когда мы касаемся какого-то чувства, исходящего от нашего общения с Богом, если оно не находится в явном противоречии с учением Библии, мы должны поверить ему и принять его как от Бога. Даже если из-за нашего младенческого состояния мы иногда принимаем определённое чувство неверным образом, мы всё равно должны верить, что мы находимся в Божьей руке и Бог всё равно сохранит нас. Хотя мы можем ошибиться в каком-то деле, наше существо и наш дух всё равно правы и Бог всё равно доволен нами.

Кроме того, в нас есть ещё один фактор, мешающий нам понять это чувство. Это наше собственное «я», которое включает в себя наши мнения, идеи, предрассудки и представления. Эти старые элементы внутри нас всегда являются препятствием, не позволяющим нам изучить то чувство, которое появляется у нас во время общения, и получить чистое понимание этого чувства, и поэтому они не позволяют нам ясно осознать Божью волю. Следовательно, нам нужно проделать суровую работу над собственным «я», чтобы мы не были связаны им и не находились под его влиянием. Это позволит Святому Духу даровать нам чувство и водительство Божьей воли явственно и неограниченно.

Ж. Изучать Библию

Ещё один способ познания Божьей воли заключается в том, чтобы изучать Библию, так как Бог раскрыл Себя и Свою волю через Своё Слово. Нам нужно внимательно изучать важные Божьи откровения, такие как Божий таинственный план и Тело Христово. Нам также нужно изучать второстепенные принципы, показанные в Библии, например, принципы, касающиеся одежды, еды и распоряжения деньгами, а также учения, иллюстрации, примеры, пророчества и прообразы. Мы должны изучать Писания не только на ежедневной основе, но и по особым случаям. Например, когда брат, ежедневно изучающий Библию, задумывается о вступлении в брак, он также должен изучить приведённые в Библии принципы, подробные учения и примеры, которые связаны с браком. Затем он должен применить их, чтобы понять волю Божью в отношении брака.

Более того, мы должны уделять внимание сообщениям, которые делают на собраниях, читать духовные книги и прислушиваться к различным общениям и свидетельствам. Поскольку источники всего этого находятся в Библии и всё это очень применимо и практично с точки зрения раскрытия Божьей воли, мы должны обращать на это внимание.

Недостаточно знать Божью волю, раскрытую в Божьем Слове. Мы также должны применять содержащиеся в нём принципы и подробности в нашей повседневной жизни. Разумеется, когда мы применяем эти принципы, нам нужно получать помазание. Тогда мы будем не просто следовать правилам, написанным буквами, а будем ходить согласно духу в свете жизни.

З. Изучать окружение

Чтобы полнее узнать Божью волю, нам нужно изучать наше окружение. Помните, что окружение — это также одно из средств, при помощи которых Бог открывает Свою волю. Когда Бог ведёт и направляет нас согласно Своей воле, Он обычно устраивает с этой целью соответствующее окружение. Например, после того как Иаков прожил двадцать лет у своего дяди Лавана, Бог захотел, чтобы он возвратился в дом своего отца. Поэтому Он сделал так, что сыновья Лавана стали говорить против Иакова, в результате чего Лаван изменил свой взор по отношению к нему (Быт. 31:1-3). Посредством этого Бог подтвердил Иакову Свою волю. Окружение всегда является средством, при помощи которого Бог открывает Свою волю, и также оно является подтверждением Его воли. Поэтому, если мы хотим знать Божью волю, нам нужно наблюдать за окружением, которое Он устраивает для нас.

Окружение представляет собой нечто практическое и содержит множество аспектов, поэтому нам нужно искать духовный смысл и Божью волю в этих многочисленных аспектах. Практическое окружение включает в себя людей, которые находятся рядом с нами, а также те или иные ситуации с их многочисленными разнообразными деталями. Христианин, старающийся узнать Божью волю, должен изучать не только 1) своё чувство внутри и 2) Библию вовне, но также 3) окружение, которое рядом с ним. Если человек научится досконально изучать эти три аспекта, он будет в большой степени находиться в сфере Божьей воли.

ЗАКЛЮЧЕНИЕ

Начиная с послушания научению помазания духовное переживание христианина постепенно продвигается к более высокому уровню. Когда мы подходим к переживанию познания Божьей воли, необходимые для этого духовный рост и строгая работа над собственным «я» превосходят все предыдущие уроки. Если человек по-прежнему живёт в собственном «я» и всё делает для себя, он не может узнать Божью волю. Поскольку Божья воля является возвышенной и вечной, человек должен выйти из своей собственной узкой сферы и войти в более широкую сферу Бога. По мере того как он будет входить в эту огромную сферу Бога, он увидит Божий вечный план и свою часть в этом плане. И это побудит его отречься от собственного «я» и отложить собственное «я» в сторону, чтобы исполнять Божью волю.

Как только это возвышенное осознание утвердится в жизни человека, оно разрешит все основные трудности на пути познания Божьей воли. И тогда человек сможет находиться под управлением Божьей воли в своём практическом повседневном житии, то есть в том, что он должен делать согласно желанию Бога, и в том, как он должен жить и вести себя. Благодаря тому что он посвящён Господу и отдал себя Его вечному плану, во время общения с Богом он будет естественным образом переживать помазание и знать, что он должен делать. Тогда все чувства, которые он переживает в общении с Богом, можно будет считать Его волей. Он не только изучает важные откровения и истины в Библии; он также изучает второстепенные учения и принципы, относящиеся к жизни и поведению верующего, чтобы познавать Божью волю во всём. Кроме того, он всегда наблюдает за своим окружением и за тем, как Бог всевластно устраивает это окружение. Складывая вместе все эти факторы, он может ясно понять Божью волю.

ТРЕТИЙ ЭТАП — ХРИСТОС ЖИВЁТ ВО МНЕ

Теперь мы переходим к изучению третьего из четырёх этапов в нашей духовной жизни, который обозначается как «Христос живёт во мне», или, иначе говоря, к изучению переживания «этапа креста».

Если христианин, посвятив себя Господу, проделает тщательную работу над всем, что неправедно и несвято, и над всеми чувствами в совести, а также получит некоторые переживания в послушании научению помазания и поймёт Божью волю, то Господь поведёт его к тому, чтобы он принял работу, которую проделывает крест. Тем самым он получит переживания, относящиеся к этапу креста.

Переживание этапа креста во многих отношениях отличается от предыдущих духовных переживаний. Первые два этапа переживания жизни можно считать переживанием только одного этапа, потому что всю работу, проделываемую на этих этапах, человек может переживать сразу после своего спасения. Человек, очень основательно переживший спасение, сразу же начинает очищать своё прошлое и работает над грехом, миром и совестью. Даже в более глубоких уроках, таких как послушание научению помазания и понимание воли Божьей, он уже сделал некоторые шаги. Таким образом, эти переживания фактически относятся к этапу спасения. Однако когда мы переходим к третьему этапу, мы видим явное отличие. Здесь мы подходим к исходной точке ещё одного аспекта в христианских переживаниях, и это служит великим поворотным моментом для христианина перед Господом. Джесси Пенн-Льюис называла этот этап «путём креста». Она использовала слово «путь», чтобы показать, что именно на этом этапе христианин начинает конкретно идти путём креста, получая переживание креста и ходя исключительно под крестом. Таким образом, начиная с этого момента его духовное хождение вступает на новый этап.

Более того, вся работа, проделываемая на первых двух этапах, то есть работа над тем, что неправедно и несвято, и даже над неспокойными чувствами в совести, связана с тем, что находится вне нас, и не имеет отношения к нам самим. На первых двух этапах мы осознаём, что все наши проблемы — это нечто связанное с грехом и миром, и что, если мы проделаем работу над этими вещами, у нас больше не будет проблем. Однако лишь после того, как мы посвятили себя Господу и начали проявлять абсолютное послушание Ему, продвинулись вперёд в Господе и вступили на третий этап, мы постепенно обнаруживаем, что в нашем следовании за Господом у нас есть не только проблемы, связанные с тем, что вне нас, но и проблемы, связанные с самим нашим существом, такие как наша плоть, наше собственное «я» и наш природный состав. Более того, эти внутренние проблемы препятствуют Господу и оскорбляют Его наиболее сильно. В этот момент Господь поведёт нас к тому, чтобы мы увидели, что устранить все эти трудности, относящиеся к нашему существу, может крест. И тогда мы начнём проделывать более глубокую работу над этими вещами. Именно поэтому мы говорим, что если христианин сможет вступить на этот третий этап — этап переживания креста, — то в его жизни действительно наступит великий поворотный момент и новое начало.

Очищение от проказы (Лев. 14:2-9) представляет собой прообраз, который очень ясно показывает эти два различных вида работы, связанные с тем, что вне нас, и с тем, что относится к нам самим. В Библии прокажённый всегда является прообразом нашего падшего грешного человека. Проблема прокажённого в действительности заключается не в том, что он внешне нечист и омерзителен, а в том, что он заражён болезнью внутри. Подобным образом главная проблема, которая есть у нас, падших грешников, в действительности заключается не в наших внешних греховных поступках, а в греховной природе внутри нас, источником которой является порочная жизнь Сатаны. Поэтому прообразы, связанные с проказой, представляют собой очень точное и полное описание нашего греховного состояния перед Богом. Следовательно, и процесс очищения прокажённого, показанный в Левите, — это тот же процесс, посредством которого мы очищаемся и подвергаемся работе перед Богом.

Для очищения прокажённого прежде всего требовалось привести его к священнику. Священник — это прообраз Господа Иисуса. Священник должен был выйти за стан (ст. 3), чтобы осмотреть прокажённого, так как прокажённый не мог входить в стан, а должен был оставаться за его пределами. Отсюда видно, что мы, грешники, не можем входить в среду Божьих людей, где Бог являет Свою благодать, но Господь Иисус вышел, чтобы осмотреть нас. Если мы действительно покаялись в своём сердце, то заражение проказы исцелено в глазах Бога. После того как оно исцелено, «пусть священник прикажет, чтобы взяли для очищаемого двух живых чистых птиц, и кедрового дерева, и багряной пряжи, и иссопа. И пусть священник прикажет, чтобы закололи одну птицу в глиняном сосуде над текущей водой. Живую же птицу — пусть он возьмёт её, и кедровое дерево, и багряную пряжу, и иссоп и обмакнёт их и живую птицу в кровь птицы, заколотой над текущей водой. И пусть он покропит ей на очищаемого от проказы семь раз и объявит его чистым. Потом пусть отпустит живую птицу в открытое поле» (ст. 4-7). Нечистота прокажённого — это грех перед Богом; следовательно, она требует очищения посредством кропления кровью. Это делается не для очищения от греховной природы, а для устранения всей записи о грехе перед Богом. Порядок при кроплении кровью был такой: сначала нужно было приготовить двух птиц, и одну птицу нужно было заколоть в глиняном сосуде над текущей водой, а другую, живую, нужно было обмакнуть в кровь, и затем этой кровью нужно было покропить на прокажённого. Закалываемая птица — это прообраз Господа Иисуса, который пролил Свою кровь и претерпел смерть, живая птица — прообраз Господа Иисуса, воскрешённого из смерти, а текущая вода — прообраз вечной жизни нашего Господа. Таким образом, отсюда видно, что Господь Иисус пролил Свою кровь и претерпел смерть в Своей вечной жизни. Кроме того, кровь, пролитая в результате Его смерти, и Его вечная жизнь передаются нам и становятся действенными в нас посредством Его воскресения. Семикратное кропление кровью указывает на полноту очищения кровью Господа; она способна устранить всю запись о нашем грехе перед Богом и сделать нас приемлемыми для Бога. Живую птицу, обмакнув в кровь, отпускали в открытое поле. Это означает, что, после того как человек принял заместительную смерть Господа Иисуса за него, к нему применяется действие крови Господа, а сила воскресения Господа проявляется в нём и освобождает его.

Когда человек воскрешается и освобождается посредством смерти и воскресения Господа, он получает спасение. С этого момента он должен приступить к очищению от всей своей нечистоты и работать над своими трудностями, как внутренними, так и внешними.

«Пусть очищаемый омоет свою одежду» (ст. 8). Одежда — то, что надевается на тело человека, — является прообразом наших жития, дел и поступков. Следовательно, омовение одежды обозначает работу над всеми ненадлежащими и неправильными делами в нашей жизни. Сюда входит всё, что мы упоминали раньше: очищение прошлого и работа над грехом, миром и совестью — то, что относится к первым двум этапам переживания жизни.

После этого прокажённый должен сделать следующее: «Пусть он обреет все свои волосы… и вымоет свою плоть в воде, и будет чист». (ст. 9). Волосы — то, что вырастает из тела человека, — обозначают трудности внутри нас. Следовательно, обрить волосы — значит проделать работу над трудностями, существующими в нас самих. Это — действие креста в работе над нашим существом. После того как человек проходит работу креста, всё его существо очищается практическим образом. Такая работа не проделывается раз и навсегда; она должна повторяться снова и снова и стать основательной. Поэтому «на седьмой день пусть он обреет все свои волосы; свою голову, и свою бороду, и свои брови — все свои волосы пусть обреет. Потом пусть омоет свою одежду, и вымоет свою плоть в воде, и будет чист» (ст. 9). Такая непрерывная работа является не только основательной, но и детальной. То есть речь идёт не только об обривании волос в общем смысле, но и об обривании различных видов волос — волос на голове, бороды, бровей и волос на всём теле. Эти области должны подвергнуться работе одна за другой, и в конечном итоге всё тело должно быть полностью обрито.

В Библии каждый из этих различных видов волос имеет своё значение. Волосы на голове обозначают славу человека, борода представляет почёт человека, брови говорят о красоте человека, а волосы на всём теле обозначают природную силу человека. У каждого есть что-то, чем он хвалится в той или иной области. Кто-то хвалится своим происхождением, кто-то — своим образованием, кто-то — своими добродетелями, кто-то — своим рвением в любви к Господу. Почти каждый может найти какую-нибудь область, в которой он может похвалиться, прославить себя и выставить себя напоказ перед людьми. Прообразом этого являются волосы на голове. Кроме того, люди считают себя достойными почёта с точки зрения своего положения, истории своей семьи или даже своей духовности; они всегда испытывают чувство собственного превосходства над другими. Это — их борода. В то же время люди также обладают некоторой природной красотой, то есть некоторыми положительными и выдающимися природными качествами, источником которых является не переживание Божьего спасения, а природное рождение. Это — брови человека. Наконец, мы, люди, полны природной силы, природных методов и мнений. Мы думаем, что мы можем что-то сделать для Господа и что мы способны на всё. Это означает, что у нас ещё очень длинные волосы по всему телу; мы ещё не обриты. Всё это представляет собой не внешнее загрязнение, а проблемы нашего природного рождения. То, что загрязняет нас внешне, необходимо лишь омыть водой, но наши собственные природные проблемы должны быть сбриты бритвой, то есть они должны подвергнуться работе креста. Такая работа является глубокой и суровой. Она приносит нам внутренние страдания и причиняет нам много боли.

На третьем этапе мы будем рассматривать переживания «сбривания волос», то есть работы над теми проблемами, которые существуют в нас самих. Мы разделим эту работу на следующие составные части: работа над плотью, работа над собственным «я» и работа над природным составом. Это — важнейшие виды работы, которую мы переживаем на третьем этапе переживания жизни.
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РАБОТА НАД ПЛОТЬЮ

Первое переживание на третьем этапе нашей духовной жизни — работа над плотью посредством креста. Как мы уже говорили раньше, работу над грехом можно уподобить удалению грязи с рубашки; работу над миром — удалению цветных рисунков на рубашке, а работу над совестью — удалению с рубашки мельчайших бактерий. Тогда рубашка будет полностью очищена. С человеческой точки зрения, подвергнуться работе до такой степени достаточно. Однако с точки зрения Бога, это не так. Бог должен ещё разрезать рубашку ножом на куски. Это — работа над плотью. Хотя это кажется неразумным, в нашем духовном переживании это нечто реальное. После того как мы проделали работу над грехом, миром и совестью, нам кажется, что всё внешнее загрязнение удалено. Но если Господь озарит нас, мы обнаружим, что наибольшая трудность, с которой сталкивается жизнь Божья внутри нас, — это наша природная жизнь, или наше собственное существо. Несмотря на то что мы проделываем работу над тем, что неправедно и несвято, и над всеми чувствами в совести, мы всё равно живём посредством своей природной жизни, а не посредством Божьей жизни; мы всё равно живём в себе, а не в Святом Духе. Поэтому мы всё ещё душевные, а не духовные. Если мы хотим избавиться от такой трудности, единственным путём спасения является крест. Только после того как мы согласимся, чтобы крест сокрушил нашу природную жизнь, проявится и будет переливаться через край жизнь Божья. Только после того как мы умертвим себя, мы позволим Святому Духу совершить в нас работу оживления. Когда израильтяне перешли Иордан, скитание в пустыне закончилось. Они вступили в сферу новой жизни. И тогда они смогли наслаждаться произведениями Ханаанской земли, сражаться за Бога и принести царство. Переход израильтян через Иордан обозначает наше переживание смерти Христа, необходимое для того, чтобы мы избавились от плоти и вошли в богатство Божьей жизни. Если мы получим милость Божью и будем верно идти вперёд по пути жизни, мы также получим полное переживание умерщвления нашей плоти посредством креста и сообразуемся с Его смертью. Только после того как мы переживём избавление в результате умерщвления нашей плоти посредством креста, мы будем избавлены из сферы опустошённости и неудач и тем самым войдём в богатство и покой Христа и будем жить в небесной сфере, чтобы сражаться за Бога и принести Божье царство. Поэтому переживание этого этапа работы посредством креста представляет собой очень важный критический момент. Блаженны те, кто сможет пережить этот этап полно и основательно, так как они будут близки к зрелости в своей духовной жизни и Христос будет расти и образовываться в них.

I. ОСНОВАНИЕ В ПИСАНИИ

1) Рим. 8:7-8: «Потому что разум, обращённый к плоти, есть вражда против Бога; ибо он не подчиняется закону Божьему, ибо он и не может. И те, кто в плоти, Богу угодить не могут». Здесь говорится о состоянии вражды, в котором находится плоть по отношению к Богу. Плотский человек никогда не угодит Богу и не будет принят Богом.

2) Рим. 6:6: «Зная то, что наш старый человек распят с Ним, чтобы было упразднено тело греха, чтобы мы уже не служили греху как рабы». Выражение «старый человек» обозначает плоть, которая не выражена. В этом отрывке раскрывается, что наш старый человек, или наша плоть, распят с Христом и что это — давно свершившийся факт.

3) Гал. 5:24: «Те, кто от Христа Иисуса, распяли плоть с её страстями и вожделениями». В глазах Бога работа над плотью — это тоже давно свершившийся факт. Поэтому мы больше не должны жить плотью.

4) Рим. 8:13: «Если вы согласно плоти живёте, то должны умереть, а если Духом умерщвляете дела тела, то будете жить». Здесь говорится о том, что нам нужно Духом умерщвлять дела тела и тем самым на практике переживать работу креста.

II. ОПРЕДЕЛЕНИЕ ПЛОТИ

Мы можем найти по крайней мере три определения плоти в Библии:

А. Растлённое тело

Первое определение плоти в Библии таково: плоть — это наше растлённое тело. Когда Бог изначально сотворил человека, у него было только физическое тело, но не плоть. В то время в человеческом теле не было ни греха, ни вожделений. Это было просто сотворённое тело. Но когда Сатана склонил человека к тому, чтобы он съел от плода дерева познания добра и зла, в человеческое тело вошли Сатана и его греховная жизнь, которую обозначает плод, в результате чего человеческое тело изменилось в своей сущности и было растлено, став плотью. Поэтому сегодня человеческая плоть, в которой содержатся грех, вожделения и многие другие нечистые элементы Сатаны, является гораздо более сложной по сравнению с первоначальным человеческим телом.

Мы можем легко найти в Писаниях доказательства того, что плоть — это растлённое тело. Например, в Рим. 6:6 упоминается «тело греха», то есть греховное тело. В Рим. 7:24 упоминается «тело этой смерти», то есть мёртвое тело. Этим греховным и мёртвым телом является растлённое тело, или плоть. Грех и смерть — это отличительные черты сатанинской жизни. Наше тело, в котором есть грех и смерть, стало плотью. Поэтому в Рим. 7:18 говорится: «В моей плоти не обитает доброе»; затем в стихе 20 говорится: «Грех, который обитает во мне», и затем в стихе 21 говорится: «Мне присуще зло». В этих стихах говорится, что «грех», или «зло», внутри нас находится в нашей плоти. Затем в стихе 23, где упоминается «закон греха, который находится в моих членах», на более практическом уровне показано, что закон греха находится в членах тела. Отсюда видно, что, поскольку к нашему телу был примешан сатанинский яд, оно является растлённым.

В Гал. 5:19-21 перечисляются проявления плоти, такие как блуд, нечистота и распущенность. Все они исходят из нашего растлённого тела. Итак, первое определение плоти состоит в том, что плоть — это наше растлённое тело.

Б. Весь падший человек

Второе определение плоти в Библии таково: плоть — это всё наше падшее существо. В Рим. 3:20 говорится: «Из дел закона не будет оправдана перед Ним никакая плоть». В Гал. 2:16 утверждается: «Человек оправдывается не из дел закона». В этих двух отрывках мы видим, что «плоть» и «человек» — это одно и то же. В глазах Господа человек не только имеет плоть — человек также является плотью.

Каким образом человек пал и стал плотью? Непосредственно после сотворения человека его тело было подчинено душе, которая в свою очередь была подчинена духу. С одной стороны, человек посредством духа имел общение с Богом, понимая благодаря этому волю Божью; с другой стороны, он упражнял свой дух, чтобы привести всё своё существо в подчинение Божьей воле. Следовательно, в то время человек жил духом и находился под управлением духа. Когда Сатана склонил человека к тому, чтобы он съел от дерева познания добра и зла, человек пал, отступив от духа, и уже не жил духом. Одновременно тело человека, будучи отравлено Сатаной, изменилось в своей сущности и стало плотью. Это был первый этап падения человека. Затем согрешил и пал Каин — он пал в том смысле, что он был отвергнут Богом, потому что он служил Богу согласно своему собственному желанию и мнению. Таким образом, человек пал настолько, что полностью оказался в сфере души. Он жил душой и стал душевным человеком. После Каина человек пал ещё глубже и стал грешить ещё более дерзко. В результате дух человека увял, а его плоть становилась всё сильнее и сильнее и наконец захватила место духа, начав управлять всем его существом. Так человек пал до такой степени, что полностью оказался в плоти и стал жить плотью. Поэтому перед потопом Бог сказал, что человек — это плоть (Быт. 6:3). И Он также сказал: «Всякая плоть растлила свой путь на земле» (ст. 12). В то время в глазах Бога человек был не только плотским — он был плотью. Как злые люди — это плоть, так и добрые люди — это плоть. Как те, кто ненавидит, — это плоть, так и те, кто любит, — это плоть. Все люди этого мира — плоть. Поэтому в Библии плоть — это также всё падшее человеческое существо.

В. Добрый аспект человека

Обычно, говоря о плоти, мы думаем, что плоть растленна и порочна, как сказано в Гал. 5:19-21. Но в Библии показано, что у плоти есть не только злой аспект, но и добрый. Добрая плоть хочет делать добро и поклоняться и служить Богу. В Флп. 3:3-6 Павел даёт понять, что некоторые люди поклонялись Богу в плоти и хвалились своей плотью. Здесь под плотью, несомненно, понимается плоть в её добром аспекте, так как ей человек поклоняется Богу и благодаря ей человек хвалится.

Почему существует добрый аспект человека, или плоти? Потому что, хотя мы глубоко падшие люди, у нас всё равно есть некий добрый элемент, который был изначально сотворён Богом. Поэтому нам часто хочется делать добро и служить Богу. Но как бы то ни было, человек, или плоть, в её добром аспекте слаба и бессильна; она хочет делать добро и служить Богу, но не способна ни на то, ни на другое. В глазах Бога мы, падшие люди, управляемые плотью, полностью стали плотью. Всё, что исходит от нас, будь то хорошее или плохое, относится к плоти и неугодно Богу. Поэтому к плоти относятся не только наша раздражительность, ненависть или что-либо направленное против Бога, что исходит от нас; к плоти относятся также исходящие от нас мягкость, любовь и даже служение Богу. Всё, что исходит от нас, будь то хорошее или плохое, относится к плоти. Мы должны знать плоть до такой степени. Тогда мы действительно коснёмся значения плоти. Итак, в Библии плотью называется также добрый аспект человека.

III. ПОЛОЖЕНИЕ ПЛОТИ ПЕРЕД БОГОМ

Каково положение плоти перед Богом? Каково отношение Бога к плоти? Об этом ясно говорится во многих местах в Библии, однако здесь мы можем выделить только самые важные отрывки.

А. Бог не сливается с плотью

В Исх. 30:32 говорится: «На плоть человека пусть его [святое масло помазания] не выливают». Святое масло помазания — это прообраз Святого Духа, то есть Самого Бога. Следовательно, утверждение о том, что святое масло помазания нельзя выливать на плоть человека, означает, что Бог не может слиться или соединиться с плотью.

Б. Бог и плоть не могут сосуществовать

В Исх. 17:14 и 16 говорится: «Иегова сказал Моисею… Я совершенно изглажу память об Амалике из-под небес… Война будет у Иеговы против Амалика из поколения в поколение». Почему Бог решил истребить Амалика и воевать против него из поколения в поколение? Потому что Амалик в Библии является прообразом плоти.

Израильтяне, потомки Иакова, являются прообразом избранной, возрождённой части внутри нас; эта часть — новый человек в нашем духе, относящийся к Христу. Амаликитяне, потомки Исава, являются прообразом падшей природной части внутри нас; эта часть — старый человек в плоти, относящийся к Адаму. Исав и Иаков были близнецами, но их потомки, амаликитяне и израильтяне, были врагами друг другу; они не могли объединиться. Точно так же наш плотский старый человек очень близок к нашему духовному новому человеку, и они также являются врагами друг другу и не могут объединиться. То, что Бог был намерен воевать против Амалика, показывает, что Бог ненавидит плоть и хочет истребить её. Если плоть не будет истреблена и над ней не будет проделана работа, наша духовная жизнь не сможет расти. Между этими двумя вещами никогда не может быть компромисса и сосуществования.

Когда Саул стал царём Израиля, Бог повелел ему поразить амаликитян, уничтожить всё, что у них было, и не щадить их (1 Цар. 15). Однако Саул пощадил Агага, царя амаликитян, и лучших из овец и из волов. Всё хорошее он не захотел полностью уничтожить, а всё презренное и негодное он полностью уничтожил. Из-за того что Саул не послушался безоговорочно Божьего повеления, он лишился Божьей благосклонности и потерял свой престол. Отсюда видно, что если человек не отвергнет плоть безоговорочно, а сохранит то, что в глазах человека является добрым и достойным почёта, то он не сможет угодить Богу, потому что между Богом и плотью не может быть компромисса.

В книге Эсфирь Мардохей был готов скорее умереть, чем кланяться Аману, агагитянину, потомку амаликитянина Агага. Благодаря тому что Мардохей твёрдо стоял до конца, он угодил Богу, а также принёс избавление иудеям. Это ещё раз доказывает, что угодить Богу и стать пригодными сосудами для Него мы можем только тогда, когда мы не уступаем плоти даже перед лицом смерти. Бог и плоть не могут сосуществовать!

В. Бог твёрдо намерен удалить плоть

В Ветхом Завете Бог сделал один особый шаг, чтобы выразить Своё отношение к плоти, — Он учредил обрезание. Первым человеком, которому Бог повелел совершить обрезание, был Авраам (Быт. 17). Бог обещал Аврааму, что его потомки будут как небесные звёзды и как песок на берегу моря. Но поскольку Бог медлил исполнить Своё обещание, Авраам взял в жёны Агарь и родил Измаила. Так он использовал силу своей плоти, чтобы исполнить Божье обещание. Бог был недоволен им, и в течение тринадцати лет Бог скрывал Себя. Затем, когда Аврааму было девяносто девять лет, Бог опять явился ему (16:15; 17:1). Явившись в этот раз, Бог повелел, чтобы Авраам и все, кто был у него, были обрезаны. Это означает, что Бог хотел, чтобы плоть была удалена, так чтобы впредь они не служили Богу в плоти.

Во второй раз обрезание упоминается в Библии в 4-й главе Исхода. Когда Моисей ответил на призыв Бога избавить израильтян из Египта, Бог встретил его на его пути и намеревался умертвить его, потому что его двое сыновей не были обрезаны. Тогда Сепфора, жена Моисея, обрезала своего сына. Отсюда видно, что, если человек хочет служить Богу, он должен сначала удалить плоть. В противном случае, даже если он отдаст всё ради Бога, он никогда не сможет угодить Ему.

В третий раз обрезание было совершено в Галгале, после того как израильтяне перешли Иордан (Иис. Н. 4—5). В день пасхи израильтяне похоронили свои грехи под кровью ягнёнка. Когда они вышли из Египта, они похоронили своих врагов — египетское войско — в водах Красного моря. При входе в Ханаан они похоронили самих себя, или плоть, в водах Иордана. Другими словами, они проделали работу над своими грехами во время пасхи и работу над миром в Красном море, но до Иордана они ещё не проделывали работу над своей плотью. Поэтому они сорок лет скитались в пустыне, пока не перешли Иордан, где подвергся работе израильтянин старого творения, то есть плоть. Перейдя Иордан, они взяли со дна реки двенадцать камней и перенесли их на другой берег, а в середину Иордана положили другие двенадцать камней. Это означает, что их старый человек был похоронен под водами реки и что в Ханаан вошёл новый Израиль. Поэтому, как только они перешли Иордан, все они были должным образом обрезаны и «откатили» свою плоть. Начиная с этого времени они могли сражаться за Бога и принести Его царство.

Кроме того, в Новом Завете обрезание упоминается применительно к христианам. В Кол. 2:11 говорится: «В Нём вы и обрезаны были обрезанием, не руками совершаемым, состоящим в снятии тела плоти, в обрезании Христовом». Это также показывает, и притом совершенно ясно, что духовное значение обрезания заключается в устранении плоти. Обрезание, знак завета Бога с Его людьми, означает, что Бог хочет, чтобы Его люди устранили плоть и жили в Его присутствии.

Г. Заключение Библии относительно плоти

В Рим. 8:8 говорится: «Те, кто в плоти, Богу угодить не могут». В Библии много сказано о плоти, и здесь делается заключение: плоть не может угодить Богу. Если человек принадлежит к плоти, мыслит о плоти и живёт плотью, что бы он ни делал, будь то хорошее или плохое, это не может быть угодно Богу.

Д. Надлежащее место плоти

В Гал. 5:24 говорится: «Те, кто от Христа Иисуса, распяли плоть с её страстями и вожделениями». Надлежащее место плоти — на кресте. Окончательная судьба плоти перед Богом — смерть. Божий приговор плоти заключается в том, что она должна быть умерщвлена. Только после того как плоть будет умерщвлена, Бог сможет занять Своё место и осуществить Своё намерение в человеке.

Изучая приведённые выше пять положений, мы понимаем, что вся Библия доказывает то, что плоть мерзка перед Богом и что Бог хочет уничтожить её навеки. Самой главной причиной того, что Бог так глубоко ненавидит плоть, является то, что в плоти живёт Сатана. Плоть — это стан Божьего врага и крупнейшая опора для его работы. Можно сказать, что вся работа Сатаны в человеке совершается посредством плоти. И вся его работа посредством плоти разрушает план и цель Бога. Поэтому можно сказать, что Бог ненавидит плоть так же, как Он ненавидит Сатану, и хочет уничтожить плоть так же, как Он хочет уничтожить Сатану. Бог и плоть никогда не смогут сосуществовать.

IV. СВЯЗЬ МЕЖДУ ПЛОТЬЮ И СТАРЫМ ЧЕЛОВЕКОМ

В Библии говорится о плоти, а также о старом человеке. Какова связь между плотью и старым человеком? Как отличить одно от другого? Говоря просто, плоть — это проявление старого человека в жизни. Эти два понятия представляют собой одно целое. В старом творении мы — старый человек. Когда старый человек проявляется в жизни и выражается, это плоть. Таким образом, и старый человек, и плоть — это, по сути, само наше существо. Что касается объективного факта, мы — старый человек; что касается субъективного переживания, мы — плоть.

Об этом ясно говорится в Послании к римлянам. В 5-й главе Послания к римлянам говорится о наследии, которое мы имеем в Адаме, в 6-й главе говорится о том, что мы приобрели в Христе, в 7-й главе рассказывается о наших узах в плоти, а в 8-й главе провозглашается освобождение, которое мы получаем в Святом Духе. Главы 5-я и 6-я связаны с объективными фактами в отношении Христа и старого человека, а главы 7-я и 8-я связаны с субъективными переживаниями в отношении Святого Духа и плоти. Как Христос связан со Святым Духом, так и старый человек связан с плотью. Как Христа невозможно переживать без Святого Духа, так и старого человека невозможно переживать без плоти. Христос проявляется в жизни в Святом Духе; точно так же старый человек проявляется в жизни в плоти. Например, в Библии говорится, что наш старый человек распят с Христом. Это — факт, свершившийся тысячу девятьсот лет назад, хотя в то время мы ещё не родились и наш старый человек ещё не был проявлен в жизни. Сегодня, спустя более тысячи девятисот лет, мы уже родились и мы умеем лгать и раздражаться. Это и есть проявление старого человека в жизни, и мы называем это плотью. Таким образом, с Христом был распят наш старый человек, который в то время ещё не был проявлен в жизни, а сегодня мы работаем над плотью — проявлением нашего существа в жизни. Итак, плоть — это проявление в жизни и выражение старого человека, то есть плоть — это наше переживание старого человека.

Отсюда ясно видно, что, когда в Библии утверждается, что наш старый человек распят с Христом, речь идёт об объективном факте в прошлом, а когда говорится, что наша плоть должна быть распята, речь идёт о субъективном переживании сегодня. Таким образом, работа над плотью — это целиком и полностью вопрос переживания.

V. РАБОТА НАД ПЛОТЬЮ

Ранее мы уже говорили, что существует три определения плоти, которые представляют её три аспекта. При работе над плотью мы работаем над этими тремя аспектами. Во-первых, нам нужно работать над страстью, вожделением, гордостью, эгоизмом, нечестностью, стяжательством, жаждой к спорам, завистью и всеми другими растленными элементами, которые находятся в плоти. Во-вторых, нам нужно работать над плотским человеком. Само наше существо в результате падения находится в сфере плоти; оно связано плотью и управляется плотью. Следовательно, всё наше существо стало плотью. Поэтому всё наше существо должно подвергнуться основательной работе креста. В-третьих, нам нужно работать над добрым аспектом плоти. Всю нашу природную благость, наши сильные стороны, которые мы имеем от рождения, человек считает чем-то хорошим, но для Бога всё это мерзко, поэтому над всем этим тоже нужно проделать работу.

Итак, работать нужно над всем, что относится к нашему существу, потому что наше существо — это плоть. Но как нам работать над плотью? Мы рассмотрим это с двух сторон: со стороны объективного факта и со стороны субъективного переживания.

А. Объективный факт

Объективный факт в работе над плотью полностью связан с Христом. В Гал. 2:20 говорится: «Я распят с Христом», а в Рим. 6:6 говорится: «Наш старый человек распят с Ним». В этих двух отрывках ясно показано, что, когда Христос был пригвождён к кресту, мы были распяты с Ним. Наше плотское существо подверглось работе на кресте Христовом. Это — факт, давно свершившийся во вселенной. Тот факт, что мы распяты с Христом, является основанием нашей работы над плотью. Если бы мы не были распяты с Христом, никто из нас не мог бы работать над плотью. Поэтому наша работа над плотью состоит в том, чтобы воспроизвести в переживании тот факт, что мы умерли с Христом.

Таким образом, первый шаг в нашей работе над плотью состоит в том, чтобы просить Господа озарить нас, чтобы мы получили откровение и увидели факт нашего распятия с Христом. В Рим. 6:11 говорится: «Считайте, что вы мёртвы для греха». В данном случае считать — значит видеть. Когда мы увидим тот факт, что мы умерли с Христом, мы автоматически сможем считать себя мёртвыми.

Б. Субъективное переживание

Субъективное переживание в работе над плотью полностью связано со Святым Духом. То, что мы умерли с Христом, — это только факт, нечто совершённое Христом для нас перед Богом. Для нас это ещё нечто объективное. Необходимо, чтобы Святой Дух действовал в нас и осуществил этот факт — то, что Христос совершил на кресте. Тогда смерть с Христом станет нашим субъективным переживанием. Один очень важный и основополагающий аспект действия Святого Духа, обитающего в нас, состоит в том, чтобы внедрить в нас тот факт, что Христос распял плоть на кресте. Другими словами, действие Святого Духа состоит в том, чтобы внедрить в нас крест на Голгофе, так чтобы он стал крестом внутри нас. Таким образом, субъективное переживание в работе над плотью осуществляется Святым Духом в нас.

В 6-й и 8-й главах Послания к римлянам ясно показана смерть, совершённая Христом, а также смерть, осуществляемая Святым Духом. В 6-й главе Послания к римлянам говорится, что мы распяты с Христом, а вслед за этим в Рим. 8:13 говорится: «Духом умерщвляете дела тела». Если в 6-й главе говорится, что мы уже распяты, почему в 8-й главе говорится об умерщвлении? Потому что смерть, упоминаемая в этих двух главах, — не одна и та же. Смерть в 6-й главе — это то, что было совершено в Христе, а смерть в 8-й главе — это то, что осуществляется в Святом Духе. В 6-й главе говорится об объективной смерти, а в 8-й главе — о субъективной; в 6-й главе говорится о факте совместной смерти, а в 8-й главе — о переживании совместной смерти; в 6-й главе говорится о смерти старого человека, а в 8-й главе — о смерти плоти. Для смерти в 6-й главе нужна наша вера; для смерти в 8-й главе требуется наше общение, то есть житие в общении Святого Духа. Таким образом, нам необходимы оба аспекта этой смерти. Некоторые думают, что поскольку проблема нашей плоти уже давно решена крестом, то, если мы просто верим в этот факт и принимаем эту истину, с нами всё в порядке и нам не нужно уделять время работе над плотью. Другие думают, что работа над плотью — это целиком наша обязанность и что мы должны ежедневно прилагать усилия, чтобы работать над ней шаг за шагом. И то, и другое мышление делает акцент только на одном аспекте и поэтому является неуравновешенным и односторонним. Если мы хотим получить действительное переживание в работе над плотью, нам нужны оба аспекта.

VI. ПРОЦЕСС ПЕРЕЖИВАНИЯ РАБОТЫ НАД ПЛОТЬЮ

Теперь мы переходим к рассмотрению практического процесса переживания работы над плотью.

А. Желание безгрешной жизни

Когда человек готов работать над своей плотью, его первым шагом, с которого он начинает, всегда является желание безгрешной жизни. Часть плоти, которую легче всего распознать, — это её растлённый аспект. Поэтому в работе над плотью мы всегда начинаем с растлённого аспекта. Растлённая плоть, которую мы здесь рассматриваем, шире и глубже по своей сфере, чем сфера работы над грехом. Всё скрытое в человеке, что неугодно Богу, что не связано с желанием Божьего сердца и что не соответствует требованиям Божьей воли, представляет собой растлённую плоть. Когда человек ощущает, что Господь влечёт его всё больше устремляться за Ним, он автоматически видит грязь и мерзкие стороны растлённой плоти. Он испытывает естественное желание избавиться от неё и жить святой, безгрешной и победоносной жизнью.

Б. Обнаружение трудностей, связанных с плотью

Когда человек испытывает такое желание жить безгрешной жизнью и хочет избавиться от уз греха, он естественным образом использует собственную силу, чтобы работать над грехом, который он осознаёт. Более того, он просит, чтобы Господь дал ему сил и тем самым помог ему работать над грехами. Но результат бывает печальный, потому что, хотя ему удаётся проделать работу над некоторыми греховными делами, он не способен проделать работу над своей внутренней природой, тяготеющей к греху. Он собирает всю свою силу и устраняет своей работой один грех, но появляются ещё десять. Создаётся впечатление, что чем больше он работает, тем больше становится сила греха, так что обычно человек переживает полную неудачу. Во всех таких неудачах он постепенно обнаруживает, что внутри него находится растлённая плоть. Он также узнаёт, что эта растлённая плоть является источником всех грехов. Грехи — это всего лишь выражение растлённости. Истинный корень всей этой растлённости — плоть. Работать только над грехами и не работать над плотью — значит пренебрегать причиной и работать над следствием, результатом чего является напрасный труд. Невозможно жить безгрешной жизнью, если не была проделана основательная работа над плотью. Итак, этот человек обнаруживает, что плоть является его величайшей проблемой.

В Библии описывается то же самое переживание в отношении нашей работы над плотью. Сначала в 6-й главе Послания к римлянам говорится, что, поскольку мы крещены в Христа, мы уже не должны жить в грехах и не должны предоставлять наши члены в оружие неправедности греху. Поэтому мы должны работать над грехом и предоставить наши члены в оружие праведности. Вслед за этим в 7-й главе говорится, что такой человек, работающий над грехом, обнаруживает, что грех и плоть неразделимы. Поскольку плоть — это тело греха, в ней нет ничего доброго. Человек грешит, потому что он плотский. Поэтому в 8-й главе говорится, с одной стороны, о факте освобождения в Христе Иисусе законом Духа жизни, а с другой стороны, о работе над плотью. Только после того, как над плотью будет проделана работа, мы сможем освободиться от опутывающего нас греха. После того как у человека появилось желание безгрешной жизни, он постепенно обнаруживает трудность, связанную с плотью, и узнаёт, что мы, люди старого творения, представляем собой плоть и что все наши проблемы исходят от самого нашего существа. Если мы не проделаем работу над самим своим существом, проблема плоти не сможет быть решена и мы не сможем жить святой, безгрешной жизнью.

В. Видение того, что наша плоть распята с Христом

Когда мы действительно видим в свете Божьем трудность, связанную с плотью, и понимаем, что мы никак не сможем проделать работу над плотью своими силами, мы приходим в полное отчаяние относительно самих себя. Тогда Святой Дух даёт нам откровение об избавлении, которое приносит крест, о чём говорится в Рим. 6:6: «Наш старый человек распят с Ним, чтобы было упразднено тело греха, чтобы мы уже не служили греху как рабы». Дух показывает нам, что этот старый человек, то есть плоть, распят с Христом и что наше тело греха уже устранено и утратило свою функцию. Тогда зачем нам ещё оставаться у него в рабстве? В 6-й главе Послания к римлянам вновь и вновь говорится о том, что мы умерли для греха, что мы освобождены от греха и что грех уже не может над нами господствовать. Следовательно, мы уже освобождены от греха. Как только мы приходим к свету Божьего Слова и верой принимаем этот факт, это слово становится провозглашением нашего освобождения и песней нашего торжества. И тогда мы можем считать, что мы мёртвы для греха, но живы для Бога в Христе Иисусе. Какая славная благодать!

Г. Необходимость позволить Святому Духу осуществить смерть Христа

После того как мы увидим и примем тот факт, что наш старый человек распят с Христом, мы должны позволить Святому Духу осуществить этот факт в нас. Христос совершил для нас нечто объективное, но мы должны быть ответственны за субъективное переживание этого факта через Святого Духа. Все переживания работы над плотью не будут действительными, если мы не будем переживать их субъективно. Кто лишь верит в тот факт, что мы умерли с Христом на кресте, у того нет действительного переживания работы над плотью. Когда Господь умер на кресте, завеса разорвалась надвое. Этой завесой была Его плоть. Он облёкся в нашу плоть и был пригвождён к кресту. Для Него этот факт был субъективным переживанием, но для нас это объективный факт. Мы должны позволить Святому Духу осуществить это в нас, чтобы это стало нашим практическим, субъективным переживанием.

В Гал. 5:24 говорится: «Те, кто от Христа Иисуса [или: принадлежит Христу Иисусу], распяли плоть с её страстями и вожделениями». В этом отрывке раскрывается, что мы — те, кто спасены и кто принадлежит Христу Иисусу, — берём на себя инициативу в распятии плоти. Здесь не говорится, что нашу плоть распял Господь; здесь сказано, что мы сами распяли плоть. Отсюда мы видим, что на нас лежит ответственность за то, чтобы брать на себя инициативу в распятии плоти. Распятие старого человека — это ответственность Бога, а распятие плоти — это наша ответственность.

Таким образом, в Гал. 5:24 говорится о субъективном переживании того, что мы распяли плоть, а не об объективном факте того, что Христос распял нашего старого человека, как считают многие. Объясняется это следующим: во-первых, упомянутое здесь распятие плоти — это действие, совершаемое по нашей инициативе, а не то, что сделал для нас Христос. Во-вторых, здесь говорится о распятии плоти, а не о распятии старого человека. Мы уже сказали, что старый человек — это объективный аспект, а плоть — это всегда наше субъективное переживание. Более того, в этом же стихе также упоминаются страсти и вожделения, а это нечто связанное с нашим практическим повседневным житием. В-третьих, во всех предыдущих и последующих стихах говорится о действии Святого Духа, поэтому распятие плоти, упомянутое в этом стихе, — это определённо то, что мы переживаем через Святого Духа. Следовательно, речь идёт о нашем субъективном переживании. Принимая во внимание эти три момента, мы можем увидеть, что в этом стихе говорится исключительно о нашем субъективном переживании.

Тогда почему здесь говорится, что все те, кто принадлежит Христу Иисусу, распяли плоть? Почему распятие плоти — это свершившийся факт? Как это можно соотнести с переживанием многих? Разве большинство христиан по-прежнему не живут плотью? Ответ таков: апостол говорил с точки зрения нормального действия Святого Духа. Нормальной является ситуация, при которой все, кто принадлежит Христу Иисусу, уже распяли плоть через Святого Духа. Если кто-то принадлежит Господу, но ещё не распял плоть Святым Духом, он не соответствует норме. Многие святые в Галатии находились в таком ненормальном состоянии. Хотя они были спасены и принадлежали Христу, они жили плотью и не распинали плоть Святым Духом. Апостол говорил галатам, что нормальным является такое положение, при котором все, кто принадлежит Христу Иисусу, распяли плоть: «Если вы, галаты, принадлежите Христу, как вы можете по-прежнему жить плотью? Поскольку Бог уже распял вашего старого человека с Христом, вы тоже должны уже были распять плоть Святым Духом. Поэтому вы больше не должны жить плотью и исполнять вожделение вашей плоти». Вот что имеет в виду апостол в Гал. 5:24.

Некоторые люди думают, что слово «распяли» в этом стихе обозначает распятие с Христом. Но если мы внимательно прочитаем слова апостола, мы поймём, что речь идёт о распятии плоти «с её страстями и вожделениями». Апостол рассматривает здесь не объективный факт того, что мы распяты с Христом, а субъективное переживание распятия плоти через Святого Духа.

Правильно понять смысл этого стиха необходимо в первую очередь для того, чтобы увидеть, что в работе над плотью мы должны нести свою ответственность. Недостаточно лишь верить, что наш старый человек распят с Христом, — мы должны брать на себя инициативу в том, чтобы распинать плоть через Святого Духа. В Библии нигде не говорится, что мы должны распять старого человека, потому что это — свершившийся факт в Христе. Точно так же в Библии не говорится, что Христос уже распял нашу плоть, потому что это — наша обязанность, осуществляемая через Святого Духа.

Об этом говорит даже наше переживание. Может быть, полгода назад мы отчётливо осознали тот факт, что наш старый человек был распят в Христе. Но если мы не умерщвляем плоть Святым Духом, то мы до сих пор по-прежнему живём плотью. Когда мы видим тот факт, что наш старый человек был распят на кресте, нам ещё нужно использовать крест через Святого Духа в качестве ножа, чтобы убивать нашу плоть. Нам нужно ежедневно умерщвлять нашу плоть силой Святого Духа. Тогда у нас будет действительное переживание работы над плотью.

Мы должны поместить плоть на крест. Но разумеется, это не наш крест. Во всей вселенной есть только один крест, который Бог считает действенным. Это крест Христа. Поэтому наша субъективная работа основывается на объективном распятии. Когда мы осознаём, что наше существо, то есть старое творение, старый человек, уже подверглось работе креста Христова и что этот старый человек тем не менее опять проявляется в жизни в плоти, мы должны позволить Святому Духу шаг за шагом применять к нам крест Христов в нашей повседневной жизни. Так, шаг за шагом, мы умерщвляем свою плоть через Святого Духа. Таково практическое переживание распинающего действия Святого Духа в нас. Как только мы увидели, что Христос решил все наши проблемы на кресте, мы должны сразу же позволить Святому Духу сделать этот факт действенным в нас. Эта действенность является нашим субъективным переживанием.

Когда Бог повелел Саулу убить амаликитян, убивать их должен был не Сам Бог — пойти и совершить суд над амаликитянами должен был Саул. Но сила, которой Саул убивал амаликитян, была не от него самого, а от Бога. Когда на Саула сошёл Дух Божий, Он дал ему силу, которой он должен был убить амаликитян. Сегодня в работе над плотью действует тот же принцип. С одной стороны, Сам Бог не работает над нашей плотью — мы сами должны нести ответственность за то, чтобы работать над плотью и умерщвлять её. С другой стороны, мы способны работать над плотью исключительно благодаря силе Божьей. Наша работа над плотью не имеет ничего общего с религией язычников, которая использует человеческие усилия для подчинения плоти. Другими словами, мы должны нести ответственность за то, чтобы работать над плотью силой Святого Духа.

Итак, распятие нашего «я», нашего существа, — это свершение в Христе. Но распятие нашей плоти — это свершение в Святом Духе. Применение креста к нашему «я», к «старому человеку», было объективным фактом; Господь Иисус совершил это на Голгофе. Нашим субъективным переживанием это становится тогда, когда Святой Дух применяет этот крест к нашей плоти. Об этом говорится в Гал. 5:24: «Распяли плоть с её страстями и вожделениями», в Рим. 8:13: «Духом умерщвляете дела тела» и в Кол. 3:5: «Итак, умертвите ваши члены, которые на земле».

VII. ПРИМЕНЕНИЕ РАБОТЫ НАД ПЛОТЬЮ

Пройдя описанный выше процесс, мы начинаем переживать работу над плотью. Однако такое переживание и такая работа не являются событиями, которые происходят раз и навсегда. Нам нужно постоянно применять это переживание и эту работу к нашему практическому житию, позволяя Святому Духу осуществлять в нас умерщвление, чтобы во всём получать переживание работы над плотью. Когда мы говорим о применении работы над плотью, мы имеем в виду это постоянное переживание. Эту тему можно разделить на три части:

А. В общении Святого Духа

Применение работы над плотью осуществляется исключительно в общении Святого Духа. Нельзя переживать работу креста вне общения Святого Духа. Поэтому, чтобы постоянно переживать и применять работу над плотью, прежде всего необходимо жить в общении, или жить в Святом Духе. Всякий раз, когда мы не находимся в общении Святого Духа, мы сразу же утрачиваем действительность работы над плотью.

В 6-й главе Послания к римлянам говорится о факте того, что старый человек распят в Христе, а в 8-й главе Послания к римлянам говорится о работе над плотью в Святом Духе. В 6-й главе Послания к римлянам говорится о том, что смерть Христа решает нашу проблему греха, а воскресение Христа решает нашу проблему смерти. Однако это — объективные факты, которые могут стать переживанием только в сфере закона Духа жизни, о котором говорится в 8-й главе Послания к римлянам. Поэтому мы подчёркивали, что факт, показанный в 6-й главе Послания к римлянам, никогда не сможет быть нашим переживанием, если он не будет соединён со Святым Духом, о котором говорится в 8-й главе. Вполне возможно, что кто-то ясно осознает факт, упомянутый в 6-й главе, и примет его верой. Но если он не будет жить в общении Святого Духа, о котором говорится в 8-й главе, этот факт не сможет стать его переживанием. С другой стороны, на протяжении поколений было множество святых, которые не знали в достаточной степени истину, показанную в 6-й главе, и не видели её ясно, но при этом постоянно жили в общении, показанном в 8-й главе. И в результате они естественным образом переживали освобождение от плоти. Таким образом, общение, показанное в 8-й главе Послания к римлянам, абсолютно необходимо для применения работы над плотью.

Когда мы имеем общение с обитающим в нас Святым Духом и позволяем Ему свободно двигаться в нашем общении, мы касаемся жизни Господа в Святом Духе. И тогда один из элементов этой жизни, то есть смерть креста, или элемент смерти, применяется к нам практическим образом. Чем больше Святой Дух движется в нас, тем больше элемент смерти Господа совершает в нас убивающее действие. Это убивающее действие является применением креста, или применением работы над плотью. Таким образом, если мы хотим применять работу над плотью, нам нужно постоянно жить в общении Святого Духа.

Б. Позволять Святому Духу осуществлять смерть Христа в отношении всех наших действий

Когда мы находимся в общении Святого Духа, позволяя Ему осуществлять смерть Христа в нас, Его деятельность вначале распространяется лишь на некоторые наши действия и имеет место лишь от случая к случаю. Лишь после того как наше переживание постепенно углубится, эта смерть будет осуществляться в отношении всех наших действий в целом. На раннем этапе мы проделываем работу, только когда мы обнаруживаем свои плотские действия. Впоследствии мы позволяем Святому Духу очищать все наши действия, будь то хорошие или плохие, осуществляя в нас смерть креста. В результате этого всё, чем мы являемся в природном составе, то есть в старом творении, в самих себе, будет устранено крестом. Остальное должно быть чем-то от Бога и от субстанции Его жизни.

Возьмём, к примеру, посещение святых, принесение пожертвования и другие подобные вещи, которые мы считаем хорошими и духовными. Даже в этих вопросах нам нужно сначала позволить Святому Духу осуществить смерть Христа. Тогда нам будет ясно, нужно ли нам посещать кого-либо или приносить пожертвование. Плоть человека больше всего боится креста, потому что, как только она встречается с крестом, ей приходит конец. Однако Бог и Его жизнь в нас от соприкосновения с крестом становятся более живыми. Крест Христов — это разделительная черта между старым и новым творениями. Если мы никогда не проходили через крест Христов, мы не можем отличить новое творение от старого, Святого Духа от плоти и жизнь воскресения от природной жизни. Люди всегда путают эти две стороны, и увидеть между ними разницу трудно, особенно когда дело касается хороших и так называемых духовных вещей. Но как только мы проходим через смерть креста, новое и старое отделяются друг от друга. Всё, что отпадает и приходит к концу, относится к старому творению, плоти и природному составу. Всё, что способно устоять и остаться в целости, относится к новому творению, Святому Духу и жизни воскресения. Поэтому крест — это лучший фильтр. Он задерживает плоть и всё, что с ней связано, и пропускает Бога и всё, что от Бога.

Если мы будем постоянно применять переживание креста и позволять Святому Духу осуществлять смерть креста в отношении каждого аспекта нашего жития и наших действий, плоть подвергнется очень эффективной работе и вследствие этого атрофируется. Если мы будем постоянно жить под тенью креста, у плоти не будет возможности поднять голову. Только так мы сможем находиться в церкви, никому не причиняя неприятностей, и скрепляться взаимными связями с братьями и сёстрами в качестве единого Тела для наилучшего служения Господу.

Хвала Господу за то, что в прошедшие годы мы служили Господу со многими соработниками, но при этом среди нас не было ссор и разделений. На первый взгляд причина этого в том, что все мы искали Господа и любили Господа одним сердцем и все были преданы Господу. Но более глубокая причина заключается в том, что все мы в определённой степени усвоили урок работы над плотью посредством креста. Крест внутри нас убивает всё соперничество и всю зависть, идущие от плоти, и в результате мы не способны ссориться и сеять разделение.

В. Ходить согласно закону Духа жизни

Если мы будем применять работу над плотью ко всем нашим действиям, в конечном итоге мы будем ходить согласно закону Духа жизни. В 8-й главе Послания к римлянам показано, что победа над плотью — это результат послушания Святому Духу. Движение Святого Духа в нас представляет собой закон — закон Духа жизни. Другими словами, когда мы находимся в общении и применяем силой Святого Духа смерть креста ко всем сторонам нашего жития, этим применением мы проявляем послушание закону Святого Духа в нас, а также позволяем Святому Духу естественно двигаться в нас. Таким образом, наша работа над плотью и умерщвление плоти через Святого Духа определённо связаны с естественным законом Святого Духа в нас. Человек, действительно переживающий работу над плотью, — это тот, кто позволяет Святому Духу двигаться в нём и кто позволяет закону Духа жизни действовать в нём.

Когда мы проявляем абсолютное послушание закону Духа жизни, мы обращаем разум не к плоти, а к Духу. Мы постоянно умерщвляем дела тела и не оставляем места для плоти. Мы не только не грешим и не блуждаем, следуя за плотью; мы даже не касаемся духовных вещей и не служим Богу в плоти. Только тогда можно сказать, что мы проделали основательную работу над плотью на практике. Только тогда мы полностью освобождаемся от плоти и живём в Святом Духе.

VIII. ОБОБЩЕНИЕ

Первый момент в работе над плотью состоит в том, что мы должны знать, что такое плоть, и ощущать плоть внутри себя. В духовном переживании вся работа над теми или иными вещами основывается на нашем знании и ощущении этих вещей. Насколько мы продвинулись в нашем знании, настолько мы будем работать над соответствующими вещами. Основательность и глубина нашей работы соответствуют нашему знанию и ощущению в этой сфере. Поэтому, если мы хотим получить действительное переживание в работе над плотью, нам нужно иметь ясное знание и ощущение плоти.

Значение плоти включает в себя следующие три аспекта: растлённая плоть, весь падший человек и добрый аспект человека. Нам легче распознать плоть как растлённое тело, то есть распознать растлённый аспект плоти. Поэтому первый этап в нашей работе над плотью больше затрагивает этот аспект. Но по мере нашего продвижения вперёд с Господом нам нужно получить более глубокое знание и проделывать более глубокую работу над двумя другими аспектами плоти. Мы должны не только знать, что совершение грехов, раздражение и другие порочные дела — это нечто от плоти; мы также должны понимать, что даже поклонение и служение Богу и благочестие тоже могут быть полны плоти. Говоря просто, всё, что мы делаем, должно быть результатом нашего соприкосновения с Господом и Духом во время общения, и мы должны делать это, полагаясь на Бога. В противном случае, как бы хорошо это ни было, мы всё равно должны осудить это как нечто от плоти.

Второй момент в работе над плотью состоит в том, что мы должны знать положение плоти перед Богом. Мы должны получить свет из Библии и увидеть, что плоть противится Богу и находится во вражде с Богом. Нам также нужно увидеть, что природа плоти несовместима с Богом, что Бог отвергает её и считает её мерзкой и что Он твёрдо решил устранить плоть и не допускать сосуществования с плотью. Благодаря этому откровению мы будем видеть так, как видит Бог, осуждать то, что осуждает Бог, и уничтожать то, что уничтожает Бог. И тогда мы будем искать освобождения от плоти, будем взаимодействовать с Богом и позволим Святому Духу умертвить нашу плоть.

Третий момент в работе над плотью состоит в том, что мы должны знать связь и разницу между плотью и старым человеком. Мы должны увидеть, что старый человек, или наше старое «я», — это истинное существо плоти и что плоть — это выражение старого человека, или старого «я». Когда старый человек, или наше старое «я», проявляется в жизни в нашем переживании, это плоть. Таким образом, работа над плотью — это исключительно вопрос переживания, а именно переживания работы над старым человеком на практике.

Четвёртый момент в работе над плотью состоит в том, что мы должны знать саму эту работу. Эта работа включает в себя два аспекта: объективный факт и субъективное переживание. Оба аспекта в равной степени необходимы; ни одним из них не следует пренебрегать. Аспект объективного факта — это то, что Бог совершил для нас в Христе, а субъективное переживание требует нашего взаимодействия с Богом в Святом Духе.

Осознав эти четыре основных момента в работе над плотью, мы получим переживание работы над плотью. Процесс нашего переживания в работе над плотью начинается с углубления нашего стремления к духовным вещам и поиска духовных вещей. Когда мы начинаем любить Господа и устремляться за Ним, мы испытываем естественное стремление к тому, чтобы у нас была более глубокая жизнь в Господе и чтобы Господь жил в нас на более глубоком уровне. Однако на практике наше желание часто сталкивается с препятствиями и мы терпим неудачу. Мы не можем сделать то, чего хотим, и делаем то, чего не хотим. В результате наших многократных неудач мы приходим в состояние безысходного мучения и отчаяния. Хотя мы часто ищем Господнего избавления, мы не можем найти путь избавления. В это время Святой Дух постепенно открывает, что причина неудач состоит в том, что мы живём в плоти. Препятствием, которое больше всего мешает нам обрести более глубокое слияние с Господом и мешает Господу жить в нас на более глубоком уровне, является наша плоть. Одновременно Святой Дух показывает нам, насколько грязной, растленной, злой и порочной является наша плоть. Не говоря уже о злом аспекте нашей плоти, даже то, что мы обычно считаем чем-то добрым, полно элемента человека и собственного «я». Наша плоть, как злая, так и добрая, осуждается Богом и неприемлема для Него. Когда мы увидим это, в свете Святого Духа мы естественным образом возненавидим нашу плоть. В этот момент Святой Дух даст нам глубоко осознать факт нашего распятия с Христом. Это глубокое осознание, подобное отчётливой фотографии, позволяет нам увидеть, что наша плоть, то есть наше старое «я», или наш старый человек, уже устранена на кресте нашего Господа Иисуса. Проникновение этого света сразу же производит убивающее действие, в результате которого наш старый человек, или наше старое «я», постепенно оказывается парализован и увядает и в конечном итоге утрачивает свои положение и силу. И тогда все плотские элементы в нашем практичеcком житии будут автоматически устранены. Чем больше мы позволяем свету Святого Духа сиять внутри нас, тем больше наше старое «я», или старый человек, утрачивает своё положение и все плотские элементы в нашем житии постепенно сокращаются и исчезают. В это время мы получаем небольшое субъективное переживание в работе над плотью посредством смерти креста.

Однако наша работа над плотью не должна останавливаться на этом. В нашем общении с Господом и через Святого Духа, который обитает в нас и позволяет нам причаститься смерти Господа, мы должны раз за разом и шаг за шагом применять умерщвление нашей плоти и её проявлений. Так мы применяем смерть креста через Святого Духа. В Гал. 5:24-25 говорится именно об этом — о субъективном переживании распятия плоти с её страстями и вожделениями через Святого Духа. Благодаря тому что мы предоставляем Святому Духу внутри нас возможность, необходимое основание и своё содействие, Он делает нас способными умерщвлять свою плоть, чтобы жить и поступать так, как этого хочет от нас Бог. И тогда мы уже не только живём Духом, но и ходим Духом; мы становимся уже не плотскими, а духовными.

Мы должны всегда исследовать себя с точки зрения процесса работы над плотью. Действительно ли мы видим объективный факт? Был ли момент, когда мы позволили Святому Духу вложить в нас глубокое осознание этого факта? Сколько у нас субъективного переживания? Как часто мы применяем смерть креста в нашем практическом житии? Строго исследовав себя, мы сможем ясно понять, какого уровня мы достигли в нашем переживании, и ожидать от Господа Его дальнейшего водительства.

Упомянутый нами процесс работы над плотью невозможно пережить основательным образом за короткое время. Нам нужно углубляться шаг за шагом. Вначале многие элементы плоти распознать невозможно, поэтому мы не можем работать над ними. И лишь после того как наше духовное переживание углубляется, мы постепенно распознаём нашу плоть и проделываем дальнейшую работу. Поэтому в нашей работе над плотью мы сначала работаем над растлённым аспектом, а затем над добрым аспектом плоти. И наконец мы помещаем всё наше существо под действие смерти Христа и осуществляем работу над плотью в полной мере.

Что касается переживания работы над плотью, среди братьев и сестёр мы видим в большей степени работу над растлённым аспектом плоти, но слишком мало работы над добрым аспектом плоти. Всем нам присуще природное представление о плоти. По своей природе мы знаем только растлённую плоть. Поэтому наша работа над плотью, как правило, сосредотачивается именно на этом аспекте. Например, брат свидетельствует, что иногда, делая сообщение, он чувствует, что у него это получается довольно хорошо, и он также ощущает присутствие Господа, и от этого он приходит в сильный восторг. Затем он осуждает это чувство восторга как плоть, потому что в нём есть элемент гордости. Такое осуждение правильно и необходимо, но, по сути, такая работа не является наиболее важной. Важно вот что: когда вы делаете сообщение, говорите ли вы сами или Святой Дух говорит через вас? Именно это мы должны исследовать. Дело не в том, успешно ли сказанное слово, а в том, кто говорит. Может быть, вы говорили очень хорошо, и многие люди получили от вас помощь, но если вы говорили сами по себе, согласно тому, что вы узнали и выучили, то это плоть и это должно быть осуждено.

Допустим, какой-нибудь брат свидетельствует, что он вышел из себя, когда с ним был другой брат. Потом он пожалел об этом, потому что почувствовал, что он находился в плоти. И тогда он проделал работу над этим поступком, осудив его. Это тоже очень поверхностная работа. Если мы усвоили более глубокий урок переживания работы над плотью, мы будем чувствовать, что, даже если мы не выходили из себя, а наоборот, были доброжелательны к другим людям, помогали им и даже молились с ними, но всё это делалось не в Святом Духе, то это были просто добрые дела, которые делали мы сами. Впоследствии мы всё равно будем чувствовать, что мы были в плоти. Если мы работаем над своей плотью до такой степени, то наша работа над плотью действительно основательная.

По сути, если наша работа над плотью ограничивается только растлённым аспектом, то она мало чем отличается от работы над грехом, потому что в ней мало истинной сути работы над плотью. Если мы действительно хотим работать над плотью, нам нужно обратить внимание на работу над добрым аспектом плоти и даже над всем плотским существом. Нам нужно проделывать эту работу не только в обыденных, мелких вопросах. В благочестивых делах, в духовных вещах и в вопросах, связанных с поклонением Богу, мы тоже должны спрашивать: «Делаю ли я это сам по себе или я делаю это, пребывая в Господе? Делаю ли я это согласно моим собственным желаниям или я следую водительству Святого Духа?» Если я не пребываю в Господе и не имею общения с Ним, всё, что я делаю, каким бы хорошим это ни было, всё равно является плотским и должно быть осуждено.

Мы должны работать не только над «деятельностью» плоти, но и над «бездействием» плоти. У некоторых братьев и сестёр есть определённое знание в отношении плоти, и Святой Дух показывает им, насколько их служение, такое как посещение и говорение на собраниях, осуществляется согласно их собственному природному существу, а не через общение Святого Духа. Поэтому в какой-то момент они решают, что впредь они больше никогда не будут служить, посещать кого-либо и говорить на собраниях. Однако если такое бездействие вытекает не из общения со Святым Духом, а из их собственного решения, то это ещё худший вид плоти. Некоторые братья и сёстры, получив озарение, увидели, что их прежние молитвы исходили от плоти. Поэтому они больше не молятся. Но они не знают, что их отказ от молитвы ещё больше выражает плоть. Таким образом, наше бездействие — это ни в коем случае не путь освобождения от плоти. Напротив, многие из тех, кто был освобождён от плоти, — это самые способные в делах люди. В Библии раскрывается, что Бог — это работающий Бог, который непрерывно работает до сих пор. Уже в течение нескольких тысяч лет Он говорит и работает, и Он никогда не прекращал Свою работу среди человечества. Точно так же все, кто живёт в Святом Духе, ни в коем случае не могут перестать работать, потому что Святой Дух является их движущей силой, которая побуждает их работать всё больше. Поэтому мы ни на минуту не должны допускать мысли о том, что бездействие — это нечто не от плоти, а от Духа. Все, кто бездействует, являются ещё более плотскими. Плоть заключается всего лишь в том, что мы принимаем свои собственные решения и имеем свои собственные мнения; она заключается просто в том, что мы такие, какие мы есть, и делаем то, что мы хотим. Поэтому работа над плотью означает, что я признаю, что я распят на кресте; сегодня не я решаю, нужно ли мне преподносить слово или молиться; это решает за меня Господь. Что Он делает, то и я делаю; чего Он не делает, того и я не делаю. Когда мы действительно проделаем работу над плотью, мы ничего не будем решать сами по себе, идёт ли речь о том, чтобы что-то делать или чего-то не делать. Мы должны всегда жить в общении и пребывать в Господе, никогда не уповать в своём сердце на самих себя и всегда полагаться в своём духе на Святого Духа. Дух, полагающийся на Святого Духа, и упование на Него — это признаки того, что наша плоть подверглась работе.

Давайте ещё раз проиллюстрируем это на примере преподнесения слова. Очень часто, когда какой-нибудь брат говорит, у него есть полная уверенность: он знает, что он должен сказать и как это сказать. Это значит, что он всё тщательно подготовил и отложил Господа в сторону. Кажется, что, если бы во вселенной не было Господа, он всё равно смог бы сделать удачное сообщение. Такая ситуация доказывает, что он делает своё сообщение в плоти. Тот, чья плоть подверглась работе, поступает иначе. Хотя он тоже готовится, чтобы сделать сообщение, он усвоил урок того, как отвергать плоть и полагаться на Духа. Может быть, изначально он готовился говорить об оправдании, но, когда он встаёт, чтобы говорить, Святой Дух неожиданно побуждает его говорить об освящении. И тогда он без колебаний меняет тему. Или, может быть, пока он не начал говорить, Господь не показывает ему тему, по которой он должен преподносить слово. Собрание в день Господень начинается в 10 часов. В 9:50 он ещё не знает, о чём он будет говорить. Может быть, даже после пения и молитвы он всё ещё не знает, что он должен сказать. Но даже в этот момент он всё равно не принимает решения сам. Он ждёт водительства Господа в самой глубине своего существа. И лишь когда он встаёт и открывает Библию со словами: «Давайте прочитаем…», он узнаёт, какой отрывок Писания нужно прочитать и по какой теме преподносить слово. Иногда вначале он всё ещё не уверен в главной мысли, но, в то время как он говорит, он старается внутренне соприкасаться с Господом, пока наконец он не коснётся источника. Это подобно вскрытию источника при выкапывании колодца. Поскольку он касается потока живой воды, слова просто вытекают из него. Именно так преподносят слово все те, чья плоть подверглась работе.

Жизнь Господа на земле показывает, что Он полностью полагался на Бога. У нашего Господа нет ни греха, ни изъяна, но Он сказал: «Я ничего не могу делать от Себя» (Ин. 5:30). Когда Он был на земле, Он не действовал и не говорил от Себя. Он был в Отце, и Отец — в Нём. Он всё делал и всё говорил посредством общения с Отцом. Это пример для нашей работы над плотью. Мы должны пребывать в Господе и действовать согласно тому, как Господь действует в нас. И мы также должны говорить согласно тому, что Господь говорит внутри нас. Только в этом случае мы не будем в плоти.

В 8-й главе Послания к римлянам говорится о работе над плотью, а также о том, что нам нужно ходить согласно Духу, или обращать разум к Духу. Эти две вещи всегда тесно взаимосвязаны. Всякий раз, когда мы не ходим согласно Духу, не обращаем разум к Духу и не живём в Духе, мы находимся в плоти. При работе над плотью мы делаем акцент не на работе над завистью, эгоизмом или гордостью плоти, а на работе над нашими делами и поступками, поведением и образом жизни, которые находятся вне Святого Духа. Если то, что мы делаем, находится вне Святого Духа и никак не связано со Святым Духом, то всё, что мы делаем, — это плоть и всё, что мы не делаем, — также плоть. Таким образом, нет другого пути, другого способа, освобождения от плоти, кроме Святого Духа. Мы освобождаемся от плоти только благодаря тому, что мы ходим согласно Духу, обращаем разум к Духу и живём в Духе. Поэтому результат нашей работы над плотью состоит в том, что мы живём в сфере закона Духа жизни, во всём полагаясь на Святого Духа и ни в коем случае не на себя. Лишь когда мы достигнем этого рубежа, у нас будет переживание работы над плотью в самой полной мере. Да явит нам Господь Свою благодать!
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ГЛАВА ДЕСЯТАЯ

РАБОТА НАД СОБСТВЕННЫМ «Я»

Теперь мы переходим к рассмотрению работы над собственным «я». Это переживание очень тесно связано с работой над плотью. Это — важное переживание на этапе креста.

Если мы хотим работать над собственным «я», сначала нам нужно дать определение собственному «я». Есть множество духовных терминов, которые мы довольно часто употребляем, но, когда мы пытаемся понять их истинный смысл, объяснить эти термины трудно. Это касается и собственного «я». Мы часто слышим, как люди говорят о собственном «я», но не многие могут дать этому определение. Что такое собственное «я» на самом деле? Говоря просто, собственное «я» — это душа-жизнь, особенно в аспекте человеческих мыслей и человеческих мнений. Мы можем увидеть это из Библии, где ясно упоминается собственное «я».

Давайте сначала прочитаем стихи 21-25 в 16-й главе Евангелия от Матфея: «С того времени Иисус начал открывать Своим ученикам, что Он должен идти в Иерусалим, и многое претерпеть от старейшин, главных священников и книжников, и быть убит, и на третий день быть воскрешён. И Пётр, отведя Его в сторону, начал возбранять Ему и говорил: Да будет Бог милостив к Тебе, Господь! Ни в коем случае не будет этого с Тобой! — Но Он, повернувшись, сказал Петру: Встань позади Меня, Сатана! Ты для Меня преткновение, ибо ты обращаешь свой разум не к Божьему, а к человеческому. — Тогда Иисус сказал Своим ученикам: Если кто-нибудь хочет пойти за Мной, пусть отречётся от себя, и возьмёт свой крест, и следует за Мной. Ибо кто хочет спасти свою душу-жизнь, тот потеряет её, а кто потеряет свою душу-жизнь ради Меня, тот найдёт её».

В этом отрывке Господь показал Своим ученикам в стихе 21, что Он должен пострадать, быть убит и быть воскрешён. Всё, что сказал здесь Господь, является волей Божьей, потому что крест Господа — это воля Божья, определённая в вечности. Но в стихе 22 у Петра возникло мнение, и он высказал его Господу: «Да будет Бог милостив к Тебе, Господь!» Поэтому в стихе 23 Господь упрекнул Петра, сказав, что он обращает свой разум не к Божьему, а к человеческому. «Божье» — это воля Божья, то есть крест. «Человеческое» заключается в том, чтобы жалеть себя и не принимать крест. Желанием Господа была воля Божья, но Пётр был озабочен человеческими мыслями. Поэтому в стихе 24 Господь велел ученикам отречься от себя, то есть от собственного «я», взять крест и следовать за Ним. Сравнив эти слова с предыдущим стихом, мы понимаем, что этим собственным «я», от которого Господь велел отречься, являются человеческие мысли. Господь велел ученикам отречься от собственного «я» и оставить его, то есть отложить собственные мысли. Когда Господь велел ученикам принять крест, это означало, что они должны принять Божью мысль, или Божью волю. Таким образом, Господь в данном случае велел ученикам отложить их собственные мысли и принять крест, то есть Божью волю.

Отсюда видно, что собственное «я» тесно связано с человеческими мыслями. Но собственное «я» — это не сами человеческие мысли, и человеческие мысли — это не собственное «я» как таковое. Поэтому далее, в стихе 25, Господь сказал, что тот, кто хочет спасти свою душу-жизнь, потеряет её, а кто потеряет свою душу-жизнь ради Господа, тот найдёт её. Сразу после того, как в предыдущем стихе было сказано об отречении от собственного «я», здесь было сказано о потере души-жизни. Отсюда следует, что упомянутое там собственное «я» — это и есть душа-жизнь, о которой говорится сразу же после этого. Душа-жизнь — это и есть собственное «я».

В этом отрывке слова Господа шаг за шагом образуют определённую последовательность. В стихе 22 Пётр увещевал Господа пожалеть Себя; в стихе 23 Господь показал, что это — человеческая мысль, или человеческое мнение; в стихе 24 Господь вскрыл корень этого, сказав, что это мнение представляет собой собственное «я». Поэтому мы должны оставить его и отречься от него. Затем в стихе 25 Господь коснулся корня нашего собственного «я», показав, что собственное «я» — это душа-жизнь. Если душа-жизнь будет умерщвлена, то есть если мы отречёмся от собственного «я», то больше не будет человеческих мнений. В этом отрывке в стихе 23 говорится о мнении, в стихе 24 — о собственном «я», а в стихе 25 — о душе-жизни. В каждом стихе говорится о каком-то одном моменте — говорится шаг за шагом, очень ясно.

Таким образом, здесь мы можем увидеть определение собственного «я»: в своей сущности собственное «я» — это душа-жизнь, а выражение собственного «я» — это мнения. Собственное «я», душа-жизнь и мнения — это три аспекта одного и того же. Это подобно тому, что Сам Христос — это Бог, а выражение Христа — это Святой Дух. Эти три элемента едины. Бог воплощённый и выраженный — это Христос, а выраженная душа-жизнь — это собственное «я». Когда Христос выражен перед людьми и люди касаются Христа, Он — Святой Дух. Точно так же чьё-либо собственное «я» выражается перед людьми и люди касаются чьего-либо собственного «я» в виде человеческих мнений и человеческих точек зрения. Касаясь Святого Духа, мы касаемся Христа, и точно так же, касаясь человеческих мнений и точек зрения, мы касаемся чьего-то собственного «я», а также души-жизни.

Прочитаем Ин. 5:30: «Я ничего не могу делать от Себя; как слышу, так и сужу… Я ищу не Моей воли, а воли Пославшего Меня».

Из этого стиха мы узнаём, что как в случае с нами, так и в случае с Господом Иисусом выражением собственного «я» являются мнения. Сначала Господь сказал здесь, что Он ничего не может делать от Себя; затем Он сказал, что Он не ищет Своей воли. Отсюда видно, что собственное «я» и своя воля — это то же самое. То, что Он ничего не делает от Себя, означает, что Он не ищет Своей воли. Таким образом, становится ясно, что средоточием собственного «я» являются идеи и мнения. Собственное «я» выражается в мнениях, и мнения — это выражение собственного «я». Например, если на собрании, где общаются о служении, какой-нибудь брат постоянно выражает свои идеи и мнения, мы не можем сказать, что это грех, мир или плоть. Но мы можем с уверенностью сказать, что это его собственное «я», потому что чьё-либо собственное «я» выражается в мнениях. Человек, полный идей и мнений, полон собственного «я» и полон выражения собственного «я».

Теперь прочитаем Иов. 38:1-2: «Тогда Иегова ответил Иову из вихря и сказал: Кто это, омрачающий совет словами без знания?»

Главы с 3-й по 37-ю в Книге Иова представляют собой запись человеческих слов и мнений. В этих тридцати пяти длинных главах Иов и три его друга, а затем Элиху постоянно говорили, спорили и выражали свои мнения. Поэтому вскоре после того, как они полностью выразили самих себя, Бог вмешался и упрекнул их, сказав: «Кто это, омрачающий совет словами без знания?» После того как Иов был озарён Богом, он сказал в 42:3-6: «Кто это, скрывающий совет без знания?.. Я слышал о Тебе слухом уха, но теперь мой глаз увидел Тебя; поэтому я гнушаюсь собой и каюсь в прахе и пепле». Сначала Иов говорил слова без знания и выражал собственные мнения, но в конце он возгнушался собой и раскаялся в прахе и пепле. Отсюда видно, что мнения Иова были его собственным «я», которым он возгнушался. Его мнения были выражением его собственного «я».

Во всей Библии человеком, который говорил больше всех, был Иов. Бог подверг его скорби посредством его обстоятельств и устроил так, что его окружали четыре его друга. Так из него были извлечены все слова, которые были у него внутри. У него были свои мнения, свои идеи, и он не уступал взглядам других. Ему казалось, что он не сделал ничего плохого и что ему не нужно работать над грехом, миром и совестью. Поэтому он бил себя в грудь, желая спорить с Праведным. На самом деле трудность Иова заключалась не в грехе, не в мире и не в совести. Его трудность заключалась в его собственном «я». Его несокрушённое собственное «я» было проблемой, мешавшей ему узнать Бога.

Многие в церкви подобны Иову. Они готовы много говорить. Человек, который грешит или любит мир, как раз говорит мало, потому что он осознаёт свои ошибки и недостатки. Совесть всех тех, кто делает что-то неподобающее, осквернена, и они не способны поднять голову. Поэтому они мало говорят, и им легче помочь, и их легче привести к чему-либо. Но люди типа Иова вроде бы не затронуты грехом и не любят мир, однако при этом они крайне самоправедны и всегда считают, что они правы. У них множество мнений и идей относительно церкви и того, что касается Бога. Поэтому они целый день говорят то об одном, то о другом и даже говорят о вещах, которых не знают. Таким людям труднее всего помочь, и их труднее всего привести к чему-либо. Они вызывают у других чувство того, что они не способны помочь им.

Человек, полный собственного «я», всегда приносит в церковь множество трудностей. Причиной многочисленных разделений в сегодняшнем христианстве является не только греховность человека и его связь с миром, но в большей степени человеческое собственное «я». Многие люди служат Господу, помогая братьям и сёстрам, но в действительности они хотят, чтобы другие следовали их идеям и мнениям, их взглядам и методам. Результатом этого сегодня являются многочисленные разделения в церкви. Мартин Лютер говорил, что внутри него находится папа, который больше Папы Римского, — его собственное «я». Если человеческое собственное «я» не будет сокрушено, то в церкви каждый будет папой римским и каждый станет разделением.

Помимо Иова в Библии есть ещё один типичный пример человека, который был полон собственного «я». Это — Пётр. Собственное «я» Петра выражалось в наибольшей степени, потому что он был самым разговорчивым и у него было больше всего мнений. Во многих эпизодах в Евангелиях Пётр говорил и выражал свои мнения. Не было такого вопроса, по поводу которого у Петра не возникло бы мнения или идеи. Поэтому каждый раз, когда Господь работал над ним, Он работал над его мнениями и идеями. Учение об отречении от себя в 16-й главе Евангелия от Матфея было преподнесено из-за Петра. В ту ночь, когда Господь Иисус был предан, Он сказал Своим ученикам: «Все вы преткнётесь из-за Меня этой ночью, ибо написано: „Поражу Пастыря, и рассеются овцы стада“» (26:31). Когда Пётр услышал это, его собственное «я» сразу же вышло наружу и он сказал: «Если все преткнутся из-за Тебя, я никогда не преткнусь» (ст. 33). Но в результате он трижды отрёкся от Господа и потерпел огромную неудачу (ст. 69-75). Для Петра это было настоящим сокрушением и настоящей работой над ним. Но даже после такой работы над ним, когда после воскресения Господа ученики собрались вместе, именно он опять выступил с очередным предложением, сказав: «Иду ловить рыбу» (Ин. 21:3). Он поистине был человеком, который сам подпоясывался и ходил, куда хотел (21:18).

В Новом Завете есть ещё один человек, олицетворяющий собственное «я». Это Марфа. Каждый раз, когда она упоминается в Евангелиях, она всегда говорит и подаёт своё мнение. В 11-й главе Евангелия от Иоанна очень отчётливо изображены её отличительные черты — множество слов и множество мнений. В этой главе мы читаем о том, что её брат Лазарь умер и спустя четыре дня пришёл Господь Иисус. Увидев Господа, она стала обвинять Его, сказав: «Если бы Ты был здесь, не умер бы мой брат» (ст. 21). Это было её мнение. Тогда Господь сказал: «Воскреснет твой брат» (ст. 23). Марфа сразу же ответила Ему: «Знаю, что воскреснет при воскресении в последний день» (ст. 24). Это опять было её объяснением слов Господа в соответствии с её мнением. Господь ответил: «Я есть воскресение и жизнь; тот, кто верит в Меня, даже если умрёт, оживёт; и всякий, кто живёт и верит в Меня, ни в коем случае не умрёт вовек. Веришь этому?» (ст. 25-26). Она сказала в ответ: «Я поверила, что Ты Христос, Сын Божий» (ст. 27). Её слова не были ответом на вопрос Господа. Её представление о том, что сказал Господь, было очень отдалённым. После того как она сказала это, её уже не интересовало, закончил ли Господь разговор с ней или нет; она вернулась домой и тайно позвала свою сестру Марию, сказав: «Учитель здесь и зовёт тебя» (ст. 28). Она выдумала это сама — она приняла решение за Господа. А когда они пришли к гробнице и Иисус попросил убрать камень, Марфа опять подала своё мнение, сказав: «Господь, он уже смердит, ибо он там четвёртый день» (ст. 39). Эта история раскрывает мнения и взгляды Марфы. У неё было очень много мнений, и это показывает, что её собственное «я» было очень сильным.

Из повествований обо всех этих людях ясно видно, что выражением собственного «я» являются человеческие мысли и мнения. Следовательно, человек, полный идей и мнений, полон собственного «я».

I. РАЗЛИЧЕНИЕ СЕМИ ПОНЯТИЙ

Теперь, когда мы ясно увидели определение собственного «я», нам нужно увидеть различия между следующими семью взаимосвязанными понятиями: старый человек, титул «я», душа-жизнь, плоть, нрав, собственное «я» и природный состав. Если мы хотим стремиться к переживанию креста, мы должны очень ясно знать определение этих понятий и различия между ними, потому что они являются предметом работы креста.

Сначала дадим простое определение каждому из этих семи понятий:

«Старый человек» — это само наше существо, сотворённый и падший человек.

 Титул «я» — это титул, которым называет себя старый человек. Старый человек — это «я», а «я» — это старый человек.

«Душа-жизнь» — это жизнь старого человека. Жизнь, которой обладает старый человек, — это душа-жизнь.

Эти три понятия — старый человек, титул «я» и душа-жизнь — представляют собой одно и то же. Старый человек — это человек старого творения в Адаме, душа-жизнь — это жизнь этого старого человека, а «я» — это титул, которым называет себя старый человек.

«Плоть» — это проявление старого человека в жизни, или житие старого человека. Пока наша душа-жизнь не проявляется, это просто старый человек, но когда она проявляется, это плоть.

«Нрав» — это природная предрасположенность человека, особенно его раздражительность.

«Собственное „я“», как мы уже увидели, — это душа-жизнь, выраженная в человеческих идеях и мнениях.

«Природный состав» — это наши природные умения, способности и ум.

Соединив вместе эти семь понятий, мы можем сделать следующее утверждение: существует сотворённый, падший человек, обозначаемый как «старый человек». Он называет себя титулом «я». Жизнь внутри него — это «душа-жизнь», а когда она проявляется, это «плоть». В этой плоти есть плохая часть, раздражительность и гнев которой называется «нравом». В плоти есть также хорошая часть, мнения и идеи которой называются «собственным „я“», а умения и способности которой называются «природным составом».

Эти семь понятий являются предметом работы креста. Однако работа над ними неодинакова. Во всей Библии мы не видим ни одного места, где говорится, что Господь поместил на крест наши душу-жизнь, плоть, нрав, собственное «я» или природный состав*. Мы видим только, что наш старый человек распят на кресте с Господом (Рим. 6:6). На кресте Господь распял нашего старого человека и положил конец именно ему. Это факт, и это то, что совершил Господь. Когда мы видим этот факт и признаём, что на кресте Господь устранил старого человека, мы можем сказать: «Я распят с Христом» (Гал. 2:20; 6:14). В указанных двух стихах признаётся то, что сделал для нас Господь. После того как мы признаем это, нам нужно переживать крест в работе над последними пятью моментами: над нашей душой-жизнью, нашей плотью, нашим нравом, нашим собственным «я» и нашим природным составом.

Таким образом, полное переживание креста заключается в следующих трёх шагах: во-первых, распятие нашего старого человека; это — объективный факт, нечто совершённое Христом; во-вторых, когда мы признаём и принимаем этот факт, он становится утверждением: «Я распят с Христом»; в-третьих, когда мы переходим к субъективному переживанию этого факта, здесь есть пять различных моментов, обусловленных пятью различными аспектами старого человека. Во-первых, у старого человека есть душа-жизнь, которая, проявляясь, выражается в виде плоти, нрава, собственного «я» и природного состава. Когда мы в своём переживании применяем распятие с Христом через Святого Духа к нашей душе-жизни, это работа над душой-жизнью. Во-вторых, когда мы применяем смерть креста ко всем проявлениям души-жизни, будь то хорошее или плохое, это работа над плотью. В-третьих, работа над плотью также включает в себя работу над нравом. В-четвёртых, когда мы применяем смерть креста к нашим мнениям и идеям, это работа над нашим собственным «я», или несение креста. В-пятых, когда мы применяем смерть креста к нашим уловкам, способностям, умениям, методам, мудрости и знаниям, это работа над природным составом, или сокрушение креста.

II. РАБОТА НАД СОБСТВЕННЫМ «Я»

Каким образом проделывается работа над собственным «я»? Другими словами, как нам работать над собственным «я»? Как мы уже упоминали, в Библии говорится только, что наш старый человек распят с Христом. В Библии нигде конкретно не говорится, что наше собственное «я» распято с Господом. Несмотря на это средством работы над собственным «я» всё равно является крест, точно так же как крест — это средство работы над плотью. Рассматривая этот вопрос, мы разделим его на объективный факт и субъективное переживание.

А. Объективный факт

Объективный факт в работе над собственным «я», как и в работе над плотью, заключён в Христе; он состоит в том, что наш старый человек распят с Ним. Это объясняется тем, что наше собственное «я» является частью выражения старого человека. С точки зрения Бога, проблема старого человека уже решена, поэтому решена и проблема нашего собственного «я», которое относится к старому человеку. Таким образом, что касается объективной стороны, здесь есть только факт того, что наш старый человек распят. Но что касается субъективной стороны, здесь есть нечто ещё. Это подобно тому, как мы едим на ужин цыплёнка: убивается цыплёнок, но когда его подают на стол, то в нём есть много разных частей, таких как грудка, голени и крылья. Подобным образом, когда Господь был распят, Он решил проблему нашего старого человека, но поскольку у старого человека есть различные стороны, то соответственно в нашем переживании есть различные аспекты работы. Одним аспектом является работа над душой-жизнью; другие аспекты — это работа над плотью, нравом и собственным «я» и сокрушение природного состава. Всё это — наше переживание креста.

Б. Субъективное переживание

Субъективное переживание в работе над собственным «я», как и в работе над плотью, мы получаем через Святого Духа. Если мы увидели тот факт, что наш старый человек распят, то всякий раз, когда в нашем повседневном житии мы обнаруживаем выражение наших собственных идей или мнений, мы должны позволять Святому Духу применять к этим идеям и мнениям смерть креста, чтобы умерщвлять их. Таково наше субъективное переживание в работе над собственным «я».

III. ПРОЦЕСС РАБОТЫ НАД СОБСТВЕННЫМ «Я»

А. Увидеть, что старый человек распят

Процесс работы над собственным «я» очень похож на процесс работы над плотью. Во-первых, необходимо увидеть факт того, что наш старый человек распят. Это означает, что мы должны получить откровение от Бога, чтобы увидеть, что наш старый человек распят с Христом.

Б. Увидеть, что наши мнения — это одно из выражений старого человека

Во-вторых, необходимо увидеть, что одним из аспектов выражения старого человека являются наши мнения. Старый человек выражает себя не только в плоти, но и в мнениях, которые представляют собой наше собственное «я». Если кто-то лишь видит, что старый человек распят, но при этом не распознаёт аспекты и пути выражения старого человека, то он не может получить субъективное переживание. Следовательно, первый шаг в нашей субъективной работе над собственным «я» состоит в том, чтобы увидеть, что наши мнения — это одно из выражений старого человека.

В. Применять распятие Христа к нашим мнениям

Как только мы узнаем, что наш старый человек распят и устранён в Христе, и как только мы поймём, что мнения и идеи — это выражение старого человека, мы естественно не будем допускать, чтобы старый человек опять выражал себя в мнениях. Соответственно, мы будем применять к нашим мнениям распятие Христа через Святого Духа. Таково наше субъективное переживание в работе над собственным «я». Именно это имеет в виду Господь в 16-й главе Евангелия от Матфея, когда говорит об отречении от себя и о несении креста.

В сегодняшнем падшем христианстве многие истины понимаются неверно. Одним из примеров является истина о несении креста. Многие люди неверно истолковывают несение креста как страдание. Это — неправильное представление, которое мы унаследовали от римского католицизма. Мы должны понять, что главная мысль креста — не страдание, а смерть. Когда человек идёт на крест, то основная цель этого — не страдание, а смерть. Когда речь идёт о сегодняшней смертной казни через расстрел, мы понимаем, что имеется в виду смерть. Точно так же, когда во времена Господа Иисуса речь шла о кресте, человек понимал крест как смерть. Таким образом, крест — это не только мучительное наказание, но и смертное наказание. Крест не просто причиняет человеку страдание; крест умерщвляет человека. Точно так же несение креста связано не со страданием, а с умерщвлением, не с тем, чтобы стоять на основании страдания, а с тем, чтобы стоять в месте смерти. Понести крест — значит понести не страдание, а смерть, подвергнуться не страданию, а смерти. Эти две вещи сильно отличаются по своему значению.

Таким образом, несение креста — это не что иное, как провозглашение того, что во вселенной Христос совершил смерть на кресте. Когда Слово Божье через Святого Духа раскрывает нам крест, мы принимаем его верой, применяя тем самым к себе смерть креста и не отступая от него. Вот что называется несением креста. Другими словами, нести крест — значит нести на себе смерть Христа и позволять смерти Христа постоянно действовать в нас, чтобы умерщвлять наше собственное «я».

Несение креста отличается от распятия. То, что было совершено Христом на кресте, называется распятием, а наше повседневное переживание креста называется несением креста. Таким образом, распятие было совершено Господом, а несение креста — это наша ответственность в переживании распятия. Распятие на Голгофе было совершено Господом раз и навсегда, и когда мы принимаем совершённое Господом на кресте, мы принимаем это раз и навсегда. Но когда мы переходим к переживанию этого креста, мы постоянно несём его. Мы несём его не только ежедневно и каждую минуту; мы также несём его везде и повсюду.

Господь Иисус сначала нёс крест, а потом был распят. Но мы сначала подвергаемся распятию, а потом несём крест. Господь нёс крест всю Свою жизнь. На Него был возложен невидимый крест. Крест был на Нём в Его житии и в Его работе. Потом Он нёс видимый крест на пути к Голгофе (Ин. 19:17) и наконец был пригвождён к этому кресту. Господь не только нёс крест и претерпевал страдание — Он также претерпел смерть. Хотя Он принял только вид греховного тела, в котором не было действительности плоти, и хотя Он Сам свят, Он тем не менее принимал на Себя смерть креста и позволял, чтобы крест умерщвлял Его. В конечном итоге в Своей смерти на Голгофе Он умертвил всё Своё существо. Таким образом, в случае с Господом мы видим сначала несение креста, а затем распятие.

После несения креста и распятия Он был воскрешён. С этого времени, что касается Его Самого, Он был избавлен от креста. Но в Его жизни, которая прошла через крест, содержится сам элемент смерти креста. Поэтому, когда после воскресения Он вошёл в нас как Дух, Он автоматически принёс с Собой факт распятия и элемент смерти креста, чтобы мы разделяли Его распятие.

Всё это было совершено для нас Господом, но с нашей стороны нам необходимо, чтобы Святой Дух открыл наши глаза и мы увидели не только то, что крест Христов умертвил Господа, но и то, что одновременно на кресте был распят и уничтожен наш старый человек. Мы фактически умерли с Христом. Как только мы примем этот факт, Святой Дух вслед за этим откроет нам, что наши мнения и идеи — это выражение старого человека. Если Господь уже распял нашего старого человека, зачем мне позволять старому человеку выражать себя таким образом? В результате мы будем применять к себе смерть креста. Обнаруживая, что мы собираемся высказать своё мнение или идею, мы будем сразу же отвергать их и предавать их смерти креста. Вот что значит нести крест. Таким образом, в нашем случае сначала происходит распятие, а затем следует несение креста.

Хотя мы преподносим вопрос несения креста и работы над собственным «я» в простом виде, я полагаю, что он вполне ясен нам. Более десяти лет назад, когда мы искали Господа, у нас не было ясности в отношении значения креста, несения креста и работы над собственным «я». В то время мы поистине двигались на ощупь. Мы поклоняемся Господу за то, что в эти годы Господь явил милость Своей церкви и постоянно показывал нам Свой свет, чтобы мы смогли детально представить эти духовные вопросы. Поэтому сегодня Господни дети, при условии, что у них есть ищущее сердце, могут гораздо легче усвоить и переживать все эти уроки.

IV. ПРИМЕНЕНИЕ ПЕРЕЖИВАНИЯ РАБОТЫ НАД СОБСТВЕННЫМ «Я»

А. В общении Святого Духа

Переживание работы над собственным «я» применяется прежде всего в общении Святого Духа. Мы можем понимать распятие старого человека и знать, что наши мнения — это выражение нашего собственного «я», но если мы не живём в общении Святого Духа, то это всего лишь пустая доктрина, которая не даёт никакого практического переживания. Если мы не живём в общении Святого Духа, но при этом пытаемся работать над собственным «я», то такое упражнение представляет собой в точности то же самое, что и старательные усилия, которые применяют в своей практике буддисты, индуисты и китайские учителя нравственности. Это не духовное переживание. Только Святой Дух — это Дух истины, Дух действительности, поэтому, только когда мы живём в общении Святого Духа, наше видение является действительным видением и наше переживание является действительным переживанием. Таким образом, если мы хотим постоянно жить в переживании работы над собственным «я», основное требование заключается в том, чтобы жить в общении Святого Духа.

Б. Позволять Святому Духу осуществлять распятие Христа в отношении нас

Если мы живём в общении Святого Духа и касаемся Святого Духа, то мы должны позволять Святому Духу осуществлять распятие Христа в отношении всего нашего жития и всех наших действий. Позволяя Святому Духу делать это, мы тем самым взаимодействуем с Ним. Когда мы позволяем Святому Духу совершать в нас Своё действие, это означает, что мы взаимодействуем с Ним. В этом случае, с одной стороны, мы применяем распятие Христа через Святого Духа, а с другой стороны, мы позволяем Святому Духу осуществить распятие Христа в нас. С одной стороны, действуем мы, а с другой стороны, действует Святой Дух — в общении Святого Духа отделить одно от другого невозможно. И тогда мы живём в 8-й главе Послания к римлянам, в сфере закона Духа жизни; мы умерщвляем через Святого Духа любые выражения старого человека.

Если у человека, любящего Бога, гибкая воля и он готов взаимодействовать со Святым Духом, Святой Дух будет всё глубже и глубже вводить его в крест и полностью умертвит его собственное «я».

V. СВЯЗЬ МЕЖДУ САТАНОЙ И МНЕНИЯМИ СОБСТВЕННОГО «Я»

Ранее мы говорили, что наши мнения — это одно из выражений нашего старого человека. Однако в переживании нашей работы над собственным «я» мы должны обратить внимание на ещё один вопрос — связь между нашим собственным «я» и Сатаной. Очень немногие люди уделяют какое-либо внимание этой связи, и почти никто не понимает, что Сатана занимает конкретное положение в нашем собственном «я» и в наших мнениях. Поэтому необходимо сделать определённый акцент на этом вопросе.

В человеческом собственном «я» скрывается Сатана. Сатана — это не только грех в нашем теле, но и хорошие мнения в нашем собственном «я». Когда речь идёт о грехе, многие люди осознают его растление. Поэтому они ненавидят грех и осуждают его. Но когда речь заходит о мнениях, многие люди считают их чем-то хорошим. Они не только считают, что их собственные мнения лучше, чем мнения других, но и вообще считают мнения как таковые чем-то хорошим по своей сути. Никто из нас не питает ненависти к собственным мнениям; все мы любим их и считаем их чем-то хорошим и достойным восхищения. Несмотря на это в Библии раскрывается, что не только грех является чем-то от Сатаны, но и мнения, которые человек считает чем-то хорошим, — это тоже что-то от Сатаны. Мнения в нашей душе в такой же степени являются воплощением Сатаны, как и грех в нашем теле. Можно сказать, что в результате «воплощения» Сатаны в нас он, с одной стороны, стал грехом в нашем теле, а с другой стороны, мнениями в нашей душе.

Поскольку Сатана занимает такое конкретное положение в нашем теле и нашей душе, когда он завладевает человеком, захватывает его и растлевает его, он действует в этих двух частях нашего существа. С одной стороны, он возбуждает вожделения в членах тела, а с другой стороны, он вызывает мнения в разуме. Кроме того, когда Сатана действует, он действует на обе части одновременно. Всякий раз, когда Сатана приходит, чтобы искушать человека, он сначала порождает мнение в душе человека, а затем побуждает тело грешить.

Так было в случае с падением человеческого рода, когда Сатана сначала стал искушать Еву. Он пришёл и прежде всего возбудил её разум, подав ей намёк. Другими словами, при помощи своих коварных вопросов он заронил в разуме Евы сомнение, которое в свою очередь побудило её сформировать мнение. Д-р Холдман говорил, что вначале, когда в Быт. 3:1 змей в саду задал вопрос: «Действительно ли Бог сказал..?», его поза выглядела как вопросительный знак — голова была поднята, а тело изогнуто. В этом действительно есть большой смысл. Поэтому, если мы хотим знать духовный принцип падения человека, мы должны понять, что первый этап падения заключался в том, что у человека появилось мнение, и что его мнение было от Сатаны.

Это мнение от Сатаны, введённое в человека, было первым мнением человечества. Непосредственно после сотворения человека, прежде чем он был соблазнён Сатаной, он жил очень простой жизнью перед Богом без каких-либо сомнений и мнений. Первое мнение, которое появилось у человека, исходило от намёка Сатаны, введённого в человеческий разум. Отсюда видно, что Сатана первоначально вошёл в человека не посредством плода дерева познания добра и зла, которого человек причастился, съев его, а посредством мнения, посланного в душу человека. Когда душа человека была возбуждена и приняла намёк Сатаны, его тело последовало за душой и он съел от дерева познания добра и зла.

Именно поэтому мы говорим, что мнение и грех всегда взаимосвязаны. Когда выражается наше мнение, то в девяти случаях из десяти оно связано с грехом, так как мнение исходит не от нас самих, а от того, кто положил начало греху, то есть от Сатаны. Сатана прячется внутри мнений, и можно сказать, что мнения — это воплощение Сатаны.

Из стихов 21-25 в 16-й главе Евангелия от Матфея мы ясно видим связь между мнениями собственного «я» и Сатаной. Когда Господь Иисус показал Своим ученикам, что Он должен идти в Иерусалим и умереть, у Петра в этот момент возникло его собственное мнение, и он, отведя Господа в сторону, сказал: «Да будет Бог милостив к Тебе, Господь! Ни в коем случае не будет этого с Тобой!» Но Господь повернулся и упрекнул Петра, сказав: «Встань позади Меня, Сатана! Ты для Меня преткновение, ибо ты обращаешь свой разум не к Божьему, а к человеческому». Здесь Господь непосредственно упрекнул Петра как Сатану, потому что Господь знал, что за этим мнением Петра скрывается Сатана. Хотя мнение Петра исходило от его любви к Господу, хотя это было прекрасное мнение и оно было в интересах Господа, это мнение было самим воплощением Сатаны. Обычно мы думаем, что от Сатаны исходят плохие мнения, но в глазах Господа независимо от того, плохое это мнение или хорошее, если это мнение, оно от Сатаны. Самое лучшее мнение человека в глазах Бога всё равно является воплощением Сатаны. Здесь нам необходимо предостережение.

Есть ещё одно место в Библии, где ясно говорится о связи между Сатаной и мнениями собственного «я». В Эф. 2:2-3 сказано: «Вы когда-то ходили согласно веку этого мира, согласно правителю власти воздуха — духа, который действует сейчас в сыновьях непокорности, среди которых и мы все когда-то вели себя в вожделениях нашей плоти, исполняя желания плоти и помыслов…» В этом отрывке прежде всего показано, что все люди сегодня ходят согласно действию духа Сатаны внутри них. Затем здесь показано, что в результате действия Сатаны люди живут в вожделениях своей плоти, исполняя желания своей плоти и своих помыслов. С одной стороны, они исполняют желания, то есть вожделения, плоти, а с другой стороны, они исполняют желания своих помыслов. Следовательно, действие Сатаны внутри людей включает в себя два аспекта: это действие в их плоти и действие в их разуме. Когда Сатана действует в нашей плоти, результатом является вожделение нашей плоти, то есть грех; когда он действует в нашем разуме, результатом является мнение, или проявление собственного «я».

Однажды один брат свидетельствовал, что всякий раз, когда он сталкивается с той или иной ситуацией и внутри у него возникает мнение, которое он хочет выразить, если он не выражает его, то внутри он чувствует сильный «зуд». Это действительно так. Этим чувством «зуда» является возникающее внутри него желание. Когда курильщику опиума предлагают опиум, он чувствует «зуд»; когда игрок в азартные игры видит перед собой принадлежности для таких игр, он чувствует «зуд». Точно так же, когда Сатана действует в разуме человека и даёт человеку мнение, у человека внутри появляется «зуд» и он не может не выразить его. Таким образом, как грех — это результат желаний человеческой плоти, так и наши мнения — это результат желаний человеческого разума. И то и другое является результатом действия Сатаны внутри человека.

К сожалению, в прошлом у нас было слишком мало знания в отношении наших собственных мнений. Очень немногие люди осуждают собственные мнения, и ещё меньше тех, кто понимает, что их собственное мнение — это Сатана. Все высоко ценят собственные мнения, дорожат своими собственными мнениями и испытывают очень приятное ощущение, размышляя о них. Мы любим собственных детей, но, насколько я понимаю, гораздо больше, чем собственных детей, мы любим собственные мнения. Мнения — это всегда излюбленный объект для наших чувств.

Нам крайне необходимо просить Господа полностью изменить наше представление в свете этих слов. Мы должны увидеть, что если грех ужасен, то наши мнения гораздо более ужасны. Если для того, чтобы противостоять врагу, нам нужно противостоять греху, то в гораздо большей степени нам нужно отвергать свои мнения. Нам нужно умерщвлять все наши мнения посредством креста. Так мы практическим образом отрекаемся от себя, мы полностью лишаем Сатану того места, которое он занимает в нас, и мы сокрушаем твердыню Сатаны в нас.

VI. РАЗЛИЧИЕ МЕЖДУ РАБОТОЙ НАД СОБСТВЕННЫМ «Я» И ВЕЛИКОДУШИЕМ

Работа над собственным «я», о которой мы говорим, в корне отличается от великодушия, о котором часто говорят среди мирских людей. Наша работа над собственным «я» основывается на нашем понимании того, что мнение — это не только выражение старого человека, но и воплощение Сатаны. Поэтому мы применяем к нашим мнениям крест и тем самым умерщвляем их. Когда умерщвляются мнения, тогда и наше собственное «я» подвергается работе. Однако в случае с теми, кому свойственно великодушие, мы видим нечто иное. Великодушные люди в контактах с другими людьми никогда не причиняют им неприятностей выражением своих мнений. Они стараются поддерживать мир с другими людьми. Поэтому в любых обстоятельствах они кажутся очень учтивыми и совершенно не склонными к ссорам. Однако у них во всём есть собственные мнения и идеи. Им кажется, что мнение других людей никогда не сравнится с их собственным. Но если другие люди не соглашаются с их мнением, они способны сдержаться и не выражать его. Они ни в коем случае не будут заставлять других согласиться с ним. Внешне они готовы даже пойти на то, чтобы одобрить мнение других и сделать так, как хотят другие. Поэтому у них нет разлада с другими людьми. Итак, внешне они делают одно, но внутри у них нечто другое. Внешне они ни на чём не настаивают, но внутри они никогда не откладывают в сторону собственное мнение. Напротив, они готовы сохранить его навеки. Это называется великодушием.

Такое проявление великодушия ни в коем случае не является работой над мнениями и работой над собственным «я». Наоборот, оно питает мнения. Когда мнения получают питание, собственное «я» развивается, потому что собственное «я» растёт на почве мнений. Мнения — это наилучшее удобрение и наилучший «парник» для собственного «я». Чем больше у человека мнений и чем больше человек позволяет им существовать и сохраняться, тем лучше растёт его собственное «я». И наоборот, работа над мнениями человека равносильна умерщвлению собственного «я». Человек не хочет отложить в сторону свои мнения, потому что он не хочет отречься от себя. На протяжении поколений мы видим людей, чьё собственное «я» было настолько сильным, что им можно было отрубить голову, но их невозможно было заставить отказаться от своего мнения. Таким образом, работа над мнениями и отречение от себя — это нечто очень трудное.

Повторим: проявление великодушия — это не работа над собственным «я». Великодушный человек никогда не осуждает свои собственные мнения и идеи. Ему всегда кажется, что его собственное мнение — самое правильное и самое лучшее. Он не настаивает на своём мнении лишь потому, что он способен идти на уступки другим людям и терпеть их. Он старается мыслить широко. Его мерило такое же широкое, как море. Однако такой человек считает себя самым мудрым, а своё мнение — самым лучшим. Когда другие не соглашаются с его мнением, он относится к ним терпимо и проявляет широту своих мыслей.

Такие люди кажутся кроткими, но на самом деле они всегда самоправедны. Они кажутся смиренными, но на самом деле они в высшей степени надменны. Они целиком и полностью находятся во тьме, и они самые слепые. Они похожи на фарисеев, самоправедных и уверенных в собственной правоте, которых Господь упрекал в том, что они во тьме и что они слепы. Чем успешнее человек проявляет великодушие, тем больше он оказывается отчуждён от духовных вещей. Он никогда не получает Божьего света, и он не знает Божьих мыслей. Он лишён какого бы то ни было духовного понимания; всё его существо подобно стене из меди и железа. Кто в высшей степени великодушен, кто в высшей степени способен терпеть других и кто в высшей степени способен приспосабливаться к другим, тот является наиболее отсталым в духовном росте. Такой человек развивает своё великодушие при помощи человеческих усилий. Поэтому чем больше в нём великодушия, тем сильнее и огромнее его собственное «я». Великодушный человек не оставляет собственного «я». Напротив, он накапливает собственное «я» до тех пор, пока однажды он не откроет уста и не изольёт все затаённые внутри него мнения. И тогда он будет в точности таким, как Иов. Он считает, что он отец сирот, глаза слепых, ноги хромых, что он всегда помогает другим и терпит других. Это доказывает, что его собственное «я» полностью запечатано и он нисколько не умалился.

Работа над собственным «я» — это нечто абсолютно иное. Проявлять великодушие — значит скрывать своё мнение, а работать над собственным «я» — значит отвергать своё мнение. Проявлять великодушие — значит временно проглатывать своё мнение, а работать над собственным «я» — значит отдавать своё мнение на крест, чтобы он полностью убил его. Поэтому человек, который действительно усвоил урок работы над собственным «я», с одной стороны, имеет твёрдую решимость в своём духе, а с другой стороны, поскольку он был сокрушён, у него, похоже, нет никаких мнений. Если Бог делает что-то так, как хочет он, он говорит «аминь». Если Бог делает это иначе, он считает своё мнение ничего не значащим. Поскольку его собственное «я» уже сокрушено крестом, он не способен выходить из себя и не способен проявлять великодушие, даже если захочет. Что-то внутри него было сокрушено. Благодаря этому он может получать свет. Поэтому мы видим, что люди откровенные, изобилующие мнениями и прямые в своих высказываниях легче получают избавление, чем так называемые «хорошие люди», то есть великодушные люди, которые всегда проявляют терпимость к другим. Поскольку их собственное «я» изобличается, после того как крест сокрушает их, оно действительно подвергается работе. В результате у них действительно нет собственных мнений.

Таким образом, мы ни в коем случае не должны придерживаться представления, что работать над собственным «я» — значит проявлять великодушие и в результате становиться великодушным человеком. Мы должны ясно видеть различие между работой над собственным «я» и великодушием. Например, будь то в церкви или дома, как только мы обнаруживаем, что у нас есть собственные мнения, мы не должны с лёгкостью оставлять их без внимания, а должны работать над ними. И точно так же мы не должны всего лишь спокойно брать своё мнение назад и оставлять этот вопрос. Терпимость усиливает рост наших мнений. Мы должны увидеть, что мы уже распяты с Господом на кресте. Поэтому всякий раз, когда выражаются мнения и наше собственное «я», мы должны применять убивающее действие креста посредством силы Святого Духа, чтобы умерщвлять эти мнения и собственное «я». Только при многократном применении этой смерти наше собственное «я» постепенно уменьшается и жизнь Христа постепенно растёт внутри нас.

VII. ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНОЕ СЛОВО

Среди христиан есть очень немного тех, кто работает над собственным «я» и мнениями. Что касается работы над плотью и работы над нравом, все, кто стремится чего-то достичь в духовных вещах, имеют определённые переживания. Однако очень немногие братья и сёстры осознают, что необходимо работать над собственным «я». Причина этого в том, что мы не знаем значения собственного «я» и не знаем, что мнение — это выражение собственного «я», воплощение собственного «я». Но самая главная причина заключается в том, что мы думаем, что наши мнения — это нечто хорошее и привлекательное, и не знаем, что в них скрывается наше собственное «я». Мы уже несколько раз упоминали, что в 16-й главе Евангелия от Матфея мнение Петра было похвальным в том смысле, что в нём проявилась его любовь к Господу, но он не знал, что в этом мнении скрывалось его собственное «я», а также Сатана. Только те, кто получил озарение от Господа, знают, что мнение человека — это враг Божьей воли, а также противник креста. Всякий раз, когда мы озабочены человеческим мнением, мы обязательно упускаем волю Божью. Всякий раз, когда мы обращаем разум к человеческому, мы не способны обращать разум к Божьему. Всякий раз, когда наше мнение осуществляется, наше собственное «я» растёт. Мнения — это плодородная почва, и в ней посажено наше собственное «я». У кого больше всего мнений, у того самое огромное собственное «я». Поэтому, когда мы встречаемся с молодыми братьями и сёстрами, нам необходимо твёрдо держаться этого принципа и не позволять, чтобы для их мнений было какое-либо место. Давать место их мнениям — значит предоставлять их собственному «я» плодородную почву для роста.

Когда мы увидим, насколько ужасно наше собственное «я», и будем готовы усвоить урок работы над собственным «я» в нашем повседневном житии, мы должны остерегаться одного, а именно того, чтобы в какой-то момент не пойти по пути великодушия, которое диаметрально противоположно цели работы над собственным «я». К сожалению, многим из нас не ясен этот аспект истины, и мы неосознанно впадаем в заблуждение, проявляя великодушие. Находясь рядом с другими людьми, мы иногда имеем то или иное собственное мнение, но, ради того чтобы не спорить с другими, мы воздерживаемся от выражения своего мнения. Подобным образом и у себя дома мы часто сталкиваемся с многочисленными ситуациями, которые несовместимы с нашим мнением. Мы чувствуем, что с нашей стороны говорить что-либо бесполезно, поэтому мы просто проглатываем своё мнение и молчим. Сегодня во многих церквях и домах часто возникают подобные ситуации. С точки зрения человека, поступать так гораздо лучше, чем ссориться. Однако с точки зрения жизни преодолеть такое состояние гораздо труднее, чем состояние человека, склонного к ссорам. Склонность к ссорам изобличает растление человека. Поэтому, когда человек будет озарён Святым Духом, он падёт перед Богом. Великодушным людям, которые никогда ни с кем не ссорятся, трудно получить озарение. Святому Духу нелегко коснуться их или воссиять на них. Те, кто всегда проглатывает своё мнение, всегда ищут Господнего света для других людей. Но на самом деле больше всего нуждаются в свете они сами. Хотя великодушный человек берёт назад своё мнение, когда оно отвергается другими, он считает себя в высшей степени правым и даёт своему мнению высочайшую оценку. Он постоянно живёт в собственном «я», не зная, что собственное «я» — это величайший враг Бога. Таким образом, великодушие не приводит нас к сокрушению; напротив, оно приводит к тому, что наше собственное «я» растёт и становится крепким.

Работа над собственным «я» — это нечто иное. В работе над собственным «я» мы должны увидеть, что, пока мы живём и растём сами по себе, у Христа нет возможности жить и расти. Поскольку мы живём в своих мнениях, мы должны осудить их, предав их смерти, то есть предав смерти собственное «я». Это — действие креста, в результате которого в нас увеличивается Христос. Мы не идём путём великодушия; напротив, мы идём путём умерщвления собственного «я», тем самым предоставляя Христу место для того, чтобы расти и образовываться в нас.

Что касается применения переживания креста, мы должны понять, что вся работа над плотью и над собственным «я» совершается постоянно, а не раз и навсегда. Все объективные факты в Христе — это нечто совершённое раз и навсегда, но все субъективные переживания в Святом Духе — это нечто постоянное. Наши мнения не могут быть распяты все сразу, и проделать сразу всю работу над плотью мы тоже не можем. Земледелец очищает поле от сорняков. Сегодня он удаляет сорняки, а завтра они вырастают опять, и он опять должен удалять их. Он никогда не сможет применить такое единократное сверхусилие, чтобы потом вечно отдыхать. Точно так же сегодня мы всё ещё находимся в старом творении и старый человек не может не выражать себя в различных аспектах. Поэтому, когда мы применяем работу креста через общение в Святом Духе, одного применения недостаточно — мы должны применять её утром, днём и вечером. Когда эти субъективные переживания достигнут зрелости и глубины, мы сможем в последний раз применить основательное распятие и суровую работу к тому или иному выражению старого человека, положив ему конец. Но на начальном этапе нашего переживания мы должны применять эту работу раз за разом. Поэтому, когда Господь говорил о субъективной работе, Он сказал, что нам нужно нести крест, имея в виду, что мы не можем уйти от креста. Допустим, что на собрании у какого-нибудь брата возникло мнение. Он осуждает его и воздерживается от высказываний, но после собрания в частной беседе с кем-либо высказывает его. Это не означает нести крест. Не должно быть так, что вы несёте крест, когда у вас появляется мнение во время собрания, а после собрания вы отбрасываете крест. Мы должны быть всегда распяты на кресте и всегда нести крест. Смысл несения креста заключается в том, чтобы не уходить от креста.

На протяжении поколений все те, кто переживал крест, например брат Лаврентий и Жанна Гюйон, соглашались с тем, что человек, несущий крест, не может отделиться от креста. Человек, несущий крест, един с крестом; он неотделим от креста. Когда он видит факт умерщвления посредством креста, на нём, подобно печати, ставится отметка смерти, и после этого он постоянно применяет факт смерти к своему практическому повседневному житию. Вот что называется несением креста. Таким образом, принятие смерти креста не происходит раз и навсегда — оно заключается в повседневном несении креста.

Когда Господь затронул вопрос работы над собственным «я», Он говорил о несении креста, а не о распятии. Распятие заключает в себе двойной смысл: во-первых, оно означает, что кто-то пригвождён к кресту; во-вторых, оно означает, что кому-то положен конец. Многие думают, что, как только мы принимаем крест, нашему собственному «я» кладётся конец и больше не нужно нести крест. Однако Господь говорил о том, что нам необходимо нести крест, показывая тем самым, что нашему собственному «я» не кладётся конец просто в результате принятия истины о кресте. Мы ещё должны нести крест и не отделяться от него. Когда мы принимаем тот факт, что мы распяты, это распятие. Но когда мы переходим к переживанию распятия, это — несение креста.

Когда Господь Иисус был человеком на земле, Он сначала нёс крест. Он нёс его до того дня, когда Он пошёл на Голгофу и был пригвождён к кресту. Это называется распятием. Когда Господь был распят на кресте, Он умер и Ему был положен конец. Когда Он умер, Он был отделён от креста. То же самое происходит с нами. С точки зрения факта Господь уже распял нас с Собой на кресте, но с точки зрения переживания мы ещё не умерли. Поэтому нам нужно постоянно нести крест, пока мы не будем восхищены и преображены, и тогда мы сможем отделиться от креста. В действительности, каким бы духовным ни был христианин, он не может ни на одно мгновение уйти от креста. Всякий раз, когда он уходит от креста, он живёт в своей плоти и посредством собственного «я». Когда мы через Святого Духа применяем крест, так что на нас постоянно видна отметка креста, это называется несением креста. Таким образом, работа над собственным «я» — это урок длиной в жизнь. На протяжении всей нашей жизни мы должны применять к собственному «я» смерть креста и быть людьми, которые отрекаются от собственного «я» и несут крест.
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ГЛАВА ОДИННАДЦАТАЯ

РАБОТА НАД ПРИРОДНЫМ СОСТАВОМ

Теперь мы переходим к одиннадцатому переживанию жизни — работе над природным составом.

I. ОПРЕДЕЛЕНИЕ ПРИРОДНОГО СОСТАВА

Слово «состав» в том смысле, в каком оно употребляется здесь, означает «сумма физических и умственных сил человека». В Библии нет термина «природный состав», и среди христиан он упоминается редко, однако в нашем переживании такое понятие есть. Оно представляет собой отличительную черту душевного человека и отчётливое выражение старого человека, проявляющегося в жизни. Если мы стремимся получить переживание креста, нам нельзя пренебрегать этим аспектом работы. Поэтому нам необходим урок работы над природным составом.

Мы уже говорили, что, когда старый человек проявляется в жизни, он выражается в своих разнообразных аспектах, таких как нрав, плоть, собственное «я» и природный состав. Некоторые люди легко выходят из себя и начинают сердиться. Это означает, что по своему нраву они вспыльчивы. Некоторые люди очень разговорчивы и всегда выражают собственное мнение. Это означает, что у них очень сильное собственное «я». Есть и другие, которые, может быть, никогда не выходят из себя и не отличаются разговорчивостью, но они очень способны во всём, за что они берутся. Это показывает, что они очень сильны в своём природном составе. Таким образом, природный состав — это выражение старого человека, проявляющегося в жизни, которое связано с человеческими умениями, способностями, мудростью, сообразительностью, ухищрениями и навыками.

Когда мы говорим о собственном «я», мы можем использовать в качестве типичного примера самоправедного и разговорчивого Иова. Но когда речь идёт о природном составе, самой лучшей иллюстрацией служит Иаков в Бытии. Обычно мы думаем, что повествование об Иакове выявляет его хитрость. Но фактически самая главная отличительная черта Иакова на протяжении всей его жизни — это его природные предприимчивость и ухищрения. Всем, кто прибегает к ухищрениям, обязательно свойственна хитрость. Таким был и Иаков. Его хитрость была лишь поверхностным выражением; его скрытой отличительной чертой был его природный состав. До того как Иаков стал зрелым, вся его история показывала его природный состав. Он был умелым, находчивым, полным ухищрений и обладал множеством способностей и навыков. Он поистине был человеком, чрезвычайно сильным в своём природном составе.

Природный состав Иакова был выражен ещё до его рождения. В чреве матери он ухватился за пятку Исава, стараясь выйти первым. Когда он вырос, он стал прибегать к ловким ухищрениям, чтобы добиться выгодного положения. С помощью интриги он обманным путём отнял у Исава первородство. Затем путём хитроумной уловки он получил от отца благословение первородного. Когда он ушёл из дома, во время его скитаний Бог явился ему в Вефиле и пообещал благословить его. И тогда он тоже применил свою сообразительность и стал торговаться с Богом. Он сказал: «Если Бог будет со мной и сохранит меня на этом пути, которым я иду, и даст мне хлеб, чтобы есть, и одежду, чтобы одеться, так что я возвращусь с миром в дом моего отца — то Иегова будет моим Богом и этот камень, который я поставил столпом, будет домом Божьим; и из всего, что Ты дашь мне, я непременно дам Тебе десятую часть» (Быт. 28:20-22). Бог пообещал благословить Иакова без всяких оговорок. Тем не менее он стал торговаться с Богом, оговаривая какие-то условия. Это лишь подтверждает то, насколько он был умён и сообразителен.

Когда он был у своего дяди Лавана, он по-прежнему прибегал к ухищрениям и уловкам в соответствии со своими природными способностями. Вскоре он стал очень преуспевающим человеком — он приобрёл множество скота, слуг, верблюдов и ослов. У брода на Явоке Бог подверг его работе, коснувшись впадины его бедра, и тем самым сделал его хромым. Однако вскоре после перехода через реку, готовясь к встрече со своим братом Исавом, он по-прежнему осуществлял собственные ухищрения и замыслы. В соответствии со своим заранее составленным планом он разделил женщин и детей, мелкий и крупный скот и верблюдов на две группы, поместив свою любимую жену и своего любимого сына Иосифа сзади, чтобы в случае нападения они смогли спастись.

Иаков так часто прибегал к ухищрениям, потому что он был сильным в природном составе. Поэтому на протяжении всей его жизни Бог особым образом работал над его природным составом. Скорби, страдания и бедствия, осаждавшие его, были предназначены для сокрушения его природного состава. Кризис в его жизни произошёл тогда, когда Бог коснулся впадины его бедра в Пенуэле. В конечном итоге в 35-й главе Бытия Бог велел ему пойти в Вефиль и там сделать жертвенник Богу, явившемуся ему, когда он бежал от лица своего брата. С этого момента Иаков прекратил все свои ухищрения и его природный человек пал перед Богом. Впоследствии, когда его сын Рувим осквернил его ложе, хотя Иаков узнал об этом, он не предпринял никаких действий. Когда его сыновья обманули его, продав в Египет Иосифа, которого он любил, он перенёс это. Наконец, когда его поразил голод, он был вынужден умолять своих сыновей купить ему пищи. Все его умения, ухищрения, сообразительность и способности явно исчезли и перестали существовать. Всё его существо полностью изменилось.

Когда природный состав Иакова был основательно сокрушён, его жизнь в Боге достигла этапа зрелости и полноты. Он был уже не Иаковом, а Израилем. Он был уже не хитрецом (таково значение имени «Иаков»), а князем Божьим (таково значение имени «Израиль»). В результате он смог благословить фараона и дать обильные благословения своим сыновьям перед смертью.

Таким образом, из повествования о жизни Иакова мы делаем вывод, что 35-я глава Бытия была великим поворотным моментом. До 35-й главы Иаков выражал лишь свои природные умения, находчивость, сообразительность и способности, которые были результатом проявления в жизни его старого человека. После 35-й главы он уже не использовал природные умения, находчивость, сообразительность и способности, потому что над его природным составом была проделана полная работа и он стал человеком, жившим в присутствии Бога. С духовной точки зрения в это время он был полностью избавлен от природного состояния и вступил в воскресение. На протяжении всей его жизни Бог подвергал его скорби и работал над ним таким образом, чтобы его природный состав был сокрушён и чтобы он стал воскрешённым человеком. Природный человек бесполезен перед Богом; полезен перед Богом может быть только воскрешённый человек. Поэтому природный состав должен быть сокрушён и подвергнут работе.

II. РАЗЛИЧИЕ МЕЖДУ ПРИРОДНЫМ СОСТАВОМ И ЖИЗНЬЮ ВОСКРЕСЕНИЯ

Мы определили природный состав как то, что относится к человеческим умениям, способностям, мудрости и сообразительности, потому что всё это исходит от нашей природной жизни, а не от Божьей жизни воскресения. Всё это приобретается природным путём, а не появляется из воскресения в результате прохождения через сокрушение в Христе. Различие между природным составом и жизнью воскресения поистине велико. Наша работа над природным составом необходима для того, чтобы наши врождённые умения, способности, мудрость и сообразительность прошли через смерть креста, были воскрешены и тем самым стали приемлемыми и полезными для Бога.

Когда некоторые люди слышат о работе над природным составом, они думают, что Богу не нужны наши умения и способности. Такое представление неверно. Чтобы мы были полезны Богу, нам определённо нужны наши умения и способности.

Из откровения Библии мы ясно видим, что работа Бога на земле требует содействия человека. Человек не может содействовать Богу, не обладая умениями и способностями. Как дерево и камень не могут содействовать Богу, так и неразумные и неспособные люди не могут содействовать Богу. Мы всегда говорим, что умный человек бесполезен перед Богом, но глупый человек ещё хуже. Мы также говорим, что способный человек бесполезен перед Богом, но неспособные люди хуже. По сути, все те, кто бесполезен в этом мире, также бесполезны в руке Божьей. На протяжении поколений все, кто был использован Богом, были способными людьми, приобретёнными из мира. Мы должны признать, что Моисей был способным человеком, который обладал умениями, проницательностью, мудростью и сообразительностью. Поэтому Бог смог использовать его, чтобы избавить израильтян из Египта. Более того, благодаря Моисею было написано Пятикнижие — самые важные книги Ветхого Завета. Мы также должны признать, что и Павел был способным человеком, который многому был научен и обладал богатым мышлением. Поэтому он смог получить откровение от Бога, что позволило ему написать глубокие и возвышенные истины, содержащиеся в Новом Завете. Хотя Пётр и Иоанн были всего лишь галилейскими рыбаками, мы можем смело предположить, что они были в числе лучших рыбаков и ни в коем случае не были заурядными людьми.

Величайший принцип в духовном служении состоит в том, что человек содействует Богу. Хотя Бог делает всё, тем не менее во всех делах Богу необходимо, чтобы Ему содействовал человек. Невозможно, чтобы те, кто ничего не умеет делать и неспособен и не желает что-либо делать, были использованы Богом. Мы часто слышим, как братья и сёстры говорят: «Я верю, что Бог может это сделать», но сами они при этом не прилагают никаких усилий, чтобы содействовать Ему. Такая вера тщетна. Бог, несомненно, может это сделать, но необходимо также, чтобы человек был способен это сделать. Если человек не может это сделать, то Бог, хотя и может, не станет делать это. Бог должен отыскать тех, кто может и готов содействовать Ему. Бог работает соответственно тому, на что способен человек. Бог работает в меру содействия человека. Поэтому мы должны обладать умениями и способностями и учиться быть полезными людьми во всех отношениях. Тогда мы будем пригодны для того, чтобы Он использовал нас.

Однако Бог всё равно не может использовать человека, который просто является способным от природы. Природная способность, если она не сокрушена, является препятствием для Бога. Она должна быть сокрушена; она должна пройти через смерть и быть воскрешена, чтобы Бог мог использовать её. Природная способность подобна необработанному железу, которое из-за слишком высокой твёрдости и хрупкости непригодно для использования и легко ломается. Воскрешённая способность подобна кованой стали, прочной, но податливой, которая пригодна для использования и не даёт трещин при малейшем воздействии. Поэтому Бог не может использовать неспособного человека, и точно так же Он не может использовать человека способного, но несокрушённого. Полезными в руке Бога являются те, кто обладает способностями, но чьи способности были сокрушены. Если мы изучим всех тех, кого Бог использовал на протяжении поколений, то мы увидим, что почти все они были очень способными, богатыми душевной силой, обладали проницательностью и сообразительностью, но в то же время были сокрушены Богом.

Самым выдающимся примером в Библии является Иаков, о котором мы уже говорили. С природной точки зрения он был способным и хитрым. Но однажды он был сокрушён Богом и стал Израилем. И тогда он утратил свои способности и свою хитрость. Однако, глядя на него в то время, когда он благословлял двух сыновей Иосифа, мы видим, что для него не было ничего непонятного. Ему всё было в высшей степени ясно, и он обладал проницательностью. Более того, те благословения, которые он дал своим детям (Быт. 49), представляют собой великие пророчества в Библии. Это поистине великие и чудесные слова. Если бы Иаков был человеком, лишённым здравомыслия и глупым, как бы он смог произнести такие слова? С другой стороны, если бы Иаков полагался всего лишь на свой природный разум, природные мысли или природные способности, он тоже не смог бы изречь такие слова. Его природный разум, природные мысли и природные способности, будучи сокрушены Богом, стали воскрешёнными и духовными. Поэтому он мог быть использован Богом в том, что он изрёк эти великие пророчества.

Этот же принцип применим к нашему пониманию Божьей воли. Бог — это в высшей степени мудрый и умный Бог. Поэтому, чтобы понять Его волю, необходимы человеческие мудрость и ум. Глупый человек никогда не сможет понять волю Божью. Но человек, полагающийся только на свои собственные мудрость и ум, тоже не может понять волю Божью. Необходимо, чтобы человек обладал умом, мудростью и ясным мышлением и чтобы он поместил всё это под крест, позволив кресту поставить на всём этом печать смерти. У такого человека есть свои собственные разум, мудрость и мысли, но он ничего не делает соответственно себе, для себя или в зависимости от себя. Он используется только соответственно Богу, для Бога и в зависимости от Бога. У него нет ни собственной цели, ни элементов собственного «я», ни тем более собственной руки, совершающей ухищрения. Он полагается только на милость Бога; он ждёт Его посещения и ищет Его откровения. Только такие люди могут понять волю Бога и ясно видеть Его водительство.

Из этого мы узнаём, что природные умения и способности не сводятся на нет после того, как они подвергаются работе. Сокрушённость и умерщвление крестом — это не последний этап. Настоящая смерть креста всегда приносит воскресение. Иисус Назарянин был умерщвлён на кресте, но Христос был воскрешён. После 35-й главы Бытия над Иаковом была проделана полная работа и ему пришёл конец, но появился зрелый Израиль. Таким образом, работа креста всегда приносит воскресение. Чем больше способности человека подвергаются работе креста, тем более способным он становится. Чем больше мудрость человека подвергается работе креста, тем мудрее он становится. Кроме того, эти способности и мудрость находятся в воскресении.

Поэтому мы, с одной стороны, воодушевляем людей читать и изучать Библию, упражнять свои разум и проницательность и учиться вести себя как подобает людям, делать те или иные дела и работать, чтобы они приобрели те или иные способности. С другой стороны, мы всегда говорим людям, что и образование, и способности бесполезны. Говоря это, мы имеем в виду, что это должно быть сокрушено и стать воскрешённым. На первый взгляд эти два аспекта противоречат друг другу, но они представляют собой нечто практическое и абсолютно необходимое для нас.

Как отличить природные способности от воскрешённых способностей? Как определить, какая способность является врождённой, а какая сокрушённой? Есть семь критериев сравнения. Сначала мы рассмотрим природные способности.

Во-первых, все природные способности смешаны с эгоизмом, и все ухищрения и уловки от природы способных людей осуществляются ради их собственного «я». Во-вторых, все природные способности смешаны с элементами плоти и нрава, поэтому, когда от природы способных людей не одобряют, они раздражаются. В-третьих, все природные способности заключают в себе хитрость и уловки. В-четвёртых, все природные способности содержат в себе гордость и вызывают у человека чувство того, что он на что-то способен, что в результате приводит к хвастовству и самопрославлению. В-пятых, все от природы способные люди не подчиняются управлению Святого Духа и проявляют крайнюю дерзость в любых делах. В-шестых, все от природы способные люди не считаются с волей Божьей; они действуют исключительно по собственной воле. В-седьмых, от природы способные люди не полагаются на Бога и не нуждаются в том, чтобы полагаться на Бога, а полагаются полностью на себя.

Воскрешённые способности — это нечто в точности противоположное. Во-первых, все способности, которые были сокрушены и воскрешены, не нацелены на собственное «я» и не содержат элемента собственного «я». Во-вторых, все воскрешённые способности лишены плоти. В-третьих, люди с воскрешёнными способностями не прибегают к ухищрениям. В-четвёртых, люди с воскрешёнными способностями не гордятся и не хвалятся самими собой. В-пятых, люди с воскрешёнными способностями находятся под управлением Святого Духа и не смеют действовать по собственному желанию. В-шестых, люди с воскрешёнными способностями нацелены на волю Божью. В-седьмых, люди с воскрешёнными способностями полагаются на Бога и не смеют действовать сами по себе, хотя они действительно обладают умениями и способностями.

Поскольку теперь нам ясно различие между природными и воскрешёнными способностями, мы должны исследовать себя в наших переживаниях. Когда мы применяем свои способности, нацелены ли они на наше собственное «я» или на Бога? Принимаю ли я решения сам по себе и действую ли я индивидуалистично и эгоцентрично или же я способен выдерживать критику со стороны других людей и терпеть их противостояние? Прибегаю ли я к ухищрениям или надеюсь на благодать Божью? Воздаю ли я славу Богу или хвалюсь и горжусь собой? Нахожусь ли я под управлением Святого Духа или поступаю, как мне хочется? Исполняю ли я свои собственные желания или меня заботит воля Божья? Пытаюсь ли я достичь цели любой ценой или отдаю всё в руку Божью, полагаясь на Бога в отношении того, чем всё закончится? Полагаюсь ли я исключительно на свои собственные ресурсы или я полагаюсь на Бога со страхом и трепетом? Если мы строго исследуем самих себя, мы обнаружим, что в нашем житии и служении многие стороны до сих пор находятся в сфере природного состава и связаны со старым творением и поэтому мы не можем принести плод воскресения. Таким образом, работа над природным составом — это избавление, которое необходимо нам в высшей степени.

III. РАБОТА НАД ПРИРОДНЫМ СОСТАВОМ

А. Объективный факт

Работа над природным составом аналогична работе над плотью и собственным «я» — она основывается на объективном факте. Поскольку наш старый человек распят с Христом, то и наш природный состав подвергся работе в старом человеке. В глазах Бога это свершившийся факт. И мы тоже должны увидеть это благодаря Святому Духу. Только те, кто видит этот объективный факт, получают переживание субъективной работы.

Б. Субъективное переживание

Плоть, собственное «я» и природный состав — все эти три вещи — являются выражениями старого человека. Поэтому принцип работы над ними один и тот же: с одной стороны, у нас есть объективный факт, а с другой стороны, нам нужно субъективное переживание. Объективный факт состоит в том, что Христос уже распял нашего старого человека, а субъективное переживание — это применение к себе смерти Христа через Святого Духа. Если мы применяем её к плоти, это работа над плотью, если мы применяем её к своим мнениям, это работа над собственным «я», а если мы применяем её к своим умениям и способностям, это работа над природным составом.

IV. ПРОЦЕСС ПЕРЕЖИВАНИЯ РАБОТЫ НАД ПРИРОДНЫМ СОСТАВОМ

Процесс переживания работы над природным составом очень похож на процесс переживания работы над собственным «я».

А. Увидеть, что наш старый человек распят с Христом

Такое духовное видение является первым шагом к нашему переживанию работы над природным составом. Мы должны увидеть, что наш старый человек распят с Христом. Тогда мы будем переживать работу, которая последует за этим.

Б. Понять, что природный состав является очень сильным выражением старого человека

Это тоже духовное видение. Разумеется, сюда также входит видение того, что такое природный состав и каковы его выражения.

В. Принять распятие Христа применительно к нашему природному составу

Увидев первые два момента, мы автоматически примем распятие Христа применительно к нашему природному составу. Это также означает, что мы применяем распятие Христа силой Святого Духа к нашему природному выражению. Как только мы примем и применим его, на все наши природные способности будет поставлена отметка смерти и они постепенно увянут. Такое принятие представляет собой значительный духовный кризис в нашей жизни. С точки зрения переживания это, наверное, может стать нашим Пенуэлом. Именно здесь наши природные умения и способности испытывают на себе прикосновение Бога и впадина нашего бедра, в которой кроется сила нашего тела, оказывается вывихнутой. После этого мы уже не можем, как прежде, использовать свои умения и способности так, как нам хочется. Таким образом мы проходим через кризис в нашей работе над природным составом; мы субъективным образом приобретаем некоторое переживание.

V. ПРИМЕНЯТЬ ПЕРЕЖИВАНИЕ РАБОТЫ НАД ПРИРОДНЫМ СОСТАВОМ

А. В общении Святого Духа

Чтобы переживать работу над природным составом, мы прежде всего должны быть в общении Святого Духа. Работаем ли мы над собственным «я» или над природным составом, если мы хотим иметь постоянное переживание, мы должны жить в общении Святого Духа. Чтобы применять это переживание, нам необходимо применять смерть креста через Святого Духа. Если мы не живём в общении Святого Духа, мы не можем жить в зависимости от Святого Духа и мы не можем применять смерть креста.

Б. Позволять Святому Духу осуществлять распятие Христа в отношении каждой области нашего природного состава по мере её обнаружения

Если мы живём в общении Святого Духа, нам необходимо позволять Святому Духу осуществлять распятие Христа в отношении каждой области нашего природного состава, которую мы обнаруживаем. Другими словами, каждый раз, когда мы обнаруживаем собственные сообразительность, ухищрения и способности, мы должны сразу же применять к ним смерть креста. Так печать смерти креста ставится на все практические выражения природного состава. Это не просто что-то такое, что принимается раз и навсегда. Это также должно быть ежедневным применением. Мы должны применять крест к своему природному составу ежедневно и ежеминутно. С самого начала, когда мы принимаем действие креста, мы должны позволять Богу касаться каждого выражения нашего природного состава в общении Святого Духа. Мы можем обладать богатым мышлением и большими способностями, но при этом мы должны принимать крест и нести крест. Крест должен постоянно совершать в нас сокрушающее действие. Тогда спустя некоторое время всё, что относится к нашему природному составу, постепенно пройдя через смерть, придёт в состояние воскресения.

ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНОЕ СЛОВО

Работа над собственным «я» и работа над природным составом представляют собой более глубокие переживания на этапе креста. Поэтому, после того как мы изучили эти два переживания, мы обобщим их совместно.

Работа над собственным «я» и работа над природным составом крайне важны в духовном переживании. Эти виды работы связаны не только с жизнью, но и со служением. Работа над собственным «я» и работа над природным составом — это подготовительные шаги для нашего служения Богу. Если мы хотим служить так, чтобы это соответствовало желанию Божьего сердца, работа над собственным «я» и над природным составом необходима. Строго говоря, те, кто никогда не подвергался работе в собственном «я» и в природном составе, не могут служить Богу.

Это ясно показано в жизни Моисея. Прежде чем Бог использовал его, Бог проделал работу над его собственным «я» и над его природным составом. Когда ему было сорок лет, он был очень сильным в своём природном составе. Он «был научен всей мудрости египтян и был силён в своих словах и делах» (Деян. 7:22). Поэтому он был готов использовать собственную силу для избавления израильтян. Однажды, когда он увидел, как египтянин бьёт еврея, одного из его братьев, он поразил египтянина и спрятал его в песке. Так проявилась его природная сила, или природный ход мысли. Однако Бог не мог использовать этот природный состав Моисея. Бог не может использовать того, кто работает для Него, используя собственные природные способности. Поэтому Бог устроил обстоятельства, которые вынудили его бежать в пустыню, и в течение сорока лет Бог причинял ему скорбь и работал над ним, чтобы положить конец его природному составу. Когда Моисей писал 90-й Псалом, он сказал: «Дней наших лет — семьдесят лет, или, разве что по причине крепости, восемьдесят лет» (ст. 10). Бог призвал и использовал его, лишь когда ему исполнилось восемьдесят лет, то есть когда, по его собственной оценке, он достиг дней слабости и смерти. Кроме того, в то время, когда Бог призвал его, Он показал ему видение горящего, но не сгорающего куста. Для Моисея это было указанием на то, что через него будет явлена сила Божьей работы, но при этом в качестве топлива не будет использовано то, что было у него от рождения, то есть его природный состав.

Изучая жизнь Моисея, мы видим, что с того времени, когда он был призван Богом, он больше никогда не использовал собственную силу и способности, чтобы работать для Бога. С того времени, когда он впервые увидел фараона в Египте, до времени своей смерти на горе Нево (то есть за сорок лет), хотя у него по-прежнему были те или иные способности, они уже не были природными — они прошли через сокрушение и воскресение.

Кроме того, работа над природным составом и работа над собственным «я» тесно взаимосвязаны. Кто обладает умениями и способностями, у тех всегда много мнений. Если у человека нет ни мнений, ни идей, то, скорее всего, он не обладает никакими способностями. То, что у Моисея не было собственных мнений и идей, показывает, что его природные способности подверглись работе за сорок лет его служения Господу. Хотя он молился Богу, он лишь искал Его совета; за исключением одного случая, он не высказывал каких-либо собственных мнений и идей. Единственным исключением был эпизод, когда он, рассердившись на израильтян, произнёс резкие слова и дважды ударил в скалу. Помимо этого случая за сорок лет он не совершил ни одной ошибки. Он служил Богу не согласно собственной силе и собственным мнениям. Он поистине был полностью освобождён от собственного «я» и природного состава. Поэтому он стал человеком, которого Бог больше всего использовал в ветхозаветные времена.

В соответствии с этим же принципом Бог вывел израильтян служить Ему в пустыне. Когда израильтяне были выведены в пустыню, где в соответствии с желанием Бога они должны были служить Ему, первый урок, который они должны были усвоить, состоял в том, чтобы увидеть, что и их сила, и их мнения должны быть отложены в сторону. Они не могли служить Богу при помощи собственной силы, и они не могли служить согласно собственному мнению. Средством, при помощи которого они служили Богу, были скиния и приношения. Скиния означала, что все их пути и дела, относившиеся к служению Богу, должны соответствовать образцу, показанному на горе, соответствовать Божьему откровению, а не их собственному мнению. Приношения означали, что их служение может быть угодным и удовлетворяющим для Бога, только если оно будет осуществляться посредством жертв, а не посредством их собственных умений и способностей. Поэтому, когда у горы Синай Бог готовил израильтян к тому, чтобы они служили Ему, Он дал им, с одной стороны, скинию, показывавшую им необходимость отложить в сторону собственные мнения, а с другой стороны, Он дал им приношения, подразумевавшие, что им необходимо отложить в сторону природный состав. В служении, осуществлявшемся посредством скинии, не было мнений собственного «я», а в служении посредством приношений не было природного состава. Поскольку и скиния, и приношения были прообразами Христа, мы должны принимать Христа как свою мудрость и свой путь и как свою силу и способность, позволяя Ему заменить мнения нашего собственного «я» и наш природный состав. Тогда мы сможем служить Богу.

Человек, чьё собственное «я» было отвергнуто и чей природный состав был сокрушён перед Богом, ослабляется и умаляется. Поэтому в нём возрастает Христос. Это не только значительный кризис в его духовной жизни и служении; это само по себе нечто очень серьёзное в глазах Бога. На протяжении поколений цель Бога состояла в том, чтобы проводить Своих святых через этап сокрушения природного состава, с тем чтобы они достигли полноты Христа. Мы видим это в Библии на примере жизни многих людей, которые были водимы Богом. Так было не только в случае с Моисеем, но и в случае с Авраамом и Иаковом. Период времени до и после рождения Измаила в жизни Авраама и двадцать лет, в которые Иаков жил пришельцем в Паддан-Араме, равнозначны сорока годам, проведённым Моисеем в пустыне: во всех этих случаях изображено состояние человека, живущего в природном составе. И лишь когда Авраам был обрезан, когда впадина бедра Иакова была затронута и вывихнута и когда Моисей достиг возраста восьмидесяти лет, их состояние стало изображать сокрушённость их природного состава. После того как они прошли через это сокрушение, в их состоянии перед Богом произошла великая перемена.

Бог не только вёл таким путём ветхозаветных святых; Он также использовал множество предметов и ситуаций в Библии в качестве прообразов, показывающих этот момент. Например, и установка скинии, и путешествие израильтян по пустыне являются прообразом духовного переживания христианина, в котором сокрушение природного состава занимает важное место.

Давайте сначала рассмотрим прообразы устройства скинии с её разделением на внешний двор, Святилище и Святое Святых. Эти три части изображают три этапа нашего духовного переживания. На внешнем дворе находились жертвенник и умывальник. Жертвенник является прообразом совершённого на кресте искупления, и акцент здесь делается на решении проблемы греха для нашего переживания спасения. Умывальник изображает очищение Святого Духа, и здесь делается акцент на том, что с нас смываются наши земные осквернения для нашего обновления. Таким образом, внешний двор – это прообраз первоначального этапа нашего спасения, который в точности соответствует первым двум этапам нашего духовного переживания жизни.

Стол хлеба Присутствия, золотой светильник и золотой жертвенник курения находились в Святилище. Хлеб Присутствия является прообразом Христа как нашего жизненного снабжения для нашего удовлетворения и наслаждения. Золотой светильник является прообразом Христа как нашего света для нашего озарения. Золотой жертвенник курения является прообразом Христа как нашей приемлемости перед Богом, благодаря которой у нас может быть мир и радость. Это аспекты переживания Христа как нашей жизни. Эти предметы с точки зрения прообразов приблизительно соответствуют третьему этапу нашей духовной жизни, который включает в себя более глубокие переживания. Однако в этих переживаниях ещё есть элемент чувств души. Поэтому духовное состояние тех, кто находится на этом этапе, включает в себя множество взлётов и падений и является не очень устойчивым.

За Святилищем находилось Святое Святых. В Святом Святых был только Ковчег, в котором находились скрижали завета, золотой сосуд с манной и жезл Аарона, пустивший почки (Евр. 9:4). Скрижали завета являются прообразом Христа как света — они соответствуют золотому светильнику в Святилище. Скрытая манна является прообразом Христа как жизненного снабжения — она тождественна по своему значению хлебу Присутствия в Святилище. Жезл Аарона, пустивший почки, является прообразом Христа как нашей приемлемости перед Богом — он соответствует золотому жертвеннику курения в Святилище. Таким образом, с точки зрения прообразов эти три предмета в Ковчеге по природе были такими же, как и три предмета в Святилище, однако их состояние было уже иным. В Святилище хлеб Присутствия был открыто выставлен, свет от светильника сиял, а золотой жертвенник курения издавал аромат – всё это было внешним проявлением. Однако в Святом Святых эти три элемента стали скрытыми. Открыто выставленный хлеб Присутствия стал скрытой манной, сияющий светильник стал скрытым законом, а издающий аромат жертвенник курения стал скрытым жезлом, пустившим почки.

Обстановка в Святом Святых – это прообраз пребывания человека в своём духе. Когда человек обращается в свой дух, он входит в Святое Святых. Он уже не живёт в соответствии с чувствами своей души и ничего не выставляет напоказ перед людьми. Всё в нём скрыто и находится уже не на поверхности, а глубоко внутри. В это время его духовная жизнь достигает уровня зрелости. Таким образом, обстановка в Святом Святых является прообразом четвёртого этапа нашего переживания в духовной жизни.

Как нам перейти от поверхностного переживания внешнего двора в глубокое переживание Святого Святых? Нам необходимо пройти два кризиса. Во-первых, нам нужно пройти за покрывало, которое отделяет внешний двор от Святилища. Это покрывало, согласно Библии, представляет собой не очень большую разделительную преграду, и пройти за него не слишком трудно. Во-вторых, чтобы войти из Святилища в Святое Святых, нам нужно пройти за завесу. Эта завеса представляет собой значительный кризис. Чтобы войти в Святое Святых, завеса должна быть разорвана. Этот разрыв завесы является прообразом нашего сокрушения. Итак, этот прообраз показывает, что наше существо должно быть разорвано и наше собственное «я» и наш природный состав должны быть сокрушены. Тогда мы сможем оставить наше поверхностное состояние и войти в глубину духа. Тогда у нас будет общение с Богом лицом к лицу и мы будем жить в присутствии Бога, то есть жить в Боге. Поэтому сокрушение природного состава поистине является великим поворотным моментом на нашем духовном пути.

Подобно этому, путешествие израильтян для входа в Ханаан также является прообразом духовного пути христианина. Ханаан обозначает небесную сферу, и его можно сравнить со Святым Святых. Жившие в Ханаане жили в Cвятом Святых. Сорок лет они скитались по пустыне, пока старое творение постепенно не исчезло. Переход через Иордан можно сравнить с разрывом завесы. Начиная с того времени их плоть была откачена.

Итак, мы должны начать с жертвенника и идти вперёд, пока однажды мы не переживём разрыв завесы и не войдём в Святое Святых. Мы также должны начать наше путешествие от горы Синай и идти вперёд, пока мы не придём к Иордану, где будет проделана работа над нашим старым творением. Тогда мы сможем войти в Ханаанскую землю. Старшее поколение израильтян изображает всё, что относится к старому творению в нас, а именно нашу плоть, наше собственное «я» и наш природный состав. Таким образом, духовное значение того, что Бог отверг старшее поколение израильтян состоит в том, что Бог отвергает всё то в нас, что относится к старому творению. С того времени, когда мы начинаем учиться служить Богу, Он даёт нам ежедневно переживать смерть, чтобы умертвить и уничтожить в нас всё то, что принадлежит к старому творению. Бог использует длительное время и долгое путешествие, чтобы привести нас, «Иаковов», которые обрели благосклонность перед Богом, и «израильтян», которые были искуплены, к концу, с тем чтобы все элементы нашей плоти, мнений нашего собственного «я» и нашего природного состава один за другим были вскрыты в нашем практическом переживании. И тогда Он умерщвляет их для нас один за другим. Поэтому, если иногда мы видим, что наша плоть и наши мнения изобличаются в церкви, нам не нужно бояться и беспокоиться, потому что, если они не будут изобличены, они будут скрыто существовать, но, как только они будут изобличены, придёт избавление.

Разумеется, для работы над плотью, собственным «я» и природным составом требуется много лет. На протяжении сорока лет израильтяне в пустыне делали только одно — они служили Богу. Одни носили шатёр, другие убивали овец и волов, а третьи раскладывали хлеб Присутствия в Святилище. Каждый раз, когда поднимался облачный столб и звучала труба, все они отправлялись в путь. Так они прожили сорок лет, прежде чем была полностью удалена вся старость. Подобным образом сегодня мы, христиане, должны заплатить определённую цену, оставить мир, стремиться за Господом, нести Божье свидетельство, ежедневно служить Богу и вместе с Ним двигаться дальше. И тогда происшествие в Тавере (Числ. 11:1-3), бунт Корея и Дафана и неповиновение власти со стороны Мариам, а также многие другие проявления смеси в нас, которых мы не осознаём, постепенно будут изобличены. Чем больше мы оказываемся изобличены, тем больше мы очищаемся. Если мы будем двигаться вперёд этим путём и если нам потребуется восемь-десять лет, чтобы пройти Иордан и удалить старое творение, это огромная благодать Господа. В противном случае, если мы по-прежнему будем обращать своё сердце к миру, наши мысли и дела будут чем-то вне Бога. Даже если мы будем ходить на собрания или иногда читать Писания, то и через пятьдесят лет мы всё равно будем не в состоянии перейти Иордан. И даже до того дня, когда мы уйдём из мира, мы не сможем этого сделать. Пусть Господь будет милостив к нам, чтобы мы увидели путь и шли этим путём.
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ГЛАВА ДВЕНАДЦАТАЯ

ПРИНЯТИЕ ВОСПИТАНИЯ СВЯТОГО ДУХА

Теперь мы рассмотрим двенадцатое переживание в нашей духовной жизни — принятие воспитания Святого Духа.

I. ЗНАЧЕНИЕ ВОСПИТАНИЯ СВЯТОГО ДУХА

Воспитание Святого Духа, которое мы здесь рассматриваем, — это не внутреннее воспитание Святого Духа, потому что такое воспитание является функцией Святого Духа в нас как помазания. Воспитание Святого Духа — это то, что Святой Дух делает в нашем внешнем окружении; оно заключается в том, что Он располагает в определённом порядке всех людей, все вещи и все события, посредством которых мы подвергаемся воспитанию.

Самое большое действие, которое Бог совершает над нами через Святого Духа, помимо функционирования Святого Духа как помазания, заключается в Его внешнем воспитании. Эти два аспекта охватывают почти всё действие Святого Духа. Например, в 8-й главе Послания к римлянам, в которой идёт речь о действии Святого Духа, в первой части говорится о том, что Святой Дух, содержащий закон жизни, способен освободить нас от греха и что Святым Духом мы можем умерщвлять дела тела. В этой главе также говорится, что Святой Дух ведёт нас, чтобы мы жили согласно Ему, и наконец в ней говорится, что Он помогает нам в наших слабостях и молится за нас. Все эти шаги представляют собой действие Святого Духа в нас в качестве помазания. В последней части этой главы мы читаем, что «всё вместе работает на благо тем, кто любит Бога» (ст. 28). Здесь речь идёт о воспитании Святого Духа в нашем внешнем окружении. Это действие внешнего воспитания согласуется с Его внутренним движением и водительством. Святой Дух устраивает и определяет всё, что посылается нам согласно воле Божьей. Хотя во многих случаях это причиняет нам временную боль и беспокойство, в конечном счёте это оказывается на благо тем, кто любит Бога, чтобы они были сообразованы с образом Его Сына. Под воспитанием Святого Духа мы понимаем именно такое устроение.

Действие Святого Духа внутри нас требует согласованности с внешним воспитанием, потому что обычно одного лишь внутреннего действия Святого Духа недостаточно. Можно сказать, что внутреннее действие Святого Духа предназначено в основном для послушных, а внешнее воспитание Святого Духа предназначено в основном для упрямых. Когда Святой Дух движется и помазывает нас внутри и мы слушаемся того чувства, которое Он вкладывает в нас, Божья воля осуществляется и Божьи качества внутри нас возрастают. Поэтому внутреннего помазания Святого Духа в некоторой мере достаточно для тех, кто послушен. Однако если мы упрямы, если мы не слушаемся внутреннего помазания и снова и снова бунтуем, Святой Дух вынужден воздвигнуть определённое окружение, чтобы наказать и воспитать нас и тем самым заставить подчиниться. Таким образом, помазание Святого Духа внутри нас — это сладостное действие Божьей любви к нам и изначальное желание Бога, а внешнее воспитание Святого Духа — это действие Божьей руки, которое Он вынужден совершить. Это нечто дополнительное.

Итак, и в изначальном желании Бога, и в учении Нового Завета место, которое занимает воспитание Святого Духа, не является таким же важным, как то место, которое занимает помазание Святого Духа. В Божьем Слове много говорится о Святом Духе как помазании. В частности, в нём говорится о таких моментах, как водительство Святого Духа, озарение Святого Духа, укрепление Святого Духа, а также о том, что нам нужно жить в Святом Духе, ходить согласно Святому Духу и приносить плод через Святого Духа. Однако в Библии очень мало буквально говорится о воспитании Святого Духа. По сути, такого выражения в ней нет. Это объясняется тем, что воспитание Святого Духа не является чем-то приятным для Божьих чувств. Такое положение подобно тому, что большинство отцов готовят для своих детей не кнуты и розги, а что-то хорошее. Во многих семьях отец бывает вынужден ругать и пороть детей из-за того, что дети проявляют упрямство и строптивость. Однако такое наказание никогда не доставляет удовольствия отцу. Точно так же то, что Бог приготовил для нас в Новом Завете, всегда представляет собой нечто положительное, но из-за нашего упорства, упрямства, беззакония и непослушания Бог вынужден воспитывать нас. В нормальной ситуации среди святых в церкви помазание Святого Духа всегда должно присутствовать в большей мере, чем воспитание Святого Духа; святые не должны постоянно сталкиваться с воспитанием. Если детей в семье каждый день шлёпают, это всегда что-то ненормальное.

Таким образом, когда мы принимаем воспитание Святого Духа, мы не должны считать это чем-то приятным. Некоторые братья и сёстры, похоже, гордятся своими свидетельствами о переживаниях, которые у них были, когда они подвергались воспитанию Святого Духа. Такого быть не должно. Ни один ребёнок не испытывает гордости после того, как его наказал отец. Точно так же мы должны стыдиться, когда мы получаем воспитание Святого Духа. Мы должны осознавать своё упорство, упрямство, беззаконие и непослушание, которые навлекают на нас наказание от Бога, нашего Отца. Несомненно, Он наказывает меня, потому что Он любит меня, но, когда я рассказываю о Его наказании, мне нечем гордиться. Бог вынужден воспитывать меня, потому что я очень строптив и упрям, как мул без рассудка. Для меня это позор. Поэтому мы не должны хвалиться воспитанием, которое мы получаем. Все те, кто хвалится воспитанием Святого Духа, не знают природы воспитания Святого Духа.

Поскольку воспитание Святого Духа — это что-то настолько неприятное, Бог в Своём изначальном намерении сделал больший акцент на внутреннем помазании, имеющем положительную природу, чем на внешнем воспитании, имеющем отрицательную природу. Но, судя по нашему состоянию, воспитание Святого Духа в высшей степени необходимо, потому что мы по своей природе строптивы, беззаконны и непослушны. Мы часто проявляем пренебрежение и непослушание по отношению к движению и озарению Святого Духа. Создаётся впечатление, что одного лишь Его помазания — Его сладостного действия — недостаточно для осуществления Его замысла и что в дополнение к нему нам необходимо в качестве сопутствующего фактора внешнее воспитание для нашего наказания и для работы над нами с той целью, чтобы мы покорились. Таким образом, не следует пренебрегать воспитанием Святого Духа в нашем переживании.

II. ЦЕЛЬ ВОСПИТАНИЯ СВЯТОГО ДУХА

Цель воспитания Святого Духа применительно к нам можно разделить на три составные части: наказание, вразумление и сокрушение.

А. Наказание

В Евр. 12:10 говорится, что Отец духов наказывает нас «для того, что полезно, чтобы нам причаститься Его святости». Упомянутое здесь наказание — это первая цель, или первый вид, воспитания Святого Духа.

Наказание — это меры воздействия, которые необходимы из-за нашего бунта, упрямства и непослушания. Часто в нашем переживании бывает так, что Святой Дух уже говорил внутри нас и помазал нас, показав нам волю Божью, но из-за нашего упрямства, бунта или ещё чего-либо мы пренебрегли голосом Бога и не обратили внимания на чувство Святого Духа. Поэтому Бог устроил через Святого Духа те или иные ситуации в нашем окружении, из-за которых мы ощутили скорбь, боль, подавленность и мучение, чтобы подвергнуть нас воздействию и наказанию.

Например, допустим, что какой-нибудь брат получил доход нечестным путём и был озарён Святым Духом в отношении того, что ему необходимо проделать работу над этой ситуацией, однако из-за своей гордости и из-за опасения понести финансовый урон он отказывается послушаться воли Божьей в этом вопросе. Несмотря на то что Святой Дух периодически движется и побуждает его, он не слушается. Тогда у Бога не остаётся другого выбора, кроме как использовать внешнее окружение, чтобы наказать его. Может случиться так, что этого брата собьёт машина. Хотя он не погиб и не получил серьёзных повреждений, он страдает от сильной боли. В то время как он лежит в больнице, мучась и стеная, Святой Дух опять говорит ему, напоминая ему о прежнем требовании. Тогда он смиряется и покоряется, и теперь он готов проделать работу над своим поведением в соответствии с волей Божьей. Вскоре после того как он проявил послушание и принял эту работу над собой, его раны постепенно заживают. Это — воспитание через окружение, устроенное Святым Духом в соответствии с волей Божьей и с необходимостью наказания. Это — Его конкретная работа над нашим упрямством и непослушанием для нашего воспитания.

Цель, с которой мы подвергаемся наказанию, можно подразделить на два вида. В одном случае наказание — это работа над бунтом, и такое наказание представляет собой исключительно меры воздействия, применяемые по причине нашего бунта. В другом случае наказание служит для исправления наших ошибок. Это означает, что, когда мы впали в заблуждение и отказываемся обратиться, услышав научение Святого Духа, или когда мы готовы впасть в заблуждение и, хотя Святой Дух дал нам определённое чувство, мы стремительно движемся в направлении этого заблуждения, Святой Дух бывает вынужден воздвигнуть определённое окружение, которое будет для нас ударом, чтобы мы получили предостережение и исправление в своей ошибке, либо были сохранены от совершения ошибки. Все эти действия считаются воспитанием.

Б. Вразумление

Вторая цель, или второй вид, воспитания Святого Духа — это вразумление. Строго говоря, наказание, о котором мы говорили до этого, — это тоже разновидность вразумления. Однако вразумление с целью наказания — это мера воздействия по причине нашей вины, а воспитание исключительно с целью вразумления никак не связано с наказанием и нашей виной, потому что, даже если мы невиновны, нас всё равно необходимо вразумлять. Таким образом, в этом аспекте воспитание Святого Духа необходимо каждому из нас.

Вразумление, которое даётся посредством воспитания Святого Духа, согласуется с помазывающим действием Святого Духа внутри нас для достижения цели слияния Бога с человеком. Мы много раз говорили, что цель помазания Святого Духа внутри нас состоит в том, чтобы внедрить в нас элемент Бога. Тем не менее в нас есть множество наших собственных элементов, которые заменяют собой элементы Бога и противостоят им. И это представляет собой большую трудность для Бога. Поэтому воспитание Святого Духа с целью вразумления даётся для того, чтобы очистить нас от этих противостоящих элементов посредством создания определённого окружения, в результате чего в нас посредством помазания будет внедрён элемент Бога. Воспитание с целью наказания — это работа только над нашей виной, и оно связано с проблемой нашего внешнего поведения, а воспитание с целью вразумления — это работа над нашим человеческим элементом, и оно связано с проблемой нашей внутренней природы. Независимо от того, хорошо или плохо мы ведём себя внешне, наша внутренняя природа всегда противостоит Богу.

Приведём пример. Нанести дополнительный слой краски на столик, который уже окрашен толстым слоем глянцевой краски, довольно трудно. Такая поверхность просто не может впитать новую краску. Другими словами, первоначальный элемент становится фактором противодействия добавляемому элементу. Поэтому первоначальную краску необходимо счистить наждачной бумагой, чтобы поверхность стала шероховатой и способной лучше впитать новую краску. Подобным образом, если мы наполнены нашим собственным элементом, Святому Духу трудно помазать нас посредством Своего внутреннего движения и помазания. Поэтому Святому Духу также необходимо воздвигнуть определённые внешние обстоятельства, которые будут воздействовать на нас подобно наждачной бумаге. Цель такой счистки не в том, чтобы наказать нас за бунт, и не в том, чтобы исправить наши ошибки, а в том, чтобы сделать более шероховатыми тех, кто в противном случае был бы блестящим и глянцевым, необработанным и твёрдым, тем самым позволив Святому Духу внедрить в нас посредством помазания Божий элемент.

Есть множество братьев и сестёр, которые подобны стеклу, — они скользкие и твёрдые. Хотя Святой Дух часто говорит им, они не прислушиваются. Они прослушали множество сообщений и знают их как свои пять пальцев. В любом сообщении они знают все пункты в правильной последовательности. Однако на самом деле они нисколько не коснулись действительности этого сообщения. Над такими людьми Святой Дух может работать только посредством различных трудностей в их окружении, которые будут подрезать и скоблить их то здесь, то там. Тогда они начнут слушать сообщения серьёзно. И на этот раз слово Святого Духа, а также помазание и движение Святого Духа окажут своё действие. Таким образом, вторая цель воспитания Святого Духа состоит в том, чтобы посредством взаимодействия с внутренним помазанием Святого Духа вразумить нас, сделав нас восприимчивыми к действию Святого Духа.

Для приготовления пряного яйца необходимо сделать трещину в скорлупе, чтобы пряности могли проникнуть внутрь яйца. Когда Бог хочет проникнуть внутрь нас посредством Святого Духа, в нас — в тех, кто по природе является целым, подобно блестящей яичной скорлупе, — необходимо сделать трещину в качестве сопутствующего шага для осуществления проникающего действия Бога. В этом заключается цель воспитания Святого Духа в аспекте вразумления.

Когда воспитание Святого Духа осуществляется с целью вразумления, оно даётся не только для нашего сокрушения, чтобы элемент Бога больше слился с нами, но и для нашего «приготовления», потому что по природе мы очень «сырые» и «дикие». Когда мы готовим рис, мы делаем это не потому, что в рисе есть какой-то изъян и его нужно исправить. Мы высыпаем рис в кастрюлю и варим его на огне для того, чтобы рис, сырой и твёрдый, стал варёным и мягким, вкусным и пригодным в пищу. Подобным образом все мы, до того как мы подверглись Божьей работе, являемся «сырыми», «дикими» и «твёрдыми». Нам нужно Божье воспитание через Святого Духа и посредством окружения. Это воспитание будет обжигать и «готовить» нас. Такое «приготовление» приносит нам страдания и скорби, как будто мы прошли через огонь и воду, но оно осуществляется для того, чтобы мы уже не были «сырыми» и «твёрдыми», а стали зрелыми и более мягкими и чтобы мы приобрели аромат зрелости и могли снабжать и насыщать людей в их нуждах.

«Сырой» человек не только является «диким» и «твёрдым» — он также издаёт неприятный запах, как любая сырая рыба или сырое мясо, даже самого лучшего качества. У «сырого» брата может быть множество природных добродетелей: он может быть очень мягким и кротким; он может любить Господа, стремиться за Господом и даже усердно служить Господу. Всё это хорошо. Но из-за того что он всё ещё «сырой», «неприготовленный» и состоит из природной, невоскрешённой жизни, все его добродетели издают неприятный, человеческий запах, а не благоухание Христа. Если вы встретите такого брата после того, как он на некоторое время был помещён в трудные обстоятельства или пережил серьёзную болезнь, вы обнаружите, что он по-прежнему мягкий и кроткий, он по-прежнему любит Господа, стремится за Господом и служит Господу, но при этом вы ощутите, что все эти качества теперь другие: сырой и неприятный запах в большой степени был устранён и от него исходит сладкое благоухание. В этом случае мы должны, склонившись, воздать Господу поклонение и сказать, что этот брат был действительно вразумлён благодаря воспитанию Святого Духа.

В. Сокрушение

Третья цель воспитания Святого Духа — это разрушение, или сокрушение. Мы неоднократно говорили, что действие Бога в нас предназначено для центральной цели, то есть для Его слияния с нами и для встраивания в нас Его элемента. Для достижения этой цели сначала мы должны быть сокрушены. По сравнению с этим воспитание с целью вразумления, о котором мы говорили, является чем-то незначительным и мелким. Воспитание с целью вразумления лишь делает в нас отверстие или трещину, а сокрушение полностью разбивает и разрушает нас, чтобы всё то в нас, что относится к природному и старому творению, полностью распалось на части. Поэтому сокрушение — это самый суровый шаг, а также конечная цель в процессе воспитания Святого Духа.

К сожалению, среди нас мы видели мало тех, кто подвергался настолько суровому воспитанию Святого Духа, и не многие из нас знают воспитание Святого Духа до такой степени. Наоборот, мы видим, что чем больше некоторые люди подвергаются воспитанию Святого Духа, тем более жёсткими и более упроченными в своём собственном существе они становятся. Это ненормальное состояние. В нормальной ситуации чем больше человек подвергается воспитанию Святого Духа, тем больше ему кладётся конец. Конечный результат воспитания Святого Духа всегда должен состоять в том, что мы сокрушены, разбиты и обращены в ничто. Именно посредством воспитания Святого Духа Бог полностью сокрушает наше старое творение, чтобы в нас созидался элемент Его нового творения.

Если человек рассматривает воспитание Святого Духа просто как наказание или духовное вразумление, то такое воспитание приводит к тому, что он созидается и совершенствуется. И тогда создаётся впечатление, что человек, который изначально был несовершенным, благодаря воспитанию Святого Духа сделался совершенным и что человек, который изначально был в жалком состоянии, подвергнувшись воспитанию Святого Духа, пришёл в порядок. Тем не менее воспитание Святого Духа никогда не предназначалось для этого. Напротив, воспитание Святого Духа даётся для того, чтобы сокрушить и разбить целого и привести в беспорядок того, кто находится в безупречном состоянии. Изначальная цель воспитания Святого Духа состоит не в том, чтобы созидать нас, а в том, чтобы сокрушить нас. Поэтому, если человек всегда мягкий, Святой Дух будет беспокоить его до такой степени, что он больше не сможет быть мягким. Если человек никогда не спорит с другими, Святой Дух будет беспокоить его до такой степени, что он будет вынужден спорить. Ни в коем случае не следует думать, что если человек не мягкий, то за это он подвергается воспитанию Святого Духа. Некоторые люди всегда мягки, однако Святой Дух воздвигает определённое окружение, чтобы беспокоить их и вынудить их перестать быть мягкими, и даже побуждает их выйти из себя и сильно разгневаться. Такая сильная вспышка гнева становится для них своего рода сокрушением.

Причина, по которой Бог сокрушает нас, состоит в том, что весь наш природный элемент неприемлем для Бога. Мягкость, послушание и другие хорошие черты некоторых людей являются частью их природного состава и получены ими от рождения. Некоторые люди рождаются с добрым нравом и поэтому получают от людей похвалу и считают себя достойными похвалы, не зная, что такая хорошая природная черта является величайшим препятствием для действия Святого Духа внутри них. В результате их духовная жизнь замедляется в росте. Поэтому Святой Дух вновь и вновь воздвигает определённое окружение, чтобы раздражать такого человека и побудить его выйти из себя. Настанет день, когда он больше не сможет терпеть всё то, что раздражает его. Он выйдет из себя и сильно разгневается. И тогда он будет разочарован. Ему будет казаться, что после такой сильной вспышки гнева он больше не может служить Господу и что его будущему положен конец. Он не знает, что, в то время как он боится, что ему будет положен конец, Святой Дух опасается, как бы не получилось так, что ему не будет положен конец. Святой Дух постоянно раздражает и теснит его именно для того, чтобы ему был положен конец. Такова суровая природа воспитания Святого Духа.

Если мы получили довольно много переживаний Господа, мы должны признать, что воспитание, которому нас подвергает Святой Дух, будь то наказание или вразумление, предназначено для нашего сокрушения. По сути, речь идёт не о наказании и не о вразумлении — всё воспитание Святого Духа предназначено для разрушения и сокрушения. Только когда мы даём ему определение, мы можем выделить в нём три аспекта — наказание, вразумление и сокрушение. Но фактически воспитание Святого Духа имеет в конечном итоге только одну цель — разрушить и сокрушить нас.

Поскольку главная цель воспитания Святого Духа — это сокрушение, оно не обязательно бывает связано с какой-либо ошибкой с нашей стороны. Он воспитывает нас независимо от наших ошибок. Разумеется, если мы непослушны, мы подвергнемся работе. Но даже если мы послушны, мы всё равно подвергнемся работе. Его цель — не просто исправить нас или сделать более послушными, а сокрушить нас. Основная цель Его воспитания — это сокрушение. Чем более целым является человек, тем больше его нужно сокрушить. Похоже, что те, кто ведёт себя бесчинно, не нуждаются в Его сокрушении с целью воспитания. Поскольку они уже сильно изранены, им нужно лишь глубокое покаяние в тот день, когда они получат озарение. Скорее наоборот — тот, кто никогда не делал ничего плохого и никогда не падал, кто совершенно цел и благопристоен, как раз и нуждается в том, чтобы Святой Дух поражал его, бил его, работал над ним и сокрушал его посредством окружения, до тех пор пока он не будет полностью разбит и ему не будет положен конец.

Божье спасение — это нечто очень особенное. С одной стороны, Богу нужна благость человека, а с другой стороны, Он сокрушает её. С человеческой точки зрения, это поистине какое-то противоречие. Когда человек непослушен, Бог хочет, чтобы он был послушным, но когда он послушен, Бог разбивает его послушание. Если человеку не свойственна мягкость, Бог хочет, чтобы он был мягким, но когда он становится мягким, Бог разбивает его мягкость. Когда в нас нет горячей любви к Богу, Он хочет, чтобы мы были горячими, и Он влечёт нас, чтобы мы любили Его. Но когда мы горячо любим Его, Он сокрушает нас вдребезги. На путях, которыми ведёт нас Бог, действия Бога всегда кажутся очень противоречивыми. Однако это противоречие представляет собой не что иное, как сокрушающее действие воспитания Святого Духа в нас.

Таким образом, в переживании этого урока мы должны обратить особое внимание на аспект сокрушения. Нам нужно увидеть, что, хотя воспитание Святого Духа имеет двойную цель — наказание и вразумление, окончательной целью всё же является сокрушение. Говоря просто, всё воспитание Святого Духа предназначено для нашего сокрушения. Он сокрушает нас независимо от того, правы мы или не правы. Он сокрушает нас независимо от того, послушны мы или непослушны. Он сокрушает нас независимо от того, бунтуем мы или нет. Перед Богом не имеет никакой ценности ни наше зло, ни наше добро; если мы неправы, это не имеет никакой ценности, и если мы правы, это тоже не имеет никакой ценности; наше непослушание не имеет никакой ценности, и наше послушание тоже не имеет никакой ценности; наша строптивость не имеет никакой ценности, и наша покорность тоже не имеет никакой ценности. Всё это должно быть сокрушено. Воспитание Святого Духа предназначено всецело для сокрушения человека.

III. ПОЛОЖЕНИЕ ВОСПИТАНИЯ СВЯТОГО ДУХА

Положение, которое воспитание Святого Духа занимает во всём, что делает Бог, во-первых, является не внутренним, а внешним. Хотя воспитание Святого Духа проделывает работу над теми или иными вещами внутри нас, само воспитание осуществляется в нашем внешнем окружении. Святой Дух использует самые разные виды внешнего окружения, чтобы воспитывать и сокрушать нас.

Во-вторых, воспитание Святого Духа представляет собой нечто отрицательное, а не положительное. Мы уже говорили, что положительное действие Бога через Святого Духа включает в себя внутреннее помазание, водительство, озарение и укрепление. В Библии много говорится об этих аспектах, и все они славные, сладостные и самые важные в глазах Бога. Однако внутри нас есть множество природных элементов, которые необходимо удалить. Поэтому в Божьем действии есть вспомогательный аспект, и это — работа, или воспитание, посредством окружения. Как показывают наши переживания, эта работа и это воспитание крайне необходимы, однако они приносят боль и позор, и в глазах Бога они не имеют первостепенной важности. Поэтому они представляют собой нечто отрицательное.

Кроме того, положительное действие Святого Духа в нас всегда осуществляется посредством Духа Божьего, а отрицательное воспитание Святого Духа в нашем окружении совершается при помощи действий Сатаны. Все люди, вещи и события, используемые в воспитании Святого Духа, связаны с ухищрениями Сатаны. Например, если кто-нибудь противостоит нам и причиняет нам неприятности, это противостояние и эти неприятности конечно же не исходят непосредственно от Бога — они исходят непосредственно от Сатаны. Точно так же вор, укравший у нас одежду, или пожар, уничтоживший наш дом, конечно же не посылаются непосредственно Богом — они посылаются Сатаной. Если человек проявляет упрямство, бунтует и грешит против Бога и в результате серьёзно заболевает, эта болезнь не посылается непосредственно от Бога — она посылается от Сатаны. Таким образом, все люди, вещи и события, применяемые в воспитании Святого Духа, отмеряются нам Богом согласно нашей нужде. Но за этими людьми, вещами и событиями стоит Сатана с целью нанести нам вред. И это ещё одна существенная причина, по которой мы говорим, что воспитание Святого Духа — это не что-то сладостное.

Поскольку положение воспитания Святого Духа является внешним и отрицательным, мы не должны считать его более важным по сравнению с положительным помазанием Святого Духа внутри нас. Воспитание Святого Духа мы переживаем для того, чтобы нам переживать помазание Святого Духа. Если бы было только воспитание Святого Духа, но не было бы помазания Святого Духа, это воспитание было бы бессмысленным.

IV. ХАРАКТЕРНЫЕ РАЗНОВИДНОСТИ ВОСПИТАНИЯ СВЯТОГО ДУХА

Есть две характерные разновидности воспитания Святого Духа. Один вид воспитания является кратковременным, а другой — долговременным. Кратковременное воспитание длится недолго, и оно, как правило, постигает человека внезапно и быстро проходит. В качестве примера можно привести человека, который был сбит машиной и получил серьёзные повреждения, но не погиб. Проведя две недели в больнице, он выздоравливает, и воспитание заканчивается. Это — кратковременное воспитание.

Долговременное воспитание длится дольше — самое короткое может длиться несколько лет, а самое долгое может сопровождать нас всю жизнь. Поэтому боль от него велика, а его сокрушение жестоко. Например, допустим, что Бог даёт брату сварливую жену или Он даёт сестре совершенно неразумного мужа, и в результате они ежедневно страдают, может быть, даже невыносимо. Поскольку они, как христиане, не могут развестись, жена становится пожизненным воспитанием для мужа, а муж точно так же — для жены.

Долговременные виды воспитания в основном осуществляются в окружении, с которым мы регулярно соприкасаемся. Таким окружением может быть, например, наша семья, работа, церковь или родственники. Среди этих видов воспитания воспитание в семье самое долгое и самое суровое. В Китае многие люди говорят, что семья — это канга*. Это имеет очень глубокий смысл. Люди этого мира воспринимают брак как некое наслаждение, но, говоря практически, когда мы вступаем в брак, мы подвергаемся болезненной работе над собой и мы должны приготовиться носить на себе кангу, закрытую на замок. Ничто так сильно не связывает людей, как семья. У кого есть семья, тот получает узы и воспитание от Бога. Муж — это пожизненное воспитание для жены, а жена — для мужа.

Дети в семье — это тоже средство воспитания. Те, у кого нет детей, всегда хотят иметь детей, но несмотря на их желание некоторые так и остаются бездетными. Другие, у которых много детей, не хотят иметь ещё больше детей, но чем больше они этого не хотят, тем больше у них детей. Какая-нибудь сестра хочет иметь ребёнка, такого же мягкого, как Иаков, но, к сожалению, её ребёнок оказывается таким же необузданным, как Исав, и каждый день доставляет всем в доме множество неприятностей. У неё появляется ощущение, будто её дом — это печь. Слуг можно уволить, но дети должны оставаться в доме независимо от того, нравятся они ей или нет. Они сопровождают её на протяжении всей её жизни и служат для неё долговременным воспитанием.

Церковь также представляет собой место, где человек подвергается суровому воспитанию. Согласно предписанию Бога, мы не можем быть изолированными христианами; мы должны быть в церкви и в Теле, где мы служим Господу и координируемся с братьями и сёстрами. Однако Бог при этом устраивает так, что рядом с нами оказываются очень странные братья и сёстры. Они любят Господа и посвящены Ему, но у них очень странная предрасположенность. Они всегда не ладят с нами и причиняют нам страдания. Это тоже долговременное воспитание Святого Духа.

На протяжении нашей жизни мы часто подвергаемся такому воспитанию. Некоторые, подобно Павлу, постоянно живут с жалом в теле. Этим жалом может быть слабость физического тела или какой-либо физический недостаток. Это — долговременное воспитание. Кратковременное воспитание длится недолго, поэтому мы можем надеяться на избавление, но долговременное воспитание длится долго — оно не уходит и не меняет своего привкуса, оно всегда остаётся без изменений. Поэтому, когда нас постигает долговременное воспитание, мы не должны надеяться, что оно пройдёт; напротив, мы должны оставить всякую надежду и быть готовы принимать его всю свою жизнь. На самом деле долговременное воспитание — самое драгоценное; только оно может совершить в нас длительное и решительное сокрушение. Проходя через долговременное воспитание, человек усваивает хорошие уроки. Поэтому мы должны обращать внимание не только на кратковременное воспитание, но в ещё большей степени на долговременное воспитание.

V. СФЕРА ВОСПИТАНИЯ СВЯТОГО ДУХА

Сфера воспитания Святого Духа является вселенской. Её измерения равны измерениям вселенной. В эту сферу включено всё, что есть во вселенной. Поэтому всё, что посылается нам, включая людей, вещи и события, будь то нечто великое или малое, представляет собой воспитание Святого Духа. Мы должны верить, что из всего, с чем сталкивается христианин, ничто не является совпадением или удачей, как это называют люди в мире, а всё является устроением и воспитанием Святого Духа. Неправильно считать, что отдельные моменты, отдельные вещи и отдельные события — это воспитание и устроение Святого Духа, а всё остальное нет. Мы должны признать, что во всей нашей жизни каждый аспект является воспитанием Святого Духа. Если вы устроились на ту или иную работу, это произошло по причине воспитания Святого Духа. Если вам встречаются те или иные братья и сёстры, это тоже происходит по причине воспитания Святого Духа. Вам хочется быть здоровым, но, к сожалению, у вас слабое здоровье. Это — воспитание Святого Духа. Вы ожидаете, что ваша работа будет расширяться и вы сможете хорошо послужить Господу, но, к сожалению, вы сталкиваетесь с такими многочисленными проблемами, что вы вообще не можете двигаться. Это тоже воспитание Святого Духа. Достанется ли вам добродетельная и благоразумная жена и выйдете ли вы замуж за человека вашей мечты, зависит от воспитания Святого Духа. Будет ли у вас безупречная домашняя жизнь или нет, тоже зависит от воспитания Святого Духа. Может быть, вам не хочется иметь много детей, но у вас особенно много детей. Это — воспитание Святого Духа. Или же вам хотелось бы иметь детей, но, к сожалению, у вас их нет. Это — воспитание Святого Духа. Даже потеря имущества, ошибки в делах и неудачи в духовных вопросах представляют собой воспитание Святого Духа. Мы должны применять воспитание Святого Духа ко всей нашей жизни, ко всему нашему окружению. Особенно мы должны признавать, что все неприятные и неудобные обстоятельства лежат в сфере воспитания Святого Духа. Тогда мы основательно усвоим этот урок.

VI. ПРИНЯТИЕ ВОСПИТАНИЯ СВЯТОГО ДУХА

Для того чтобы принимать воспитание Святого Духа, мы должны обратить внимание на следующие моменты:

А. Признать, что это — воспитание

Признание предшествует принятию. Когда мы принимаем Господа как своего Спасителя, мы должны сначала признать, что Он Спаситель. Точно так же, когда мы принимаем воспитание Святого Духа, мы должны сначала признать, что всё, с чем мы встречаемся, связано с воспитанием Святого Духа. Другими словами, всякий раз, когда мы с чем-то встречаемся, мы должны понимать, что это исходит от Святого Духа, и признавать это как воспитание Святого Духа.

Раньше мы уже ссылались на сказанное в Рим. 8:28, где говорится, что всё вместе работает нам на благо. Кроме того, в Мф. 10:29-30 говорится: «Разве не продаются два воробья за ассарий? И ни один из них не упадёт на землю без ведома вашего Отца. А у вас даже волосы на голове все исчислены». В этих отрывках показано, что всё, что посылается нам, даже такая мелочь, как падение волоса, допущено и отмерено Богом, чтобы совместно работать для нашего духовного блага. Поэтому, с чем бы мы ни имели дело, мы должны признавать, что всё является воспитанием Святого Духа.

Б. Найти цель

Если мы признаём, что всё, что посылается нам, является воспитанием Святого Духа, мы должны узнать, какова цель этого воспитания. Например, если человека сбила машина, он не должен пребывать в неведении и думать, что поскольку это воспитание Святого Духа, то достаточно лишь хвалить Господа. В этом случае он не получит никакой пользы. Он должен спрашивать: «Почему меня сбила машина? С какой целью Святой Дух подвергает меня такому воспитанию: для наказания, для вразумления или для сокрушения?» У него должно быть ищущее сердце и молящийся дух; он должен оставаться тихим перед Господом и искать Его до тех пор, пока ему не станет ясно, что Святой Дух подверг его воспитанию из-за той или иной проблемы или нужды. Таким образом он сможет усвоить духовный урок и получить практическую пользу.

В. Исповедаться в отношении причины, по которой мы подверглись работе с этой целью

Как только мы выясним, что причиной, по которой Святой Дух работает над нами, воспитывая нас, является определённая проблема, мы должны серьёзно исповедаться перед Господом в отношении этой конкретной проблемы. Если бы не эта проблема или трудность, нам не потребовалось бы воспитание Святого Духа. Поскольку Святой Дух устраивает то или иное окружение, чтобы воспитывать нас в отношении конкретного момента, мы должны понять, что именно в этом конкретном моменте заключена наша проблема перед Богом: мы подвергаемся воспитанию, потому что мы упрямые или гордые, жестоковыйные или непослушные, потому что мы не готовы заплатить определённую цену или не готовы отречься от себя. Так или иначе, есть что-то, что необходимо удалить или сокрушить, подвергнуть работе или разрушить. В любом случае существует какая-то проблема. Мы должны помнить, что воспитание Святого Духа никогда не доставляет нам страданий без причины. Напротив, оно всегда обусловлено тем, что внутри нас есть определённые области, которые необходимо подвергнуть работе. Святой Дух, возможно, уже много раз помазывал нас, но мы не слушались. Поэтому Он назначил нам такое воспитание для содействия Его внутреннему помазанию. Таким образом, как только мы поймём цель воспитания Святого Духа, мы должны тщательно исповедаться в отношении его причины.

Г. Подчиниться

Исповедав свой грех, мы должны подчиниться через Святого Духа. Это подчинение подразумевает принятие. После того как мы увидели, что целью этого воспитания является работа над конкретным моментом, мы должны подчиниться в этом конкретном моменте. Только тогда мы примем воспитание Святого Духа.

Д. Поклониться

Приняв воспитание Святого Духа, мы должны поклониться Богу. Поклонение — это высшая форма благодарности. Мы должны поклониться Богу за то, что Он совершает в нас, и за Его путь в отношении нас. Мы должны не только воздать Ему благодарение за Его работу над нами, за Его путь в нашей жизни и за то, что Он сокрушает нас таким образом, но и поклониться Ему за всё это.

В Библии самая ясная картина поклонения человека Богу показана в случае с Иаковом. Перед смертью он поклонился Богу, опираясь на верх своего посоха. Этот посох, который он носил с собой всю жизнь, изображает, с одной стороны, все переживания его жизни, а с другой стороны, его жизнь пришельца. Мы делаем больший акцент на аспекте всех переживаний его жизни, потому что эти переживания включают в себя его жизнь пришельца. Таким образом, когда Иаков поклонился Богу, опираясь на верх своего посоха, это означало, что он поклоняется Богу в соответствии со своими переживаниями. Когда у человека есть переживание того, как Бог вёл его, он способен воздать Ему поклонение. Однако если у человека никогда не было переживания Божьей работы над ним, то ему трудно воздать поклонение Богу. Всё поклонение человека Богу основывается на переживаниях человека перед Богом. Поэтому, после того как мы подверглись воспитанию перед Богом, мы должны воздать Ему очень ясное, уверенное и благоговейное поклонение. В этот момент мы действительно принимаем воспитание от Бога основательным образом.

Иногда кажется, что мы приняли то или иное воспитание перед Богом, но при этом мы не исповедались перед Ним тщательным образом и не приняли это воспитание с благоговейным поклонением Ему. Вроде бы мы приняли это воспитание, но мы приняли его не полностью. Поэтому такое принятие не является основательным. Впредь, когда мы будем принимать воспитание Святого Духа, мы должны сначала понять его цель, затем признать свои недостатки и слабости, подчиниться изнутри и, наконец, поклониться Богу. В этом случае наше принятие будет очень основательным.

VII. ПРИМЕНЕНИЕ ВОСПИТАНИЯ СВЯТОГО ДУХА

Применение — это постоянное принятие. Если то или иное воспитание является по своей природе кратковременным, оно заканчивается, после того как мы принимаем его. Но если воспитание по своей природе более длительное, долговременное, нам необходимо не только принять его, но и знать, как применять его.

Рассмотрим в качестве примера приводившуюся ранее иллюстрацию с человеком, которого сбила машина. Это — кратковременное воспитание. В то время как этот пострадавший брат лежал на больничной койке, он осознал причину, по которой он подвергся воспитанию, и подчинился. Вскоре после этого он выздоровел, и таким образом воспитание закончилось. Однако когда Бог приготовил для нас жену, мужа или соработника, то есть человека, который каждый день находится рядом с нами, такое воспитание нужно не просто единократно принять — его нужно постоянно применять. Применение воспитания означает, что мы содействуем Святому Духу и помогаем Ему воспитывать нас и работать над нами. Когда маленькие дети принимают лекарство, иногда им нужно, чтобы кто-то из взрослых зажал им нос и заставил их проглотить лекарство. Когда взрослые принимают лекарство, этого делать не нужно. Хотя лекарство горькое, они всё равно принимают его самостоятельно. Таким образом, в применении воспитания Святого Духа мы не должны быть как маленькие дети, принимающие лекарство, — не нужно, чтобы Бог силой заставлял нас принять его. Напротив, мы должны принять и применять его добровольно и с готовностью.

Мы должны верить, что любое окружение, с которым мы сталкиваемся, — это не просто временное, случайное устроение Святого Духа, а что оно было заранее приготовлено Святым Духом в вечном плане Божьем. Ещё до нашего спасения и даже до нашего рождения Бог уже заранее приготовил наших родителей, наших мужа или жену, наших детей, нашу церковь и наших соработников. Во всей вселенной Бог тщательно применял Свою мудрость, подбирая все эти чудесные воспитательные меры, чтобы работать над нами. Поэтому мы не должны постоянно испытывать желание, чтобы Бог изменил того, кто рядом с нами, или наше окружение. Мы должны постоянно принимать и применять Его воспитание, пока мы не будем разрушены и сокрушены.

VIII. ИССЛЕДОВАНИЕ РЕЗУЛЬТАТОВ

Когда мы принимаем воспитание Святого Духа, некоторое время спустя нам нужно оглянуться назад и исследовать, какие результаты мы получили от этого воспитания. Некоторые люди подвергаются постоянному воспитанию, но при этом нет никаких результатов. Бывает, что какой-нибудь брат подвергался воспитанию в течение десяти или двадцати лет и вкусил всевозможные беды, такие как безработица, нищета, болезни, стеснённые обстоятельства и другие горькие стороны жизни. И при этом в нём не видно и намёка на трещину, рану или сокрушение. Он подобен несокрушимому железному панцирю. Сколько бы он ни подвергался работе, он остаётся запечатанным и нетронутым — воспитание не приносит ему никакого результата. Это поистине достойно сожаления!

Не нужно думать, что у нас нет ран, потому что мы не подвергались воспитанию. На самом деле все мы подвергались воспитанию. Наш Бог никогда не заблуждается. Его рука видна во всём, с чем мы встречаемся. Как правило, каждый из нас должен быть сокрушён, и в нём должны быть видны результаты воспитания. Чем дольше какой-нибудь брат находится в церкви, тем больше в нём должно быть сокрушённости. Быть сокрушённым — значит быть разрушенным. В результате одного сокрушения за другим нашему природному составу кладётся конец. Однако если мы подвергаемся воспитанию, но при этом мы не сокрушены и на нас не видно никаких следов ударов или разрушения, это свидетельствует о нашем упущении в том, что касается принятия воспитания Святого Духа, и особенно в том, что касается применения этого воспитания. Мы просто отдали всё на волю судьбы и позволяли нашему окружению бессмысленно проходить мимо нас с течением времени.

Поэтому каждый из нас должен всегда оглядываться назад и исследовать результат, полученный от воспитания. Этот результат покажет, богатые мы или бедные в своём духовном состоянии. Чем больше мы будем принимать воспитание Святого Духа, тем бо́льшим будет результат и тем богаче мы будем в своём духовном состоянии. Но если мы будем принимать мало воспитания, то результат соответственно будет небольшим и в своём духовном состоянии мы будем бедными.

IX. ВОСПИТАНИЕ СВЯТОГО ДУХА КАК ПРОВЕРКА

Воспитание Святого Духа даётся не только для того, чтобы работать над нами или сокрушать нас, но и для того, чтобы проверять нас.

Некоторые люди подвергаются болезненным испытаниям, но спустя некоторое время их страдания заканчиваются и их жизнь становится лёгкой. Теперь их не критикуют, а хвалят, не подавляют, а возвышают. Всё идёт хорошо. Такое благополучное окружение служит проверкой того, где мы находимся.

Таким образом, воспитание Святого Духа включает в себя не только испытания страданиями, но и проверки благополучием. Некоторые братья и сёстры способны выдержать испытания нищетой, но не способны пройти проверок богатством. Некоторые способны выдерживать критику и нападки, но не способны пройти проверку похвалой и возвышением. Некоторые люди, никогда не владевшие богатством, утверждают, что не любят деньги. Такое утверждение ненадёжно. Лишь когда к ним в руки попадут золото и серебро, станет ясно, любят они деньги или нет на самом деле. Некоторые говорят, что готовы любить свою жену. Но они говорят так, потому что у них нет жены. Как только у них появится жена, которую нужно любить, станет ясно, любят они жену или нет. Для изобличения нашего внутреннего состояния нам не только необходимо, чтобы Святой Дух использовал испытания посредством причиняющего боль окружения; часто нам также бывает нужно, чтобы Святой Дух поместил нас в благоприятное окружение для проверки. Таким образом, воспитание Святого Духа совершается одновременно и посредством испытаний, и посредством проверок. Но как правило, воспитание Святого Духа посредством испытаний страданиями совершается чаще, чем посредством проверок благополучием.

X. ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНОЕ СЛОВО

Воспитание Святого Духа представляет собой важный урок для святых. Есть множество положительных уроков для святых, но это — единственный отрицательный урок. Хотя есть и другие уроки работы над нами, связанные с отрицательными аспектами, для всех них требуется содействие в виде воспитания Святого Духа. Праотцы в Библии и все победители на пути жизни, о которых повествуется в истории церкви, получали богатые и конкретные переживания в этой области. Хотя они, возможно, и не использовали этот термин, «воспитание Святого Духа», есть многочисленные свидетельства того, что в своём переживании они сталкивались с разнообразными внешними обстоятельствами, которые были для них испытаниями и проверками. Апостол Павел говорит в 4-й главе Послания к филиппийцам, что он умеет быть приниженным и умеет изобиловать. Он говорит так потому, что посреди любых обстоятельств он усваивал уроки воспитания Святого Духа. И мы, те, кто стремится к росту жизни, тем более должны сосредоточить своё внимание на этом уроке — не только для того, чтобы полностью знать все его положения, но и для того, чтобы основательно принимать всю ту работу, которой мы подвергаемся. Тогда мы позволим руке Горшечника придать нам, кусочкам глины, надлежащую форму, чтобы мы стали пригодными сосудами, наполненными славным образом Его Сына.
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ГЛАВА ТРИНАДЦАТАЯ

РАБОТА НАД ДУХОМ

Рассмотрев воспитание Святого Духа, мы изучим теперь работу над духом. Мы объединяем эти два урока, потому что они тесно взаимосвязаны в нашем духовном переживании. Часто у нас бывает непрямой и неправильный дух из-за того, что мы не получили воспитания Святого Духа. Таким образом, воспитание Святого Духа обычно открывает состояние нашего духа. Более того, лишь после достаточно тщательной работы над своим духом мы можем принять из самой своей глубины ту работу, которую проделывает над нами Святой Дух.

I. ОСНОВАНИЕ В ПИСАНИИ

Пс. 51:10: «Обнови твёрдый дух внутри меня». Твёрдого духа изначально у нас нет — обычно он является результатом Божьего посещения и работы над нами.

2 Тим. 1:7: «Бог дал нам дух не боязни, а силы, и любви, и здравомыслия». Такой дух — сильный, любящий и мыслящий здраво — даётся Богом.

Гал. 6:1: «…в духе кротости». Дух кротости, который способен исправить тех, кто оказался захваченным в каком-нибудь проступке, и которым обладает духовный человек, должен быть результатом работы Бога над человеком.

1 Пет. 3:4: «…в нетленном украшении кроткого и тихого духа». Такой дух является не только кротким, но и тихим и поэтому представляет собой очень ценное украшение в глазах Бога. Он тоже должен быть результатом работы Бога над человеком.

Прит. 16:19: «…смиряться духом». Смиренный дух, в котором нет гордости, приобретается в результате того, что человек претерпевает скорбь и подвергается работе.

Мф. 5:3: «…нищие духом». Это означает, что в духе нет ни самоудовлетворённости, ни самоправедности. Такой дух приобретается в результате того, что человек подвергается суровым ударам и воспитанию.

2 Кор. 7:1: «Очистим себя от всякого осквернения… духа». В этом стихе говорится о работе над духом и об удалении всякого присутствующего в нём осквернения для того, чтобы у нас был чистый дух.

II. ОПРЕДЕЛЕНИЕ ДУХА

Если мы хотим работать над духом, прежде всего нам нужно ясно понимать, что такое дух. Человек состоит из трёх частей: тела, души и духа. Самая внутренняя и глубокая, а также самая возвышенная часть — это дух. Кроме того, необходимо особо отметить, что дух — это самая подлинная часть человека. Можно сказать, что дух — это подлинность человека, подлинный человек.

Дух глубже сердца. Следовательно, дух является более подлинным, чем сердце. Мы должны жить и поступать согласно духу, чтобы быть подлинными. Только когда мы говорим из своего духа, мы говорим подлинно. Имея дело с другими людьми, мы обращаемся с ними подлинно, только когда мы делаем это в духе. Даже вся наша духовная деятельность, такая как молитва, общение и проповедь, должна осуществляться в нашем духе, чтобы быть подлинной. Любая деятельность без упражнения нашего духа является внешней, поверхностной, а также фальшивой. Любая деятельность, не исходящая из нашей глубочайшей части, не является подлинной. Речь идёт не о намеренном притворстве, а об использовании неподходящего органа. Поэтому мы должны учиться упражнять свой дух и быть подлинными людьми в духе.

Обычно человек проявляет себя наиболее подлинно, когда он выходит из себя, потому что в этот момент высвобождается его дух. Когда человек не сердится, внешне он всегда придерживается определённого набора правил или этикета и его действительное состояние скрыто у него внутри. Но когда его охватывает крайне сильная злоба, так что он больше не может ни терпеть, ни скрывать свой гнев, он взрывается, не обращая внимания ни на что. Что он чувствует внутри, то он и высказывает внешне; насколько он разгневан внутри, настолько он выражает это внешне; его внешнее поведение показывает его действительное внутреннее состояние. В этот момент наружу выходит его дух, то есть его подлинность. Поэтому человек внешне утончённый и редко выходящий из себя обычно является фальшивым, а тот, кто часто выходит из себя, является подлинным. О его подлинности свидетельствует факт высвобождения его духа. Итак, самая глубокая и самая подлинная часть человека — это дух, и дух является подлинностью человека.

III. ЗНАЧЕНИЕ РАБОТЫ НАД ДУХОМ

Мы должны усвоить урок в отношении духа в двух аспектах: один аспект заключается в том, чтобы позволять духу выходить наружу, а другой — в том, чтобы позволять духу выходить наружу в чистоте.

Предыдущие уроки, рассказывавшие о работе над плотью, собственным «я» и природным составом, нацелены на то, чтобы позволить духу выходить наружу. Результатом различных видов работы над нами должно быть высвобождение духа.

В Божьем первоначальном порядке, установленном для человека, Бог поставил дух человека над его душой и телом, чтобы человек жил духом. Он должен был упражнять дух для того, чтобы, с одной стороны, соприкасаться с Богом и подчиняться Его управлению, а с другой стороны, чтобы управлять всем своим существом. Но после падения тело и душа незаконно захватили положение, отведённое духу, и человек стал жить уже не духом, а плотью и душой. После этого дух человека стал постепенно увядать и дошёл до омертвения. Поэтому сегодня все те, кто не пережил спасения, живут в плоти и в душе. Дух внутри них вроде бы существует, но почти не функционирует. Кроме того, тело человека стало плотью по причине греха, а душа стала собственным «я» по причине собственных мнений и сделалась природной по причине природных способностей. Плоть, собственные мнения и природный состав плотно и неприступно окружают дух. Когда Бог приходит спасти человека, Его Дух входит в дух человека, чтобы оживить и укрепить дух, благодаря чему человек опять может жить духом. Однако дух человека окружён плотью, мнениями его собственного «я» и природным составом, и, более того, человек уже привык жить всем этим. Поэтому Бог требует, чтобы человек посредством убивающего действия Господнего креста умертвил все эти элементы, проделав над ними работу и сокрушив их, в результате чего появится трещина или отверстие для выхода духа наружу. Когда дух человека выходит наружу, он также выводит наружу Духа Божьего. И тогда человек может жить духом — он может посредством духа давать направление своей душе, управлять своим телом, быть подлинным, жить и действовать, поклоняться и служить Богу. Таким образом, работа над плотью, собственным «я» и природным составом, которую мы рассматривали раньше, предназначена для сокрушения плоти и души человека с целью позволить духу выйти наружу. Это первый аспект урока, который мы должны усвоить в отношении работы над духом.

Однако если мы переживаем всего лишь сокрушение внешнего окружения духа для высвобождения духа, то одного этого недостаточно, потому что, когда дух высвобождается, перед нами встаёт другой аспект этой проблемы — является ли дух правильным, прямым, чистым и беспримесным по своему состоянию. Наши переживания подтверждают, что некоторые братья и сёстры поистине очень верны в том, чтобы отрекаться от себя и работать над природным составом для выхода духа наружу. Однако когда их дух выходит наружу, он несёт в себе некоторые ненадлежащие элементы, такие как грубость, надменность, неискренность или нечестность. Это свидетельствует о том, что в их духе содержится множество примесей, неугодных Богу.

Например, мы уже говорили, что, когда человек выходит из себя, его дух легко выходит наружу. Но дух, который выходит наружу в такую минуту, несомненно, является жестоким, полным ненависти и грубым. Это ненадлежащее состояние духа. Приведём ещё один пример. Допустим, что какой-нибудь брат едет куда-то, чтобы проповедовать. Он знает из своего опыта, что он не должен полагаться на своего внешнего человека, а должен позволить своему духу высвободиться. Поэтому он отрекается от себя и отвергает свой природный состав. В результате его дух, а также Святой Дух внутри его духа по-настоящему высвобождаются, так что это затрагивает многих людей. Однако в то время как он говорит, в нём есть желание выставить себя напоказ и приобрести похвалу людей, а также желание соперничать с другими и превзойти их. Это ненадлежащее состояние хвастовства проявляется одновременно с высвобождением его духа. Его дух в это время, несомненно, высвобождается, но состояние, в котором он высвобождается, не является надлежащим и чистым.

Строго говоря, в нашем духе есть множество нечистых элементов, таких как надменность, хвастовство, неискренность, нечестность, хитрость, лукавство, бунт и упрямство. Наше состояние является настолько сложным и запутанным, что мы даже не можем себе этого представить. Поэтому вопрос о том, высвобождается наш дух или не высвобождается, представляет собой проблему, но ещё большей проблемой является вопрос о том, чист ли наш дух, когда он высвобождается. Что касается нашего духа, мы должны не только позволять ему беспрепятственно высвобождаться, но и высвобождать его так, чтобы при этом он был чистым, беспримесным и надлежащим. Это второй аспект урока, который нам необходимо усвоить в отношении духа, — урока, который мы называем работой над духом. Итак, что касается духа, нам, с одной стороны, необходимо сокрушение для того, чтобы высвобождать дух, а с другой стороны, нам необходимо подвергнуться работе, чтобы дух был чистым. Этот последний аспект мы называем работой над духом.

IV. САМ ДУХ НЕ ОСКВЕРНЁН

Хотя мы сказали, что дух должен быть чистым, сам по себе дух не является грязным. Действительно, во 2 Кор. 7:1 говорится, что нам нужно «очистить себя от всякого осквернения… духа», но это осквернение — не от самого духа; это осквернение принесено душой и телом.

Мы судим об этом на основе процесса человеческого падения, записанного в Библии. В 3-й главе Бытия мы видим, что при своём падении человек сначала принял предложение Сатаны в своей душе. Поэтому душа человека была растлена и загрязнена. Кроме этого, человек посредством своего тела съел от дерева познания добра и зла. Поэтому тело человека было заражено смешением с элементом Сатаны. Но дух человека в это время не был задействован. Дух не участвовал в совершении первоначального греха человека. Поэтому после падения человека, хотя дух человека сделался мёртвым из-за оскверняющего влияния души и тела, к духу не был примешан элемент Сатаны. Следовательно, сам дух не осквернён.

Например, наша совесть иногда загрязняется, и в ней возникает чувство преткновения из-за проступка. Однако в самой совести проблем нет. Такое положение существует до сегодняшнего дня, и оно подтверждается неспасёнными людьми, которые, когда их дух оживляется или их совесть оказывается затронута, всегда встают на сторону Бога. Они способны различать добро и зло, и благодаря общению, которое является частью их духа, они имеют представление о поклонении Богу. Даже у самого убеждённого атеиста, отрицающего существование Бога, глубоко внутри всё равно есть ощущение Бога. Эти сохранившиеся функции духа доказывают, что сам дух чист.

V. РУСЛО ДУХА ГРЯЗНО

Если сам дух не грязен, почему иногда он проявляется нечистым и ненадлежащим образом? Это обусловлено тем, что, когда дух выходит наружу, он должен пройти через многие наши внутренние части. В этих внутренних частях есть загрязнение, поэтому дух, проходя через них, оскверняется, и в результате это загрязнение тоже выносится наружу. Таким образом, когда дух высвобождается и проявляется, в нём бывают видны признаки чего-то осквернённого и ненадлежащего.

Приведём пример. Вода из горячего источника часто несёт в себе запах серы. Сама по себе вода чистая и не имеет запаха, но, вытекая на поверхность, она проходит через серные залежи и приносит с собой элемент серы. Поскольку в воде есть элемент серы, она становится серной водой и, вытекая на поверхность, несёт в себе серный запах.

Подобно этому, дух в нашей глубочайшей части является чистым и неосквернённым. Однако дух окружают душа и тело, которые смешаны с порочным элементом Сатаны и поэтому являются грязными и растленными. Таким образом, когда дух выходит наружу и проходит через душу и тело, он оскверняется этим загрязнением и растлением. И когда дух проявляется, он несёт в себе некоторое загрязнение, растление, нечистоту, ненадлежащие элементы и различные другие нежелательные свойства. Если человек горд в своей душе, дух также проявляется с гордостью; если человек разгневан в плоти, его дух также показывает гнев. Мы часто сталкиваемся с духом беспокойства, духом ревности, нечестным духом и грубым духом. Всё это не является проблемой самого духа; это — оскверняющее влияние нежелательных элементов души и тела, которое они оказывают на дух, когда он проходит через них. Характер осквернения можно определить по характеру духа, а характер духа показывает характерные свойства человека.

То, что дух человека несёт в себе загрязнение души и тела, поистине ужасно. Похоже, что, когда дух в бездействии, загрязнение души и тела не имеет большого значения, но когда дух приводится в действие и высвобождается, всё загрязнение души и тела выносится наружу. Это очень серьёзно. Это подобно динамиту: когда он хранится на складе, он не опасен, но если на складе начнётся пожар и динамит взорвётся, то последствия будут серьёзными. Огонь сам по себе не взрывоопасен, но когда огонь проходит через динамит, и то и другое совместно производят взрыв. Точно так же, если человек ненавидит других людей в душе, это не очень серьёзно. Но если, в то время как он испытывает ненависть к другим, высвобождается его дух, то его дух несёт в себе ненависть души и поэтому становится духом ненависти. Это довольно серьёзно.

Таким образом, недостаточно лишь научиться высвобождать дух. Мы должны в полной мере проделать работу над всеми примесями в нашем духе, чтобы дух, когда он высвобождается, не был опасным и не причинял неприятностей другим людям.

VI. СФЕРА РУСЛА ДУХА

Русло духа можно обобщённо свести к душе и телу, но при детальном изучении его можно разделить на замысел сердца, побуждения, цель, намерение, сердце, настроение сердца, волю и плоть. Замысел сердца связан с сердцем, а побуждения и намерения могут быть либо в сердце, либо в душе. Плоть связана с физическим телом.

Поскольку все эти русла духа окружают наш дух, они естественным образом влияют на дух, который должен пройти через них, чтобы высвободиться, и который также выносит наружу их элементы и состояние. Поэтому состояние духа отражает состояние всех этих русел. Если наши побуждения нечисты, то дух, когда он высвобождается, тоже нечист; если нечисто наше намерение, то нечист и дух, выходящий наружу.

Мы можем увидеть это полнее при помощи приведённой ранее иллюстрации, в которой было показано, как проповедь может использоваться для выставления себя напоказ и для соперничества с другими. Когда брат проповедует, его дух высвобождается, но с оттенком выставления себя напоказ и соперничества. Это обусловлено тем, что в замысле его сердца и в его побуждениях содержатся элементы выставления себя напоказ и соперничества. Когда в сердце есть замысел, нацеленный на самопрославление, результатом этого становится показной и хвастливый дух. А из-за того что его побуждения проникнуты соперничеством, другие люди касаются духа соперничества и борьбы.

Таким образом, человеческий дух поистине является самой подлинной частью человека. Каким бы ни было состояние человека, оно проявляется, когда его дух выходит наружу. Когда мы встречаемся с другими людьми или помогаем им в духовных вопросах, мы должны касаться их духа и знать их намерения и побуждения. Тогда мы узнаем действительное состояние человека в его глубине.

В качестве примера рассмотрим брата, который приходит встретиться со старейшинами и говорит: «Мы с одним братом вместе занимались бизнесом, и он поступил со мной несправедливо. Я пришёл не обвинять его, а просто пообщаться с вами, ответственными братьями». Хотя он заявляет, что он пришёл не для того, чтобы обвинять своего брата, его дух свидетельствует об обратном. Его побуждение и намерение в этом общении состоят в том, что он хочет обвинить своего брата. Как только мы коснёмся его духа, мы безошибочно распознаем его побуждение и намерение.

Замысел сердца и побуждения в духе человека подобны акценту, с которым человек говорит, — их очень трудно скрыть. Например, допустим, что житель юга настойчиво утверждает, что он с севера. Если бы он молчал, он, возможно, сошёл бы за северянина, но чем больше он спорит, тем больше его акцент выдаёт, что он южанин. В тот день, когда Пётр находился во дворе первосвященника, чем больше он защищался, утверждая, что он не из назарян, тем больше его галилейский акцент выдавал его (Мф. 26:69-73). Точно так же человек может утверждать, что он смиренный, но его дух свидетельствует о его гордости. Кто-то может заявлять, что он абсолютно честен, но его дух даёт нам почувствовать его нечестность. Другой может говорить, что он будет рад помочь, если только представится возможность, но мы касаемся в нём неохотного духа. Третий может говорить, что он очень хочет повиноваться, но из-за определённой трудности не может повиноваться. Однако по его духу становится понятно, что он с самого начала не хотел повиноваться. Ситуация в духе человека гораздо сложнее, чем то, что выражается внешне. Поэтому мы должны судить не по словам человека, а по его духу.

Все братья и сёстры, которые хотят служить Господу в церкви, должны особенно тщательно усвоить этот урок. Если мы будем смотреть лишь на внешнюю манеру поведения человека и слушать его слова, мы можем легко обмануться. Но если мы научимся касаться его духа, то замысел его сердца, его побуждения, его цель и его намерение не останутся незамеченными для нас. Поскольку эти элементы являются руслами духа и дух, высвобождаясь, несёт в себе их свойства, свойство духа в точности отражает свойства этих элементов. Здесь нет исключений.

VII. РАБОТА НАД ДУХОМ ПОСРЕДСТВОМ РАБОТЫ НАД ЕГО РУСЛОМ

Поскольку источником осквернения духа является русло духа (которое включает в себя замысел сердца, побуждения, цель и намерение), то работа над духом — это работа не над самим духом, а над руслом духа, то есть над замыслом сердца, побуждениями, целью и намерением. Всякий раз, когда мы собираемся что-то сделать или сказать, нам нужно не только спрашивать, правильно или неправильно, хорошо или плохо то, что мы собираемся сделать; мы также должны распознавать, чисто или нечисто наше внутреннее намерение, чисты или нечисты наши побуждения, полностью ли наша цель соответствует интересам Бога. Не стоит ли за нашими действиями какое-либо эгоистичное намерение? Нет ли в нас какого-либо уклона в сторону личных интересов? Такая работа — это работа над духом.

Например, допустим, что какой-нибудь брат поспорил с вами и из-за этого вы испытываете сильный гнев и отвращение к нему. Когда вы говорите об этом брате с другими людьми, хотя внешне вы говорите с лёгкостью, как будто вы не придаёте этому значения, в ваших словах люди тем не менее чувствуют дух осуждения и гнева. Однажды, может быть, на собрании или во время молитвы, вы получаете милость от Господа и осознаёте, что, поскольку Господь простил вас, вы, безусловно, должны простить своего брата. И тогда в самой глубине вашего существа вы основательно работаете над вашим замыслом сердца и намерением, в которых нет места прощению. После этого, когда вы говорите об этом брате с другими людьми, хотя вы касаетесь спорного вопроса, возникшего в прошлом, ваш дух остаётся невозмутимым и прямым. В этот момент ваш дух не просто выходит наружу — он выходит наружу чистым, без каких-либо побочных намерений.

В церкви по-настоящему снабжать других и назидать братьев и сестёр могут те, у кого благодаря такой работе дух стал чистым. Если наш дух никогда не подвергался работе, то, даже когда мы хвалим других людей, мы вызываем у них неловкое чувство. Это обусловлено тем, что наш дух нечист. Может быть, когда мы хвалим других, в этом присутствует замысел польстить им или намерение получить от них вознаграждение. И наоборот, тот, чей дух подвергся работе, может даже решительно и прямо упрекать других, так что у тех, кого он упрекает, возникает неприятное чувство в душе. Но при этом их дух получает снабжение и озарение и поэтому чувствует освежение и удовлетворение. Это обусловлено тем, что дух этого человека чист и лишён примесей — в нём нет никаких побочных побуждений.

По этой причине нам нужно не только сокрушение нашей плоти, собственного «я» и природного состава, чтобы наш дух мог выйти наружу; мы должны сделать ещё один шаг и проделать работу над всеми отрицательными замыслами сердца, нежелательными намерениями, нечистыми наклонностями, ненадлежащей волей и смешанными чувствами, чтобы наш дух не просто выходил наружу, а выходил прямо, чисто и без примесей. Итак, в этой работе нам необходимы эти два шага. Первый шаг — это работа сокрушения с целью высвободить дух; второй шаг — это работа над всеми элементами в русле духа для того, чтобы дух выходил наружу чистым. Такая работа над всеми этими элементами является работой над руслом духа, а также работой над духом.

Поскольку русло духа включает в себя все части нашего существа, при работе над духом нам необходимо работать над всеми частями нашего существа. Такая работа является более глубокой и тонкой, чем различные другие виды работы, о которых говорилось раньше. Если сравнить работу над грехом и работу над миром с омовением нашей одежды, работу над совестью — с принятием ванны, работу над плотью — с бритьём, работу над собственным «я» — со снятием кожи, а работу над природным составом — с разрезанием, то работу над духом можно сравнить с извлечением всех кровяных клеток с целью исследовать и очистить каждую из них. Начиная с работы над грехом дальнейшая работа с каждым шагом становится глубже и тоньше. На этапе работы над природным составом над нами уже проделана полная работа внутри и снаружи. Единственное, что остаётся, — это смесь, выходящая наружу с нашим духом. Когда наш дух подвергается работе и очищается от всех примесей, так что дух не только выходит наружу, но и выходит чистым, беспримесным и прямым, это означает, что над всем нашим существом проделана полная и основательная работа. Соответственно, вслед за этим мы получаем наполнение Духом. После того как над всеми элементами нашего старого творения была проделана полная работа, Святой Дух может овладеть всем нашим существом и наполнить его.

VIII. РАЗЛИЧИЕ МЕЖДУ РАБОТОЙ НАД ДУХОМ И РАБОТОЙ НАД СОВЕСТЬЮ

Работа над совестью и работа над духом — это очень тонкие виды работы внутри нас, и на первый взгляд их трудно отличить друг от друга. Однако при внимательном сравнении мы понимаем, что предметы этих видов работы различны. В работе над духом акцент делается на работе над нечистыми намерениями, побуждениями и другими примесями внутри нас, а в работе над совестью акцент делается на работе над чувством совести в отношении всех этих примесей.

Рассмотрим в качестве примера сестру, которая рассказывает другим о том или ином деле. В то время как она говорит, внутри у неё скрываются недобрые побуждения. Впоследствии её совесть осуждает её, давая ей почувствовать, что она была неправа, говоря с недобрыми побуждениями. Она исповедует эту проблему перед Богом и работает над ней, улаживая её перед другими людьми. На данный момент она проделала работу над тем, что она говорила с другими, имея недобрые побуждения, и в её совести мир. Однако она не проделала работу над самими недобрыми побуждениями. Поэтому этот элемент, эта примесь, по-прежнему остаётся в ней, хотя он не проявляется до тех пор, пока она молчит и не высвобождает свой дух. Но как только она затрагивает ту же тему и её дух высвобождается, эти конкретные побуждения, эта примесь, автоматически выносится наружу. Потом, когда она получает озарение и видит, что у неё были очень низменные побуждения и что они больше не должны оставаться в ней, она работает над этими недобрыми побуждениями силой Святого Духа. Теперь она проделала работу не только над неподобающим внешним поведением, но и над самой примесью внутри себя. Что касается работы над внешним поведением, с точки зрения поведения это работа над грехом, с точки зрения чувства совести в отношении поведения это работа над совестью, а работа над внутренней примесью — это работа над духом.

Рассмотрим другой пример. Один брат очень недоволен другим братом, и в его чувствах много критики и жалоб. Хотя эти чувства не были выражены, в своей совести он осознаёт, что это неправильно, и поэтому исповедует это как грех перед Богом. Тем самым он работает над своей совестью. Тем не менее он не готов оставить эти недовольные чувства и проделать работу над этими примесями. Поэтому каждый раз, когда ему напоминают об этом брате или он сам говорит об этом брате, в его духе по-прежнему содержатся эти примеси и у него по-прежнему недовольный дух, полный критики. На данный момент он проделал работу только над чувством совести, но не над примесями в своём духе. У него есть только переживание работы над совестью, но нет переживания работы над духом. Поэтому, возможно, в его совести мир, но примеси в его духе ещё не удалены. И лишь когда он ещё раз получит милость и оставит скрытое глубоко внутри него недовольство, так что в его духе больше не будет подобных примесей, он в первый раз усвоит урок работы над духом.

Итак, работа над совестью заключается лишь в работе над чувством. Нам нужно работать над духом, чтобы проделать работу над внутренней природой. И лишь когда будет проделана работа над этой природой, будет устранён корень проблемы. Таким образом, работа над духом является более глубокой и суровой, чем работа над совестью. Работа над совестью — это урок, усваиваемый ещё только на втором этапе духовного переживания жизни, а работу над духом можно переживать лишь в конце третьего этапа.

IX. ПУТЬ РАБОТЫ НАД ДУХОМ

А. Наша инициатива

Практический путь работы над духом аналогичен пути работы в различных случаях, упомянутых ранее. Во-первых, нам необходимо осудить примеси, а во-вторых, удалить их силой Святого Духа. Например, если у нас нечестный дух, мы должны, во-первых, осудить эту нечестность как грех. А во-вторых, мы должны вычистить изнутри себя эту нечестность силой Святого Духа. Хотя это осуждение и удаление совершаются силой Святого Духа, они предпринимаются по нашей инициативе. Мы должны быть готовы проделывать такую работу и желать проделывать её. Тогда мы можем черпать силу Святого Духа. Святой Дух требует содействия нашей воли. Когда Он получит его, Он снабдит нас силой для этой работы. Это самый основополагающий принцип нашей работы над теми или иными вещами, которую мы проделываем в жизни.

Умерщвление, упомянутое в Рим. 8:13, означает, что мы сами берём на себя инициативу в этом умерщвлении, а не Святой Дух делает это за нас. Святой Дух является средством, а инициатива должна исходить от нас. Святой Дух снабжает нас силой, но мы сами должны проявлять инициативу в том, чтобы умерщвлять дела тела Святым Духом. Ранее мы уже упоминали сказанное в Гал. 5:24, где говорится, что мы, те, кто от Христа Иисуса, распяли плоть с её страстями и вожделениями. Это распятие тоже совершается по нашей инициативе, а не по инициативе Господа. Несомненно, распятие было совершено Господом, но это только объективное основание, а наша инициатива в распятии плоти является нашим субъективным применением. Нам нужно взять на себя инициативу в том, чтобы применять крест и распинать русла духа, включая нашу плоть, наше собственное «я», наш природный состав, наш замысел сердца, наши цели, намерения, склонности и побуждения.

Б. Крест как основание

Такая работа, проделываемая по нашей инициативе, отличается от человеческого совершенствования. Человеческое совершенствование — это исключительно усилие человека, а работа, проделываемая по нашей инициативе, основывается на факте креста. Благодаря тому что Господь уже осудил на кресте грех, мы можем работать над грехом. Благодаря тому что Господь уже осудил на кресте мир, мы можем работать над миром. Подобным образом, благодаря тому что Господь устранил на кресте нашего старого человека, а также нашу плоть, наш нрав, наше собственное «я», наш природный состав и все другие примеси, мы можем применять этот факт в качестве основания для работы над нашей плотью, нашим нравом, нашей собственной волей, нашими природными способностями и всеми примесями в руслах нашего духа.

В. Функция жизни

В работе над духом у нас есть не только факт того, что Господь совершил на кресте, в качестве основания; у нас, кроме этого, есть жизнь, высвобожденная в результате смерти и воскресения Господа, в качестве силы. Поскольку эта жизнь является следствием смерти на кресте, внутри неё есть элемент смерти креста. Таким образом, когда Его жизнь втекает в нас, она возвращает нас к смерти креста, чтобы соединить нас со смертью креста, тем самым соединяя нас с крестом. Это можно уподобить тому, как электрический ток протекает через лампочку: ток соединяет лампочку с электростанцией, и одновременно электричество, вырабатываемое станцией, может проявить свою функцию, заставив лампочку издавать свет. Подобным образом, когда жизнь воскресения Господа входит в нас и движется в нас, она производит действие смерти, что позволяет нам проделывать различные виды работы, умерщвляя те или иные вещи. Эта жизнь внутри нас естественным образом даёт нам определённые чувства, побуждающие нас работать над грехом, миром, чувством совести, хвастовством и желаниями плоти, мнениями собственного «я», способностями природной жизни и всеми примесями в различных частях всего нашего существа. Все эти виды работы заключены в том, что Христос совершил на кресте, и теперь мы переживаем их в Святом Духе.

Как только у нас возникает чувство, исходящее от жизни Господа внутри нас, нам нужно применить свою волю для содействия Его жизни и сразу же начать проделывать соответствующую работу. Если мы содействуем Ему таким образом, это чувство жизни становится убивающей силой, позволяющей нам пережить убивающее действие креста. И тогда умерщвление крестом проявляется в нашем житии очень практически, удаляя нашу неправедность, всё, что несвято, преткновения в нашей совести, плоть, нрав, мнения собственного «я», природный состав и все примеси в различных частях нашего существа. На этом этапе всё наше существо не только подвергается сокрушению для высвобождения духа, но и очищается, благодаря чему высвобождающийся дух становится чистым и прямым, кротким и нормальным.

Г. Стандарт — мир

Стандарт нашей работы над духом — это опять же «жизнь и мир». Нам нужно проделывать эту работу только до такой степени, чтобы внутри у нас был мир. Этого достаточно. Но что касается того, какой должна быть степень работы, при которой мы получим мир, ответственность за то, чтобы говорить нам об этом и дать нам ясное чувство, несёт Святой Дух. Часто то, что говорит внутри нас Святой Дух, выше по своему стандарту, чем внешние требования. Если наш рост в жизни достигнет уровня работы над духом, то требование Святого Духа внутри нас будет не только выше закона этого мира, но и выше и суровее тех правил, которые написаны буквами в Библии. Поэтому, если мы чувствуем, что глубоко внутри нас нет никакой проблемы, этого достаточно. Однако если глубоко внутри есть какая-то проблема, не дающая нам мира, мы не должны слушать внешние доводы. Мы должны прислушаться к внутреннему требованию Святого Духа и тем самым достичь стандарта, которого требует Святой Дух глубоко внутри нас.
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ГЛАВА ЧЕТЫРНАДЦАТАЯ

НАПОЛНЕНИЕ СВЯТЫМ ДУХОМ

Теперь мы переходим к четырнадцатому переживанию жизни, которым является наполнение Святым Духом. Это очень сложный вопрос, потому что он представляет собой обширную тему, содержащуюся в Библии. За последние две тысячи лет все толкователи Библии, а также люди с духовными устремлениями предлагали различные точки зрения и разнообразные объяснения в отношении этой темы. Поэтому до сегодняшнего дня многие люди, не имея возможности найти общепринятое определение этого понятия, представляют себе его довольно смутно. Однако если мы чистым сердцем примем слово Господа и сравним с ним наше переживание, мы увидим, что это довольно просто. Рассматривая здесь этот вопрос, мы попытаемся максимально упростить его: мы полностью уйдём от природы научного исследования и будем просто говорить о наших переживаниях в соответствии с Писанием.

Рассматривая наполнение Святым Духом, или работу Святого Духа над нами, мы должны очень ясно понимать, что с точки зрения Библии наполнение Святым Духом делится на два периода — Ветхий Завет и Новый Завет, а с точки зрения нашего переживания оно включает в себя два больших аспекта — внешний и внутренний.

I. ОТЛИЧИТЕЛЬНЫЕ ЧЕРТЫ РАБОТЫ СВЯТОГО ДУХА НА ПРОТЯЖЕНИИ ДВУХ ВЕЛИКИХ ПЕРИОДОВ ВРЕМЕНИ — ВЕТХОГО ЗАВЕТА И НОВОГО ЗАВЕТА

А. В Ветхом Завете Дух Божий сходит на человека внешне, а в Новом Завете Святой Дух обитает в человеке внутренне

Первая отличительная черта работы Святого Духа над человеком на протяжении двух периодов времени — Ветхого Завета и Нового Завета — состоит в том, что в Ветхом Завете Дух Божий сходил на человека внешне, а в Новом Завете Святой Дух обитает внутри человека. В Ветхом Завете часто встречаются такие выражения, как «сошёл Дух Божий (или Дух Господень)…» на того или иного человека. Это подразумевает, что Дух Божий сходил на человека и побуждал человека сделать то или иное дело. Хотя в Ветхом Завете это действие Духа Божьего, который сходил на человека, побуждая его работать для Бога, совершалось довольно часто, в принципе в то время Дух Божий ещё не вошёл в человека, не обитал в человеке и не слился с человеком. Поскольку Дух Божий только сходил на человека, Он не был намерен «вечно бороться с человеком» (Быт. 6:3) и мог быть отнят (Пс. 51:11). И лишь в новозаветный период Святой Дух начал входить в человека и сливаться с человеком. Более того, теперь Он будет вечно жить в человеке и уже не отделится от человека, поэтому человек может вечно наслаждаться благословением Святого Духа. Таким образом, внутреннее обитание — это самая выдающаяся отличительная черта работы Святого Духа в новозаветный период.

Б. В Ветхом Завете Дух Божий предназначается в основном для наделения силой, а в Новом Завете Святой Дух приходит в основном с целью быть жизнью (природой)

Вслед за этим мы должны ясно увидеть благодаря свету из Библии, что в ветхозаветный период Дух Божий сходил на человека, чтобы побуждать человека совершать Божью работу. Акцент здесь делался на том, что Дух Божий был силой человека. В Ветхом Завете в одном поколении за другим Дух Божий постоянно сходил на человека в качестве божественной силы, побуждавшей человека работать, сражаться и говорить за Бога, или в качестве чрезвычайной мудрости, позволявшей человеку управлять делами за Бога. Например, после того как Дух Божий сошёл на Моисея, он получил силу для того, чтобы сражаться с фараоном и говорить за Бога. Дух Божий на Моисее также стал его мудростью, позволившей ему управлять делами за Бога, нести ответственность за дом Божий, вести израильтян, управлять Божьим народом и построить для Бога скинию. Источником всей этой работы, совершавшейся Моисеем, не была его собственная сила и мудрость; эта работа была результатом того, что на него сходил Дух Божий.

Хотя люди в Ветхом Завете получали сходившего на них Духа Божьего в качестве силы и мудрости, в принципе они не получали Духа Божьего внутрь себя, так чтобы Он сливался с ними и был их жизнью. В ветхозаветные времена Дух Божий всего лишь сходил на человека в качестве силы, но не входил в человека в качестве жизни; Он всего лишь облекал человека божественной силой, но не наделял человека божественной природой. Поэтому в Ветхом Завете мы видим ряд людей, которые обладали Божьей силой, но у которых при этом совершенно не было Божьей природы. Лучшим примером является Самсон (Суд. 14—16). На нём была сверхъестественная Божья сила, но при этом в нём совершенно не было Божьей природы. В данном случае мы видим сильного человека, который обладал безмерной силой, но природа которого была совершенно несовместима с Богом. Довольно трудно найти в Ветхом Завете человека, который был бы сильнее Самсона. Что касается силы, Самсон, несомненно, был сверхчеловеком. Но что касается природы и жизни Самсона, он был самым ничтожным из всех людей, которых Бог использовал в Ветхом Завете. С точки зрения природы и жизни у Моисея и Давида было нечто приближающееся к присутствию Духа Божьего, но в случае с Самсоном не было ничего подобного. Поэтому в смысле силы Самсон был полон Духа Божьего, но в смысле жизни у него не было Святого Духа. Это обусловлено тем, что в ветхозаветные времена Дух Божий сходил на человека в качестве силы, а не в качестве жизни. Он сходил на человека для того, чтобы у человека была Божья сила, а не Божья природа. И лишь в новозаветное время Святой Дух в полном смысле вошёл в человека и стал жизнью человека, чтобы у человека была Божья природа.

В. В Ветхом Завете Дух Божий используется человеком, а в Новом Завете Святой Дух является Господином в человеке

На основе двух вышеприведённых моментов мы можем сделать вывод, что Дух Божий, сходивший на человека в Ветхом Завете, приходил к человеку не в Своей личности как Господин, которого человек должен слушаться, а в качестве силы, которую человек должен был применять. Мы знаем, что Святой Дух является личностью, но в ветхозаветные времена Дух Божий не сходил на человека в Своей личности. Если бы Он сходил на человека в Своей личности, Он приходил бы к человеку как Господин и человек был бы вынужден слушаться Его. Однако в ветхозаветные времена Он сходил в качестве силы, в которой не было Его личности. Поэтому, наоборот, создавалось впечатление, что Он слушался человека и использовался человеком.

Рассмотрим в качестве примера бензин в автомобиле. У бензина нет личности. Бензин не является хозяином автомобиля, которого автомобиль должен слушаться. Автомобиль заправляют бензином, потому что у автомобиля нет силы для движения. Бензин является движущей силой автомобиля и используется автомобилем. Подобно этому, Бог хотел, чтобы Моисей избавил израильтян из Египта и привёл их в Ханаан, но у Моисея не оказалось для этого силы. У него не было силы, чтобы говорить с фараоном от имени Бога. У него также не было силы, чтобы вести миллионы израильтян по пустыне. У него не было силы, чтобы управлять домом Израиля, и у него не было силы, чтобы построить для Бога скинию согласно небесному образцу. Несомненно, Моисей был обучен всем египетским знаниям и был очень способным, однако его ограниченных знаний и способностей было недостаточно для осуществления всего, чего требовало это великое поручение. Поэтому Дух Божий сошёл на него не для того, чтобы быть его хозяином, которого он должен слушаться, а для того, чтобы восполнить недостаток его силы и быть в его распоряжении. Моисей был подобен велосипеду, способному ехать со скоростью лишь двадцать километров в час, а Дух Божий был подобен мотору, установленному на этот велосипед, который увеличил его скорость до ста километров в час. Фактически Дух Божий, сходивший на человека в Ветхом Завете, был подобен мотору, установленному на велосипед, цель которого была не в том, чтобы стать хозяином велосипеда и управлять велосипедом, а в том, чтобы стать его движущей силой и повысить его эффективность. Именно в этом заключалось значение видения горящего куста, которое увидел Моисей, когда он был призван (Исх. 3:2-3). Кустом был Моисей, а огнём был Дух Божий, сошедший на него. Куст был почти ни на что не годен, но огонь, горевший на нём, стал его силой.

Таким образом, мы должны всегда помнить этот принцип: в ветхозаветные времена, хотя Дух Божий сходил на человека и становился для него великой движущей силой, Он не сходил в Своей личности, чтобы стать для человека Господином, которого человек должен слушаться; Он сходил на человека в качестве силы, которую человек должен использовать.

Однако в Новом Завете принцип работы Святого Духа совершенно иной. Сегодня, когда Он сходит, чтобы работать над человеком, Он не просто сходит на человека, чтобы быть для человека силой, — Он обитает внутри человека и сливается с человеком, чтобы быть его жизнью, тем самым внедряя в человека Божью природу. Это означает, что теперь Он приходит в Своей личности, чтобы обитать в человеке. Поскольку Он приходит в Своей личности, чтобы обитать в человеке, Он приходит как Господин человека, требующий, чтобы человек слушался Его. Интересно, что во всём Ветхом Завете нет ни одного предложения, в котором бы говорилось, что человек должен слушаться Духа Божьего. Однако в Новом Завете говорится, что Святой Дух управляет нами (Деян. 16:6-7) и что мы должны ходить Духом (Гал. 5:25). Во 2 Кор. 3:18 Святой Дух конкретно назван «Господом Духом». Сегодня Святой Дух — это Господь, личность. Он обитает в нас, чтобы быть нашим Господином, поэтому мы должны поручить себя Ему и подчиниться Его правлению. Он не только наша сила, но и наш Господин. Он не только бензин в автомобиле, но и Водитель. Он не только мотор на велосипеде, но и Владелец, который едет на нём. От Него зависит не только движущая сила автомобиля; всё, что происходит с автомобилем, — останавливается ли он, едет ли, движется ли он вперёд или назад, — всё это подчинено Его вождению и управлению. Наша природа и наша жизнь — от Него. Он наша жизнь, наша природа и наш Господин.

Г. В Ветхом Завете Дух Божий имеет только один аспект, а в Новом Завете Святой Дух имеет два аспекта

Мы, живущие в новозаветном устроении, наслаждаемся двойным благословением Святого Духа, а именно аспектом того, что Он является для нас силой, и аспектом того, что Он является нашей жизнью и природой. Люди, жившие в ветхозаветном устроении, наслаждались Духом Божьим только как внешней силой, а живущие в новозаветном устроении наслаждаются Святым Духом ещё и как внутренней жизнью. Это не означает, что в новозаветное время Бог кладёт конец тому аспекту работы, который присутствовал в Ветхом Завете; напротив, Он продолжает развивать этот прежний аспект и добавляет к нему ещё один аспект. В Ветхом Завете был только один аспект, а в Новом Завете есть два аспекта. В Ветхом Завете был только внешний аспект, а в Новом Завете есть как внешний, так и внутренний аспект. Поэтому при новозаветном устроении мы можем не только полагаться на Святого Духа как внешнюю силу, чтобы исполнять дела, порученные нам Богом; мы можем также сливаться с Богом воедино через Святого Духа как жизнь внутри. Какая это славная благодать Божья!

II. РАЗЛИЧИЕ ВО ВНЕШНЕМ И ВНУТРЕННЕМ ПЕРЕЖИВАНИИ СВЯТОГО ДУХА

Мы рассмотрели отличительные черты работы Святого Духа на протяжении двух великих периодов времени — Ветхого Завета и Нового Завета. Теперь мы переходим к рассмотрению нашего внутреннего и внешнего переживания Святого Духа.

А. Внутреннее переживание первично; внешнее следует за ним

В ветхозаветное время люди не переживали внутреннего обитания Святого Духа — они переживали только внешнее схождение Духа Божьего. Однако в новозаветное время человек может переживать оба эти аспекта. Более того, человек должен сначала переживать внутреннее обитание Святого Духа, а затем переживать внешнее схождение Святого Духа. Таким образом, в новозаветное время внутреннее обитание Святого Духа становится основой для Его внешнего схождения на человека.

1. Господь Иисус как образец

Первым человеком в Новом Завете, который переживал внутреннее обитание Святого Духа, был Иисус Назарянин. Когда Святой Дух стал обитать в Иисусе Назарянине, этот великий шаг Бога знаменовал собой смену века. С самого начала истории человеческого рода, хотя многие переживали схождение на них Духа Божьего, побуждавшего их делать Божью работу, среди них не было ни одного человека, в котором Святой Дух обитал бы внутренне, сливаясь с ним и становясь его жизнью и природой. Такими людьми не были ни Моисей, ни Давид; такими людьми не были ни Илия, ни Даниил. На протяжении четырёх тысяч лет такого человека не было. И лишь по прошествии четырёх тысяч лет появился Иисус Назарянин, в котором обитал Святой Дух, слившись с Ним и став Его жизнью и природой. Это было обусловлено тем, что сама жизнь внутри Него была от Святого Духа.

Поскольку Господь Иисус был первым, кто переживал внутреннее обитание Святого Духа, и поскольку Он Глава новозаветных верующих, а также Глава церкви, то работа Святого Духа над новозаветными верующими и над церковью осуществляется так же, как она осуществлялась над Ним. Святой Дух работает над Телом таким же образом, как Он работал над Главой. Переживание нашего Главы, Господа Иисуса, в отношении Святого Духа становится образцом, или примером, для нас, новозаветных верующих, когда мы переживаем Святого Духа.

Переживание Господа Иисуса в отношении Святого Духа отчётливо подразделялось на два аспекта: сначала было внутреннее переживание Святого Духа как жизни, а затем внешнее переживание Святого Духа как силы. Он начал переживать Святого Духа как жизнь внутри при Своём зачатии. Господь Иисус был зачат Святым Духом (Мф. 1:20). Святой Дух вошёл в Марию, принадлежавшую к старому творению, и из неё родился Иисус Назарянин. Таким образом, со времени зачатия Господа Иисуса Его внутренняя жизнь и природа была от Святого Духа. Другими словами, можно сказать, что со дня Своего рождения Он был наполнен Святым Духом.

Со дня Своего рождения до того времени, когда Он вышел работать для Бога, — то есть на протяжении тридцати лет — Господь жил в присутствии Бога посредством Святого Духа как Своей внутренней жизни. В Ис. 53:2 говорится: «Он вырос, как нежное растение перед Ним и как корень из сухой земли». Здесь речь идёт о Его жизни до того, как Ему исполнилось тридцать лет. Исключительно благодаря тому, что Святой Дух наполнял Его внутри как Его жизнь, Он, с одной стороны, был способен смиренно жить в доме бедного плотника как сын человека, а с другой стороны, Он был способен ходить согласно законам Божьим.

Когда Ему было тридцать лет и Ему предстояло начать работать для Бога, произошло первое внешнее событие: во время Его крещения в реке Иордане Святой Дух сошёл на Него как голубь и Он наполнился Святым Духом. После сорока дней испытания в пустыне Он ещё больше наполнился силой Святого Духа и стал работать для Бога в различных областях по всей Галилее (Мф. 3:16; Лк. 3:21-23; 4:1-15). Мы видим, что Его состояние было в точности таким же, как состояние ветхозаветных людей, которые переживали Духа Божьего. Когда Иезекииль находился у реки Ховар, на него сошёл Дух Иеговы, и он открыл свои уста и стал говорить за Бога (Иез. 1:1-3). Точно так же, когда Господь Иисус был в реке Иордане, на Него сошёл Святой Дух, и Он открыл Свои уста и стал благовествовать царство небес. Это подтверждает, что в это время Господь Иисус переживал другой аспект работы Святого Духа — схождение на Него Святого Духа как божественной силы, которая сделала Его способным работать для Бога.

Отсюда мы видим, что Господь Иисус переживал Святого Духа в двух аспектах: Он переживал Святого Духа внутренне как жизнь, благодаря чему Он получил Божью природу, и Он переживал Святого Духа внешне как силу, которая сделала Его способным исполнять Божью работу. Сначала Он переживал Святого Духа внутренне как жизнь при Своём зачатии; затем при Своём крещении Он пережил Святого Духа внешне как силу. И тогда Он был наполнен Святым Духом как внутренне, так и внешне.

Некоторые думают, что первым человеком в Новом Завете, который был наполнен Святым Духом, был Иоанн Креститель. На самом деле это не так. Что касается Иоанна Крестителя, в Лк. 1:15 говорится: «Он исполнится Святого Духа ещё от чрева матери». Однако согласно тексту оригинала, здесь имеется в виду исполнение в аспекте внешней силы по тому же принципу, согласно которому Дух Божий внешне сходил на пророков в Ветхом Завете. Хотя с точки зрения времени он получил Святого Духа, когда находился в чреве матери, в этом, однако, был только один аспект — внешний аспект силы. Это отличалось от того, что получают новозаветные люди. То, что получают они, имеет два аспекта: сначала внутренний, а затем внешний, сначала аспект жизни, а затем аспект силы. Хотя Иоанн был величайшим из пророков, Господь сказал, что малейший в царстве небес больше его (Мф. 11:11). Поэтому, согласно принципу переживания работы Святого Духа, он в каком-то смысле был подобен людям из ветхозаветного периода. Его переживание нельзя полностью отнести к новозаветному периоду.

2. Переживание апостолов

Сразу же вслед за Господом Иисусом первой группой людей, переживавших Святого Духа, были апостолы. Они тоже переживали сначала внутреннее обитание Святого Духа, а затем внешнее схождение Святого Духа. Ещё в 14-й главе Евангелия от Иоанна Господь пообещал Своим ученикам, что Он будет просить Отца послать им другого Утешителя — Духа действительности, который будет обитать в них, чтобы они жили, как живёт Господь (ст. 16-20). В этих словах Господа было указание на то, что они будут переживать Святого Духа внутренне как жизнь.

Вечером в день воскресения, когда ученики собрались вместе, Господь пришёл к ним, дунул в них и сказал им: «Получи́те Святого Духа» (20:22). Так Господь исполнил обещание, которое Он дал им до этого: Он сделал так, что Святой Дух вошёл в них и стал их жизнью. В тот день, когда Бог сотворил из праха Адама, Он вдохнул в него дыхание, чтобы Адам получил жизнь и стал живым человеком, имеющим дух. Теперь Господь таким же образом дунул в учеников, чтобы они получили жизнь и стали возрождёнными людьми. Однако то, что Бог вдохнул в человека при сотворении, не было Духом Божьим. Поэтому человек получил лишь свой дух, а также сотворённую жизнь. Но когда вечером в день воскресения Господь дунул в Своих учеников, Он вдохнул в них Своего Духа. Поэтому ученики получили Святого Духа, а также Его несотворённую, вечную жизнь, чтобы жить вечно, как живёт Сам Господь. Таким образом, в строгом, точном и практическом смысле слова Пётр, Иаков, Иоанн и остальные апостолы были возрождены, получив Божью жизнь вечером в день воскресения. Дыхание, которое Господь вдохнул в них, было дыханием жизни. Оно было предназначено целиком и полностью для жизни, а не для силы.

В день Пятидесятницы апостолы пережили другой аспект работы Святого Духа, а именно Святого Духа как силу. В Деян. 2:1-4 говорится: «Когда исполнялся день Пятидесятницы, все они были собраны в одном месте. И вдруг с неба раздался шум, как от несущегося сильного ветра, и он наполнил весь дом, где они сидели. И явились им языки, как бы огненные, распределяющиеся; и он опустился на каждого из них; и исполнились все они Святого Духа и начали говорить на иных языках, как Дух давал им изрекать». Начиная с этого времени апостолы благовествовали с великой силой, приводя к спасению тысячи и даже десятки тысяч людей.

Сравнив оба эпизода переживания апостолов при получении Святого Духа, мы увидим различие между ними. Символом Святого Духа жизни, которого они переживали вечером в день воскресения, было дыхание, а символами Святого Духа силы, которого они переживали в день Пятидесятницы, были три вещи — ветер, огонь и языки. Ветер и огонь являются прообразами силы, а язык нужен, чтобы говорить, и он также связан с силой. Кроме того, в день Пятидесятницы Святой Дух «опустился на каждого из них». Он не вошёл в них. Таким образом, в то время они переживали Святого Духа, который был на них внешне как их сила. Именно благодаря этой внешней силе Святого Духа они были способны говорить на языках разных народов, благовествовать и впоследствии работать для Господа в различных областях земли.

Таким образом, в переживании апостолов мы также видим оба аспекта работы Святого Духа и мы видим, что сначала они переживали внутренний аспект, а затем внешний.

Б. Одновременное переживание и внутреннего, и внешнего аспектов

После Пятидесятницы переживание Святого Духа как во внутреннем, так и во внешнем аспектах полностью осуществилось в Главе (Господе Иисусе), а также в Теле (представленном апостолами). Начиная с этого времени все, кто хочет переживать работу Святого Духа, могут переживать как внутреннее обитание, так и внешнее схождение Святого Духа одновременно. Это получило своё подтверждение в доме Корнилия.

В 10-й главе Деяний мы видим, что Пётр был послан благовествовать в доме Корнилия, и в то время как он благовествовал, Святой Дух пал на всех слушающих, в результате чего они получили не только Святого Духа, обитающего внутри в качестве жизни, но и Святого Духа в качестве силы, который сошёл на них внешне. Таким образом, начиная с дома Корнилия и до сегодняшнего дня люди могут переживать внутреннюю и внешнюю работу Святого Духа одновременно. Внутренний аспект Святого Духа является основой для Его внешнего аспекта, а внешний аспект Святого Духа является подтверждением Его внутреннего аспекта. Это совершенно нормально.

Конечно, на протяжении поколений многие при своём спасении переживали Святого Духа только как жизнь внутри, а спустя некоторое время они переживали Святого Духа внешне как силу. Были и те, кто никогда не переживал Святого Духа внешне как силу. В любом случае в новозаветном устроении никто не может переживать Святого Духа внешне как силу, не пережив Его сначала внутренне как жизнь. И точно так же никто не может переживать Святого Духа только внешне как силу, не переживая Его как жизнь внутри. В новозаветном устроении такие случаи невозможны.

III. ПУТЬ НАПОЛНЕНИЯ СВЯТЫМ ДУХОМ

А. Свершившийся объективный факт

Чтобы наполниться Святым Духом, мы прежде всего должны знать, что с точки зрения объективного факта оба аспекта наполнения Духом — внутренний и внешний — уже совершены Богом. Святой Дух как жизнь внутри был дан вечером в день воскресения, а Святой Дух как внешняя сила сошёл в день Пятидесятницы. В припеве одного из гимнов А. Б. Симпсона говорится: «Не сомневайся, Дух давно уж дан!» (Гимн 189). Схождение Святого Духа аналогично распятию Господа Иисуса — и то и другое является свершившимся фактом. Сегодня нет необходимости в том, чтобы Господь Иисус опять был распят, и точно так же нет необходимости в том, чтобы опять сошёл Святой Дух. Богу нет необходимости опять давать человеку Господа Иисуса, чтобы Он был распят за человека, и точно так же Богу нет необходимости опять посылать Святого Духа, чтобы Он наполнил человека внутри и снаружи. Бог уже совершил всё это. Вопрос теперь лишь в том, чтобы нам принять это верой. Чтобы сегодня приобрести Христа и переживать Христа, нам нужно только принять Его. Точно так же, чтобы получить Святого Духа, будь то внутренне или внешне, нам тоже нужно только принять Его. Насколько мы примем Святого Духа, настолько Святой Дух наполнит нас. Теперь мы изучим по отдельности два аспекта получения наполнения Святым Духом.

Б. Путь внутреннего наполнения Святым Духом

Путь внутреннего наполнения Святым Духом состоит в следующем:

1. Опустошиться

Чтобы получить возрождение Святого Духа, мы сначала должны исповедаться, покаяться и принять тот факт, что Христос умер за нас. Точно так же, чтобы получить внутреннее наполнение Святым Духом, мы должны сначала принять тот факт, что мы умерли с Христом. Затем мы должны проделать работу над грехом, миром, плотью, мнениями нашего собственного «я» и нашими природными способностями с целью полностью опустошиться от всего этого и больше не позволять ничему из этого занимать какое-либо место в нас, а позволить Святому Духу заполнить в нас всё пространство. Если мы откликнемся на требование Святого Духа, удалив всё, что должно быть удалено, и отказавшись от всего, от чего необходимо отказаться, и тем самым опустошимся и позволим Святому Духу занять всё пространство и получить полную власть внутри нас, то Святой Дух автоматически наполнит нас и мы будем субъективно переживать внутреннее наполнение Святым Духом и наслаждаться им. Именно поэтому мы поместили этот урок о наполнении Святым Духом после всех переживаний работы над теми или иными вещами.

2. Верить

После того как мы проделали работу над всем и опустошились, мы должны верить, что Святой Дух наполняет нас изнутри. Нам нужно только верить в наполнение Святым Духом, не пытаясь почувствовать, действительно ли мы наполнены. Истинная вера не зависит от чувств. Если мы всего лишь поверим таким образом, Господь сделает так, что наполнение Святым Духом станет нашим практическим переживанием.

В. Путь внешнего наполнения Святым Духом

Путь внешнего наполнения Святым Духом состоит в следующем:

1. Желать, чтобы Бог использовал нас

Ранее мы уже говорили, что схождение Духа Божьего на человека в качестве силы предназначено для наделения силой, чтобы человек сделался способным к работе, которую ему поручает Бог, и чтобы Бог использовал его. Начиная с Ветхого Завета всякий, кто по-настоящему желал, чтобы Бог использовал его, получал схождение Духа Божьего в качестве силы. Таким человеком был Моисей, а также Самсон, Давид, Илия, Елисей, Иезекииль и другие пророки.

В Новом Завете принцип остаётся прежним. Первым примером человека, на которого сошёл Святой Дух в Новом Завете, был Господь Иисус. Святой Дух сошёл на Господа в день Его крещения, потому что Господь Своим крещением свидетельствовал небу и земле, что с этого дня Бог будет официально использовать Его. В то время как люди в мире не обращали внимания ни на Божью волю, ни на Божью работу, а жили только для себя, Иисус Назарянин выступил перед всей вселенной, объявив, что Он хочет жить для Бога, Он хочет, чтобы Бог использовал Его, и Он хочет работать для Бога. И тогда на Него сошёл Святой Дух.

То же самое было и с первой группой апостолов. Изначально они были рыбаками, но они оставили ловлю рыбы и свои лодки и всем своим сердцем хотели, чтобы Бог использовал их. Они хотели продолжать Господнюю работу, чтобы исполнить Божью работу на земле. Желание их сердца и их настрой подготовили путь для того, чтобы Бог излил на них Святого Духа в день Пятидесятницы.

В истории церкви есть бесчисленное множество подобных примеров. Около двухсот лет тому назад произошло великое излияние Святого Духа среди Моравских братьев. До этого они также были приготовлены к тому, чтобы Бог использовал их, и поэтому на одном из собраний трапезы Господней Святой Дух с великой силой наполнил их. После этого Бог использовал их превосходным образом.

Вообще говоря, если бы все, кто получает спасение, с самого начала были готовы оставить всё ради Господа, чтобы Он использовал их, то при своём спасении каждый из них имел бы основание получить оба аспекта наполнения Святым Духом одновременно, как это произошло в доме Корнилия. К сожалению, сегодня слишком мало тех, кто, получая спасение, хочет, чтобы Бог использовал их. Большинство людей довольствуются лишь тем, что они обладают вечной жизнью и что они не погибнут. Они полностью игнорируют Божью работу и Божий план, и у них нет желания получить силу, чтобы работать для Бога и исполнить Его план. Хотя при спасении каждого человека в нём в некоторой степени присутствует движение Святого Духа и желание работать для Бога, тем не менее, из-за того что люди не хотят отдать себя для использования Богом, они подавляют движение Святого Духа и своё желание. Хотя Святой Дух внутри них периодически побуждает их и предъявляет к ним требования, они упорно отказывают Ему. Когда Ревекка была обручена Исааку, она не медлила; напротив, оставив дом отца, она пошла за старым слугой, чтобы отдать себя Исааку (Быт. 24). Многие люди сегодня поверили в Христа и получили спасение, но при этом они отказываются отдать себя Христу. Они задерживаются в своём первоначальном положении, не желая позволить Господу использовать их. Таким образом, создаётся впечатление, что наш Господь всегда бывает обманут людьми. Он дал людям спасение, но люди поворачиваются к Нему спиной, отказываясь отдать себя Ему. Такое положение делает людей неспособными получить внешнее наполнение Святым Духом после своего спасения.

Поскольку человек проявляет такое сильное нежелание, когда речь идёт о том, чтобы Бог использовал его, внешнее наполнение Святым Духом получают немногие, и в результате это переживание становится чем-то таинственным и редким. На самом деле внешний аспект Святого Духа ни в коем случае не является более драгоценным или более труднодоступным, чем Святой Дух внутри. Единственное требование для этого — желать, чтобы Бог использовал нас.

2. Верить

Если мы принесли себя Богу и хотим, чтобы Бог в полной мере использовал нас, мы должны верить во внешнее наполнение, или излияние, Святого Духа. Это также необходимо принимать верой, а не чувствами. Если в нас есть сильное желание в отношении того, чтобы Бог использовал нас, и мы верим в излияние Святого Духа, то внешняя сила Святого Духа будет явлена на нас.

Таким образом, нет необходимости умолять о внешнем наполнении Святым Духом. Нужно лишь подняться в ответ на Божий призыв, поручить себя Господу, чтобы быть в Его распоряжении, и сказать Ему: «Господь, я знаю, что Ты спас меня, для того чтобы использовать меня. Теперь я отдаю всё, что у меня есть, в Твои руки, чтобы быть в Твоём распоряжении. Я также знаю, что своими силами я не могу сделать ничего, поэтому мне нужен Твой Дух. Поскольку я знаю, что Твой Дух уже был дан, я хочу принять это верой». В этом случае пережить излияние Святого Духа будет не трудно. Что же касается того, каким образом будет проявлено внешнее наполнение, нам нужно возложить всю ответственность за это на Святого Духа. Некоторые восхищаются внешними проявлениями в других людях и настаивают на том, что они сами тоже должны говорить на языках, плакать или смеяться, как это делают другие. Это означает, что на самом деле они хотят получить не излияние Святого Духа, а способность говорить на языках, плакать или смеяться как таковую. Другие настаивают на том, что нельзя плакать и смеяться, так как они боятся одержимости бесом. Это тоже неверное представление. Наша настойчивость часто ограничивает свободную работу Святого Духа. Поэтому, когда мы переживаем излияние Святого Духа, нам нужно предоставить Святому Духу полную свободу, ни на чём не настаивая и ни от чего не отказываясь.

Итак, внутреннее и внешнее наполнение Святым Духом представляет собой славное благословение Нового Завета. Это также исполнение благословения, которое Бог обещал Аврааму (Гал. 3:14). Нам необходимо, с одной стороны, больше опустошиться, чтобы Святой Дух вместе с полнотой Божества наполнил нас изнутри, тем самым позволив нам явить в жизни славный образ Божий. С другой стороны, нам необходимо больше отдать себя Господу, чтобы Он использовал нас, и тогда Святой Дух сможет обильно сойти на нас, дав нам силу и дары. В результате этого мы сможем служить Богу, расправиться с Божьим врагом и принести царство Божье.

 ЧЕТВЁРТЫЙ ЭТАП — ПОЛНЫЙ РОСТ ХРИСТА В НАС

Теперь мы рассмотрим четвёртый этап нашего духовного переживания. Это последний и самый высший этап нашей духовной жизни — полный рост Христа в нас.

После того как мы прошли предыдущие этапы и все трудности в нас, связанные с грехом, миром, преткновениями в совести, плотью, собственным «я» и природным составом, подверглись работе и были удалены, в нас не остаётся ничего, кроме Бога. Теперь Бог получил в нас абсолютную свободу действий и всё наше существо внутри и снаружи целиком наполнено Святым Духом. Теперь мы переходим на самый высший этап духовной жизни, на котором Христос достигает в нас полного роста и зрелости. Поэтому мы обозначили этот наивысший этап как «Полный рост Христа в нас».

Рассмотрим прообраз в Ветхом Завете, показанный в повествовании о выходе израильтян из Египта и об их вступлении в Ханаан. В начале своего путешествия они, перейдя Красное море, ушли из Египта, земли рабства, а фараон и его войско были погребены под водами моря. С этого момента мир с его захватывающей силой был отброшен. Затем они сражались с амаликитянами. Это прообраз работы над плотью. После этого израильтяне сорок лет скитались в пустыне. В Библии число сорок обозначает испытание и скорбь. Бог повёл их сорок лет ходить по пустыне, потому что Он хотел посредством испытаний и скорбей изобличить порочность их плоти. Он хотел, чтобы плоть подверглась исчерпывающей работе. Наше переживание аналогично. После крещения однократной работы над плотью недостаточно; мы должны подвергаться работе в руке Божьей на протяжении многих месяцев и лет. Иногда Бог проводит нас по пустыне таким образом, что не только наша жизнь становится трудной, но даже наш дух становится сухим, подавленным и жалким. Единственная цель этого состоит в том, чтобы посредством испытаний и скорбей наша плоть подверглась работе.

Когда израильтяне завершили свои дни скитания, Бог провёл их через Иордан и они были обрезаны в Галгале. С одной стороны, они на практике вошли в обещанную Ханаанскую землю. С другой стороны, они оказались лицом к лицу с семью ханаанскими племенами, и им было необходимо вести войну, чтобы уничтожить эти племена и установить царство Божье. Это служит предызображением того факта, что, когда наши дни испытаний в духовной пустыне завершены и мы научились в определённой степени подвергать плоть работе, Бог проводит нас через духовный Иордан, после чего наша плоть полностью откатывается (название «Галгал» означает «катание») и отсекается (Кол. 2:11). Вслед за этим мы на практике достигаем небесной сферы, унаследовав тем самым всю полноту Христа. Кроме того, именно в это время мы соприкасаемся с воинствами злых духов в небесных пределах и начинаем переживать духовную войну.

На протяжении всего своего путешествия израильтяне прошли две водные преграды — Красное море и реку Иордан. Красное море было предназначено для погребения фараона и его войск, а Иордан — для погребения самих израильтян. Перейдя Иордан, они принесли с собой на другой берег двенадцать камней, а другие двенадцать камней положили на дно реки. Эти две группы из двенадцати камней представляют двенадцать колен. Они обозначают то, что «старым» двенадцати коленам был положен конец в Иордане, а «новые» двенадцать колен перешли на другую сторону реки, чтобы войти в обещанную землю. Обе водные преграды, которые они прошли, являются прообразом смерти Христа. Вода Красного моря является прообразом аспекта смерти Христа, который кладёт конец силе мира. Вода Иордана представляет аспект смерти Христа, который кладёт конец нашему старому человеку. Когда израильтяне перешли Красное море, они могли сражаться только с амаликитянами. И лишь после того как они перешли Иордан, они смогли сражаться с семью ханаанскими племенами. Это означает, что в начале нашей духовной жизни, после нашего крещения, мы можем вести войну только с плотью (Гал. 5:17). И лишь когда наша духовная жизнь достигнет своей вершины, после того как наша плоть будет полностью погребена и откачена и все наши внутренние трудности будут разрешены, мы сможем иметь дело с врагом во внешней сфере и вступить в духовную войну.

Из всех этих прообразов нам становится понятно, что первые три этапа нашей духовной жизни проходят до того, как мы переходим Иордан. Четвёртый этап начинается после того, как мы переходим Иордан и вступаем в Ханаанскую землю. Все наши трудности подверглись работе на той стороне реки Иордан и в самой реке Иордан. Теперь мы переходим на эту сторону реки, чтобы работать над трудностью, с которой сталкивается Бог, то есть чтобы сражаться с семью ханаанскими племенами и полностью уничтожить эти племена — силы духовной тьмы и зла в небесных пределах (Эф. 6:12), — которые незаконно захватили эту обещанную Божью землю. Поэтому духовная война должна быть отнесена к последнему и самому высшему этапу нашей духовной жизни. Только подвергшись различным видам работы и решив наши собственные проблемы, мы можем вступить в духовную войну.

Если посмотреть на это с другой точки зрения, то у Бога есть двойная цель в отношении всех Его искупленных: во-первых (и это наиболее важно), чтобы мы были наполнены Самим Богом и явили Его славу, а во-вторых, чтобы мы правили за Бога и покончили с Его врагом. Когда мы достигаем конца третьего этапа нашей духовной жизни, мы наполняемся Святым Духом, то есть Самим Богом. Тем самым достигается первая и наиболее важная цель Бога. И теперь Бог хочет, чтобы мы научились сражаться за Него и покончили с Его врагом, в результате чего в нас будет достигнута Его вторичная цель. Именно это мы будем переживать на четвёртом этапе нашей духовной жизни.

На четвёртом этапе мы рассмотрим пять переживаний: 1) знание Тела, 2) знание вознесения, 3) царствование, 4) духовную войну, или принесение царства Божьего, и 5) наполненность ростом Христа. Теперь давайте перейдём к первому переживанию этого этапа, то есть к знанию Тела.
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ГЛАВА ПЯТНАДЦАТАЯ

ЗНАНИЕ ТЕЛА

Все, кто хочет вступить в духовную войну, должны сначала получить знание Тела. Ничто так настоятельно не требует от нас знания Тела, как духовная война, потому что духовная война — это не что-то индивидуальное, а что-то связанное с Телом. Ни один отдельный верующий не способен сражаться с врагом; для этого нужно всё Тело. Если мы хотим научиться духовной войне, мы должны сначала получить знание Тела.

Мы не можем говорить о знании Тела, прежде чем мы достигнем четвёртого этапа, потому что Тело, о котором здесь идёт речь, — это мистическое Тело Христово, церковь. Это Тело образуется Христом как жизнью в каждом из нас, которая сливается с нами. На протяжении второго и третьего этапов нашего переживания жизни мы всё ещё живём своей жизнью, поэтому мы не можем узнать эту жизнь, которая сливается с нами, образуя Тело. Только после того, как наша собственная жизнь подвергнется всесторонней работе и мы получим переживание перехода через Иордан и вступления на четвёртый этап, мы сможем коснуться действительности этой жизни Тела и узнаем Тело.

Каждый, кто спасён, является членом Тела Христова. Тогда возникает вопрос: жизнь в каждом из нас — это жизнь, принадлежащая членам или Телу? Библия, а также наше переживание подтверждают, что, хотя каждый из нас является членом Христа, жизнь в каждом из нас — это не жизнь члена, а жизнь Тела. Все члены нашего тела разделяют одну и ту же жизнь. Каждый член разделяет со всеми другими членами одну и ту же общую жизнь, то есть жизнь всего тела. Например, ухо, если оно не отрезано, разделяет ту же кровь, которая протекает через глаз, нос и всё тело. Подобно этому, если в Теле Христовом один член соединён с Телом или имеет общение с Телом, его жизнь — это жизнь Тела, а жизнь Тела — это его жизнь. Ему нельзя отделяться от других членов, а другим членам — от него, потому что жизнь в нём и в других членах — это жизнь одного и того же Тела. Её нельзя ни обособить, ни отделить. Именно эта жизнь соединяет нас вместе, делая нас Телом Христовым. Или если говорить более точно и подчёркнуто, именно эта жизнь сливается с нами, делая нас Телом Христовым.

Однако мы не можем переживать это, прежде чем будет проделана полная работа над нашими собственными трудностями. Если мы всё ещё живём согласно плоти, сами по себе и служим Господу за счёт своих природных способностей, жизнь Тела, то есть Сам Христос в нас, не имеет возможности проявиться и у нас нет возможности узнать Тело. Чем больше мы живём плотью, тем меньше мы ощущаем нужду в поддержке Тела. Если мы живём собственными мнениями, нам кажется, что нам не нужна поддержка церкви. Если мы служим при помощи своих природных способностей, мы не чувствуем необходимости в координации членов. Лишь после того, как наша плоть подвергнется работе, наши собственные мнения будут сокрушены и природная жизнь будет разбита, жизнь внутри нас даст нам осознание того, что мы просто члены Тела и что жизнь в нас не может быть независимой. Соответственно, эта жизнь требует, чтобы мы имели общение со всеми другими членами и были соединены с ними, и она же приводит нас в это общение и в переживание того, что мы соединены. И тогда мы начинаем понемногу узнавать что-то о Теле и становимся пригодными для вступления в духовную войну.

С одной стороны, мы говорим, что, если мы хотим участвовать в духовной войне и работать над трудностью, с которой сталкивается Бог, мы должны сначала проделать работу над своей плотью, своим собственным «я» и своей душой-жизнью, тем самым устранив наши собственные трудности. С другой стороны, мы говорим, что для участия в сражении мы должны сначала получить знание Тела, а чтобы получить знание Тела и жить в Теле, мы также должны сначала проделать работу над своей плотью, своим собственным «я» и своей душой-жизнью. Таким образом, говорим ли мы с точки зрения участия в войне или с точки зрения знания Тела, все мы должны сначала пройти предыдущие три этапа — выйти из плоти, собственного «я» и души-жизни, — чтобы достичь четвёртого этапа переживания жизни.

Теперь мы рассмотрим знание Тела с нескольких сторон, начиная с Божьего плана.

I. БОЖИЙ ПЛАН

Божий план от вечности заключается в том, чтобы приобрести группу людей, которые будут разделять Его жизнь, будут носить Его образ и будут соединены с Ним воедино. Цель этого плана содержит два момента, на которые нам необходимо обратить внимание, чтобы получить знание Тела.

А. Бог хочет внедрить Себя в человека и сделать человека подобным Себе

Это целиком и полностью связано с Его Сыном. В Библии раскрывается, что Бог пребывает в Своём Сыне. Всё, чем Бог является, и всё, что Бог имеет, то есть вся полнота Божества, обитает в Сыне (Кол. 2:9). Можно сказать, что если бы не было Сына Божьего, то не было бы Бога.

В обычном представлении о сыне акцент делается на том, что сын рождён от отца и что сын и отец существуют как отдельные существа. Однако в Библии акцент в отношении Сына Божьего делается на том, что Он является выражением Бога и что Его невозможно отделить от Бога. В Ин. 1:18 мы читаем: «Бога никто никогда не видел; единородный Сын, сущий в лоне Отца, — Он возвестил Его». В этом стихе раскрывается, что Сын Божий — это выражение Бога, или Бог выраженный. Бога никто никогда не видел, но теперь Сын Божий возвестил Его. Когда человек видит Сына Божьего, он видит Бога. Сын Божий — это выражение Бога и проявление Бога. Вне Своего Сына Бог не имеет ни выражения, ни проявления. Таким образом, Бог и Его Сын неразделимы.

Поскольку Бога и Его Сына невозможно разделить, то и цель Божьего плана невозможно отделить от Божьего Сына. Бог хочет внедрить Себя в человека, и это означает, что Бог хочет внедрить в человека Своего Сына. Бог хочет сделать людей подобными Себе, и это означает, что Бог хочет, чтобы люди были подобны Его Сыну. Бог хочет, чтобы люди были едины с Его Сыном. В Быт. 1:26 образно показано, что при сотворении человека Бог хотел, чтобы люди имели Его образ и разделяли Его подобие. В Новом Завете ясным и практическим образом показано, что Бог хочет, чтобы люди имели Его образ, то есть Он хочет, чтобы они были «сообразованными с образом Его Сына» (Рим. 8:29). Когда люди сообразовываются с образом Его Сына, они носят Божий образ, потому что Сын — это образ Бога (Кол. 1:15).

Б. В глазах Бога эта группа людей, которые согласно Его замыслу должны соединиться с Его Сыном и носить образ Его Сына, является не множеством отдельных личностей, а единым совокупным Телом

Мы можем вывести эту мысль из трёх различных аспектов нашей связи с Божьим Сыном, о которых говорится в Библии:

1) Мы братья Божьего Сына (Евр. 2:11; Рим. 8:29). На первый взгляд этот аспект показывает, что мы являемся братьями Божьего Сына как отдельные личности, однако в Библии подчёркивается, что мы и Христос выражаем Бога совместно. Прежде чем Христос пришёл в плоти, у Бога был только один Сын и одно выражение во вселенной. После того как Христос пришёл на землю и стал плотью, Он вложил в нас Свою жизнь, чтобы мы стали сыновьями Божьими и Его братьями. С этого времени у Бога во вселенной есть много сыновей. Как этот один Сын является выражением Бога, так и все сыновья, подобно Ему, являются выражением Бога. Таким образом, когда мы говорим, что мы братья Христа, мы делаем акцент на том, что мы и Христос совместно являемся Божьими сыновьями и совместно являемся выражением Бога. При этом в Библии не подразумевается, что мы как братья являемся множеством отдельных личностей. Хотя мы становимся братьями Христа поодиночке, в Библии также утверждается, что мы «дом Божий» (1 Тим. 3:15). Хотя мы — многие сыновья Божьи, единицей исчисления является не отдельно взятый сын. Единица исчисления — это совокупное объединение всех сыновей, собравшихся вместе как один дом, одна семья.

2) Мы невеста Христа (Эф. 5:31-32; 2 Кор. 11:2). Некоторые, возможно, думают, что поскольку есть тысячи спасённых, то у Христа есть тысячи невест, как при многожёнстве. Но в Библии показано, что у Христа только одна невеста — церковь, состоящая из всех этих тысяч спасённых. Когда в Библии говорится, что мы невеста Христа, акцент делается на том, что мы вышли из Христа и являемся частью Христа так же, как Ева вышла из Адама и была частью Адама. В начале из Адама было взято не много рёбер, а только одно ребро, то есть ребро, которое стало Евой. Подобно тому, из Христа было взято не множество частей (одна часть для спасения какого-то одного брата, другая часть для спасения какой-то одной сестры и так далее) — из Него была взята только одна часть для спасения церкви. Церковь — это единственная часть, вышедшая из Христа. Когда мы говорим, что мы невеста Христа, мысль о совокупности выражается более конкретно, чем когда мы говорим, что мы братья Христа.

3) Мы Тело Христово. В Эф. 1:23 мы читаем, что церковь — это Тело Христово. В 1 Кор. 12:27 мы читаем: «Вы — Тело Христово и порознь — члены». В 1 Кор. 10:17 говорится: «Мы, многие, — одно Тело». В этих стихах утверждается, что мы Тело Христово; в них не говорится, что каждый из нас в отдельности образует Тело Христово. Мы соединяемся вместе, становясь мистическим Телом Христовым, а порознь мы члены этого Тела. Таким образом, Тело лучше всего может выразить наше совокупное единство.

В сказанном нами о том, что мы невеста Христа, акцент следует сделать на том, что церковь вышла из Христа. Когда мы говорим, что мы Тело Христово, акцент следует сделать на том, что церковь и Христос едины. Как Ева вышла из Адама и была представлена Адаму, став одной плотью с Адамом, так и церковь вышла из Христа и представлена Христу, чтобы стать единой с Ним. Христос — Глава, а церковь — Тело. Их невозможно разделить. Церковь сама по себе одна; церковь и Христос — это также одно. Это ещё более ясно показывает, что Бог захотел обрести для Своего Сына совокупное Тело, а не множество отдельных людей.

Итак, в Божьем плане мы видим пять моментов: а) Бог захотел внедрить Себя в человека и соединиться с человеком, чтобы человек был подобен Ему; б) Бог пребывает в Своём Сыне. Поэтому, когда Он захотел внедрить Себя в человека, Он захотел внедрить в человека Своего Сына; когда Он захотел, чтобы человек соединился с Ним, Он захотел, чтобы человек соединился с Его Сыном; в) люди, которые согласно желанию Бога должны соединиться с Его Сыном, являются братьями Его Сына, разделяющими сыновство с Его Сыном и выражающими Бога совместно с Его Сыном; г) эта группа людей является невестой Его Сына, частью Его Сына, взятой из Его Сына; д) эта невеста не только выходит из Его Сына; она также представлена Его Сыну, чтобы стать Телом Его Сына. Когда появится это Тело, Божий план будет исполнен. Если сказать очень просто, план Бога состоит в том, чтобы обрести Тело для Своего Сына, и этим Телом является церковь. Церковь — это Тело Христово; оно является единственной целью Божьего плана. Для этого предназначено Божье творение; для этого предназначено Его искупление; для этого предназначена Его работа на протяжении всех поколений. Когда этот замысел будет осуществлён, появится Тело Христово, появится невеста и появятся многие братья. И тогда желание Бога будет удовлетворено, Его цель будет достигнута и Его план будет исполнен. Таким образом, если мы хотим знать Тело, мы должны знать Божий план.

II. БОЖЬЕ ТВОРЕНИЕ

Теперь мы рассмотрим второй момент — Божье творение. Мы уже говорили, что желание Божьего сердца состоит в том, чтобы обрести группу людей, которые будут обладать Его жизнью и выражать Его. С этой целью Он дал существование Своему творению. Но когда Бог сотворил человека, Он сотворил не множество людей, а только одного Адама. Если Бог смог сотворить одного человека, Он мог бы сотворить и тысячи людей. Почему же Он не сотворил одновременно тысячи людей, а вместо этого сотворил только Адама и сделал так, что тысячи людей вышли из него? Это обусловлено тем, что, согласно мысли Бога, должно быть только что-то одно.

С начала истории существовало бесчисленное множество людей, но, поскольку все они вышли из Адама, в глазах Бога есть только один человек. С точки зрения Бога, во вселенной существует только один человек, а не миллионы и миллиарды людей. Подтверждение этому можно увидеть в 1 Кор. 15:45 и 47. В этом отрывке апостол говорит об Адаме и Христе как «первом человеке» и «втором человеке». При этом второй человек также является «последним». Таким образом, с возникновения творения и доныне в глазах Бога помимо Христа есть только один человек. Чтобы достичь Своей цели и исполнить Свой план, Бог сотворил только одного человека. У Бога не было намерения вложить Себя во множество отдельных людей. Его желание состояло в том, чтобы вложить Себя в одного совокупного человека и выразить Себя через этого одного совокупного человека.

Этот же принцип действует и в случае сотворения женщины. В ходе творения Бог создал только одну женщину, то есть Еву. Мы знаем, что Ева олицетворяет церковь. Он создал только одного человека, и это означает, что Он хочет получить только одного совокупного человека, который станет Его образом. Он сотворил только одну женщину, и это означает, что Бог хочет получить только одного совокупного человека, то есть церковь, которая станет невестой Христа. Итак, в Божьем творении, согласно мысли Бога, должно быть что-то одно, и этим одним является Тело, о котором мы говорим.

III. БОЖЬЕ ИСКУПЛЕНИЕ

Теперь рассмотрим третий момент — Божье искупление. В Божьем искуплении, согласно мысли Бога, также есть только что-то одно. Если говорить с точки зрения нашего переживания, то кто-то был спасён недавно, кто-то — десятки лет назад, а кто-то — сотни лет назад. Кто-то был крещён в Соединённых Штатах, а кто-то — в других странах. Но хотя эти события происходили в разное время и в разных местах, с точки зрения Бога, Он никогда не спасает людей поодиночке. Когда Он спасает, Он искупает всю церковь.

Хорошим примером этого служит повествование о выходе израильтян из Египта. Когда весь дом Израиля выходил из Египта, израильтяне ели ягнёнка и применяли кровь в одном и том же месте и в одно и то же время. Затем в одно и то же время и в одном и том же месте они перешли Красное море. С нашей ограниченной точки зрения, одни ели мясо и применяли кровь в одном месте, а другие ели мясо и применяли кровь на расстоянии нескольких сотен домов от них. При переходе через Красное море одни находились в передних рядах шествия, а другие — в задних; возможно, их отделяли друг от друга сотни метров и многие минуты времени. Но с точки зрения Бога, они ели мясо и применяли кровь одновременно в Раамсесе (Исх. 12:37) и их переход через Красное море (14:29) тоже был одновременным действием.

Приведём пример. Когда муравей переносит свою пищу из одного угла комнаты в другой, он считает, что он проходит довольно большое расстояние, но, с нашей точки зрения, он просто бегает по одной комнате. Подобно этому, в нашем понимании спасение совершается раньше или позже, в одном месте или в другом, но у Бога тысяча лет — как один день (2 Пет. 3:8). Поэтому с вечной точки зрения Бога, все мы спасены в одно и то же время. Он спас нас не каждого поодиночке; Он спас нас совокупно, как одного человека. Таким образом, в Его искуплении, как и в Его плане и в Его творении, согласно Его мысли, также должно быть только что-то одно. Согласно Его плану, у Его Сына должно быть не два тела, а только одно, и Он сотворил не двух человек для Своего Сына, а только одного. И в Божьем плане, и в Божьем творении, и в Божьем искуплении мысль состоит в том, что должно быть что-то одно и только одно, и этим одним является Тело.

IV. В ХРИСТЕ

После того как мы были искуплены и тем самым помещены в Христа, в Христе мы тоже представляем собой что-то одно. Сами по себе мы многочисленны, но в Христе нас не много — мы нечто одно. В Христе есть только одна церковь. В Христе есть одно мистическое Тело. Это мистическое Тело Христово одно. Духовное значение Тела одно. Когда мы как христиане не едины, мы не в Теле и мы показываем, что мы ещё не увидели, что такое Тело.

В Послании к эфесянам главным образом говорится о церкви. В нём утверждается, что церковь — это мистическое Тело Христово. И также Послание к эфесянам — это книга, в которой больше всего говорится об «одном». В нём упоминаются семь вещей, применительно к которым употребляется слово «одно»: одно Тело, один Дух, одна надежда, один Господь, одна вера, одно крещение и один Бог (4:4-6). Семь — это число совершенства. Таким образом, это совершенное «одно» — в Теле, и это совершенное «одно» — мистическое Тело Христово.

V. В СВЯТОМ ДУХЕ

В Христе мы одно; кроме того, мы одно в Святом Духе. Это единство в Святом Духе мы обычно называем общением. Если мы живём в Святом Духе, мы имеем это общение и мы имеем это единство, которое является действительностью Тела. Когда мы теряем это общение в Святом Духе, у нас нет этого единства и у нас нет Тела.

VI. В ЖИЗНИ

В жизни мы также одно. Ранее мы упоминали, что жизнь внутри нас — это не разделённая, а целая жизнь. Благодаря общению в Святом Духе жизнь в каждом из нас является целой и неразделённой. Жизнь, которая во мне, — это жизнь, которая в вас, и также жизнь, которая в Боге. Таким образом, Его жизнь во всех нас — это одна жизнь. Все мы одно в этой жизни. В жизни с нами едины не только хорошие христиане, но и потерпевшие неудачу, слабые и жалкие. Этим единством в жизни является мистическое Тело Христово.

VII. В ОБЩЕНИИ

Общение, о котором мы в данном случае говорим, — это общение в жизни. Поскольку все мы одно в жизни, общение, вытекающее из этой жизни, одно. Когда есть единство, есть и общение. Когда нет единства, нет и общения. Следовательно, когда мы в общении, мы одно. В сегодняшнем христианском мире люди часто выступают за объединение. Уже это одно доказывает, что они не едины и не находятся в общении. Поэтому им необходимо объединение. Если мы живём в общении, нам не нужно объединение, потому что мы уже объединены; мы одно. Этим единством является Тело Христово.

VIII. В ПЕРЕЖИВАНИИ

Поскольку все вышеупомянутые семь моментов указывают на единство, в нашем переживании мы также должны быть едины. Если в нашем переживании мы едины, то мы осознаём единство и касаемся единства. Тогда мы знаем Тело и живём в Теле. Но на деле это не так просто. В Божьем плане, в Божьем творении, в Божьем искуплении, в Христе, в Святом Духе, в жизни и в общении всё едино. У нас нет проблем с этими моментами, потому что это — факты, нечто совершённое со стороны Бога. Однако с нашей стороны в том, что касается единства в переживании, все люди разные. У одних уже есть некоторые переживания, а у других нет. Сейчас мы хотим сделать акцент на этом единстве в нашем переживании.

Прежде всего, мы должны знать, что наше знание и переживание этого единства, безусловно, связано с нашим духовным возрастом. У молодых и незрелых знание и ощущение этого единства является поверхностным и легковесным. У опытных и зрелых оно является глубоким и весомым. Например, недавно спасённому брату кажется, что он намного отстаёт от других братьев, которые были спасены пять или десять лет назад. Но когда этот брат вырастает в своей любви к Господу, ему начинает казаться, что другие братья и сёстры, которые не любят Господа, не идут ни в какое сравнение с ним. Когда он усваивает некоторые духовные уроки, ему кажется, что он намного превосходит тех братьев и сестёр, которые их не усвоили. Иногда во время собрания с молодыми братьями и сёстрами ему кажется, что поскольку их молитвы бедны как по содержанию, так и по выражению, то это плохие молитвы. Поэтому он не открывает свои уста. Такое постоянное ощущение отличия от других доказывает, что у него нет осознания единства и что он ещё находится в незрелом состоянии и не знает Тела.

Но в случае с опытными братьями и сёстрами всё иначе. В их ощущениях есть две стороны, которые вроде бы противоречат друг другу. С одной стороны, они чувствуют, что эти более молодые братья и сёстры действительно намного отстают от них, но с другой стороны, они чувствуют, что они такие же, как все братья и сёстры. Что чувствуют братья и сёстры, то чувствуют и они. Незрелым людям всегда кажется, что они не такие, как все, но те, кто глубок в Господе и развит в своём духовном переживании, не ощущают такого отличия. Таким образом, наша неспособность быть едиными в нашем переживании обусловлена тем, что мы незрелы и поверхностны. Когда мы достигаем этого четвёртого этапа в нашем духовном переживании, мы не ощущаем отличия; напротив, мы испытываем естественное ощущение единства со всеми. Вот что значит знать Тело.

Если говорить с точки зрения работы над теми или иными вещами, то знание Тела тоже представляет собой определённую работу, а именно работу над индивидуализмом. Все, кто не знает Тела, являются индивидуалистами. Их взгляды, действия, житие и работа индивидуалистичны. Весь этот индивидуализм обусловлен тем, что они всё ещё живут в плоти, в собственном «я» и в природном составе. Это напоминает паразитическое вьющееся растение, которое обвивает дерево и умирает только тогда, когда это дерево срубают — в данном случае дерево плоти, собственного «я» и природного состава. Индивидуализм будет устранён лишь после того, как плоть, собственное «я» и природный состав подвергнутся суровой работе. Когда люди перестают жить индивидуалистично, они узнаю́т Тело.

Знание Тела — это не доктрина, которую можно понять, слушая то, что говорится на эту тему. Знание Тела — это результат многих предшествующих переживаний. Пройдя через все эти переживания, мы наконец приходим к знанию Тела. Когда мы отправляемся посетить какое-нибудь знаменитое место, мы проезжаем определённое расстояние и затем наконец прибываем в пункт назначения и видим цель своего путешествия. То же самое можно сказать о знании Тела. Если мы хотим знать Тело и коснуться действительности Тела в своём переживании, мы должны пройти некоторое расстояние и взобраться на некоторые горы в духовной жизни. Мы должны начать с переживания очищения прошлого и пройти переживания работы над грехом, миром и совестью, старательно продвигаясь всё выше от одного этапа к другому. Мы должны быть суровы к себе, когда мы усваиваем эти уроки один за другим и особенно когда мы работаем над плотью, собственным «я» и природным составом. И лишь после того как мы пройдём в переживании первые три этапа нашей духовной жизни и достигнем четвёртого этапа, мы естественным образом придём к тому рубежу, на котором мы можем узнать тайну Тела Христова.

Никакое духовное знание нельзя приобрести в действительности без переживания. Всё основывается на переживании. Истинное духовное знание не выходит за рамки уроков, которые мы пережили. Например, допустим, что есть некая истина в Библии, смысл которой мы не можем полностью постичь из-за нашего ограниченного переживания. У нас есть лишь слабое чувство в отношении этой истины. Если мы последуем за этим чувством и будем стараться переживать эту истину, когда-нибудь мы получим озарение в отношении её. С одной стороны, истина приносит переживание, а с другой стороны, благодаря переживанию мы узнаём истину. Таким образом мы приходим к истинному духовному знанию.

Рассмотрим ещё несколько примеров. Если человек не переживал общение в жизни, то он не знает значения пребывания в Христе. Если у человека нет переживания хождения согласно Духу, то он не знает научения помазания. Точно так же, если его плоть не подверглась работе, собственное «я» не было отвергнуто, а природный состав не был сокрушён, то он не может узнать, что такое Тело. Он может немного знать о доктрине Тела, но он не может коснуться ни фактической стороны Тела, ни его действительности. Тело Христово — это не доктрина, а действительность. Человек должен перелезть через горы переживаний, прежде чем он сможет увидеть Тело и коснуться его. Знание Тела не зависит от наших прошений. Мы не получим способность увидеть Тело в результате молитвы и поста на протяжении трёх дней и трёх ночей. Это бесполезно. Знание Тела — это результат наших переживаний и духовного роста. Получив достаточные переживания, мы приходим к тому рубежу, на котором мы естественным образом узнаём Тело.

Я никогда не забуду сообщение, которое брат Вочман Ни сделал на одном особом собрании. Он неоднократно подчёркивал, что перед 12-й главой Послания к римлянам должна быть 8-я глава. Человек должен пройти через умерщвление плоти в 8-й главе, прежде чем он достигнет знания Тела в 12-й главе. Поэтому мы с самого начала должны быть очень суровы в работе над собой, особенно в том, что касается нашей плоти, нашего собственного «я» и нашего природного состава. Мы должны быть настроены серьёзно и бескомпромиссно двигаться вперёд до тех пор, пока мы не получим переживания 8-й главы Послания к римлянам. И лишь после того, как мы получим переживание умерщвления плоти в 8-й главе, мы сможем в действительности узнать Тело в 12-й главе. Когда наше тело (плоть) будет умерщвлено, тогда будет явлено Тело Христово. Это — духовная действительность, в которой нет ничего поддельного и которую невозможно подделать. Подделки возможны в других духовных областях, таких как смирение, мягкость, вера и любовь. Можно даже притворяться духовным. Но никакое притворство невозможно, когда речь идёт о знании Тела. Когда наше переживание достигнет уровня знания Тела, мы узнаем его. Если в своём переживании мы ещё не достигли этого уровня, то мы не знаем Тела и слушать многочисленные проповеди на эту тему бесполезно.

IX. ДОКАЗАТЕЛЬСТВА ТОГО, ЧТО МЫ ЗНАЕМ ТЕЛО

Поскольку знание Тела — это очень практический вопрос, как мы можем проверить, получил ли уже тот или иной человек знание Тела? Мы можем доказать, что человек знает Тело, по крайней мере тремя способами.

А. Неспособность быть индивидуалистичным

Первое доказательство знания Тела заключается в том, что мы не способны быть индивидуалистичными. Во всех семи упомянутых нами моментах — в Божьем плане, в Божьем творении, в Божьем искуплении, в Христе, в Святом Духе, в жизни и в общении — всё представляет собой единство, всё неразделимо и всё лишено индивидуализма. Если мы действительно знаем Тело и осознаём единство, содержащееся в этих семи вещах, то индивидуализм невозможен. До того как человек узнал Тело, он индивидуалист и он может быть индивидуалистичным. И его жизнь, и его поступки, и его работа, и его служение индивидуалистичны. Внешне он вроде бы един с братьями, но между ними нет настоящей координации и связанности. И лишь когда он получит более глубокий рост в жизни и в некоторой степени узнает Тело, он увидит, что быть христианином — это нечто совокупное и что он не может двигаться дальше без общения в Теле и не может отходить от координации членов. Тело Христово становится для него чем-то практическим. В церковной жизни он больше не может служить один. В самой глубине своего существа он чувствует, что он должен быть христианином вместе с другими. Братья и сёстры нужны ему не только в больших и важных делах и работе — даже в чтении Библии и в молитве он также не может обойтись без других членов. Он не может работать без координации с братьями и сёстрами, и он не может жить без поддержки церкви. Именно на этом этапе он естественным образом связывается со всеми святыми в одном Теле и уже не может отделиться. Таким образом, все те, кто ещё способен быть индивидуалистичным, не знают Тела, и все те, кто имеет истинное знание Тела, определённо не могут быть индивидуалистичными.

Б. Распознавание тех, кто не в Теле

Второе доказательство знания Тела — это способность распознавать, в Теле или не в Теле другие люди. Тот, кто получил знание Тела, не только живёт в Теле в очень практическом смысле, но и способен ясно распознавать, живут ли в Теле другие люди или нет.

Такая распознавательная способность, появляющаяся после того, как человек получает знание Тела, зависит исключительно от степени глубины общения, которое он имеет в Господе. Наше общение с Господом растёт вглубь пропорционально нашему переживанию жизни начиная с самого первого этапа нашей духовной жизни и до конца четвёртого этапа. Степень глубины общения сильно меняется по мере нашего продвижения в переживании жизни. Когда встречаются два человека, имеющие разную степень общения в Господе, тот, у кого более глубокое переживание, способен встать на один уровень с тем, у кого более поверхностное переживание, и иметь общение с ним, но это общение ограничивается пропорционально переживанию последнего. Если такое общение выйдет за эти границы, оно станет довольно несообразным и непонятным для последнего. Таким образом, тот, у кого более глубокое переживание, способен встать на один уровень с тем, у кого более поверхностное переживание, но человек с более поверхностным переживанием не способен встать на один уровень с тем, у кого более глубокое переживание. Это очень важный принцип в духовном общении.

Благодаря этому принципу люди, глубокие в Господе, распознаю́т поверхностных людей, но люди, поверхностные в Господе, не распознаю́т глубоких людей. Если Господь привёл нас на четвёртый этап и на этом этапе мы имеем глубокое общение, то посредством общения мы можем узнать, приведены ли и другие люди на этот этап и есть ли у них уже знание Тела. Но если мы ещё не достигли четвёртого этапа и не знаем Тела, то мы не можем распознавать других людей.

Используем очень поверхностную иллюстрацию. Когда другие люди говорили о возрождении до того, как мы были рождены заново, для нас это звучало как нечто несообразное. Кроме того, мы были неспособны узнать, рождены ли заново другие люди. Но если мы уже рождены заново, мы не только можем говорить с другими о возрождении, но и можем легко распознавать, рождены ли заново другие люди. Это доказывает, что мы действительно рождены заново.

Ещё одна иллюстрация. Если мы уже посвятили себя и получили переживание работы над грехом, то мы можем очень быстро распознать тех, у кого не было этого переживания. Поскольку их общение с Господом ещё не достигло этого этапа, они не имеют понятия о том, что мы говорим, и не могут откликнуться на это. И наоборот, если у нас не было этого переживания, то мы не сможем распознать, посвятили ли они себя и работали ли они над грехом.

Посредством общения мы не только можем определить, знают ли Тело другие люди; само по себе переживание знания Тела также является вопросом общения. Если человек в Теле, то он в общении; если он не в Теле, то он не в общении. Большинство христиан утратили положение общения, действительность общения. Это подразумевает, что они не видят Тела и не живут в Теле. Таким образом, если мы живём в общении, то это подтверждает, что мы знаем Тело. Если мы действительно знаем Тело, то мы можем определить, находятся ли в Теле другие люди или нет. Если другие люди ещё не живут в действительности Тела, то они не находятся в общении Тела. Между ними и нами невозможно общение в отношении этого вопроса. Нам достаточно лишь один раз соприкоснуться с ними — и мы это знаем. И наоборот, если мы никогда не ощущаем, что другие не в Теле, то мы показываем, что мы не в Теле. Мы ещё не узнали Тело. Таким образом, наши внутренние чувства при контактах с другими людьми показывают нам, знаем мы Тело или нет.

В. Признание власти

Третье доказательство знания Тела — это признание власти. Знает человек Тело или нет, зависит от того, признаёт ли он власть. Те, кто не признаёт власть, не знают Тела. Знание Тела и признание власти неразделимы. Признание власти связано с тем, что мы говорили об индивидуализме в разделе о первом доказательстве знания Тела. Если человек признаёт власть, он не может быть индивидуалистом. Если человек хочет определить, признаёт он власть или нет, ему просто нужно определить, способен ли он ещё быть индивидуалистом. Если он всё ещё способен жить как индивидуалист и ему кажется, что он способен служить Богу сам по себе, без координации с другими, то он показывает, что он не признаёт власти и что он ещё не получил знания Тела. Власть может проявляться только в Теле и в координации. Если один член является индивидуалистичным и изолированным, то у него нет связи с другими с точки зрения власти. Но если мы увидели, что Богу нужно Тело и что мы как члены Тела уже не можем существовать поодиночке (потому что, как только мы остаёмся одни, мы оказываемся разъединены), мы научимся признавать власть, сохранять своё положение в Теле и координироваться со всеми братьями и сёстрами.

Что такое власть? Власть — это просто власть Христа-Главы, которая проявляется в порядке Тела. Возьмём, к примеру, наше физическое тело. Голова расположена на самом верху и обладает властью над всем телом. Начиная от головы во всём теле выражен определённый порядок. Ниже головы расположены руки, туловище и ноги. Все члены следуют определённому порядку. Соответственно, любой член, если он не отсоединён от тела, подчиняется этому порядку. Любой член, присоединённый к телу, обязательно подчиняется этому порядку. С одной стороны, он находится под властью тех или иных членов, а с другой стороны, те или иные члены находятся под его властью. Например, выше ладони расположен локоть, а ниже ладони — пальцы. Локоть имеет власть над ладонью, а ладонь имеет власть над пальцами. Эта власть согласуется с их соответствующим расположением в теле, а также представляет собой власть головы, проявляющуюся в порядке среди членов. Когда мы говорим о власти, мы имеем в виду власть Христа, проявляющуюся через порядок в Его Теле. Поскольку все мы члены Тела Христова, у нас, естественно, есть своё надлежащее положение и место в соответствии с порядком. Если мы были научены в своём духе и были действительно приведены Богом к распознаванию плоти, если наше собственное «я» подверглось работе и наш природный состав был сокрушён, то, оказавшись среди братьев и сестёр, мы сразу же будем знать своё место в соответствии с порядком. Мы будем знать, кто впереди нас и кто позади, кто имеет власть над нами и над кем мы имеем власть. Власть Главы во мне и власть Главы в других ясно показывает, кто находится надо мной и кто подо мной. Это подобно семье, в которой братья и сёстры знают своё место в соответствии с порядком — кто кому должен подчиняться и кто над кем имеет власть. Такая власть никем не присваивается, и её не получают на выборной основе; она представляет собой естественный порядок, основанный на жизни, который Христос-Глава являет во всех членах Своего Тела. Только те, кто живёт в плоти и ходит согласно мнениям собственного «я» и природному составу, способны вступать в безобразные конфликты друг с другом, соперничая за власть. Все, кто усвоил необходимые уроки, способны признавать власть Главы над Телом и способны пребывать в покое на отведённом им месте, чувствуя себя при этом совершенно естественно и удовлетворённо. Это не имеет никакого отношения к смирению и гордости. Подчинение власти — это естественный шаг, который коренным образом отличается от усилий с целью заставить себя подчиниться. Такие люди признают власть и знают Тело, потому что признание власти — это то же самое, что знание Тела. Таким образом, знание Тела можно также назвать знанием власти.

Если мы не знаем своего места в порядке Тела, мы показываем, что в своём переживании жизни мы ещё не достигли четвёртого этапа. Если на первых трёх этапах мы прошли различные виды работы, работая усердно и основательно, особенно над плотью, мнениями собственного «я» и природным составом, то Святой Дух внутри нас очень естественно приведёт нас к знанию нашего надлежащего места в соответствии с порядком в Теле Христовом, в результате чего наша жизнь и наше служение наполнятся ароматом координации Тела. И тогда Тело Христово постепенно будет проявлено среди нас.

Итак, если мы узнали Тело, мы способны осознавать это, хотя при этом мы можем не знать, когда именно мы получили это знание. Но если у нас есть это знание, то мы это знаем. Это подобно выздоровлению от болезни. Точное время выздоровления определить трудно, но мы знаем, что мы выздоровели, потому что мы выглядим по-другому и чувствуем себя по-другому. Точно так же во всяком истинном духовном знании нелегко с точностью сказать, в какой день, какой час или какую минуту мы обрели вход в это знание, но результат этого входа ясно различим. Поэтому если человек по-настоящему знает Тело, то рано или поздно в нём становятся видны три доказательства этого, о которых мы говорили. Во-первых, он уже не может быть индивидуалистом. Во-вторых, он может определить, что другие находятся не в Теле. В-третьих, среди братьев и сестёр он ясно и без особенных усилий осознаёт отведённое ему место в порядке Тела — кто имеет власть над ним и над кем он имеет власть, то есть у кого есть власть Главы. Эти три положения являются доказательствами того, что мы знаем Тело.
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ГЛАВА ШЕСТНАДЦАТАЯ

ЗНАНИЕ ВОЗНЕСЕНИЯ

Теперь мы переходим к рассмотрению шестнадцатого переживания жизни — знания вознесения. Хотя этот урок довольно глубокий, понять его не трудно. Мы будем говорить об этом, выделив несколько основных моментов.

I. НЕОБХОДИМОСТЬ ЗНАНИЯ ИСКУПЛЕНИЯ ХРИСТА

Чтобы знать вознесение, сначала нам нужно знать искупление Христа, потому что вознесение включено в него. Что касается искупления Христа, многие понимают только распятие Христа, Его смерть за нас. Некоторые видят нечто более глубокое — они понимают, что искупление Христа также включает в себя воскресение. Но если мы ещё раз внимательно перечитаем Писания и исследуем свои переживания, мы обнаружим, что Его искупление включает в себя также и вознесение. Искупление Христа состоит из трёх основных частей: смерти, воскресения и вознесения. При отсутствии любой из этих частей искупление Христа не могло бы считаться полным.

Что касается этих трёх основных частей Христова искупления, в смерти Христа акцент делается на избавлении от отрицательных вещей. А именно смерть спасает нас от грехов, от мира, от плоти, от природного и от всего, что несовместимо с Богом. В воскресении Христа акцент делается на вхождении в положительные вещи. А именно оно вводит нас во всё богатство нового творения, которым Бог обладает в Христе. А вознесение Христа является славным завершением Его смерти и воскресения. Смерть и воскресение Христа не являются завершением Его искупления; этим завершением является Его вознесение. Мы не можем сказать, что Христос пришёл в покой, когда Он был воскрешён из мёртвых. Христос пришёл в покой не в смерти и не в воскресении; Он пришёл в покой в Своём вознесении. В Писании не говорится, что Христос сидит в воскресении; в нём говорится, что Он сидит на небесах (Эф. 2:6). То, что Он сидит, означает, что работа уже завершена. Таким образом, искупительная работа Господа не считалась завершённой до тех пор, пока Он не взошёл на небеса. Можно сказать, что смерть и воскресение — это только поступательные этапы Господнего искупления. Окончательным этапом Господнего искупления является вознесение. Смерть и воскресение Господа — это путь, ведущий к Его вознесению. Таким образом, вознесение — это завершение Его смерти и воскресения.

Поскольку вознесение Господа является завершением Его смерти и воскресения, все эти три шага тесно взаимосвязаны. Когда Господь вышел из смерти и вошёл в воскресение, Он вступил в небесную сферу. За смертью и воскресением сразу же следует вознесение. В христианстве присутствует неверное понимание, что Христос взошёл на небеса через сорок дней после Своего воскресения. На самом деле Господь взошёл на небеса утром в день воскресения. В то утро Господь явился Марии Магдалине и сказал ей: «Не касайся Меня, ибо Я ещё не взошёл к Отцу». А затем Он сказал: «Я восхожу к Отцу Моему» (Ин. 20:17). Вечером того же дня Господь опять явился ученикам и сказал: «Потрогайте Меня и посмотрите» (Лк. 24:39). Теперь Господь уже мог позволить людям коснуться Его. Отсюда видно, что до этого времени Он взошёл на небеса и принёс Богу свежесть Своего воскресения. Поэтому ещё до Своего вознесения на глазах у учеников сорок дней спустя Он мог сказать: «Мне дана вся власть на небе и на земле» (Мф. 28:18). Эту власть Он получил от Бога, когда Он взошёл на небеса утром в день воскресения. Таким образом, мы видим, что смерть и воскресение Христа связаны с Его вознесением. Их невозможно отделить друг от друга. Окончание школы невозможно отделить от выпуска. Когда ученик заканчивает учёбу, он выпускается. Подобно этому, когда Господь воскрес из мёртвых, Он был вознесён.

В Своём вознесении Христос принёс на небеса всё, что Он совершил посредством смерти и воскресения. Он принёс в небесную сферу плод всей Своей искупительной работы. Поэтому сегодня Господь, находясь в положении вознесения, применяет действенность Своего искупления к человеку. То, что Господь прощает наши грехи, разумеется, основано на Его крови, пролитой на кресте. Но если бы Он не взошёл на небеса, Он не смог бы применить Свою смерть и Свою кровь. Он совершил искупление на кресте, но применяет Он Своё искупление в Своём вознесении. Находясь в положении вознесения, Он даёт человеку спасение. Если говорить точно, то следует сказать, что вся искупительная благодать, которую переживает церковь, от прощения грехов до переживания вознесения и получения разнообразных даров, практически применяется Господом в Его вознесении. Таким образом, вознесение занимает очень важное место в искуплении Христа. Всё, что Христос совершил посредством смерти и воскресения, принесено в вознесение для применения. Без вознесения ничто из Христова спасения не может быть применено к нам практическим образом.

II. НЕОБХОДИМОСТЬ ЗНАНИЯ ПОЛОЖЕНИЯ ПРИ НАШЕМ СПАСЕНИИ

Чтобы знать вознесение, нам также необходимо знать положение, которое мы занимаем при нашем спасении. Мы были спасены из сферы осуждения и приведены в сферу прощения грехов и были оживлены из состояния смерти, получив Божью жизнь. Однако прощение грехов и получение жизни нельзя рассматривать как положение, которое мы занимаем при нашем спасении. В Эф. 2:5-6 говорится, что, «когда мы были мёртвы в проступках, [Бог] оживотворил нас вместе с Христом… и воскресил вместе с Ним, и посадил вместе с Ним в небесных пределах». Отсюда видно, что каждый спасённый человек — это не только тот, чьи грехи прощены, не только тот, кто оживлён из смерти и имеет Божью жизнь, но и тот, кто посажен в небесных пределах, человек вознесения. Когда Христос спасает нас, Он возносит нас с Собой и сажает с Собой в небесных пределах. Поэтому именно вознесение является окончательным положением, которое мы занимаем при нашем спасении.

Положение вознесения, которое мы получили, основывается не только на факте вознесения, которое Бог совершил в Христе, но и на жизни вознесения, которую мы получили внутри. В Кол. 3:1-4 апостол велит нам обращать разум «к тому, что вверху». Основанием этого является тот факт, что Христос — это наша жизнь. Христос сидит в небесных пределах по правую руку Бога. Поскольку мы обладаем Им как своей жизнью, мы также скрыты с Ним в Боге. Это показывает, что не в смерти и не в воскресении, а в вознесении Христос наделил нас жизнью и стал нашей жизнью. Эта жизнь прошла смерть и воскресение, но именно в положении вознесения Христос даёт нам эту жизнь. Эта жизнь является вознесённой и небесной и даётся с неба. Это жизнь, достигающая неба. Поэтому, как только мы получаем эту жизнь, мы имеем общение с небом и соединяемся с небом. С точки зрения внешнего состояния мы по-прежнему живём на земле, но с точки зрения внутренней жизни мы уже на небе. Это то же самое, что было в случае с Господом, когда Он был на земле. Он сказал тогда, что, хотя Он «сошёл с неба», Он по-прежнему находится «на небе» (Ин. 3:13). Это было обусловлено тем, что Его жизнь является небесной и соединена с небом.

Приведём пример. Электрическая лампочка светит благодаря электрическому току в ней. Этот электрический ток вырабатывается на электростанции и соединён с электростанцией. Поэтому с внешней точки зрения свет лампочки светит в этой комнате. Но с точки зрения электрического тока в лампочке она по своему положению находится на электростанции. Подобным образом мы, спасённые люди, можем проявляться в этом веке как сияющий свет (Флп. 2:15; Мф. 5:14-16) благодаря вознесённой жизни, которая спасает нас и сейчас находится внутри нас. Эта жизнь втекает в нас с неба, и она также соединена с небом. Она втекает в нас с неба, и она также приносит нас на небо. Обладая этой жизнью, соединённой с небом, мы тоже являемся людьми, соединёнными с небом. Таким образом, как с точки зрения Христа вознесение является завершением Его искупления, так с нашей точки зрения вознесение является положением, которое мы занимаем при нашем спасении.

III. НЕОБХОДИМОСТЬ ЗНАНИЯ ДУХОВНЫХ ФУНКЦИЙ

Чтобы знать вознесение, нам также необходимо знать духовные функции. Все духовные дары, которые имеют христиане, даны Господом в вознесении (Эф. 4:8) и предназначены для нашего применения в положении вознесения. Поэтому, если мы не знаем основания вознесения и не стоим прочно на этом основании, мы не можем применять духовные дары. Функции духовных даров могут проявляться только на основании вознесения.

В Быт. 1:17 говорится, что Бог поместил в небе светила, чтобы светить на землю. Сказанное здесь содержит глубокий образный смысл. Солнце, луна и звёзды могут светить на землю, потому что они помещены в небе. Если звезда упадёт с неба, её функция будет утрачена. Её осветительная функция целиком зависит от её положения в небе. Подобно тому, благовествуем ли мы, или посещаем людей, или назидаем святых, или управляем церковью, наша истинная функция целиком основывается на нашем положении вознесения. Как только мы теряем положение вознесения, мы неизменно утрачиваем духовные функции.

Например, многие братья и сёстры посещают людей безрезультатно, потому что они пали, потеряв положение вознесения, и теперь в том или ином смысле живут на земле. Если мы хотим посещать людей с хорошими результатами, нам не нужно много говорить и проповедовать множество истин. Нам нужно лишь поддерживать положение вознесения в нашем повседневном житии. Нам нужно лишь постоянно касаться неба в нашем внутреннем существе и жить в небесном состоянии, в небесной атмосфере, касаясь которой другие люди смогут получать небесное снабжение. Это также относится к молитвам, произносимым на собраниях. Молитвы некоторых братьев и сестёр вызывают у других людей ощущение пустоты и старости, потому что они уже потеряли положение вознесения. Слова и выражения в их молитвах могут быть очень привлекательными, но перед Богом и перед Сатаной в них нет веса. И в духовной сфере это также не приносит никакого результата. Однако есть и другие братья и сёстры. Они прочно стоят в положении вознесения и живут жизнью неба. Их повседневное житие связано с небом, поэтому их молитвы тоже связаны с небом. Когда они открывают уста, они дают почувствовать небесный привкус. Только такие молитвы могут коснуться престола на небесах и поколебать ворота ада, принеся тем самым большой духовный результат. Таким образом, какими бы ни были наши духовные функции, мы должны применять их в небесном положении и проявлять их в небесной сфере.

IV. НЕОБХОДИМОСТЬ ЗНАНИЯ ПОЛОЖЕНИЯ ДЛЯ ВЕДЕНИЯ ВОЙНЫ

Чтобы знать вознесение, нам также необходимо знать положение для ведения войны. Положение, необходимое для ведения духовной войны, — это положение исключительно в небесных пределах. Когда мы теряем положение вознесения, мы не способны вести какую-либо духовную войну. На поле боя все военные стратеги уделяют особое внимание проблеме положения. Кто займёт более высокую позицию по сравнению с противником, тот сможет выиграть сражение. На духовном поле боя этот принцип ещё более важен. Можно сказать, что ведение духовной войны зависит исключительно от вопроса положения. Если мы хотим победить в сражении, мы непременно должны знать и сохранять положение вознесения.

Мы должны увидеть тот факт, что духовная война, о которой говорится в 6-й главе Послания к эфесянам, основывается на положении вознесения во 2-й главе. Во 2-й главе Послания к эфесянам провозглашается, что мы посажены вместе с Христом в небесных пределах. А затем в 6-й главе говорится о нашей борьбе против духовных сил зла в небесных пределах (ст. 12). Это означает, что мы прежде всего должны быть людьми вознесения и занимать положение вознесения и лишь тогда мы сможем нападать сверху на врага в воздухе. Если мы будем земными людьми и потеряем положение вознесения, мы попадём в руки врага и не сможем сражаться против него. Таким образом, положение, необходимое для ведения духовной войны, — это положение исключительно в небесных пределах.

В Быт. 3:14 говорится, что после того, как змей искусил Еву, Бог подверг его суду, заставив его передвигаться на чреве и есть прах во все дни своей жизни. То, что он передвигается на чреве, ограничивает сферу его деятельности. Он может только ползать по земле. То, что он ест прах, ограничивает предмет его поглощения. Он может есть в качестве пищи только то, что относится к земному праху. Змей в 3-й главе Бытия является воплощением Сатаны. Поэтому суд над змеем — это также суд над Сатаной. Сегодня сферой деятельности Сатаны является земля, а предметом его поглощения является земной человек. В 1 Кор. 15:47-48 говорится, что Адам и все, кто относится к нему, состоят из праха. Следовательно, когда мы живём земной жизнью Адама, мы люди из праха и находимся на земле. Мы не только не можем сражаться против Сатаны — мы также попадаем в сферу его деятельности и становимся предметом его поглощения. И наоборот, когда мы живём небесной жизнью Христа, мы небесные и мы находимся на небе. Следовательно, мы поднимаемся выше сферы деятельности Сатаны и уже не являемся предметом его поглощения. И тогда мы можем нападать на него и побеждать его.

Этот принцип ведения войны также очень отчётливо виден в нашем практическом повседневном житии. Где бы мы ни находились: в церкви, дома или на работе — когда мы хотя бы немного грешим, немного любим мир, немного раздражаемся, немного хитрим или немного живём земной жизнью, мы просто не способны быть сильными перед врагом и сражаться против него. В это время мы уже земные и уже попали в руки врага. С другой стороны, если мы постоянно имеем общение с Господом, ходим в духе и живём небесной жизнью, мы небесные и мы пребываем в положении вознесения. И тогда мы способны оставаться на более высокой позиции и расправляться с Сатаной, занимающим более низкую позицию. В это время, если церковь столкнётся с трудностями, мы способны начать действенную молитву перед Богом, требуя, чтобы Бог выступил и подверг Своего врага суду. Мы способны подняться и выразить перед Богом наш настрой, сказав: «Мы не допустим, чтобы в церкви происходили подобные вещи». Мы также сможем серьёзно сказать Сатане: «Нам это отвратительно. Мы против этого». Когда мы сделаем такое резкое заявление и решительно выразим свою позицию, всё войско Сатаны отступит и его работа будет полностью разрушена. Но если мы будем жить земной жизнью, применяя природные методы и средства, мы никогда не сможем решить эти проблемы. Мы уже пали с неба и потеряли положение для ведения войны. У нас нет возможности расправиться с Божьим врагом и уничтожить его дела.

Почему положение вознесения делает нас победоносными в сражении? Потому что только в положении вознесения мы можем обладать небесной властью. Чтобы вести духовную войну, нужно опираться на небесную власть. Есть только одно место, где мы можем получить небесную власть, и это место — небо. Если мы пройдём смерть и воскресение и достигнем небесной сферы, мы обязательно получим небесную власть. И тогда мы, несомненно, будем победоносны в сражении.

Многих христиан сегодня очень волнует вопрос силы. Но Господь в Своём спасении привёл нас не только в состояние обладания силой, но и в место, где мы обладаем властью. Те, кто находится в небесной сфере, имеют не только силу, но и власть. Те, у кого есть сила, могут лишь затрагивать других. Но те, у кого есть власть, не только затрагивают других, но и вызывают в них чувство благоговения и страха. Например, допустим, что некоторые братья и сёстры любят мир и живут согласно плоти. Когда они видят братьев или сестёр, которые любят Господа, ищут Его и живут в духе, они сильно восхищаются ими и это затрагивает их. Это связано с силой. Но если они встречаются с другими братьями или сёстрами, которые живут в сфере вознесения, они ощущают не только определённую силу, которая затрагивает их, но и определённое проявление, которое вызывает в них чувство благоговения и страха. У таких братьев и сестёр есть небесная действительность, поэтому они также полны небесной власти. Соответственно, когда они ходят среди людей, они несут в себе нечто приводящее в страх, что вызывает в других чувство благоговения.

Читая Песнь песней в Ветхом Завете, мы видим, что ищущая Господа вырастает в жизни до такой степени, что её выражение становится чрезвычайно благородным и величественно страшным. В Песн. П. 6:10 говорится: «Кто эта, которая глядит, как заря, прекрасная, как луна, светлая, как солнце, грозная, как войско со знамёнами?» Упомянутые здесь заря, луна и солнце — это то, что находится на небесах. Следовательно, к этому времени её состояние является целиком и полностью небесным. Другими словами, её переживание жизни достигло сферы вознесения. Поэтому её состояние вызывает в других чувство страха. Это обусловлено тем, что она находится в положении вознесения и имеет небесную власть. Именно эта власть вызывает в других чувство страха и наполняет их благоговением.

Власть, которую мы получаем в положении вознесения, является основанием, опираясь на которое мы расправляемся с Сатаной и побеждаем его. В Лк. 10:19 Господь сказал: «Вот, Я дал вам власть наступать на змей и скорпионов и над всей силой врага, и ни в коем случае ничто не повредит вам». Змеи, о которых сказал Господь, обозначают Сатану, а скорпионы — это злые духи, вестники Сатаны. Это наши враги. У них есть только сила, но нам Господь даёт власть. Господь даёт нам власть, чтобы мы расправлялись со всей силой врага. Можно проиллюстрировать это следующим образом. По дороге едет автомобиль. Он обладает большой силой, но у автоинспектора есть власть над ним. Когда он свистит в свисток, автомобиль должен остановиться. Ещё это можно сравнить с армией. У армии есть огромная сила, но у военачальника есть власть. Когда он отдаёт приказ, армия должна подчиниться. Это доказывает, что власть стоит над силой и может управлять силой. Поэтому власть больше, чем сила.

Однако власть целиком и полностью зависит от положения. Если есть положение, то есть власть; без положения нет власти. Автоинспектор, если он не одет в форму и не стоит на посту, не имеет власти регулировать движение автомобилей. Военачальник, если он ушёл в отпуск, не имеет власти командовать армией. Подобно этому, наша небесная власть зависит исключительно от нашего положения в вознесении. Всякий раз, когда мы теряем положение вознесения, мы теряем и духовную власть. Поэтому, чтобы вести духовную войну, мы должны, во-первых, знать положение вознесения, а во-вторых, сохранять положение вознесения. Только в этом случае мы сможем расправиться с врагом.

Во время второго путешествия Павла, когда он проповедовал в Филиппах, одна девушка-рабыня, в которой был дух Пифона, шла вслед за ним и кричала. Павел, будучи сильно обеспокоен, обернулся и сказал духу: «Повелеваю тебе именем Иисуса Христа выйти из неё». И дух в тот же час вышел (Деян. 16:16-18). В данном случае Павел стоял в положении вознесения и применял небесную власть, чтобы остановить мешавшую ему силу врага. Подобно этому, если сегодня мы стоим в положении вознесения, мы можем непосредственно повелевать нашему окружению, возбранять нашим трудностям и разрушать все дела врага.

К сожалению, в сегодняшних молитвах церкви слишком мало властных повелений. Наоборот, молитвы по большей части представляют собой слёзные прошения. Поэтому они не могут расправляться с врагом; они могут только взывать к Божьей милости. Это лишь доказывает, что по своему фактическому положению мы всё ещё находимся на земле и ещё не вознесены в небесные пределы. Из-за того что мы не находимся в положении вознесения, у нас нет небесной власти. В этом вопросе невозможно притворяться. С другой стороны, если у любого человека есть действительность вознесения, то ему не нужно напыщенно демонстрировать свою силу и держать себя важно. Он и без этого уже имеет небесный облик; он полон небесной атмосферы и наделён красотой, как луна, и чистотой, как солнце. Поэтому его вид внушает страх. Его боятся не только люди, но даже злые духи. Только такой человек может стоять в небесном положении, применять небесную власть и вести духовную войну. Таким образом, чтобы знать вознесение, мы также должны знать положение для ведения войны.

V. ПЕРЕЖИВАНИЕ ВОЗНЕСЕНИЯ

Мы получаем положение вознесения в момент нашего спасения. Но как мы можем переживать вознесение? Говоря просто, переживание вознесения — это результат нашего переживания воскресения через смерть. Как Христос был вознесён в небесные пределы через смерть и воскресение, так и мы можем переживать вознесение через смерть и воскресение.

Рассмотрим историю вступления израильтян в Ханаанскую землю. После того как они окончили свои скитания в пустыне и перешли Иордан, они вступили в Ханаан. Ханаанская земля обозначает всеобъемлющего Христа в небесных пределах. И в то же время она является прообразом небесной сферы. Поэтому, когда израильтяне вступили в Ханаан, они с точки зрения прообраза вступили в небесную сферу. Когда они перешли Иордан, они положили на дно реки двенадцать камней. Это обозначало их смерть и погребение. Затем они взяли со дна реки другие двенадцать камней. Это обозначало их воскресение. Они принесли эти двенадцать камней в Ханаанскую землю, и это обозначало то, что они прошли смерть и воскресение и вступили в небесную сферу. Таким образом, их вступление в Ханаан после перехода Иордана — это прообраз нашего переживания вознесения через смерть и воскресение. Всякий раз, когда мы переживаем смерть и воскресение, мы входим в сферу вознесения.

Давайте ещё раз посмотрим на ищущую Господа в Песни песней. Она также постепенно достигает действительности вознесения через переживание смерти и воскресения. В Песн. П. 1:9 Господь в первый раз хвалит её, говоря, что она подобна «кобылице среди колесниц фараона». Кобылица среди колесниц фараона — это египетская лошадь. Хотя она быстрая и сильная, она тем не менее из Египта, который является прообразом мира. Это показывает, что, хотя в данный момент она была чрезвычайно быстрой и полной силы в своём искании Господа и в следовании за Ним, она тем не менее была земной. Затем, в 2:2, Господь хвалит её, говоря, что она «как лилия среди терновника». Это означает, что, хотя она как лилия живёт чистой жизнью и жизнью, получающей Божью нежную заботу, она тем не менее растёт на земле.

Когда мы подходим к стиху 6 в 3-й главе, мы видим, что здесь Господь говорит о ней как о той, которая «поднимается от пустыни, как столбы дыма, окуренная миррой и ладаном, всякими благоухающими порошками купца». Пустыня обозначает состояние духовного скитания христианина. Отсюда видно, что она скиталась в пустыне. Теперь она поднимается от пустыни, оставляя позади свою жизнь духовного скитания. В то же время она окурена миррой и ладаном и всякими порошками купца. Мирра — это выражение смерти Христа, ладан — выражение воскресения Христа, а порошки купца обозначают духовное богатство, приобретённое за определённую цену. Теперь, благодаря тому что в своём искании она заплатила определённую цену, она окурена смертью и воскресением Христа. Поэтому её состояние уподобляется столбам дыма, восходящим от земли. Она прошла смерть и воскресение, и у неё появилось небольшое переживание вознесения. Далее, в 6:10, хвала, которую она получает от Господа, является целиком и полностью небесной. Теперь в своём духовном состоянии она как заря, как луна и как солнце. Она действительно подобна солнцу, луне и звёздам в Быт. 1:16-17: она помещена в небе и освещает всю землю, чтобы люди на земле получали её снабжение. В то же время у неё также есть небесная власть; она исполнена достоинства и внушает страх. Теперь она получила полное переживание вознесения.

Итак, вознесение — это результат воскресения из смерти. Как только мы проходим смерть креста и входим в воскресение, мы вступаем в сферу вознесения. Поэтому, если мы хотим переживать вознесение, мы должны сначала искать переживания смерти и воскресения. Мы должны безжалостно умертвить посредством Господнего креста всё, что относится к грехам, миру, нашему нраву, плоти, собственному «я» и природному составу, и войти посредством Святого Духа в воскресение Господа. Тогда мы сможем переживать вознесение и быть небесными людьми в сфере вознесения.
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ГЛАВА СЕМНАДЦАТАЯ

ЦАРСТВОВАНИЕ

В предыдущей главе мы рассмотрели знание вознесения. Теперь мы непосредственно перейдём к рассмотрению переживания царствования. Эти два урока тесно взаимосвязаны в смысле переживания.

I. ОПРЕДЕЛЕНИЕ ЦАРСТВОВАНИЯ

Говоря просто, царствовать — значит применять власть за Бога, то есть править всем и, в частности, расправляться с Божьим врагом. Ранее мы неоднократно говорили о том, что при сотворении человека Бог имел двойное намерение и желание. С одной стороны, Бог хотел, чтобы человек обладал Его образом и тем самым выражал Самого Бога. С другой стороны, Бог хотел, чтобы человек представлял Его, имея Его власть, чтобы расправиться с Его врагом. Поэтому, когда Бог сотворил человека, с одной стороны, Он сотворил Его по Своему образу и подобию, чтобы человек был подобен Ему. С другой стороны, Бог дал человеку «владычествовать над морскими рыбами, и над небесными птицами, и над скотом, и над всей землёй, и над всеми пресмыкающимися, которые пресмыкаются по земле» (Быт. 1:26). Это означает, что Бог дал человеку власть, чтобы он царствовал за Него.

В Ветхом Завете записано множество случаев того, как человек царствовал за Бога после Адама. В 14-й главе Исхода говорится о том, что Бог захотел, чтобы Моисей поднял посох и протянул руку с посохом, для того чтобы разделить Красное море. В 10-й главе Книги Иисуса Навина говорится о том, как Иисус молился Богу, чтобы солнце остановилось в небе. В главах 17—18 Третьей книги царств рассказывается о том, как Илия молился, управляя дождём. В 6-й главе Книги пророка Даниила говорится о том, как Даниил закрыл пасть львам в львиной яме. Все эти случаи показывают, что, если есть люди, готовые жить для Бога, Бог во всех веках желает дать им власть, чтобы всё оказалось под их владычеством.

Это ещё более очевидно в Новом Завете. Первым, кто правил за Бога в Новом Завете, был Господь Иисус. Он повелевал болезням отступить (Мф. 8:8-9), изгонял нечистых духов (Мк. 1:27) и возбранял буре и бушующему морю, повелевая им стихнуть (Мф. 8:26-27). Все эти случаи говорят о Его царствовании. Впоследствии, когда апостолы продолжали Господнюю работу, у них тоже было много переживаний царствования за Бога — они исцеляли больных и изгоняли злых духов (Деян. 3:6-7; 14:8-10; 19:12; 16:18). До сегодняшнего дня такие переживания часто повторяются в церкви. Затем в будущем, в царстве, победители будут царствовать с Христом и править народами (Отк. 2:26-27). Наконец, в вечности все спасённые будут царствовать в качестве царей во веки веков (22:5). Тогда мы будем в истинном и полном смысле наслаждаться благословением царствования за Бога.

Все эти случаи раскрывают, что от начала и до вечности единственное намерение Бога состоит в том, чтобы обрести человека, который царствовал бы за Него во вселенной. Это был один из аспектов Божьего замысла при сотворении человека. Более того, это был один из аспектов Божьего намерения при искуплении человека.

Таким образом, с точки зрения власти царствование — это конечная цель Божьего спасения. Это вершина нашего духовного переживания. Что касается Бога, то, если бы Он не спас нас до такой степени, чтобы мы могли царствовать за Него в небесной сфере, цель Его спасения не считалась бы полностью достигнутой. Кроме того, хотя царствование полностью осуществится только с приходом царства и в вечности, уже сегодня Бог хочет, чтобы мы положили этому начало на земле. Что касается нас, то, если христианин ещё не достиг уровня царствования за Бога, он ещё не соответствует необходимому стандарту. Христианин, достигший необходимого стандарта, не только был избавлен от греха, победил мир, пережил работу над своей плотью и сокрушение природного состава, был наполнен Святым Духом и теперь сидит в небесной сфере; более того, он во всём царствует с Христом. Будь то в Божьей работе, в церкви, дома или в любых обстоятельствах в своём окружении, он может царствовать и править над теми или иными вещами, когда этого хочет от него Бог. Бог должен обрести таких людей, чтобы через них применялась Божья власть и чтобы на землю пришло Божье царство.

II. ПЕРЕЖИВАНИЕ ЦАРСТВОВАНИЯ

Мы должны искать переживания царствования. Для этого обязательными являются две вещи.

А. Знать своё положение

Во-первых, мы должны знать своё положение. В предыдущей главе, «Знание вознесения», мы говорили о том, что основанием духовной власти является положение вознесения. Обладание силой зависит от состояния, а обладание властью зависит от положения. Если в автомобиле достаточно бензина и мощный двигатель, то у него есть сила. Это вопрос состояния. Но автоинспектор, стоящий на своём посту, обладает властью регулировать движение автомобилей, чтобы они ехали в надлежащем порядке. Это вопрос положения. Таким образом, власть целиком и полностью зависит от положения. Если мы находимся в положении вознесения, то у нас есть власть и мы можем царствовать. Если мы не находимся в положении вознесения, то у нас нет власти и мы не можем править.

Даже в случае с Господом Иисусом основанием царствования было положение вознесения. Он получил всю власть на небе и на земле (Мф. 28:18) и владычество над всем (Эф. 1:20-22) только после Своего воскресения и вознесения. Таким образом, если мы хотим царствовать, мы должны занимать положение вознесения.

Но если мы хотим находиться в положении вознесения и царствовать за Бога, нам необходимо принять всю работу креста над нами, чтобы пройти смерть и воскресение и благодаря этому переживать вознесение. Другими словами, переживание царствования — это результат всех предшествующих переживаний. Лишь после того, как мы пережили смерть, воскресение и вознесение, мы можем получить переживание царствования.

В Божьих детях сегодня видно очень мало действительности царствования. Главная причина этого в том, что мы не находимся в положении вознесения. Многие по-прежнему живут в земном состоянии. Они по-прежнему связаны с грехами и с миром. Они ещё не устранили плоть и свой нрав. Они ещё не отвергли собственное «я» и свой природный состав. Есть такие, кто устранил всё это и уже имеет небольшое переживание вознесения, но, из-за того что они не могут поддерживать это переживание, они опять оскверняются этими вещами, относящимися к старому творению, и в результате теряют положение вознесения. Оба эти состояния могут стать причиной того, что мы потеряем основание для царствования, и в результате мы не сможем править за Бога. Был один брат, жена которого постоянно препятствовала ему приближаться к Богу и служить Ему. Однажды его терпение иссякло и в своём гневе он отругал жену и ударил её, сказав: «Сегодня Господь хочет, чтобы я по-настоящему наказал тебя». Это явно не царствование. Из-за того что он вышел из себя, он потерял положение вознесения и попал в руки врага. Как же он после этого мог расправляться с врагом? Таким образом, чтобы царствовать, мы должны знать и сохранять положение вознесения.

Наше царствование основывается не только на положении вознесения, но и на положении в существующем порядке, который установлен Богом. Поэтому, если мы хотим царствовать за Бога, нам нужно не только находиться в положении вознесения — мы также должны сохранять отведённое нам Богом положение в существующем порядке, то есть подчиняться соответствующей власти. Вся власть автоинспектора, о котором говорилось выше, зависит не только от того, стоит ли он на своём посту, но и от того, подчиняется ли он своему начальству. Если он покинет свой пост, он не сможет регулировать автомобильное движение. Если он взбунтуется против своего начальства, он потеряет даже свои официальные права. Таким образом, сможет ли автоинспектор применять свою власть, зависит, с одной стороны, от того, сохранит ли он своё положение на посту, а с другой стороны, от того, сохранит ли он своё положение в субординации. Его положение на посту соответствует нашему положению в вознесении, а его положение в субординации соответствует нашему положению в существующем порядке.

В Мф. 8:5-13 говорится о сотнике, который пришёл просить Господа исцелить его больного слугу. Его вера основывалась на его знании положения в существующем порядке. Он сказал: «Господь, я не заслуживаю того, чтобы Ты вошёл ко мне под кров, но только скажи слово, и мой слуга будет исцелён. Ибо и я человек подвластный и имею под своим началом воинов. И говорю этому: „Пойди“, и он идёт; а другому: „Приди“, и он приходит; и своему рабу: „Сделай это“, и он делает». Поскольку он сам был человеком подвластным, он мог отдавать приказы своим подчинённым. Поэтому он верил, что Господу нужно только применить Свою власть и сказать слово повеления и дело будет сделано. Он действительно знал взаимосвязь между положением в существующем порядке и властью. Он знал, что для того, чтобы царствовать, сначала он должен подчиниться царствованию. Чтобы обладать властью, сначала он должен подчиниться власти.

Когда Бог в начале сотворил человека, Бог дал человеку власть владычествовать над всеми тварями в море, в воздухе и на земле. В то время человек подчинялся власти Бога, поэтому у него была Божья власть и все твари были вынуждены подчиняться человеку. Но как только человек пал и стал бунтовать против Бога, не желая подчиняться Божьей власти, он потерял Божью власть. В результате все твари, находившиеся под владычеством человека, перестали подчиняться власти человека. Поэтому сегодня нам могут причинять вред не только ядовитые змеи и дикие звери. Даже крошечные комары и блохи могут кусать нас. Это показывает, что вся падшая вселенная наполнена бунтом и неповиновением тварей.

Но когда в этой бунтующей и беспорядочной вселенной появляется кто-нибудь, кто всё же готов принять Божью власть, он оказывается явным образом облечён этой властью, которая делает его способным царствовать. Примером этого был Моисей. Он был человеком, который подчинялся власти и благодаря этому царствовал за Бога. Почти каждый раз, когда он сталкивался с бунтом и распрями израильтян, он подчинялся Божьей власти. Когда Корей, Дафан, Авирам и те, кто был с ними, взбунтовались и объединились против него, это особенно ярко проявилось в его поведении. Они стали нападать на Моисея и Аарона и сказали: «Слишком много вы на себя берёте, ибо всё общество, все они святы и среди них Иегова. Почему же вы возвышаете себя над собранием Иеговы?» (Числ. 16:3). Сказанное ими затрагивало власть Моисея. Их намерение состояло в том, чтобы свергнуть его власть. В этот момент Моисей не посчитал себя наделённым властью и не попытался решить эту проблему самостоятельно. Напротив, он пал ниц перед Богом и предоставил Богу оправдать его. Пав ниц перед Богом, он тем самым сохранил своё положение в существующем порядке. Он знал, что власть не у него, а у Бога. Его подчинение Божьей власти заставило других подчиниться ему. И результат того, что он поступал таким образом, с каждым разом всё более ясно показывал, что он облечён Божьей властью.

Рассмотрим Давида. На протяжении всей своей жизни Давид подчинялся не только Божьей власти; он также в абсолютной степени подчинялся власти в существующем порядке. Он признавал, что Саул — Божий помазанник, что Саул занимает положение царя и что Саул поставлен Богом как тот, кто имеет власть над ним. Он понимал, что он всего лишь подданный Саула. Поэтому, как бы Саул ни преследовал его и какую бы сильную ненависть он ни питал к нему как своему врагу, он ни разу не посмел взбунтоваться против него. Тем самым он всегда сохранял своё положение в существующем порядке и поступал как человек, подчиняющийся власти. И в результате наступил день, когда Бог помазал его самого царём, чтобы он царствовал за Бога среди народа Израиля.

Тем не менее у этих людей, подчинявшихся Божьей власти, были свои пороки и слабости. И лишь когда пришёл Господь Иисус как Слово, ставшее плотью, в этой бунтующей вселенной появился человек, который подчинялся Божьей власти в абсолютной степени. В жизни Господа Иисуса каждое слово и действие, каждое движение и каждая остановка соответствовали Божьей воле и подчинялись Божьей власти. В Флп. 2:8 говорится: «Он смирил Себя, став послушным вплоть до смерти, притом смерти на кресте». Поэтому Бог и превознёс Его, чтобы перед Ним преклонилось всякое колено на небе, на земле и под землёй и чтобы всякий язык назвал Его Господом, подчинившись тем самым Его власти (ст. 8-11). Благодаря тому что Господь Иисус подчинился власти Бога Отца и сохранил Своё положение в существующем порядке, Он получил власть и смог царствовать за Бога.

Теперь Господь дал эту власть и Своей церкви, то есть нам. Поэтому нам тоже нужно подчиняться Божьей власти, как это делал Господь. Кроме того, каждый из нас должен подчиняться порядку власти, установленному Богом, то есть подчиняться представительной власти Бога. Тогда мы, церковь, сможем применять эту власть Господа, чтобы править всем и царствовать за Бога. Сегодня в этой бунтующей и беспорядочной вселенной мы должны быть преемниками Господа в качестве свидетельства подчинения власти: молодые должны подчиняться пожилым, обучаемые — обучающим, и все мы должны подчиняться друг другу. Тем самым мы подчиняемся Божьей власти. Когда мы занимаем отведённое нам положение в существующем порядке, среди нас проявляется Божья власть. И тогда мы можем царствовать за Бога. Таким образом, власть в церкви нельзя получить или присвоить себе самостоятельно — власть приходит через подчинение. Например, старейшины не должны постоянно считать себя более зрелыми и старшими по сравнению с другими. Иначе они будут часто пользоваться своим положением и должностью в обращении с братьями и сёстрами или в своём управлении. Они должны быть подобны Моисею. Каждый раз, когда среди братьев и сестёр что-то случается, они должны сразу же падать ниц перед Богом, соблюдая своё положение в существующем порядке. Если они будут подчиняться Божьей власти, то благодаря этому у них будет Божья власть и они смогут царствовать и править за Бога над всем. Если они сами не подчиняются Божьей власти, но при этом встают на позицию старейшинства, требуя, чтобы другие подчинялись им, то это не царствование, а открытое проявление плоти. Другим будет трудно подчиняться им.

Итак, чтобы получить переживание царствования, мы должны сначала решить проблему положения. Мы должны знать и сохранять положение вознесения, и мы также должны знать и сохранять своё положение в существующем порядке. Знание положения вознесения представляет собой переживание знания вознесения, о котором говорилось ранее. Знание своего положения в существующем порядке представляет собой переживание знания Тела, о котором тоже уже говорилось. Мы должны знать и переживать эти два момента, прежде чем мы сможем царствовать за Бога. Мы должны знать положение вознесения, которое Он дал нам в Своём спасении, и своё положение в существующем порядке, которое Он назначил нам в Своём Теле, прежде чем мы сможем применять Божью власть и царствовать за Бога. Говоря просто, мы должны занять положение вознесения и своё положение в существующем порядке в Теле, прежде чем мы получим переживание царствования.

Б. Иметь желание царствовать

Во-вторых, мы должны иметь желание царствовать. Это означает, что мы должны решительно и активно царствовать за Бога, осуществляя правление над всем. Как только мы занимаем положение вознесения и своё положение в существующем порядке, мы можем царствовать. Если наше переживание достигло этого этапа, мы должны царствовать. Однако некоторые братья и сёстры не думают о царствовании и не имеют желания царствовать. Их дух расслабленный и ленивый. Их не волнуют трудности, возникающие в церкви, и они не хотят знать о проблемах, появляющихся в Господней работе. Они просто позволяют Сатане действовать и производить разрушения, как ему угодно. Таким образом, с точки зрения их роста в жизни они способны царствовать, но в действительности из-за своей расслабленности и нежелания царствовать они не могут получить переживание царствования. Поэтому, если человек хочет царствовать, его дух не должен быть расслабленным или робким — он должен быть готов применять Божью власть и решительно и активно предпринимать шаги против всех дел врага. Тогда в церкви сразу же будет проявлена Божья власть и многие случаи бунта и беззакония в церкви будут усмирены.

Сегодня в церкви не хватает людей, имеющих желание царствовать. Поэтому часто возникают ситуации, которых не должно быть. Например, некоторые собрания общения и хлебопреломления бывают слабыми и беспорядочными. Некоторые братья и сёстры должны молиться, но не молятся; некоторые должны говорить, но не говорят. Наоборот, высвобождается множество ненужных молитв и бессмысленных свидетельств. Это мешает собраниям, и братья и сёстры не назидаются и теряют к ним интерес. Такая ситуация возникает главным образом из-за тех, кто должен царствовать, но не царствует. Они ведут себя просто как сторонние наблюдатели, позволяя другим делать на собраниях всё, что им хочется. Они даже считают такой путь проведения собраний очень духовным: всё совершается не по действию человека, а по движению Духа. В результате из-за них церковь несёт большой урон.

Мы часто говорим, что те или иные собрания очень мёртвые и подавленные. Такая подавленность исходит от Сатаны, потому что Сатана — это дьявол, имеющий власть смерти. Таким образом, когда собрание бывает мёртвым и подавленным, это означает, что там царствует Сатана. В этом случае кто-то должен подняться, чтобы царствовать за Бога при помощи слова, либо гимна, либо молитвы, которые направят собрание в нужное русло, изменят атмосферу и высвободят жизнь Божью, тем самым поглотив сатанинскую смерть.

Сатана действует не только на собраниях, но и в жизни многих людей. Иногда он посылает ненужную нищету или болезнь. Если мы живём в сфере вознесения, мы можем распознать, в каком случае нищета и болезнь допущена Богом, а в каком причинена Сатаной. После того как мы распознаем это, мы должны учиться царствовать, отвергая нищету и болезнь, причинённые Сатаной, и оказывая им противодействие.

Кроме того, если мы получили некоторые переживания в духовной войне, мы видим, что всё то, что ведёт к срыву Божьей работы или к созданию помех для церкви, представляет собой дела бесов. Например, иногда на собраниях одни дремлют, а другие блуждают в своих мыслях, либо по комнате бегают дети. Всё это — работа бесов. Даже некоторые молитвы и сообщения являются работой бесов. Фактически можно сказать, что всё в этом мире, кроме того, что движимо Святым Духом, исходит от злых духов, то есть от бесов. Поэтому нам так нужны люди, готовые подняться и занять положение вознесения и своё положение в существующем порядке, люди, которые будут решительно и активно применять власть за Бога, чтобы править всей ситуацией беспорядка и беззакония и сокрушать всякое противодействие врага! Мы не должны быть такими, как старый Илий. В 3-й главе Первой книги царств мы видим, что он был равнодушным и погружённым в глубокий сон. Человек равнодушный и погружённый в глубокий сон не может царствовать за Бога. Если мы хотим царствовать, наш дух должен быть сильным и положительным. Царствующий дух должен быть сильным и живым, не пассивным, а активным, не отрицательным, а положительным, не расслабленным, а усердным. Человек, у которого такой дух, не только сохраняет своё положение в существующем порядке и подчиняется Божьей власти, но также имеет сильную веру и постоянно применяет Божью власть в положении вознесения. Поэтому он царствует и правит над своим окружением, над своей работой и над всеми собраниями и делами в церкви.

Чтобы царствовать, мы должны выражать свою позицию в трёх направлениях: во-первых, по отношению к Богу, во-вторых, по отношению к Сатане и, в-третьих, по отношению к людям, событиям и вещам. Возьмём в качестве примера брата в церкви, который ведёт себя ненадлежащим образом. Те, кто царствует, должны предстать перед Богом и выразить свою позицию, сказав: «Господь, что касается этого брата, который ведёт себя таким ненадлежащим образом в церкви, мы не согласны с этим и не одобряем это». Затем они также должны объявить Сатане, что это — проявление его попыток создавать помехи и что они противостоят этому и совершают суд над этим. Наконец, если это необходимо, они также должны серьёзно выразить свою позицию по отношению к людям, событиям и вещам, с которыми это связано, сказав: «Мы не согласны с этим и не позволим, чтобы это происходило». Когда мы выражаем свою позицию в этих аспектах, Бог начинает действовать и проявляет Свою власть. Часто действие Бога зависит от выражения нашей позиции по отношению к Нему. Когда человек живёт в грехах и в мире, Бог не оказывает почтения его мнению. Но когда человек достиг положения вознесения, Бог высоко чтит его мнение. Когда человек достигает сферы вознесения, его мнение почти равноценно мысли Бога. Поэтому он может предпринимать активные шаги и выражать свою позицию и Бог чтит его, доверяет ему и царствует через него.

Таким образом, с точки зрения цели Божьего спасения нам нужно царствовать за Него. С точки зрения нашего роста в жизни нам также нужно достичь этапа царствования. С точки зрения беззакония Сатаны нам тем более нужно подняться и царствовать. В свете этого нам нужно стараться хорошо усвоить этот урок. Это переживание является довольно высоким и глубоким, но мы уже в некоторой степени положили ему начало на втором и третьем этапах. Если мы будем продолжать старательно искать этого, Господь приведёт нас в сферу царствования. Да явит нам Господь Свою благодать!
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ГЛАВА ВОСЕМНАДЦАТАЯ

ДУХОВНАЯ ВОЙНА

Мы уже рассмотрели первые три переживания, относящиеся к четвёртому этапу духовной жизни: знание Тела, знание вознесения и царствование. Теперь мы пойдём дальше и рассмотрим четвёртое переживание этого этапа — духовную войну. Это — важное переживание на четвёртом этапе. Знать Тело, знать вознесение и царствовать необходимо для того, чтобы вести духовную войну. Поэтому четвёртый этап обозначается как этап духовной войны.

I. ОСНОВАНИЕ В ПИСАНИИ

Цель духовной войны состоит в том, чтобы принести царство Божье. Это вопрос огромного значения в Библии. В качестве основания мы выберем два наиболее важных отрывка.

Давайте сначала прочитаем Мф. 12:26, 28-29: «Если Сатана изгоняет Сатану, то он разделился сам против себя. Как же устоит его царство?.. Но если Я Духом Божьим изгоняю бесов, значит достигло вас царство Божье. Или как может кто-нибудь войти в дом сильного и захватить его добро, если прежде не свяжет сильного? И тогда разграбит его дом». В этом отрывке из сказанного Господом есть несколько важных моментов, относящихся к духовной войне. Во-первых, Господь сказал здесь, что у Сатаны есть своё царство. Во вселенной есть не только царство Божье, но и царство Сатаны. Во-вторых, Господь сказал, что если Он изгоняет бесов Духом Божьим, значит царство Божье достигло людей. Отсюда мы видим, что изгонять бесов Духом Божьим — значит приносить царство Божье, то есть вести духовную войну. В-третьих, если изгонять бесов — значит приносить царство Божье, то, пока бесы не изгнаны, правит царство Сатаны. Посредством бесов Сатана незаконно захватывает людей и царствует. В-четвёртых, «сильный», которого упомянул здесь Господь, — это Сатана. Сатана силён. Он владеет тем, что он незаконно удерживает и что он захватил силой. В-пятых, здесь упоминается как царство Сатаны, так и дом сильного. Царство Сатаны — это и есть дом сильного. Следовательно, люди в мире, с одной стороны, являются подданными в царстве Сатаны, а с другой стороны, имуществом в доме Сатаны. Здесь говорится, что кто-то входит в дом сильного и захватывает его добро. Речь идёт о Господе, который приходит в царство Сатаны, чтобы спасти людей, отняв их у Сатаны, который незаконно захватил их и владеет ими. В-шестых, здесь также говорится, что для того, чтобы захватить добро сильного, нужно прежде связать сильного. Это означает, что, когда Господь приходит спасти нас, Он должен прежде победить Сатану и связать его.

Теперь давайте прочитаем Мф. 6:9-10: «Отец наш, который на небесах, пусть освятится Твоё имя; пусть придёт Твоё царство; пусть исполнится Твоя воля и на земле, как на небе». Кроме того, в стихе 13Б говорится: «Ибо Твоё есть царство, и сила, и слава вовеки. Аминь». Этот отрывок, в котором приведены слова Господа о молитве, имеет огромное значение в Библии. Содержащийся в нём смысл очень тесно связан с духовной войной.

Уча нас молиться, Господь начал с трёх «пусть»: «Пусть освятится Твоё имя; пусть придёт Твоё царство; пусть исполнится Твоя воля и на земле, как на небе». Эти три «пусть» выражают главный смысл того, о чём мы должны молиться согласно желанию Господа. Затем в заключение Он сказал: «Ибо Твоё есть царство, и сила, и слава». Здесь тоже показаны три момента. Три «пусть» в начале и эти три момента в заключении показывают цель духовной войны.

Фраза «Пусть освятится Твоё имя» означает также «Пусть Твоё имя будет отделено к святости». В Библии показано, что имя Бога — это нечто великое. После падения человеческого рода, во времена Эноса (внука Адама), люди начали призывать имя Господа (Быт. 4:26). Бог желает, чтобы на земле было только Его имя и чтобы люди призывали только Его имя. Но когда люди стали строить Вавилонскую башню, совместно взбунтовавшись против Бога, они отстранили имя Бога и вознамерились распространить своё собственное имя (11:4). Воля Бога заключается в том, чтобы Его имя освятилось на земле и стало единственным именем, достойным всякого почёта. Однако Сатана объединил бунтующий человеческий род, чтобы отстранить имя Бога и заменить его множеством других имён. Поэтому имя Бога сделалось обыденным и заурядным. Таким образом, сегодня на земле имя Бога не освящается людьми, и это — порочный результат царствования Сатаны.

Мы знаем, что имя и власть взаимосвязаны. Имя в значительной степени представляет власть. Везде, где распространяется власть какого-нибудь человека, вслед за его властью распространяется его имя. Если в каком-нибудь месте есть имя того или иного человека, это подтверждает, что там есть и его власть. Вообще, если на каком-нибудь предмете написано чьё-то имя, это означает, что этот предмет принадлежит человеку с этим именем. Если на земле есть имя Бога, это означает, что земля признаёт Божье право собственности на землю. Если имя Бога отвергается на земле, это означает, что земля отказывает Богу в праве собственности на неё. Поскольку земля была сотворена Богом, на ней должно быть имя Бога и она должна признавать Божье право собственности. Но Сатана завладел человеком, побудив человека взбунтоваться против Бога. В результате имя Бога было оставлено и уже не было освящённым.

Поэтому, когда Бог работает на земле, Он постоянно обращает внимание на освящение Своего имени. Когда Бог привёл израильтян в Ханаанскую землю, Он повелел им собираться в одном месте для поклонения Ему, и это было то место, которое Он избрал, чтобы положить там Своё имя (Втор. 12:5-6). Бог сделал это для того, чтобы среди Его народа освящалось только Его имя. Сегодня, в новозаветном устроении, Бог не дал иного имени под небом среди людей, которым мы должны быть спасены, кроме имени Господа (Деян. 4:12). Когда мы принимаем крещение, мы крестимся в имя Отца, Сына и Святого Духа (Мф. 28:19). Когда мы молимся, мы молимся в имени Господа (Ин. 14:13-14; 16:23-24). Когда мы собираемся, мы собираемся также в имени Господа (Мф. 18:20). Таким образом, мы принадлежим имени Господа, и Его имя освящается в нас. Господь Иисус пришёл на землю с целью приобрести людей на земле. Через этих людей Он намерен вернуть землю в Божью собственность, чтобы имя Бога опять стало единственным освящаемым именем. В тот день люди поистине восхвалят Бога и скажут: «Иегова, Господь наш, как превосходно Твоё имя на всей земле» (Пс. 8:1).

За именем следует царство. Второй момент, на который Господь просит нас обращать внимание в молитве, — это пришествие царства Божьего. Это доказывает, что царства Божьего ещё нет на земле. Что такое царство Божье? Царство Божье — это сфера Божьего царствования. Любой народ, каким бы большим или малым он ни был, представляет собой сферу для царствования. Если земля не признаёт имени Бога, то на земле нет Божьего царствования. Если имя Бога освящается на земле, на землю приходит царство Божье, или Божье царствование. Поэтому после того, как Господь сказал: «Пусть освятится Твоё имя», Он сказал: «Пусть придёт Твоё царство».

В Библии раскрывается, что во вселенной есть три важные части: небеса, земля и воздух. С тех пор как Сатана взбунтовался против Бога, он завладел воздухом и землёй, так что единственным местом, где у Бога есть полное владычество, остаются только небеса. Таким образом, Сатана стал правителем власти воздуха (Эф. 2:2), и через подвластных ему вестников он правит в воздухе и на земле (6:12). Вследствие этого люди на земле отказываются от имени Бога и отвергают Его царствование.

Хотя Бог ещё не получил Своё царство на земле, Он не оставил землю. Начиная с Бытия мы видим непрерывную линию работы Бога на земле на протяжении поколений с целью установить Своё царство и царствовать на земле. Цель Бога в призвании Авраама состояла в том, чтобы обрести семейство и произвести из него народ (Быт. 12:1-2). Впоследствии Бог избавил израильтян, наследников Авраама, из Египта, чтобы они стали царством (Исх. 19:4-6). И посредством скинии Он царствовал среди них.

После того как израильтяне вступили в Ханаан, настал день, когда они опять отвергли Бога и отказались от Его царствования. Вместо этого они последовали за земными племенами, пожелав, чтобы ими правил человек (1 Цар. 8:4-7). Богу это было очень неугодно; это было препятствием для установления Его царства на земле, и теперь на земле Ему негде было царствовать. После кончины Саула был воздвигнут Давид. Давид был человеком согласно Божьему сердцу, поэтому Бог мог царствовать среди израильтян через Давида. Однако после Соломона израильтяне опять потерпели поражение. С тех пор Бог не мог обрести на земле царство, в котором Он мог бы свободно царствовать.

В этих обстоятельствах Бог послал человека по имени Иоанн Креститель. Когда он начал проповедовать, его первыми словами были слова: «Кайтесь, ибо приблизилось царство небес» (Мф. 3:2). Впоследствии, когда вышел проповедовать Господь Иисус, Его первым провозглашением также были слова: «Кайтесь, ибо приблизилось царство небес» (4:17). Затем, когда Господь послал учеников благовествовать, Он повелел им, когда они пойдут, проповедовать: «Приблизилось царство небес» (10:7). Наконец, Господь хочет, чтобы и Его церковь проповедовала по всей земле «благовестие царства» (24:14; Деян. 8:12; 28:31). Уже две тысячи лет Бог посылает людей благовествовать с целью обрести сферу, в которой Он будет царствовать на земле, и тем самым установить Своё царство. Таков смысл второго «пусть» в молитве, которой учил нас Господь.

Наконец, Господь хочет, чтобы у нас было третье «пусть» — «пусть исполнится Твоя воля и на земле, как на небе». Воля Бога и Его царствование неразделимы. Воля Бога может исполниться только в том месте, где Он царствует. Божья воля может осуществляться только на небе, но не на земле, потому что на земле ещё нет царства Божьего, в котором Бог мог бы царствовать. На земле нет Божьего царства, потому что на земле не освящается имя Бога. Где освящается Божье имя, там есть Божье царствование, а где есть Божье царствование, там исполняется Божья воля. Таким образом, когда Господь учит нас молиться, Он при этом заинтересован в том, чтобы Божье имя, Божье царствование (Божье царство) и Божья воля достигли земли.

В заключительной части молитвы, которой Господь учит нас, говорится: «Ибо Твоё есть царство, и сила, и слава». Царство — это сфера для царствования. Бог применяет Свою власть или силу в Своём царстве, и слава проявляется посредством Его царствования. Эти три вещи: царство, сила и слава — принадлежат Богу вовеки. На основании именно этих трёх факторов Господь молился, чтобы освятилось имя Бога, чтобы пришло Его царство и чтобы исполнилась Его воля и на земле, как на небе.

Сегодня, хотя царство Божье ещё не пришло полностью на землю, хотя Бог ещё не обрёл сферу, в которой Он может применять Свою власть в полной мере, и хотя Его слава ещё полностью не проявлена, тем не менее есть одно небольшое место, небольшая сфера (благодарение Господу!), в которой присутствует частичное царствование Бога и которая благодаря этому являет некоторую долю Божьей славы. Это — церковь. Сегодня церковь представляет собой образец Божьего царствования. Сегодня Бог хочет расширить сферу Своего царствования в соответствии с этим образцом и посредством этого образца. Именно через церковь Бог свяжет Сатану и уничтожит его силу. И тогда на всей земле будет почитаемо Его имя, будет установлено Его царство и исполнится Его воля. В этом заключается поручение церкви. И в этом состоит цель духовной войны, которую ведёт церковь.

II. ЦАРСТВО БОЖЬЕ В ПРОТИВОПОЛОЖНОСТЬ ЦАРСТВУ САТАНЫ

Мы сказали, что во вселенной есть царство Божье и есть также царство Сатаны. Духовная война, о которой мы ведём речь, — это война между этими двумя царствами. Поэтому, чтобы вести духовную войну, мы должны сначала узнать, в чём заключается противостояние между царством Божьим и царством Сатаны.

Царство Божье является вечным как во времени, так и в пространстве. Поскольку Сам Бог существует от вечности до вечности, то и Его царство существует от вечности до вечности. Кроме того, поскольку Сам Бог в свете, то и царство Божье в свете.

Царство Сатаны не вечное. С точки зрения времени оно ограничено во времени; с точки зрения пространства оно ограничено воздухом и землёй. Кроме того, царство Сатаны находится во тьме, что является полной противоположностью царства Божьего.

Помимо этого есть ещё одно большое различие: царство Божье является законным, а царство Сатаны незаконно. Вся вселенная была сотворена Богом и принадлежит Ему. Следовательно, у Бога есть законное право царствовать. В противоположность этому царство Сатаны было основано в результате бунта против Бога. Следовательно, оно совершенно незаконно.

В Ис. 14:12-15 и в Иез. 28:11-17 Бог показывает через царя Вавилона и царя Тира (оба они были орудиями, которые использовал Сатана) процесс бунта Сатаны. Изначально Сатана был помазанным херувимом, архангелом, занимавшим особое место перед Богом. Поскольку он возгордился сердцем и захотел возвысить себя до равенства с Богом, он взбунтовался против Бога и попытался свергнуть Божью власть, установив в результате собственную власть. С тех пор во вселенной существует незаконное царство Сатаны.

Царство Сатаны — это сфера царствования Сатаны. Господь Иисус однажды назвал Сатану «правителем этого мира» (Ин. 14:30). Отсюда видно, что у Сатаны не только есть своё царство; он также царствует в своём царстве. Более того, в его царстве у него есть вестники различных рангов. Все они были ангелами, последовавшими за Сатаной в бунте против Бога. Сегодня это начальства, власти, мироправители, господства и духовные силы зла в небесных пределах, а Сатана является их главой (Эф. 6:12; 2:2; 1:21).

Кроме того, в царстве Сатаны есть множество бесов, то есть злых духов, которые являются его слугами. На основании различных записей в Библии можно установить, что до шестидневной работы по восстановлению небес и земли (Быт. 1) существовал некий мир, в котором жили существа, имевшие дух. Когда Сатана взбунтовался против Бога, все они последовали за ним и совместно взбунтовались. Поэтому Бог подверг этот мир суду, с одной стороны погасив солнце и луну на небе, так что они перестали светить, а с другой стороны уничтожив землю и этих живых существ водой. В результате суда водой дух и тело у этих живых существ были отделены друг от друга. Эти лишённые тела духи, обитающие в водах суда, и есть бесы, то есть злые духи, упоминаемые в Библии.

Таким образом, изначально в царстве Сатаны было три группы лиц: во-первых, Сатана — глава, правитель; во-вторых, ангелы, которые последовали за Сатаной в бунте против Бога и сделались служителями и исполнителями, правящими за него в воздухе, и, в-третьих, лишённые тела духи, или бесы, злые духи, которые стали слугами Сатаны, исполняющими его поручения на земле.

Затем, после того как были сотворены люди, Сатана пришёл обольстить людей, и ему удалось соблазнить их. Люди стали подданными его царства, которыми он стал распоряжаться, подвергая их жестокому обращению. Таким образом, сегодня в царстве Сатаны есть четыре категории лиц. В воздухе находятся Сатана и его вестники, а на земле — его слуги и подданные, бесчисленное множество бесов и мириады людей. В то время, когда Господь Иисус благовествовал на земле, Он повсюду встречал людей, одержимых бесами. Сегодня по-прежнему есть стаи бесов, скрытно движущихся среди людей в этом мире. Хотя их жилищем является море, им нравится находить какое-нибудь тело, чтобы жить в нём. Когда мы говорим, что человек одержим бесом, мы обычно имеем в виду, что бес завладевает человеческим телом.

Итак, царство Сатаны состоит из этих четырёх категорий лиц. Они полностью организованы в систему, посредством которой Сатана незаконно захватил воздух и землю с целью свергнуть Божью власть и установить собственное царство. Таким образом, это царство, организованное бунтующими силами Сатаны, является абсолютно незаконным.

Лишь спустя четыре тысячи лет после падения человеческого рода, в начале новозаветного устроения, Господь Иисус вышел на служение и провозгласил: «Кайтесь, ибо приблизилось царство небес». Господь подразумевал, что до этого власть была в руках царства земли, царства Сатаны, в котором правил Сатана, но теперь на землю должно прийти царство небес, царство Божье, и теперь оно будет царствовать. Затем Он учил учеников молиться словами: «Пусть придёт Твоё царство». В полной мере это осуществится в будущем, при звуке седьмой трубы (Отк. 11:15). Тогда царство мира станет царством Бога и Христа. Так Божье царство придёт на землю в практическом смысле и в полноте.

Сегодня, пока этот день ещё не наступил, мы живём в то время, когда Божьи люди должны сражаться за Бога на земле. С того времени, когда Господь Иисус вышел на служение, до времени Его второго пришествия вся работа, которую Божьи люди делают для Бога, является духовной войной. При помощи тех, кто принадлежит Ему, Бог хочет спасти людей, оказавшихся в плену у Сатаны, и возвратить Себе землю, незаконно захваченную Сатаной. Это спасение людей и возвращение земли, согласно тому, что Господь показал в 12-й главе Евангелия от Матфея, представляет собой войну между царством Бога и царством Сатаны.

III. ВСЯ ДУХОВНАЯ РАБОТА ЯВЛЯЕТСЯ ВОЙНОЙ

Поскольку существует война между царствами Бога и Сатаны, вся духовная работа, которую мы делаем для Бога, какую бы форму она ни принимала, если только она касается вещей в духовной сфере, по своей природе представляет собой войну. Например, цель благовествования, согласно Деян. 26:18, состоит в том, чтобы «открыть им глаза, обратить их от тьмы к свету и от власти Сатаны к Богу». Отсюда видно, что цель благовествования не только в том, чтобы открыть людям глаза и обратить их от тьмы к свету, но и в том, чтобы избавить их от власти Сатаны. Кроме того, в Кол. 1:13 говорится: «...который избавил нас из власти тьмы и перенёс в царство Сына Своей любви». Быть избавленными из власти тьмы — значит быть избавленными от власти Сатаны, или царства Сатаны. А быть перенесёнными в царство Сына Божьей любви — значит быть перенесёнными в царство Божье. Следовательно, благовествование — это в полном смысле слова духовная война, цель которой — свергнуть власть Сатаны в людях и принести царство Божье. Очевидно, что человек, не верящий в Господа, отвергает имя Бога, не имеет в себе Божьего царствования и никак не связан с волей Божьей. Вместо этого он полностью подчинён власти Сатаны и всё его существо находится в тёмном царстве Сатаны. Когда человек получает спасение, он, во-первых, верит в имя Господа, во-вторых, призывает имя Господа и, в-третьих, пребывает в имени Господа. Он принадлежит Господнему имени. Таким образом, теперь он избавлен от власти Сатаны и принадлежит имени Господа. Как только на него распространяется имя Господа, вслед за этим приходит власть Господа. Как только на него распространяется власть Господа, власть Сатаны устраняется. Поэтому, строго говоря, благовествование, принесение спасения людям и приведение их к Господу — это своего рода духовная война.

Назидание святых тоже связано с духовной войной. Назидать святых — значит избавлять их от правления Сатаны, то есть от грехов, от мира, от плоти и от всего относящегося к старому творению — от всех этих вещей, которые Сатана использует для того, чтобы править человеком. В результате этого святые в большей степени избавляются от сатанинской власти тьмы, глубже узнают имя Господа и позволяют Господу усилить Своё царствование в них и тем самым дают возможность царству Божьему распространиться на них в более полной мере.

Во 2 Кор. 10:3-5 говорится: «Хотя мы ходим в плоти, мы не согласно плоти воюем; ибо оружие нашей войны не плотское, а сильное перед Богом для сокрушения твердынь, когда мы сокрушаем рассуждения и всякое возвышение, восстающее против знания Бога, и пленяем всякую мысль к послушанию Христу». Из сказанного здесь видно, что даже после того, как христианин был спасён, существует возможность того, что значительная часть его разума и мыслей останется твердыней Сатаны и многие его идеи и представления по-прежнему будут служить в качестве основания, захваченного Сатаной. Поэтому, когда апостолы назидают святых, их цель состоит в том, чтобы, ведя войну, сокрушить все твердыни и основания Сатаны в святых и в конечном итоге пленить их мысли к послушанию Христу. Таким образом, назидание святых — это тоже своего рода духовная война.

Более того, даже управление церковью — это война. Цель управления церковью состоит в том, чтобы избавить церковь из власти тьмы, в том, чтобы Бог обрёл в церкви место правления, чтобы имя Бога в церкви было возвышено, чтобы Его воля в церкви исполнилась и чтобы слава Божья всё больше проявлялась в церкви. Таким образом, управление церковью — это тоже своего рода война.

Даже все наши молитвы, будь то молитвы за самих себя, за свою семью, за оживление церкви или за что-либо ещё, предназначены для того, чтобы избавить нас из сатанинской власти тьмы. Следовательно, они тоже представляют собой своего рода войну.

Если Господь откроет наши глаза, мы увидим, что наша работа в служении Господу по своей природе является войной. Вся наша духовная работа, будь то избавление людей от греха, от мира, от болезней или от проблем, имеет свою конечную цель — спасти человека из власти Сатаны и изгнать сатанинскую власть тьмы из людей, чтобы люди были приобретены Богом и приобретены Им как можно больше. Тогда имя Бога освятится в людях, Божье царство достигнет людей, Его воля исполнится в людях и в результате Его слава будет явлена на людях. Поэтому по своей природе вся эта работа является духовной войной.

IV. ПРИНЦИПЫ ДУХОВНОЙ ВОЙНЫ

Для практического переживания духовной войны существует несколько основных принципов, которые мы должны соблюдать.

А. Не использовать плотское оружие

Первый принцип духовной войны состоит в том, что мы не должны использовать плотское оружие. Апостол Павел ясно говорит об этом во 2 Кор. 10:3-5 (эти стихи мы цитировали выше). Он говорит: «Хотя мы ходим в плоти, мы не согласно плоти воюем; ибо оружие нашей войны не плотское». Под этим плотским оружием понимается не только то, что мы выходим из себя. Это оружие включает в себя любые человеческие ухищрения и природные методы. Например, мы чувствуем, что один брат впал в заблуждение и что это заблуждение уже стало проблемой в церкви. Мы хотим поправить его, но чувствуем, что это было бы неудобно. Потом мы вспоминаем, что есть другой брат, который довольно близко знает его, и мы просим этого брата пойти и поговорить с ним. Даже такой манёвр является плотским оружием. В конечном итоге он окажется тщетным в решении духовной проблемы. В обществе и в деловом мире применяется множество подобных ухищрений, но на духовном поле боя мы не можем прибегать к ухищрениям. Если мы прибегаем к ухищрениям нашей плоти, то мы уже попали в руки врага. Как же мы сможем избавлять из рук врага других людей?

Мы видим, что Павел был человеком, который никогда не использовал плотское оружие. В отношениях с церквями и в контактах со святыми он был совершенно прямым, как стрела. Он готов был скорее допустить, чтобы его считали за глупца, чем хотя бы на минуту воспользоваться каким-нибудь ловким ухищрением. Поэтому он мог быть «сильным перед Богом для сокрушения твердынь» и тем самым одерживать победу в духовной войне.

Если и мы хотим одерживать победу во всей нашей духовной работе и добиваться успеха, мы должны точно так же отказаться от любого плотского оружия. Например, при благовествовании вполне нормально использовать иллюстрированные листовки в качестве наглядного вспомогательного материала, но если мы постоянно полагаемся на различные методы или используем материальные блага для привлечения людей, то мы используем плотское оружие. В лучшем случае это оружие может лишь помочь людям стать членами церкви. Оно не может избавить их из рук Сатаны. Итак, первый принцип духовной войны состоит в том, чтобы отказаться от любого плотского оружия — оружия плоти.

Б. Сохранять положение вознесения

Второй принцип духовной войны состоит в том, чтобы сохранять положение вознесения. Мы уже много сказали о духовной войне. Но фактически есть только одна категория людей, которые способны вести духовную войну. Это те, кто получил спасение, был воскрешён из смерти и теперь сидит с Христом на небесах. Только такие люди могут нападать на врага в воздухе с превознесённого положения на небесах. Поэтому для ведения духовной войны мы должны сохранять небесное положение. Когда мы недостаточно небесные, когда мы теряем своё небесное состояние, всему приходит конец. Если наше благовестие бессильно, причина этого в том, что мы недостаточно небесные. Мы сами земные, и мы используем для благовествования земные методы или плотское оружие. В результате мы можем кого-то привести к спасению, но их состояние будет мутным и они не смогут полностью избавиться из-под власти Сатаны. Если мы действительно хотим избавлять людей из-под власти Сатаны, чтобы они были не только спасены, но и полностью избавлены из рук Сатаны, мы, благовествующие, должны быть людьми, которые сидят на небесах и сохраняют вознесённое положение.

Этот же принцип действует при назидании святых. Если мы теряем положение вознесения, то мы не можем ни снабжать святых, ни помогать им. Если сообщения, которые мы делаем, — это всего лишь доктрины, а общение, которое мы предоставляем, — это всего лишь знания, которые не содержат в себе элемента войны, то в лучшем случае мы можем передать людям учения для ума и возбуждение в чувствах. Мы не можем практическим образом избавлять людей из-под власти Сатаны и обращать их к Богу. Поэтому, если мы хотим, чтобы наша работа имела воздействие войны, то есть была работой, способной избавлять людей из рук Сатаны, мы должны сохранять положение вознесения и постоянно жить в состоянии небес. Это чрезвычайно важный секрет.

Если многие из нас ещё не достигли сферы вознесения в своём переживании, то почему мы способны приводить людей к тому, чтобы они получали спасение и любили Господа? Это обусловлено тем, что в нас всё-таки есть некая часть, которая является небесной или несёт в себе небесное состояние. И посредством этой части мы способны помогать другим и назидать их. Хотя мы осквернены грехом, любим мир и мыслим о плоти, тем не менее отчасти наше состояние является небесным. Поэтому мы способны частично изгонять силу тьмы в людях и делать так, чтобы они обращались к Господу и любили Его. То есть принцип остаётся тем же. Только те, кто живёт в сфере небес, могут расправляться с силой тьмы в воздухе и изгонять дьявола. Та помощь и то избавление, которые мы можем принести другим, основываются исключительно на той части в нас, которая имеет небесную природу. То, в какой степени мы изгоняем силу тьмы, непосредственно зависит от нашего небесного состояния. Если в нас больше элемента небес, то мы можем в большей мере вести духовную войну. Если в нас мало элемента небес, то в нас никак не может быть много элемента духовной войны. Эти две вещи находятся в прямой пропорциональной зависимости друг от друга. Если человек полностью вступил в небесную сферу, всё его существо, житие, работа и действия представляют собой духовную войну. Он способен изгнать силу тьмы из любого места, куда он приходит, и из всех людей, с которыми он встречается. Поэтому, когда мы в своём переживании достигнем положения вознесения и сможем царствовать, тогда мы сможем сражаться за царство Божье, возвратить Богу утраченную землю и принести царство Божье.

В. Использовать духовное оружие

Третий принцип духовной войны состоит в том, что мы должны использовать духовное оружие. Ведя духовную войну, недостаточно лишь сохранять небесное положение. Мы должны уметь активно использовать духовное оружие. Духовное оружие — это «все доспехи», упоминаемые в Эф. 6:10-17, которые включают в себя пояс истины, нагрудник праведности, обувь благовестия мира, щит веры, шлем спасения и меч Духа. Все эти виды оружия являются духовными, и когда мы используем их, мы должны быть в духе. Можно сказать, что основной принцип применения духовного оружия состоит в том, что все наши действия должны исходить из духа. Благовествование, назидание святых и управление церковью — это нечто исходящее из духа. Какие бы дела мы ни делали, каждое из них должно исходить из духа и в каждом из них должен высвобождаться дух. Всё, что не исходит из духа, всё, что делается согласно нашим собственным взглядам, идеям, мудрости или уму, неизбежно является каким-то человеческим ухищрением и, следовательно, представляет собой не духовное оружие, а плотское. Таким образом, когда мы ведём сражение, всё, что мы делаем, должно исходить из духа — мы должны касаться чувства, исходящего из нашего духа. Это тоже один из самых основополагающих принципов.

Г. Молиться боевыми молитвами

Четвёртый принцип духовной войны состоит в том, чтобы молиться боевыми молитвами. Упомянув в 6-й главе Послания к эфесянам различные виды духовного оружия, апостол говорит: «…молясь во всякое время в духе» (ст. 18). В духовной войне нельзя пренебрегать молитвой, так как духовная война в основном зависит от молитвы. Больше всего Сатана боится склонённых коленей святых перед Господом и молитвы церкви перед Богом. Даже в Ветхом Завете мы видим несколько примеров боевых молитв. Например, когда помолился Даниил, на престоле было предпринято действие. Но когда от престола был послан ответ, он столкнулся с сопротивлением в воздухе. Даниил молился постоянно. Его молитва была своего рода войной. Человек, сохраняющий положение вознесения, царствует на небе. Он также может применять духовное оружие, и исходящая от него молитва очень действенна. Она может коснуться Божьего престола и воздействовать на силу Сатаны. Бог хочет, чтобы у Его святых была такая молитва, при помощи которой они бы работали вместе с Ним и сражались за Него.

Д. Посредством крови, слова свидетельства и отказа от любви к душе-жизни

В духовной войне помимо отказа от плотского оружия, сохранения положения вознесения, применения духовного оружия и возношения боевых молитв мы также должны применять кровь, свидетельствовать словом и не любить свою душу-жизнь (Отк. 12:11). Это тоже очень важный принцип в духовной войне.

Вести духовную войну посредством крови — значит применять кровь Господа в качестве своего покрова и принимать кровь Господа для противодействия обвинениям и нападкам Сатаны. Поскольку мы до сегодняшнего дня всё ещё находимся на земле и в теле из плоти, мы никак не можем избежать некоторого осквернения, растления, слабостей, недостатков и других нежелательных состояний. Когда мы сражаемся с Сатаной, он в первую очередь указывает нам в нашей совести на все наши слабости и недостатки, а затем обвиняет нас и нападает на нас. Сатана обвиняет не только внутри; иногда его обвинения звучат во внешней сфере. Однажды, когда один человек изгонял беса, бес указал ему на его скрытые слабости и публично объявил о них через того, кто был одержим им. Подобный случай даже записан в Ветхом Завете. В Зах. 3:1-5 говорится о том, что Иисус был одет в грязные одежды, а Сатана пришёл противостоять ему и нападать на него. В ходе духовной войны дьявол обязательно делает подобные вещи. В такие минуты нам нужно знать силу и действенность крови. Тогда мы сможем применять кровь в ответ на любые обвинения Сатаны. Мы можем сказать ему: «Хотя у нас есть эти слабости, кровь Господа уже пролита и Бог удовлетворён». Тогда мы сможем быть сильными и дерзновенными перед врагом и сражаться с ним.

Во-вторых, мы должны свидетельствовать. Иначе говоря, мы должны провозглашать то, что совершил Господь Иисус, — победу креста, достижение воскресения и положение вознесения. Речь идёт не о проповеди, а о свидетельстве и провозглашении при помощи слов.

Сатана — это действительно очень коварный обвинитель. Иногда, как только мы начинаем говорить о победе над миром, он сразу же начинает обвинять нас внутри, говоря: «Разве ты уже не любишь мир?» Когда он прерывает нас и задаёт такой вопрос, мы в ту же минуту внутренне сникаем. Именно в это время нам нужно немедленно провозгласить победу Господа. Мы должны сказать: «Хотя я ещё не освободился от мира, Господь Иисус победил мир». Так мы сможем победить его нападки.

В-третьих, мы должны не любить собственную жизнь. У нас не должно быть любви к себе и заботы о себе. Если мы будем любить себя и заботиться о себе, это приведёт к тому, что мы потеряем положение, необходимое для ведения войны, и будем неспособны сражаться. Поэтому, для того чтобы сражаться, мы должны не любить свою душу-жизнь вплоть до смерти.

Итак, любая духовная работа представляет собой тот или иной вид духовной войны. Когда мы встаём, чтобы работать, не бывает такого, чтобы мы не столкнулись с нападками врага. В дни, когда Неемия восстанавливал город Иерусалим, из-за помех, которые причинял враг, каждый одной рукой делал работу, а другой рукой держал оружие (Неем. 4:17). Точно так же мы, те, кто сегодня служит Господу, должны одной рукой работать, а другой сражаться. Нас не должно заботить, что мы приобретём или потеряем; мы должны посредством крови в положении вознесения провозглашать победу Господа. И тогда, применяя различные виды духовного оружия, чтобы расправиться с Сатаной, мы сможем свергнуть его власть и принести царство Божье. Мы не должны пренебрегать ни одним из этих принципов, когда мы на практике ведём духовную войну.

V. РЕЗУЛЬТАТЫ ДУХОВНОЙ ВОЙНЫ

Первым результатом духовной войны является то, что мы приносим Божью власть. От того, сколько мы сражаемся, зависит то, в какой степени будет принесена Божья власть. Божья власть может применяться только там, где мы сражаемся. Если эта война идёт в отдельном человеке, то Божья власть достигает этого отдельного человека; если она происходит в доме, то Божья власть достигает дома; если она имеет место в церкви, то Божья власть достигает церкви. Таким образом, первым результатом духовной войны является то, что мы приносим Божью власть.

Вторым результатом духовной войны является то, что мы изгоняем и прогоняем Сатану. Это также происходит в отдельном человеке, в доме и в церкви. Более того, это происходит даже в воздухе и на земле. Туда, где святые постоянно ведут духовную войну, приходит Божья власть. Вследствие этого Сатана оказывается изгнан оттуда.

Среди детей Божьих недостаточно много тех, кто ведёт войну, и слишком мало элемента духовной войны. Поэтому Сатана до сих пор правит в воздухе и на земле. Когда наши духовные переживания довольно поверхностны, наше ощущение духовной войны является очень слабым. Нам ещё кажется, что наша проблема связана с грехом, миром, плотью, собственным «я» и природным составом. После того как мы проделываем работу над всем этим и переходим на четвёртый этап духовной жизни, наши переживания углубляются и мы видим, что Тело, которое Бог использует во вселенной, — это церковь. И тогда у нас появляется сильное чувство в отношении духовной войны: мы знаем, что всем, что мы делаем — каждым нашим поступком, словом и выражением позиции, — мы воздействуем на Сатану и нападаем на него. И только тогда мы отчётливо осознаём, что наша единственная проблема — это Сатана и что мы являемся воинами, которые должны расправиться с Божьим врагом. Мы видим, что мы благовествуем не просто для того, чтобы спасать души, а в большей степени для того, чтобы изгонять дьявола; мы назидаем святых и управляем церковью не просто для того, чтобы созидать церковь, а в большей степени для того, чтобы сражаться за Бога и прогонять силу тьмы, которая незаконно захватывает людей. И тогда Божья власть может распространиться на группу людей или на те или иные обстоятельства и царствовать над ними. Когда мы достигаем этого этапа, благовествуем ли мы, или назидаем святых, или управляем церковью, наша позиция всегда заключается в том, что мы нацеливаемся на Сатану, чтобы расправиться с ним. Мы знаем, что благовестию препятствуют не внешние обстоятельства, а Сатана. Мы знаем, что людей захватывают и отвращают от любви к Господу не человеческие связи, не мир и не плоть, а сатанинская сила тьмы. И мы также знаем, что причиной всей путаницы, распрей, безразличия и растления в церкви является не кто иной, как Сатана. Поэтому мы не стараемся покончить с теми вещами, которые видны на поверхности, а, применяя положение и власть вознесения, расправляемся с силой тьмы, которая строит козни за всеми этими вещами и царствует на земле.

В 12-й главе Откровения раскрывается, что, как только ребёнок мужского пола, обозначающий победителей, будет восхищен на небо, сразу же начнётся война. Как только они будут восхищены на небо, они в ту же минуту вступят в сражение с Сатаной и сбросят его с воздуха на землю. Позже Господь Иисус приведёт их с Собой в Своём сошествии на землю и бросит находящегося на земле Сатану в бездну. Тогда сила тьмы в воздухе и на земле будет полностью изгнана и ни на небе, ни на земле уже не будет никаких следов Сатаны. Так на практике придёт царство Божье. Тогда все побеждающие святые будут царствовать вместе с Христом за Бога тысячу лет.

Наконец, по завершении тысячелетнего царства враг будет ненадолго освобождён и взбунтуется в последний раз. Но Господь и победители опять расправятся с ним, и он будет брошен в огненное озеро, горящее серой. Все, кто принадлежит ему, вместе с ним погибнут навеки. Тогда первые небо и земля уйдут, и с этого времени будут новое небо и новая земля. Там, в новом небе и новой земле, имя Бога будет единственным почитаемым именем, все твари будут подчиняться Божьей власти, Божья воля исполнится во всей вселенной и Божья слава будет полностью явлена. Так посредством духовной войны полностью осуществится Божий вечный замысел.
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ГЛАВА ДЕВЯТНАДЦАТАЯ

НАПОЛНЕННОСТЬ РОСТОМ ХРИСТА

Теперь мы изучим девятнадцатый урок в отношении жизни, который также представляет собой последнее переживание жизни, — наполненность ростом Христа. Мы будем рассматривать эту тему на довольно простом уровне, потому что многие связанные с ней моменты уже были рассмотрены в предыдущих главах и теперь осталось сказать совсем немного. Кроме того, у нас есть лишь очень небольшие переживания этого урока, поэтому мы не можем много говорить на эту тему.

Когда мы говорим о наполненности ростом Христа, мы имеем в виду, что наша жизнь в Христе достигла сферы полной зрелости. Если мы действительно переживём все уроки жизни, о которых говорилось ранее, то жизнь Христа сможет в полной мере внедриться в нас. И тогда мы будем полны роста полноты Христа.

Увеличение роста Христа в нас можно разделить на пять шагов. Во-первых, Христос входит в нас, становясь нашей жизнью. Во-вторых, Христос, живя в нас через Святого Духа, постепенно растёт в нас. В-третьих, Христос образовывается в нас. В-четвёртых, Христос проявляется через нас. По мере того как Христос растёт и образовывается в нас и проявляется всё больше и больше, однажды каждая часть нашего существа будет наполнена Его элементами. И тогда мы достигнем пятого шага, состоящего в том, что Христос созревает в нас, или, иначе говоря, мы наполняемся ростом полноты Христа. В это время наше переживание жизни в Христе достигает своей высшей точки.

У каждого спасённого христианина есть переживание первого шага — переживание того, что Христос входит в него, становясь его жизнью. Если человек не пережил этот первый шаг, то он не спасён и он не может говорить о последующих переживаниях жизни. Что касается второго шага, состоящего в том, что Христос живёт и растёт в нас, то каждый ищущий христианин находится в процессе этого переживания. Что касается третьего шага, состоящего в том, что Христос образовывается в нас, многие ещё не достигли этого этапа. Когда мы подходим к четвёртому шагу, состоящему в том, что Христос проявляется через нас, мы видим, что тех, кто пережил этот шаг, ещё меньше. Наконец, что касается пятого шага, состоящего в том, что Христос созревает в нас и мы созреваем в Его жизни и наполняемся Его ростом, сегодня во всех церквях на земле редко можно встретить людей, имеющих это переживание. Соответственно, в этом уроке, посвящённом наполненности ростом Христа, сказать много мы не можем. Мы просто перечислим несколько основных моментов и кратко рассмотрим их.

I. В ТЕЛЕ

Что касается наполненности ростом Христа, мы прежде всего должны понять, что ни один человек не может достичь этого этапа отдельно от других. Достичь этого переживания можно только в Теле. Это переживание, которое приобретается исключительно в Теле.

Христианин, переживший сокрушённость плоти и природного состава, автоматически видит Тело Христово. Начиная с этого времени он глубоко осознаёт исходя из своего переживания, что отдельно от Тела Христова он не может жить — он не может ни жить в Господе, ни касаться Его присутствия. Если он будет отделён от Тела Христова, он даже не сможет быть христианином. Поэтому с того времени, когда он начинает видеть Тело Христово, и до тех пор, пока он не созреет в жизни Господа, его духовная жизнь проходит в Теле и все свои духовные переживания он тоже получает в Теле. Таким образом, его наполненность ростом полноты Христа также является переживанием в Теле.

Никто не может переживать наполненность ростом полноты Христа вне Тела, но, более того, говоря практически, даже в Теле никто не может быть наполнен ростом Христа отдельно от других. Наполненность ростом Христа — это нечто связанное с Телом. Поэтому только Тело может быть наполнено ростом Христа.

Наполненность ростом полноты Христа упоминается в Библии только один раз, в Эф. 4:13. В этом отрывке автор говорит не об отдельных святых — он подчёркивает тот факт, что однажды такого этапа достигнет Тело Христово, то есть церковь. В Эф. 3:18 мы читаем, что для того, чтобы постигнуть ширину, длину, высоту и глубину Христа, нам нужно быть вместе со всеми святыми. Из этих двух мест в Писании мы видим, что рост полноты Христа и неисследимые измерения Христа невозможно переживать отдельно от других — это можно переживать, только находясь в Теле и соединившись со всеми святыми.

Итак, говоря просто, зрелость христианской жизни достигается в Теле. Ни в коем случае нельзя рассчитывать на то, что мы сможем достигнуть зрелости жизни отдельно от других. Более того, когда человек видит Тело, он уже не может существовать отдельно от других.

II. НАПОЛНЕННОСТЬ ЖИЗНЬЮ И ПРИРОДОЙ ХРИСТА

С точки зрения нашего содержания наполненность ростом Христа означает, что мы наполнены жизнью и природой Христа. К тому времени, когда переживание жизни достигает своей высшей точки, жизнь и природа Христа пронизывают все различные части существа человека. Различные части его духа, а также разум, воля и чувства его души оказываются наполнены жизнью и природой Христа. Даже его физическое тело иногда подкрепляется этой силой из духа. (Сегодня христиане пока ещё не могут быть наполнены элементом Христа в своём теле. Мы сможем достигнуть этого, только когда мы будем восхищены и преображены.) В это время его жизнь достигает зрелости.

Среди нас есть много таких, кто уже много лет верит в Господа, но в ком до сих пор мало элемента Христа. Их мысли наполнены в основном ими самими. Хотя в их мыслях мало загрязнённости и растления, Христа в них тоже мало. Это означает, что в их мыслях также очень мало роста Христа. Что касается их воли, хотя она не бунтует против Бога, не противостоит Ему и вроде бы ни в чём не является неправой, она в основном состоит из элемента их самих и в ней очень мало элемента Христа. Что касается их чувств, то их настроения, желания и склонности могут быть безупречными, но они всё равно не наполнены элементом Христа. Это доказывает, что рост Христа в них ещё не достиг полной меры и что они очень мало продвинулись в духовном росте.

Как мы можем постепенно наполниться жизнью и природой Христа? Мы знаем, что в человеке есть три части: дух, душа и тело. Дух — это центр, тело — внешняя периферия, и между этими двумя частями находится душа. При нашем возрождении Христос как Дух входит в наш дух. С этого времени Он живёт и растёт в нас. Сначала Он наполняет нас в нашем духе; затем Он распространяется вовне из духа в разум, чувства и волю в нашей душе. Он использует крест, чтобы работать над нашим собственным «я» и нашим природным составом, то есть чтобы в особенности работать над нашей душой-жизнью, находящейся в наших разуме, чувствах и воле. Чем больше крест работает над нашими разумом, чувствами и волей и сокрушает их, тем больше Христос как животворящий Дух может войти в эти части. В определённый момент Христос становится всеми элементами наших разума, чувств и воли. Тогда рост Христа достигает в нас своей полноты.

На этом этапе все размышления, представления, идеи и точки зрения нашего разума, всё удовольствие, гнев, печаль, радость, отрада и склонности наших чувств и все суждения, решения, намерения и выбор нашей воли наполнены элементом Христа. Наш разум подобен разуму Христа, наша отрада — это Его отрада, и наши намерения — это Его намерения. Другими словами, когда мы думаем, думает Христос, когда мы чувствуем отраду, чувствует отраду Он, и когда мы намереваемся что-то сделать, это намеревается сделать Он. К этому времени каждая часть нашего внутреннего существа уже подверглась работе креста и в нас нет места собственному «я» и природному составу. Всё место отдано Христу. Мы можем сказать, что всё наше существо наполнено жизнью и природой Христа.

Это можно уподобить тому, как мы наливаем виноградный сок в стакан с водой, если допустить, что вода обозначает нас, а виноградный сок обозначает жизнь и природу Христа. Человека, который спасён недавно, можно сравнить со стаканом воды, в который добавлено немного виноградного сока, но бо́льшую часть занимает вода. Есть христиане, у которых иногда вроде бы есть немного виноградного сока на дне стакана, а иногда вроде бы нет, из-за чего другие люди сомневаются в их спасении. О других можно с уверенностью сказать, что в них есть виноградный сок, хотя его очень мало. Раньше это была чистая вода, а теперь в ней есть элемент виноградного сока. Когда человек растёт в жизни, то в нём как бы становится больше виноградного сока и его цвет становится более насыщенным. Раньше, когда такой человек любил других, его любовь исходила исключительно от него самого, а теперь в его любовь к другим, несомненно, добавлен элемент Христа. Раньше он смотрел на вещи определённым образом с определённым представлением, а теперь произошла перемена — добавился элемент Христа. Точно так же элемент Христа добавлен и в его чувства и волю. Всё, что он любит и в чём находит отраду, всё, о чём он размышляет и что он решает, может по-прежнему быть смешано с нечистыми элементами, но в некоторой степени элемент Христа увеличился, и цвет Христа стал более насыщенным. Это означает, что Христос вырос в нём.

Что касается образования Христа в нас, в качестве иллюстрации этого можно использовать виноградный сок, цвет которого достаточно насыщенный, чтобы его можно было легко распознать. До того как Христос образовался в нас, мы подобны виноградному соку очень светлого цвета, из-за чего его трудно распознать. Но когда Христос образовывается в нас, люди определённо видят в нас виноградный сок. Ещё немного — и в стакане уже не будет видно воды. Виноградный сок поглотит и затемнит её. Это образно обозначает то, что жизнь и природа Христа увеличились в нас настолько, что Христос стал всем в нас, затмив и поглотив все наши собственные элементы. Теперь проявляется исключительно элемент и цвет Христа. Именно это мы называем зрелостью жизни, или наполненностью ростом Христа.

III. РАЗДЕЛЯТЬ С ХРИСТОМ ЕГО ПОЛОЖЕНИЕ

Когда человек приходит к полному росту Христа, он занимает то же положение, что и Христос, причём не только с точки зрения объективного факта, но и с точки зрения переживания. Христос посажен на небесах, и он тоже посажен на небесах; Христос на престоле, и он тоже на престоле. На этом этапе его трудно поколебать и он не может легко упасть.

Пока духовная жизнь человека не достигла зрелости, он нестабилен. Месяц тому назад он испытывал большой подъём и был ревностным по отношению к Господу, а месяц спустя он чрезвычайно подавлен и слаб, так что у него даже нет желания приходить на собрания. Некоторые братья и сёстры, когда им оказывают хороший приём и возвышают их, переполняются радостью и бывают вне себя, но когда им противостоят и причиняют неприятности, они становятся подавленными и поникшими. Такие взлёты и падения доказывают, что их жизнь ещё незрелая. Но когда жизнь человека достигла зрелости и он посажен с Христом на престоле на небесах, он не взлетает, не падает и не колеблется при малейшем воздействии. Когда его приветствуют, он проявляет себя определённым образом; когда ему противостоят, он проявляет себя точно так же. Если его возвышают, он на престоле; если ему причиняют неприятности, он всё равно на престоле. Когда пророк Илия услышал, что Иезавель хочет убить его, он очень сильно испугался. Он убежал, сел под кустом ракитника и просил о том, чтобы ему умереть (3 Цар. 19). Причиной этому было то, что он спустился с горы Кармил. Подобно этому, когда человек спускается из своего небесного положения, он легко впадает в смятение и поддаётся испугу. Однако тот, кто достиг зрелости жизни, живёт в духе, в жизни Христа; он разделяет с Христом Его положение, и его нелегко встревожить или привести в возбуждение. Как Христос непоколебим и устойчив на небесах, так и он. Человек, чья жизнь достигла зрелости, — это человек устойчивый и стабильный.

Как Сам Христос непоколебим на небесах, так непоколебимы и те, кто наполнен ростом Христа и кто разделяет с Христом Его положение. Такой человек не изменяется в зависимости от места и времени. С каким бы окружением он ни сталкивался, он всегда сидит на небесах, не изменяясь. Он разделяет с Христом Его положение. Таково состояние человека, который полон роста Христа.

IV. ЦАРСТВОВАТЬ С ХРИСТОМ

Ещё одним качеством человека, который полон роста Христа, является то, что он царствует с Христом. Человек должен достичь положения царствования с Христом, чтобы можно было сказать, что его жизнь стала зрелой. Если мы хотим узнать, созрели мы в жизни или нет, мы должны проверить, можем ли мы царствовать в духовной жизни. Нельзя попросить шестилетнего ребёнка осуществлять правление. Даже если возложить на него венец царя и дать ему царскую власть, подчинив ему всё, он убежит играть в мяч. Если жизнь не достигла достаточного уровня, царствование невозможно. Когда жизнь человека достигает зрелости, он царствует автоматически. Рассмотрим женщину в Песни песней. Она явила своё величие и стала грозной, как войско со знамёнами, лишь после того, как её внутренняя жизнь стала яркой, как заря, прекрасной, как луна, и светлой, как солнце (6:10). Если человек не достиг этого превознесённого и небесного состояния и при этом заявляет о себе как о человеке опытном и занимающем высокое положение, то он лишь демонстрирует собственную славу и силу. Это уродливое выставление себя напоказ; это определённо не царствование. Таким образом, царствование — это не только вопрос положения, но и вопрос жизни. Чтобы царствовать, необходимо положение и в гораздо большей степени необходима жизнь.

Это относится не только к духовной жизни, но и к физической. Заявление, сделанное ребёнком, значит очень мало. То же самое заявление, сделанное в тех же обстоятельствах и в то же время взрослым человеком, имеет некоторую меру веса, а если оно сделано пожилым человеком, которому семьдесят или восемьдесят лет, оно имеет ещё больший вес. Вес слова измеряется возрастом. По достижении определённого возраста в слове появляется глубина. Подобно этому, власть тоже основывается на жизни. Когда жизнь созревает, она становится способной царствовать. Таким образом, переживание царствования зависит от зрелости в жизни.

В 17-й главе Чисел Бог, чтобы доказать, что Аарон наделён Его властью, сделал так, что его жезл пустил почки, расцвёл и принёс миндаль. Такое появление почек, цветение и принесение плода связано с жизнью. Жезл обозначает власть. Из двенадцати жезлов только один пустил почки и принёс плод. Это доказывает, что царствовать могут только те, чья жизнь созрела.

Когда наша жизнь достигнет зрелости и полноты, мы будем восхищены и преображены. И тогда мы будем посажены на престол с Христом и будем царствовать с Ним. Всё наше существо будет наполнено ростом полноты Христа, и все наши действия будут представлять собой царствование с Христом. Этот же принцип применим сегодня к зрелости жизни. Когда наша жизнь достигает полного роста Христа, мы способны царствовать с Христом.

V. СОВМЕСТНО С ХРИСТОМ РАСПРАВЛЯТЬСЯ С ВРАГОМ

Ещё одним свойством человека, который полон роста Христа, является то, что он совместно с Христом расправляется с врагом. Расправляться с врагом — значит вести войну. Однако здесь не следует использовать термин «война», потому что он не несёт в себе значения полной зрелости в жизни. Когда мы действительно полны роста Христа и наша жизнь достигла полной зрелости, наша духовная война заканчивается. Теперь мы посажены намного выше всего в победоносном положении и нам нужно лишь расправиться с врагом.

Господь Иисус вёл войну в такой же последовательности. Со времени Его искушения в начале Его служения Он постоянно сражался с Сатаной. Но когда Он взошёл на престол, Он перестал сражаться. Тем не менее Он продолжает расправляться с врагом, так что в конечном итоге враг будет покорён под Его ногами и станет Его подножием (Евр. 1:13). Когда мы достигаем этапа, на котором мы совместно с Христом расправляемся с врагом, это служит доказательством того, что наша жизнь достигла своей высшей точки.

Тому, кто одержал победу, нет необходимости сражаться. Ему нужно лишь находиться в том или ином месте, и тогда все грабители и воры полностью исчезнут — они больше не посмеют вести себя глупо и делать зло. Он приобрёл наводящую ужас репутацию благодаря тому, что много воевал в прошлом. Этот пример объясняет принцип, согласно которому Христос расправляется с врагом. Если бы сегодня во вселенной не было ни Христа, ни Его имени, представьте себе, насколько более жестоким был бы Сатана! Там, где возвышается имя Христа, враг убегает и сила тьмы исчезает просто потому, что сегодня Христос расправляется с врагом.

Иногда мы видим то же самое в церкви или в работе. До тех пор пока в церкви или в работе есть человек или люди с более глубокой жизнью, там едва ли могут возникнуть неприятности. Но как только эти люди уезжают, возникает множество проблем. Это обусловлено тем, что они, будучи облечены властью, совместно с Христом расправляются с врагом. Их присутствие покоряет врага. Создаётся впечатление, что нет необходимости расправляться с врагом, но в действительности с ним расправляется их присутствие. Таким образом, способность расправляться с врагом стоит на более высоком уровне, чем ведение войны.

Когда жизнь христианина достигает этого этапа, каждая часть его существа становится зрелой. Он ждёт восхищения, чтобы войти в славу с Христом. Для иллюстрации восхищения святых в Библии используется жатва урожая. Когда урожай созрел, он готов к жатве. Поэтому мы не должны рассматривать восхищение только в качестве пророчества. Восхищение — это вопрос жизни. По мере того как жизнь церкви или жизнь святых постоянно растёт и созревает в Христе, на определённом этапе она становится полностью зрелой и в глазах Господа она готова к тому, чтобы её можно было пожать — унести с поля этого мира в небесный амбар. Это произойдёт во время возвращения Господа, когда будет восхищена церковь (Отк. 14). Когда мы будем восхищены, Господь приведёт нас в Свою славу, чтобы мы наслаждались славой вместе с Ним. Так будет достигнута цель Божьего спасения.

Таким образом, когда христианин в своём переживании жизни достигает полного роста Христа, его переживание достигает высшей точки. Он разделяет с Христом Его положение, и вместе с Христом он царствует и расправляется с врагом. Всё его существо наполнено элементом Христа. Если не считать того, что его тело ещё не преображено в тело славы, всё остальное достигло высочайшей, или окончательной, точки. Так переживание жизни, которое святой получает в Христе, приходит к своему завершению. Он лишь ждёт, когда он будет восхищен и войдёт в славу — ничего другого уже не остаётся желать.
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ОБ АВТОРЕ


Уитнесс Ли родился в 1905 году на севере Китая. Он вырос в христианской семье. В девятнадцать лет он глубоко пережил духовное возрождение и обратился к живому Господу, чтобы служить Ему. С того времени он начал интенсивное изучение Библии. Первые семь лет своей христианской жизни он находился под большим влиянием «плимутских братьев» и трудов Джона Нельсона Дарби. Затем он познакомился с Вочманом Ни и на протяжении семнадцати лет, до 1949 года, постоянно был его соработником. В годы Второй мировой войны, во время японской оккупации Китая, он был заключён в тюрьму, пострадав за своё активное служение Господу.

Совместное служение и труд этих двух служителей Божьих привели к большому оживлению среди христиан в Китае, в результате чего благовестие распространилось по стране и были основаны сотни церквей.

В 1949 году Вочман Ни созвал всех своих соработников, служивших Господу в Китае, и поручил Уитнессу Ли продолжать служение за пределами материкового Китая. В последующие годы благодаря благословению Божьему на Тайване и в Юго-Восточной Азии были основаны более ста церквей. К настоящему времени на всех обитаемых континентах мира основано более 2300 церквей, не считая многих церквей в Китае.

В 1962 году, следуя водительству Господа, Уитнесс Ли переехал в США, где он более тридцати лет служил и трудился на благо детей Господних. Он жил в городе Анахайм (США). В июне 1997 года он отошёл к Господу. За годы активной работы в США он опубликовал свыше 300 книг.

Служение Уитнесса Ли нацелено на ищущих христиан, стремящихся глубже знать и переживать неисследимое богатство Христово. Кроме того, его служение раскрывает в соответствии с Писанием, как познавать Христа для созидания церкви, которая есть Его Тело, полнота Того, кто наполняет всё во всём. Все верующие в Теле Христовом должны участвовать в этом служении созидания Тела, чтобы Тело созидало само себя в любви. Только когда это созидание будет завершено, Господь будет удовлетворён.
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