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ВВЕДЕНИЕ


Эта книга разделена на три тома и содержит десять частей. Работа над этой книгой началась во второй половине 1925 года и была завершена в июне 1927 года.


Приведённое ниже объяснение самого автора о природе этой книги процитировано из анонса, напечатанного в журнале «Нынешнее свидетельство», № 3.


«В этой книге делается особый акцент на духовной действительности. Поэтому всё, что рассматривается в каждом томе, может быть подтверждено на опыте; в этой книге нет ни одного пустого слова.


Самое затруднительное переживание сегодняшних верующих состоит в том, что в поисках продвижения вперёд по духовной стезе они не находят надлежащего пути. В результате они двигаются ощупью во тьме, то взлетая, то падая, иногда годами задерживаясь на распутье и не находя никого, кто мог бы показать дорогу. Автор этой книги был одним из таких людей. Поэтому в книге делается акцент на ясном водительстве по надлежащему пути. Каждая глава этой книги нацелена на то, чтобы направлять верующих на правильный путь. Поэтому все, кто ищет Бога с честным сердцем, могут шаг за шагом продвигаться на основании сказанного. Почти каждая глава начинается с описания положения грешника и шаг за шагом ведёт к вершине духовной жизни.


Вся книга охватывает широкий спектр тем; здесь объясняется каждый вопрос из области духовной жизни, о котором верующие хотят знать, но на который они не могут найти ответ. Например, здесь подробно объясняются такие трудные вопросы, как слышание Божьего голоса и понимание Божьей воли. По прочтении этой книги все основные духовные проблемы будут полностью решены.


Возрождение, спасение, освящение, отречение от своего «я», наполнение Святым Духом и силой, крещение Духа, общение, молитва, изучение Библии, отождествление в смерти, плоть, душевная жизнь, чувства, сверхъестественные переживания, чудеса, различение истинного и ложного говорения на языках, интуиция, совесть, откровение о Боге, духовная работа, война с Сатаной, злые духи, одержимость бесами, свободная воля, обновление разума, пассивность, посвящение, привязанность, чувство холодности и чувство разгорячённости, тело, болезнь, способ избежать смерти, а также бесчисленное множество других тем находят здесь самое глубокое и вместе с тем самое простое объяснение.


Если верующий хочет идти надлежащим духовным путём, он должен прочитать эту книгу. Если кто-либо хочет помочь другим и объяснить другим их истинное состояние, ему тоже нельзя оставлять эту книгу без внимания.


Все, кто будет читать эту книгу, найдут свет даже в отношении многих тем, которым обычно не уделяется внимания. Даже такой хорошо знакомый всем вопрос, как возрождение, читатель начнёт понимать так, как он никогда не представлял себе раньше».
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ПРЕДИСЛОВИЕ КО ВТОРОМУ ИЗДАНИЮ


Благодарение Господу, что с тех пор, как эта книга была опубликована осенью 1928 года, верующие из разных мест присылают заказы на неё. За короткое время мы распродали всё первое издание. Многие люди без тени сомнения рассказывали нам, как они пережили освобождение благодаря истине, описанной в этой книге. На основании этого мы понимаем, что поручение, данное нам Богом, оказалось не тщетным. Мы действительно должны благодарить Господа за то, как эта книга была принята Божьими детьми.


С тех пор уже около двух лет мы не могли выпустить эту книгу в её полном объёме в трёх томах. Изначально у меня не было намерения публиковать второе издание — я полагал, что тиража в две тысячи экземпляров будет достаточно. Одновременно мне не хотелось спешно готовить ещё одно издание, потому что я хотел посмотреть, насколько большой результат принесёт действие истины, содержащейся в этой книге. Но за прошедшие два года поступило много сотен заявок на эту книгу. Кроме того, мы увидели из многих свидетельств, что истина, содержащаяся в этой книге, может применяться на практике, что она может освобождать людей и что именно это нужно Божьим детям. Поэтому мы считаем, что нам нельзя откладывать её повторное издание.


Данное издание не очень сильно отличается от первого издания в плане учения и истины. Однако в связи с новым светом и новым осознанием, которые я получил и которые ещё не были ясными в то время, когда я писал первое издание, я решился, приложив много усилий, внести большое число изменений и дополнений в настоящее издание. В такой редакторской работе я просил Господа о помощи и делал всё возможное, чтобы привести используемые в этой книге термины в соответствие с терминами, используемыми в Писании.


Мы знаем, что термины, которые мы используем, часто отличаются от терминов, которые используются в Библии. Например, мы используем слово «искупление» для обозначения всей работы Господа Иисуса на кресте. Но библейское значение слова «искупление» ограничивается только покрытием греха.


Таким образом, есть множество терминов, которые нам кажутся правильными, но не являются точными с точки зрения Библии. Например, все мы знаем выражения «победа над грехами», «распятие своего „я“ на кресте» и «распятие души-жизни», и мы знаем, что они обозначают. Но вы не найдёте этих выражений в Библии. В Библии этого нет. В Библии говорится не о «победе над грехами», а об «избавлении от греха» и об «освобождении от греха». Божий путь спасения состоит не в том, чтобы мы побеждали грех, а в том, чтобы мы распяли своего старого человека и тем самым были избавлены от греха и от силы греха. (Когда в этой книге используется выражение «победа над грехами», имеется в виду лишь переживание человека.) Кроме того, в Библии не говорится, что мы должны «умереть для себя»; в ней говорится, что мы должны «отречься от себя». Мы не «распинаем наше „я“»; работа над нашим «я» происходит посредством того, что мы «берём крест», потому что наше «я» — это сама наша личность и его никак нельзя распять. Как только умирает наше «я», умирает сама наша личность. Наше «я» — это личность. Поэтому мы можем только отречься от своего «я» и взять крест, чтобы наше «я» подверглось работе. Смысл того, что мы несём крест, не в том, чтобы умереть, а в том, чтобы быть готовыми умереть. Точно так же в Библии нигде не говорится, чтобы мы «распяли душу-жизнь»; в ней говорится только, что нужно «потерять душу-жизнь», потому что если будет распята наша природная жизнь, то исчезнет и наша физическая жизнь.


Это не означает, что мы не знали об этих различиях в первом издании. Но мы думали, что если мы будем правы в том, что касается духовных фактов и принципов, то внешняя терминология не будет иметь особого значения. Даже когда мы вносили изменения в нынешнее издание, мы не старались полностью исправить все эти ошибки. Лишь в последние несколько дней Господь напомнил нам, что нужно позаботиться конкретно об этом вопросе. Он показал нам, что неточный термин может привести к неточным истинам и что точность в терминологии имеет такое же важное значение. Разумеется, лучше иметь духовную действительность, чем точную терминологию. Но когда у нас есть духовная действительность, для нас так же ценно иметь точную терминологию, не говоря уже о том, что точная терминология позволяет получить новый свет. Поэтому мы изменили наши термины во многих местах. Я надеюсь, что мы сможем сделать то же самое в других наших публикациях.


Я хотел бы, чтобы читатели обратили внимание на субъективный результат истины в нас. По этой причине я не касался многих объективных истин. Такова природа этой книги. Я начал писать эту книгу именно потому, что я чувствовал, что субъективных истин слишком мало. Поэтому читатели должны знать, что сказанное о разнообразных истинах, затронутых в книге, — это не всё, что можно о них сказать. Это лишь истолкование этих истин в их субъективных аспектах.


Скоро эта книга выйдет вновь, чтобы делать ту работу, которую назначил ей Господь. В данный момент я чувствую лишь несовершенство того, что я написал. Божья истина всегда терпит урон от руки человека. Я могу лишь сказать, что вся слава должна достаться Богу, а весь позор — мне. Пусть Бог благословит то, что Он может благословить.








Автор




Шанхай, 30 мая 1932 г.
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ПРЕДИСЛОВИЕ


От всего сердца я воздаю благодарение Господу, которому я служу, потому что Он удостоил меня чести написать эту книгу. Я надеялся, что для исполнения этой обязанности будет воздвигнут лучший автор, чем я, но Господу было угодно, чтобы за это взялся именно я. С точки зрения моих предпочтений я должен быть и хотел бы быть на последнем месте из тех, кому следует писать такую книгу. Моё нежелание вызвано не робостью, а убеждением, что написание такой книги о духовном прогрессе и о стратегии духовной войны является нелёгкой задачей для человека, который верит в Господа менее десяти лет. Среди духовно ищущих верующих всегда существует опасность чрезмерного субъективизма в отношении собственных духовных переживаний. Это что-то нездоровое, потому что самоисследование, самоанализ, является средством для культивирования жизни своего «я» и наполняет разум человека суетными мыслями. Да, Библия позволяет верующим излагать их собственные переживания; это нечто такое, к чему Святой Дух ведёт людей. Но когда дело касается таких чудесных и глубоких переживаний, как восхищение «на третье небо», лучше подождать «четырнадцать лет», прежде чем говорить о них. Уделять внимание переживаниям в высшей степени важно, однако, если разум человека наполнен переживаниями, ему будет труднее отказаться от жизни своего «я». У меня нет переживаний «на третьем небе», и я не получал никакого великого откровения; я лишь получил от Господа благодать научиться в неполной мере следовать за Ним в мелочах повседневной жизни. В этой книге я лишь попытался передать Божьим детям то, что я получил от Господа за эти несколько лет.


Примерно четыре года тому назад я почувствовал необходимость написать такую книгу. В то время из-за моей физической слабости я находился в покое, изучал Слово и молился в небольшом доме у озера. Я почувствовал, что Божьим детям необходима книга, основанная на учении Писания и духовных переживаниях, в которой содержался бы ясный анализ духовной жизни и которая дала бы возможность Святому Духу вести святых и вывести их из поисков во тьме. В то время мне было совершенно ясно, что Господь дал мне поручение сделать это. В результате я начал писать главу о различии между духом, душой и телом, главу о плоти и половину главы о душевной жизни. Спустя некоторое время я прекратил работу по ряду причин, одной из которых было то, что я был вынужден заняться другими делами. Однако одна лишь эта причина не могла бы остановить меня, потому что при желании я всё равно мог бы найти время, чтобы писать книгу. Самой главной причиной того, что я не стал больше писать, было то, что многие из тех истин, о которых Господь дал мне поручение написать, не были в то время полностью подтверждены моими переживаниями. Если бы я написал эту книгу в таких обстоятельствах, то её ценность и сила были бы меньше. Я хотел ещё чему-то научиться и получить больше подтверждения и переживания Его истин, чтобы то, что я напишу, было не духовными теориями, а духовными фактами. В силу этого работа над книгой прекратилась на три года.


Могу сказать, что в эти три с лишним года я каждый день думал о написании этой книги. Хотя с точки зрения человека эту книгу уже давно пора опубликовать, мне самому было совершенно ясно, что здесь присутствует рука Господа. За последние несколько лет истины, содержащиеся в этой книге, — особенно в третьем томе — освободили многих людей от власти тьмы. Это подтверждает, что мы увидели духовную действительность. Господь дал мне особую благодать, показав мне цель Божьего искупления и определение разницы между новым творением и старым творением. За это я должен благодарить Господа. За эти несколько лет Господь позволил мне больше путешествовать и дал мне возможность встретиться с некоторыми из Своих лучших детей в разных местах. Разумеется, это обогатило мои наблюдения, знания и переживания. Благодаря моим встречам с другими людьми Господь показал мне то, в чём Его дети испытывают недостаток, а также путь спасения, раскрытый в Библии. Могу сказать моим читателям, что, хотя в этой книге рассматривается духовная жизнь, все отражённые в ней положения могут быть подтверждены реальным переживанием.


Недавно в связи с особым состоянием, в котором находилось моё физическое тело, я осознал, с одной стороны, действительность вечности, а с другой стороны, мой долг перед церковью Божьей. Поэтому у меня появилось желание закончить эту книгу как можно скорее. Я благодарю Бога Отца, а также благодарю нескольких моих друзей в Господе, которые приготовили для меня тихое место в соответствии с нуждой моего тела. Это позволило мне за несколько месяцев закончить части с первой по четвёртую. Хотя я ещё не начал работу над остальными частями, Бог Отец всегда ждёт меня, когда мне нужна благодать. Сейчас, когда эта книга готовится к выходу, я хотел бы сказать откровенно несколько слов: усвоить истины, содержащиеся в этой книге, было нелегко, а писать об истинах в этой книге было ещё труднее. Могу сказать, что в эти два месяца я жил в пасти у Сатаны. Какая это была борьба! Сколько было всего такого, чему нужно было противостоять! Все силы духа, души и тела были брошены против ада. Сейчас эта война временно прекратилась. Однако остальные части книги ещё не закончены. Пусть те, кто стоял с Моисеем на горе, не забывают об Иисусе на равнине. Я знаю, что враг глубоко ненавидит эту книгу. Он постарается сделать всё возможное, чтобы закрыть ей путь и помешать людям приобрести её. А даже если они приобретут её, он будет мешать им читать её. Пусть враг не одержит победу в этом вопросе.


Поскольку эта книга очень объёмная, я разделил её на три тома. В одних разделах этой книги делается акцент на духовной жизни, а в других — на духовной войне. В тех разделах, где говорится о духовной войне, говорится также и о духовной жизни, а в тех разделах, где говорится о духовной жизни, рассматривается также и духовная война. Единственная разница между этими разделами заключается в акценте, который в них делается. Поскольку цель этой книги — показать дорогу заблудившимся, в книге уделяется больше внимания фактическим шагам на пути, чем призывам пойти этим путём. Эта книга не призывает устремляться за духовными истинами; напротив, она предназначена для тех, кто уже устремляется за духовными истинами, но пока не нашёл дорогу. Все, у кого есть такое желание, найдут надлежащее водительство. Стиль этой книги — не проповедь и не толкование. Глубина рассматриваемых вопросов неодинакова. При чтении книги следует учитывать это.


Я глубоко убеждён, что духовное состояние читателей этой книги будет очень разным. Ступени духовной жизни, упоминаемые в этой книге, тоже очень разные в различных частях этой книги. Поэтому, если читателю встретятся места, которые он не понимает или которые ему трудно постигнуть, он не должен отвергать их и не должен пытаться исследовать их своим разумом; эти истины предназначены для тех, кто обладает большей зрелостью. Если читатель перечитает книгу ещё раз спустя какое-то время, допустим полмесяца или месяц, он обнаружит, что теперь он понимает больше таких истин. Говоря кратко, то, о чём идёт речь в этой книге, целиком и полностью относится к духовной жизни и духовным переживаниям, и нельзя пытаться понять это при помощи каких-либо методов. То, что представляется очень обыденным и непривлекательным, может в конечном итоге оказаться очень драгоценным. Какого уровня человек достиг, в такой степени он и сможет что-либо понять. Но значит ли это, что человек может понять что-либо, только достигнув соответствующего уровня? Если это так, то зачем вообще нужна эта книга? В духовном переживании верующего есть одна тайна: когда Господь вводит верующего в более глубокую духовную жизнь, Он сначала даёт ему ощутить на вкус общие черты этого уровня духовной жизни, прежде чем фактически ввести его в такую жизнь. Когда многие верующие впервые узнают вкус того или иного уровня духовности, они думают, что уже достигли этого уровня. Они даже не подозревают, что это лишь начало работы Господа с целью ввести их в эти вещи. Поэтому, когда верующий уже ощутил на вкус тот или иной уровень, но ещё не вступил на него полностью, он может извлечь пользу из учений, содержащихся в этой книге.


Читая книгу подобного рода, мы должны остерегаться одного: нельзя использовать знания, приобретённые из этой книги, в качестве инструмента для самоанализа. Если мы будем видеть в Божьем свете, то мы будем знать себя и в то же время не утратим нашей широты в Господе. Но если мы целый день будем заниматься анализом, то мы будем пребывать в своих собственных мыслях и чувствах. Такой неумолимый самоанализ помешает нам потерять себя в Христе. Если верующий не будет глубоко научен Господом, он не будет знать ничего. Любой самоанализ и самосозерцание наносят вред духовной жизни.


Здесь будет полезно вспомнить Божий путь искупления. Цель Бога состоит в том, чтобы избавить нас посредством новой жизни, которую Он даёт нам при нашем возрождении, от следующих вещей: 1) грех, 2) всё природное (наша природа) и 3) всё сверхъестественное (греховные аспекты). Все три шага такого избавления незаменимы. Если верующий ограничивает Божий путь спасения и довольствуется только победой над грехом, он не достигает исполнения Божьей воли. Добрая природа как нечто природное должна быть побеждена, и сверхъестественный враг тоже должен быть побеждён. Победить грех — это хорошо, но если человек не победит природную узость и сверхъестественное зло, он не будет совершенным. Такую победу может дать только крест. По Божьей благодати я надеюсь уделить больше внимания этим вопросам, чтобы читатели поняли их.


За исключением той части в третьем томе, в которой рассматривается тело, эту книгу можно считать книгой по библейской психологии. Всё, что мы рассматриваем, основано на Писании и подтверждается нашим духовным переживанием. Вывод, к которому мы пришли в нашем исследовании, таков: каждое духовное переживание, такое как возрождение, несёт с собой конкретные перемены в нашем внутреннем человеке. Исследовав этот вопрос, мы обнаружили, что Библия делит человека на три части: дух душу и тело. Позднее мы рассмотрим функцию этих трёх частей, в частности — функции духа и души. Мы также увидим, что включает в себя каждая из частей и чем они отличаются друг от друга.


Необходимо сказать несколько слов в особенности о первой части в первом томе. Знание разницы между духом и душой, а также различных функций духа и души является незаменимым для духовно ищущих верующих. Только после того как человек узнает, что такое дух и что значит быть духовным, он сможет ходить согласно духу. Сегодня этого учения очень не хватает в Китае, и именно поэтому мы подробно рассматриваем эту тему в первой части. Верующим, обладающим достаточным знанием, будет нетрудно понять это. Но те, кто не знаком с такого рода различием, должны пока просто запомнить вывод и перейти к чтению второй части. В первой части говорится не о духовной жизни, а о предварительном знании, необходимом для духовной жизни. Читатель поймёт больше, если сначала закончит всю книгу, а затем перечитает ещё раз эту часть.


Необходимо также дать объяснение по поводу перевода Писания в этой книге. Я благодарю Бога за то, что Он дал нам очень хороший перевод — «Объединённый китайский перевод». Во многих местах он даже лучше некоторых английских переводов. Однако во многих отрывках в связи с особенностями китайской грамматики и словоупотребления перевод неизбежно отличается от текста оригинала. Ясно, что это представляет собой неудобство, когда дело касается изучения духовной жизни. Каждый раз, когда встречаются подобные отрывки, я вынужден давать мой собственный перевод. Нас не беспокоит неуклюжесть стиля; наша цель состоит лишь в том, чтобы передать духовное значение слова.


Начало учению о различии между душой и духом было положено не мной. Эндрю Мюррей сказал, что и церковь, и отдельные люди больше всего должны опасаться беспорядочной активности душевной воли и разума. Ф. Б. Мейер также говорил, что если кто-то не умеет различать душу и дух, то он даже не представляет себе, какая у этого человека может быть духовная жизнь. Подобные свидетельства приводили и другие люди, такие как Отто Стокмайер, Джесси Пенн-Льюис, Эван Робертс и г-жа Гюйон. Поскольку мы получили то же поручение, что и они, я свободно цитировал их труды. Поскольку в книге очень много мест, где я ссылался на них, я не приводил конкретных ссылок на источники.


Эта книга написана не только для обычных верующих, но и для тех людей в Господней работе, кто моложе меня. Те, чья обязанность — вести других в их духовных устремлениях, должны ясно понимать, откуда мы выводим других и куда мы их приводим. Мы должны знать, откуда и куда мы движемся. Хочет ли Господь, чтобы мы всего лишь помогали другим, с отрицательной стороны, не грешить и, с положительной стороны, стать ревностными? Или есть нечто более глубокое, чем это? По-моему, в Библии об этом говорится предельно ясно. Цель Бога — полностью вывести Своих детей из старого творения и привести их в новое творение. Каким бы прекрасным ни было старое творение в глазах человека, в глазах Бога оно всегда является осуждённым. Если нам, работникам, будет ясно, что именно мы должны сокрушить и что мы должны созидать, то мы не будем вести других вперёд неразумно.


Возрождение — принятие жизни Самого Бога — является началом всей духовной жизни. Совершенно бесполезно тратить огромные силы на то, чтобы увещевать, убеждать, спорить, объяснять и исследовать, и в конце концов привести человека всего лишь к какому-то пониманию в разуме, к каким-то решениям в воле и к какой-то активности в чувствах, но кроме этого не сделать больше ничего для того, чтобы человек получил Божью жизнь в своём духе. Я хотел бы, чтобы все, кто несёт такую же ответственность, как я, в проповедовании Божьего Слова, осознали, что, если мы не приведём человека к принятию Божьей жизни в его глубочайшей части, ничто не принесёт пользы. Если мы будем знать это, какой переворот произойдёт в нашей работе! Это покажет нам, что многие люди, утверждающие, что они уверовали в Господа Иисуса, на самом деле ещё не уверовали в Него. Обильные слёзы и покаяние, а также частое хорошее поведение, сильное рвение и большая работа не являются отличительными чертами христианина. Если мы знаем свою ответственность, мы будем удовлетворены тогда, когда другие получат Божью высшую жизнь.


Из-за недостатка места и материала многие основополагающие доктрины рассматриваются здесь лишь в кратком виде. Если Господь задержит Своё пришествие и если Он позволит мне остаться на земле, я буду рад включить их в будущем в другую книгу. Когда я вспоминаю, как враг пытался помешать мне усвоить истины, содержащиеся в этой книге, особенно в третьем томе, я ясно понимаю, что, даже если верующий приобретёт эту книгу, Сатана будет мешать ему прочитать её; а даже если он прочитает её, Сатана будет заставлять его забыть её. Поэтому я хочу заранее предостеречь читателей, чтобы они просили Бога разрушить работу Сатаны, который будет препятствовать им прочитать эту книгу. Я надеюсь, что, читая эту книгу, они будут одновременно читать и молиться и обращать прочитанное в молитву. Мы также просим, чтобы Бог облёк вас в шлем спасения. Иначе или вы забудете прочитанное, или ваш разум наполнится бесконечными теориями.


Ещё несколько слов тем братьям, которые уже усвоили истины, содержащиеся в этой книге. Если Бог дал вам благодать и избавил вас от плоти и от власти тьмы, вы должны проповедовать эти истины другим. Поэтому, после того как вы освоились с этой книгой и приняли содержащиеся в ней истины, вы должны использовать эту книгу как учебник и вы должны собрать нескольких верующих и учить их истинам из этой книги. Если вся книга им не под силу, вы должны преподнести им по крайней мере одну или две части. Не допускайте, чтобы истины из этой книги лежали в бездействии. Даже одолжить эту книгу другим, чтобы они её прочитали, — это полезное дело.


Теперь я отдаю эту небольшую книгу в руки Господа. Если Ему будет угодно, пусть Он благословит её, чтобы мои братья и сёстры росли в духовной жизни и побеждали в духовной войне. Пусть исполнится Божья воля, пусть будет разрушена воля врага, и пусть Господь Иисус скорее придёт и воцарится. Аминь.
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ПОСЛЕСЛОВИЕ


Сегодня я радуюсь, потому что я закончил последнюю часть этой книги. Когда я писал предисловие, я закончил только первые четыре части. В то время как я писал последние четыре части, я чувствовал, что хочу ещё многое сказать моим читателям. Поэтому я пишу это послесловие.


Шестнадцать месяцев тому назад я начал писать эту книгу. В эти шестнадцать месяцев бремя об этой книге было у меня каждое мгновение. Враг недоволен, когда он видит такое проповедование Божьей истины. Поэтому нападки обрушивались со всех сторон, и казалось, что я уже не могу с ними справиться. Но благодарение Господу за то, что Его благодать сохранила меня доныне. Много раз я думал, что уже не могу двигаться дальше; давление в духе было слишком сильным, а тело было слишком слабым. Казалось, что я потерял надежду, что вообще останусь в живых. Но Бог, которому я служу и принадлежу, укреплял меня согласно Своему обещанию и в ответ на молитвы многих. Сегодня всё позади и моё бремя высвобождено. Какое утешение я испытываю сегодня!


Сегодня я обеими руками возношу эту книгу нашему Богу. Я молюсь перед Ним, чтобы, поскольку Он завершил то, что Он начал, Он благословил эту книгу ради осуществления Его поручения в Его церкви. Я молюсь, чтобы Бог благословил каждого из читателей, чтобы они нашли надлежащий путь и научились в совершенстве следовать за Господом. Мой дух и моя молитва выходят сейчас вместе с этой книгой. Пусть Бог использует эту книгу согласно Своей превосходной воле.


Братья, с человеческой точки зрения автору не следует проявлять слишком большой энтузиазм в отношении собственной книги. Но меня это не беспокоит. Я привлекаю внимание к этой книге не просто потому, что это моя книга. Сегодня мы живём ради истины. Если бы эту книгу написал кто-то другой, я мог бы смелее рекомендовать её. Поэтому я прошу у вас прощения в этом вопросе. Я вынужден делать это. Я просто знаю, что истина, содержащаяся в этой книге, важна, и поэтому я не могу стесняться рекомендовать её лишь из-за того, что её написал я. Согласно моему пониманию Божьей воли, я осознаю, что содержащаяся в этой книге истина очень нужна в этом веке. Я могу ошибаться, но точно могу сказать одно: я знаю, что начало работе над этой книгой было положено не мной. Я получил ясное поручение от Господа сделать это. Более того, истины в этой книге — не мои; их дал мне Он. Даже в то время как я писал эту книгу, Он давал мне много новых благословений.


Я хочу, чтобы мои читатели ясно понимали, что это не книга о теориях духовной жизни и войны. Я сам могу свидетельствовать, что содержащиеся в этой книге истины были усвоены в результате многих страданий, испытаний и неудач. Почти все учения несут на себе следы огня. Слова этой книги были написаны не легкомысленно; они вышли из глубочайшей части моего существа. Бог знает, откуда произошли эти истины.


Читатели этой книги естественным образом почувствуют, что её стиль отличается от обычных сочинений. Кроме того, в книге есть множество специальных терминов, совершенно непонятных. Позвольте мне прояснить некоторые моменты. Если человек никогда не брался за написание подобной книги, он не поймёт, как много трудностей встретится ему на самом деле. Все эти проблемы встают перед ним именно тогда, когда он берёт ручку и начинает писать. Написание духовных трудов на китайском языке даётся нелегко. Поэтому я вынужден выражать смысл истины, пользуясь при этом стилем, который наполовину является китайским, а наполовину — иностранным. Многие термины в этой книге создал я сам. Если бы я не сделал этого, многие истины даже нельзя было бы выразить. Я надеюсь, что читатели уделят особое внимание специальным духовным терминам. После того как эти термины войдут в более широкое употребление, они уже не будут звучать так странно. Я благодарю Господа, что за последние несколько лет многие духовные термины широко распространились среди китайских верующих и их можно понять без особых объяснений. Я надеюсь, что читатели не испытают трудностей, встретившись с такого рода терминами.


При написании этой книги я не старался сгруппировать истины одного рода в одном месте. Это обусловлено тем, что я мог лишь упоминать различные истины по мере продвижения вперёд. Хотя некоторые истины относятся к той же категории, что и другие, я был вынужден отложить их, чтобы рассмотреть их позднее. Часто из-за важности тех или иных тем я затрагивал их неоднократно в надежде, что Божьи дети глубоко осознают их. Я глубоко убеждён, что сегодняшние верующие легко всё забывают. Поэтому я вынужден затрагивать эти вопросы снова и снова при каждом удобном случае, чтобы они не были потеряны. Многие люди принимают ту или иную истину только после неоднократных напоминаний. «И стало у них словом Господа: заповедь на заповедь, заповедь на заповедь, правило на правило, правило на правило, тут немного, там немного» (Ис. 28:13).


Я также осознаю, что многие места в этой книге на первый взгляд противоречат друг другу. Когда читатели подходят к этим местам, они должны понимать, что на самом деле никаких противоречий нет; все противоречия лишь мнимые. Поскольку в этой книге речь идёт о вещах из духовной сферы, многие теории кажутся противоречивыми. Но на самом деле в переживании они дополняют друг друга. Многие духовные вещи кажутся противоречивыми (2 Кор. 4:8-9). Я признаю, что во многих местах они кажутся непостижимыми. Но я прошу, чтобы вы старались всё понимать правильно, а не превратно. Если кто-нибудь будет намеренно пытаться понять всё превратно, он, возможно, найдёт в этой книге что-то такое, чего я ни в коем случае не имел в виду.


Я глубоко убеждён, что понять эту книгу могут люди только одной категории. Изначально я намеревался написать эту книгу, чтобы удовлетворить нужду многих верующих. Поэтому эту книгу поймут только те верующие, у которых есть нужда. Те, у кого есть нужда, найдут в этой книге своего проводника. Если у читателя нет нужды, он либо сочтёт её содержание чем-то теоретическим, либо будет критиковать её. Насколько велика нужда, настолько человек и поймёт эту книгу. Если у читателя нет никакой нужды в его переживании, эта книга ничего не решит для него и лишь послужит предметом праздной критики. Итак, читатели должны учесть этот момент.


Чем глубже истина, тем легче она превращается в теорию, потому что чем глубже истина, тем труднее овладеть ей без действия Святого Духа. Если человек не сможет овладеть ей, он станет считать её теорией. Поэтому, читая подобную книгу, мы должны быть осторожны, чтобы не воспринять её учения одним лишь разумом, сочтя, что мы приобрели всё. Это в высшей степени опасно. Если мы так поступим, мы будем с каждым днём всё больше и больше становиться жертвой обмана со стороны плоти и злого духа.


Читатель этой книги должен также быть осторожным, чтобы не пользоваться знаниями, приобретёнными из этой книги, в качестве орудия для критики других людей. Нам легко говорить, что такой-то человек — душевный, а такой-то — плотский. Но трудно узнать, не являемся ли мы сами такими же. Истина даётся для того, чтобы освободить людей, а не для того, чтобы критиковать других. Я боюсь, что некоторые люди, которые по природе склонны выставлять себя напоказ, не изменятся, получив истину, содержащуюся в этой книге, а будут использовать истину из этой книги, чтобы критиковать своих братьев и сестёр. Эта книга предназначена для того, чтобы вести людей правильным путём, а не для того, чтобы судить их. Если мы судим, значит, мы не менее душевны, чем те, кого мы критикуем, а только немного более плотские. Это самая большая опасность, и мы должны тщательно остерегаться её.


В своём предисловии я коснулся одного вопроса, которого я хочу коснуться здесь опять в связи с его крайней важностью. Речь идёт о предостережении: ни в коем случае не заниматься самоанализом. Прочитав подобного рода книгу, мы можем очень легко, не сознавая этого, заняться чрезмерным самоанализом. Когда мы обращаем внимание на внутреннюю жизнь, мы склонны впадать в чрезмерный анализ собственных мыслей и чувств и деятельности внутреннего человека. Таким образом мы можем далеко продвинуться вперёд внешне, но в действительности нам станет труднее отвергать жизнь нашего «я». Если мы полностью обратимся внутрь самих себя, мы потеряем всякий мир. Ожидая увидеть, как нас наполняет святость, но обнаруживая, что наше состояние не соответствует нашим ожиданиям, мы, естественно, будем чувствовать себя неловко. Бог не хочет, чтобы мы занимались таким самосозерцанием. Это причина духовной летаргии. Мы обретаем покой тогда, когда смотрим только на Господа, а не на себя. Насколько мы смотрим на Господа, настолько мы получим избавление. Мы покоимся на работе, совершённой Господом Иисусом, а не на наших изменчивых переживаниях. Настоящая духовная жизнь опирается не на постоянный анализ наших собственных чувств и мыслей, а на то, что мы отворачиваем взор к Спасителю!


Читатели не должны принимать ошибочную мысль о том, что всё сверхъестественное нужно отвергать. Моя цель — всего лишь помочь вам проверить, исходит ли это от Бога. Я твёрдо верю, что многие сверхъестественные вещи — от Бога, и я видел множество таких вещей. Но вместе с тем я должен признать, что есть много сверхъестественных вещей, в отношении которых утверждается, что они — от Бога, но эти утверждения ложны. У меня нет ни малейшего желания, чтобы люди отвергали всё сверхъестественное. Я лишь показываю основное принципиальное различие между этими двумя вещами в их проявлениях. Если верующий сталкивается со сверхъестественными вещами, он должен тщательно проверить их согласно принципам, раскрытым в Писании, прежде чем он решит принять или отвергнуть их.


Что касается проблемы с душой, мне кажется, что многие верующие часто блуждают от одной крайности к другой. Как правило, мы считаем, что, когда человек слишком эмоционален, это что-то душевное, и мы думаем, что быть душевным — значит быть эмоциональным. Поэтому мы вешаем на эмоциональных и легковозбудимых людей ярлык душевных. Но мы должны понимать, что интеллектуальный человек тоже не является духовным. Мы отчётливо осознаём, что у многих людей сложилось мнение, будто интеллектуальная жизнь — это духовная жизнь. Это — ещё один момент, который мы должны осознавать.


Ни в коем случае нельзя допускать, чтобы деятельность нашей души полностью прекратилась. Мы очень легко впадаем в крайности. Мы впадаем либо в одну крайность, либо в другую. Возможно, когда-то мы считали, что чувства и возбуждение в душе — это что-то хорошее, и ходили согласно этому. Но теперь, когда мы узнали, что это неправильно, мы начинаем подавлять чувства и возбуждение и сдерживать их деятельность. Вроде бы это хорошо, но такие действия не делают нас духовными. Я глубоко убеждён, что, если у читателей этой книги будет хотя бы малейшее недопонимание в отношении этого вопроса, их жизнь станет очень мёртвой, потому что в этом случае их дух окажется в плену их мёртвых чувств и не будет иметь возможности выразиться. Если возбуждение является выражением чувства духа, то оно в высшей степени ценно. Говоря кратко, если верующий будет чрезмерно подавлять свои чувства, он станет всего лишь человеком, живущим в своём мышлении, но он не будет духовным человеком.


Я хочу в особенности сказать несколько слов о последней части книги. На первый взгляд я не достоин писать эту часть из-за слабости моего тела. Но именно благодаря тому что мои слабость, болезнь и страдание тяжелее, чем у других, я могу писать о них более подробно. Часто у меня не хватало смелости писать. Но благодарение Господу, что в конечном итоге я написал эту часть. Я надеюсь, что те люди, чьи переживания в отношении их земного шатра схожи с моими, согласятся с тем, что я написал, и примут это как свет, исходящий от брата, который увидел свет в своей тьме. Конечно, сегодня верующие много спорят о божественном исцелении. Такая книга, как эта, излагающая принципы, разумеется, не может быть нацелена на споры с братьями и сёстрами о тонкостях. Я сказал то, что хотел сказать. И прошу я о том, чтобы во время болезни мы видели различие между тем, что исходит от нас самих, и тем, что исходит от Бога. Что касается всего прочего, я не хочу говорить слишком много.


Я признаю, что у этой книги много недостатков. Но я сделал всё, что мог. Я приношу вам самое большее, на что я способен. Я знаю, насколько серьёзны будут последствия выхода этой книги. Поэтому я молюсь лишь об одном: в страхе и трепете я прошу Бога провести нас через все эти переживания. Теперь, когда эта книга завершена, я представляю то, что я написал, совести Божьих детей и оставляю за ними право исследовать и судить.


Я знаю, что подобная книга, изобличающая тактику врага, обязательно разожжёт ненависть власти тьмы и вследствие этого вызовет большое противодействие. Но я написал эту книгу не с целью угодить людям. Поэтому ничто из этого меня не беспокоит. Я также знаю, что некоторые из Божьего остатка получат помощь благодаря этой книге и будут думать обо мне выше, чем следует думать. Этим людям я хотел бы сказать следующее: я всего лишь человек, и притом очень слабый. Учения, содержащиеся в этой книге, могут свидетельствовать о моём переживании слабости.


Теперь эта книга в руках читателей. Это — благодать Божья. Если у вас хватит смелости и терпения двигаться дальше после прочтения первой части, возможно, Бог благословит вас истиной, которая в ней содержится. Если вы прочитаете всю книгу, я советую вам ещё раз перечитать её спустя какое-то время. Дорогие друзья, сейчас, когда вы читаете эти строки, давайте поднимем головы к нашему Отцу и давайте ещё раз придём к Нему в вере, чтобы ещё раз прильнуть к Нему и получить от Него Его жизнь. Давайте вновь исповедаем, что мы ничто, а у Него — полнота. У нас нет ничего, а у Него есть всё. Если Он ничего не даст и если Он не явит нам благодать и не наполнит нас, мы останемся беспомощными грешниками. Давайте воздадим Ему хвалу благодарным сердцем за ту благодать, которую даровал нам Господь Иисус.


О святой Отец, вот то, что Ты поручил мне. Если Тебе угодно, благослови это! Но сохрани Своих детей в это последнее время и избавь их от растлённой плоти и от порочных злых духов. Отец, созидай Тело Твоего Сына, уничтожь врага Твоего Сына и ускорь пришествие Его царства! Отец Бог, я обращаю свой взор к Тебе! Я уповаю на Тебя! Я жажду Тебя! Я уповаю на Тебя!








Автор




Шанхай, 25 июня 1928 г.
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ПЕРЕЧЕНЬ ВАЖНЫХ СЛОВ В ОТНОШЕНИИ ДУХА, ДУШИ И ТЕЛА


Дух и душа, упоминаемые в этой книге, а также их соответствующие функции являются важными понятиями. Мы рассмотрели только общие черты этих тем; есть ещё много областей, которые мы не рассматривали. Поскольку есть много важных [греческих] слов, которые не всегда переводятся одними и теми же китайскими словами в «Объединённом китайском переводе», — что, разумеется, часто невозможно, — те, кто хочет более подробно исследовать этот вопрос, но при этом не знает языка оригинала, не могут постигнуть этот вопрос. Ради удобства этих братьев мы поместили здесь перечень, показывающий различные переводы одного и того же слова в языке оригинала на китайский язык в нашем [«Объединённом китайском переводе»] Библии, чтобы читатели видели, какое слово в языке оригинала соответствует каждому китайскому слову.


ДУХ


Слову «дух» соответствует еврейское слово «ру́ах» в Ветхом Завете и греческое слово «пне́ума» в Новом Завете. Эти два слова используются примерно 700 раз. Примерно в половине случаев эти слова обозначают Святого Духа и злых духов. Примерно 100 раз эти слова (особенно слово «руах» в Ветхом Завете) используются в значении «ветер». Семь раз слово «руах» переведено как «сторона» (1 Пар. 9:24; Иер. 52:23; Иез. 42:16-20). Во всех остальных случаях эти слова обозначают высшую часть человека — дух. Для упрощения мы приведём здесь только стихи, в которых говорится о человеческом духе.


[Список к слову «дух» опущен.]


ДУША


Слову «душа» в Ветхом Завете соответствует еврейское слово «не́феш», а в Новом Завете — греческое слово «псюхе». Эти два слова используются примерно 800 раз в Ветхом и Новом Заветах.


[Список к слову «душа» опущен.]


ПЛОТЬ


Слову «плоть» в Ветхом Завете соответствует еврейское слово «баса́р», а в Новом Завете — греческое слово «саркс». Это слово используется примерно 400 раз.


[Список к слову «плоть» опущен.]


СЕРДЦЕ


Слову «сердце» в Ветхом Завете соответствует еврейское слово «лев», а в Новом Завете — греческое слово «карди́а». Это слово используется примерно 700 раз.


[Список к слову «сердце» опущен.]


«НУС»


Слову «разум» соответствует греческое слово «нус», которое используется более 20 раз в Новом Завете.


[Список к слову «нус» опущен.]


РАЗУМ


В языках оригинала есть несколько слов, обозначающих разум, рассудок и мысли. Мы не можем перечислить здесь все эти слова. Но когда читатель обнаруживает, что определённое слово нельзя перевести как «дух», «душа» или «сердце» и что это не слово «нус», возможно, это слово обозначает разум.
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ЧАСТЬ ПЕРВАЯ

ВВЕДЕНИЕ В ВОПРОС ДУХА, ДУШИ И ТЕЛА

ГЛАВА ПЕРВАЯ

ДУХ, ДУША И ТЕЛО

Принято считать, что человек состоит из двух частей: души и тела. Душа — это некая внутренняя и невидимая психическая сущность человека, а тело — это его внешняя и видимая оболочка. Это представление падшего человека, и, хотя в нём есть доля правды, оно не может быть точным. Кроме Божьего откровения, никакие представления в этом мире не заслуживают доверия. В том, что тело является внешней оболочкой человека, разумеется, нет ничего неправильного. Однако Библия никогда не смешивает дух и душу, как если бы это было одно и то же. Это не просто два разных слова; дух и душа — это по своей сути разные вещи. Согласно Божьему Слову, человек состоит не из двух частей: души и тела, а из трёх: духа, души и тела. В 1 Фес. 5:23 говорится: «Сам Бог мира пусть освятит вас полностью и ваш дух, и душа, и тело пусть сохранится в целости». Этот стих ясно показывает, что человек состоит из трёх частей: духа, души и тела. Здесь апостол молится о том, чтобы верующие были освящены полностью, то есть о том, чтобы всё их существо стало святым. Что он имеет в виду, когда говорит, что человек должен быть освящён полностью? Он имеет в виду, что у человека должны в целости сохраниться дух, душа и тело. Это очень ясно. Полный человек состоит из духа, души и тела. Кроме того, этот стих ясно показывает, что между духом и душой есть различие; в противном случае здесь не говорилось бы: «ваш дух и душа», а было бы сказано: «и ваш дух-душа». Но поскольку Бог сказал именно так, между духом человека и душой человека есть различие. Таким образом, человек состоит из трёх частей: духа, души и тела.

Насколько важно различие между духом и душой? Оно очень важно. От него сильно зависит духовная жизнь верующего, потому что, если верующий не знает, где границы его духа, как он может понять духовную жизнь? А если он не понимает духовную жизнь, как он может расти в духовной жизни? Из-за того что верующие или пренебрегают различием между духом и душой, или не знают об этом различии, они не растут в духовной жизни. Более того, часто, принимая что-то душевное за духовное, они надолго уходят в душевную жизнь и не ищут ничего духовного. Если мы смешиваем то, что Бог разделяет, мы неизбежно потерпим урон.

Духовные знания очень важны в духовной жизни, но самое важное — это смирение верующего, его готовность принять научение Святого Духа. Если у верующего есть такая готовность, то Святой Дух сделает так, что с точки зрения переживаний душа и дух будут разделены в нём, даже если с точки зрения знаний он и не знает этой истины. Верующий, у которого мало знаний, может плохо понимать различие между душой и духом, но переживать это различие, а верующий, у которого много знаний, может в совершенстве знать истину о разнице между душой и духом, но совершенно не переживать её. Лучше всего, если у человека есть не только знания, но и переживания. Большинству верующих не хватает переживаний, поэтому было бы хорошо показать им различные функции души и духа; тогда они будут стремиться к духовному.

О том, что человек состоит из трёх частей, говорится не только в Первом послании к фессалоникийцам, но и в других частях Писания. В Евр. 4:12 говорится: «Ибо слово Божье живо, и действенно, и острее всякого обоюдоострого меча, и проникает даже до разделения души и духа, суставов и мозга, и может распознавать мысли и намерения сердца». Здесь апостол разделил нематериальную составляющую человека на две части: душу и дух, а про материальную составляющую сказал, что она включает в себя суставы и мозг, которые соответствуют разуму и воле. Как священник брал жертву и разрезал её всю ножом на части так, что не оставалось ничего скрытого, так и Господь Иисус Божьим Словом полностью разрезает тех, кто принадлежит Ему, проникая в них и отделяя духовное, душевное и телесное одно от другого. Если душу и дух можно разделить, то, очевидно, душа и дух — это не одно и то же. Таким образом, в этой части Слова тоже говорится, что человек состоит из трёх частей: духа, души и тела.

В некоторых переводах Библии слова «дух» и «душа» не всегда переведены буквально, поэтому читателям, если они пользуются только переводом, бывает трудно понять, где говорится о духе, а где — о душе. При переводе Библии эти слова нужно переводить буквально. Если при переводе мирских книг часто приходится вводить много новых терминов, то почему нельзя делать этого при переводе самой известной Книги? Если Бог использовал два разных слова для обозначения духа и души, то и мы не должны смешивать их.


СОТВОРЕНИЕ ЧЕЛОВЕКА

В Быт. 2:7 говорится: «И создал Господь Бог человека из праха земного, и вдунул в лицо его дыхание жизни, и стал человек душою живою». Сначала Бог создал из праха земного фигуру человека, а затем вдохнул в его лицо «дыхание жизни». Как только дыхание жизни соприкоснулось с телом человека, возникла душа. Душа — это сумма тела и духа. Именно поэтому Библия называет человека «живой душой». «Дыхание жизни» — это дух человека, источник его жизни, поскольку Господь Иисус сказал, что животворит Дух (Ин. 6:63). Это дыхание жизни исходит от Творца. Однако мы не должны путать этот дух, который является «дыханием жизни», с Божьим Святым Духом. Святой Дух и наш человеческий дух — это не одно и то же. В Рим. 8:16 показано, что человеческий дух — это не то же самое, что Святой Дух. «Сам Дух свидетельствует с нашим духом, что мы дети Божьи». В оригинале слово «жизнь» (евр. «ха́йи») в выражении «дыхание жизни» стоит во множественном числе. Это говорит о том, что Божье дыхание производит две жизни: духовную и душевную. Это означает, что выдохнутое Богом дыхание жизни, войдя в тело человека, стало духом, а когда дух соприкоснулся с телом, возникла душа. Таков источник двух наших жизней, духовной и душевной. Однако мы должны провести здесь некоторое различие: этот дух представляет собой не жизнь Самого Бога, а только «дыхание Вседержителя, [которое] дало мне жизнь» (Иов. 33:4). То, что в человека вошёл дух, не означает, что в него вошла Божья несотворённая жизнь. Дух, который мы получили при сотворении, — это не Божья жизнь, которую мы получаем при возрождении. Жизнь, полученная нами при возрождении, — это жизнь Самого Бога, та жизнь, которую олицетворяет дерево жизни. Дух человека является вечным, но он не обладает вечной жизнью.

«И создал Господь Бог человека из праха земного». Здесь говорится о теле человека. «И вдунул в лицо его дыхание жизни». Здесь говорится о духе человека, который исходит от Бога. «И стал человек душою живою». Здесь говорится о душе человека. Когда дух оживил тело, человек стал живой душой, живым существом, способным воспринимать себя. Полный человек состоит из трёх частей: духа, души и тела. Согласно этому стиху, человек был сотворён из двух самостоятельных элементов: духа и тела. Когда дух вошёл в тело, возникла душа. Душа появилась в результате соединения духа и тела. Сначала тело было мёртвым, но когда оно соприкоснулось с духом жизни, возникла третья часть — душа. Без духа тело было мёртвым. Но когда пришёл дух, тело ожило. Когда дух вошёл в тело, появилось что-то органическое, называемое душой.

То, что человек, как здесь сказано, стал живой душой, говорит не только о том, что при соединении духа и тела возникла душа, но и о том, что, после того как при соединении духа и тела возникла душа, эта душа объединила в себе дух и тело. Другими словами, душа и тело были полностью соединены с духом; душа объединяет в себе дух и тело. До своего падения Адам не переживал той постоянной войны между духом и плотью, которую ежедневно переживаем мы. Все три части его существа были в полной гармонии друг с другом. Они были слиты друг с другом. Наличие души как связующего звена позволило человеку существовать в качестве личности, самостоятельного существа. Душа — это сумма духа и тела, совокупность всех элементов, из которых состоит человек. Когда дух полностью слился с телом, человек стал живой душой. Эта душа есть не что иное, как результат соединения двух вещей; это сама личность человека. Можно провести такую (неполную) аналогию: если добавить в чашку с водой немного чернил, то чернила соединятся с водой и получится чернильная вода. Эту жидкость можно назвать чернилами, так как это действительно чернила, а можно — водой, так как это действительно вода. Чернила и вода слились и образовали нечто третье — чернильную воду. (Разумеется, возникшая при слиянии духа и тела душа является таким же самостоятельным и неделимым элементом, как дух и тело.) Точно так же дух и тело сначала были двумя самостоятельными элементами, но потом они соединились, и то, что образовалось при их соединении, стало живой душой.

Бог считает отличительной чертой человека душу, потому что при сотворении отличительной чертой человека была душа, так же как отличительной чертой ангелов является дух. Человек — это не просто тело и даже не просто тело, в котором есть дыхание жизни; человек стал живой душой. Вот почему далее в Библии мы видим, что Бог часто называет человека «душой» — не просто «человеком», а «душой». Он называет его так потому, что человек таков, какова его душа. Душа — это представитель человека, выражающий отличительные черты его личности. Душа — это орган свободной воли человека, и она объединяет в себе дух и тело. У неё есть свободная воля. Если она решает быть послушной Богу, то она может, как и было задумано Богом, сделать дух господином над всем; но у неё также есть власть подавить дух и сделать господином любую другую часть по своему усмотрению. Эти три части — дух, душу и тело — можно сравнить с горящей электрической лампочкой. В лампочке есть электричество, есть нить и есть свет. Тело подобно нити, дух — электричеству, а душа — свету. Электричество — это причина света, а свет — это следствие электричества. Нить — это физический материал, проводящий электричество и излучающий свет. Когда дух и тело соединились, появилась душа. Отличительной особенностью души является то, что в ней сочетаются дух и тело. Душа — это соединение двух вещей. Дух — это движущая сила души, а тело — это средство выражения души, так же как электричество является источником света, а нить — средством, при помощи которого свет сияет.

Однако мы должны ясно запомнить, что если в этой жизни олицетворением всего нашего существа является душа, то в будущей жизни, в воскресении, им будет дух. Вот почему в Библии говорится: «Сеется тело душевное — воскрешается тело духовное» (1 Кор. 15:44). Поскольку теперь мы соединились с воскресшим Господом, благодаря Ему дух может управлять всем нашим существом. Мы можем управлять нашим существом, потому что мы соединились не с первым человеком, Адамом, который стал живой душой, а с последним Адамом, который стал животворящим Духом.


ФУНКЦИИ ДУХА, ДУШИ И ТЕЛА

Тело обладает «миросознанием», душа — «самосознанием», а дух — «богосознанием». В теле есть пять органов восприятия, благодаря которым человек получает пять видов ощущений. С помощью физического тела человек может соприкасаться с этим физическим миром. Вот почему мы сказали, что тело обладает «миросознанием». Душа включает в себя мышление, которое помогает нам в нашем нынешнем существовании, и чувства, которые позволяют нам любить других людей или какие-то вещи. Чувства возникают на основании ощущений, полученных от органов восприятия. Поскольку всё это связано с самим человеком, с его личностью, мы говорим, что душа обладает «самосознанием». Дух — это часть, с помощью которой человек общается с Богом. В этой своей части человек поклоняется Богу, служит Ему и понимает, каковы его отношения с Богом. Поэтому мы говорим, что дух обладает «богосознанием». Бог обитает в духе, наше «я» — в душе, а ощущения — в теле.

Душа — это точка пересечения: здесь соединяются дух и тело. Посредством духа человек общается с Божьим Духом и духовным миром, а также получает и выражает силу и жизнь в духовном мире. Посредством тела человек соприкасается с внешним ощущаемым миром; тело и мир влияют друг на друга. Душа находится между этими двумя мирами и связана с ними обоими. С одной стороны, посредством духа она сообщается с духовным миром; с другой стороны, посредством тела она сообщается с физическим миром. У души есть право выбора; в отношении всего, с чем она сталкивается, она может решать, принять это или отвергнуть. Дух не может непосредственно управлять телом; ему нужен посредник. Этим посредником является душа, возникшая при соприкосновении духа с телом. Эта душа находится между духом и телом, связывая дух и тело в одно целое. С помощью души дух может управлять телом и подчинять его Божьей власти, но тело тоже может воздействовать на дух с помощью души, принуждая его любить мир.

Из трёх элементов в человеке дух соединён с Богом и занимает самое высокое положение. Тело соприкасается с материей и занимает самое низкое положение. Между ними находится душа. Душа принимает природу двух других частей как свою природу. Поэтому она связывает эти две части. С помощью души эти две части могут общаться друг с другом и совместно работать. Функция души состоит в том, чтобы поддерживать порядок между духом и телом, следить за тем, чтобы их отношения оставались надлежащими, то есть чтобы тело, занимающее самое низкое положение, было послушно духу, а дух, занимающий самое высокое положение, посредством души распоряжался телом. Душа — это поистине главный элемент в человеке. Душа обращается к духу за снабжением, которое тот получает от Святого Духа, и передаёт полученное телу, чтобы тело причастилось совершенства Святого Духа и стало духовным телом.


Дух является самой благородной частью в человеке и находится в самой глубине его существа, а тело является самой низменной частью и находится на самой поверхности. Душа находится между духом и телом и служит для них посредником. Как тело служит внешней оболочкой для души, так душа служит внешней оболочкой для духа. Если дух хочет управлять телом, он должен делать это при посредничестве души. До того как человек пал, всем его существом управлял дух (посредством души). Когда дух хотел что-либо сделать, он передавал это душе, а душа побуждала тело выполнить команду духа. Вот в каком смысле душа была посредником.

Душа с точки зрения её потенциала — это наиболее сильная часть, потому что она объединяет в себе дух и тело, является для них личностью и оказывает на них влияние. Но до того как человек согрешил, сила души находилась полностью под управлением духа. Поэтому сила души была силой духа. Дух не мог сам двигать телом — он делал это посредством души. Мы видим это в Лк. 1:46-47: «Моя душа возвеличивает [настоящее время] Господа, и мой дух возликовал [прошедшее время] о Боге, моём Спасителе». Здесь мы видим, что в языке оригинала глаголы употреблены в разном времени; это показывает, что сначала должен возликовать дух и тогда душа сможет возвеличивать Господа. Сначала дух передаёт ликование душе, и тогда душа выражает это ликование с помощью органов тела.

Итак, в душе заключена личность человека; его воля, мышление, чувства — всё это заключено в душе. Дух — это та часть, при помощи которой человек поддерживает связь с духовным миром. Тело — это та часть, при помощи которой человек поддерживает связь с физическим миром. Душа находится между этими двумя частями; от души зависит, какой мир будет править: духовный или физический. Иногда душа управляет существом человека посредством своего мышления или своих чувств; это означает, что правит психологический мир. Если душа не уступит место правителя духу, то дух не сможет править. Иначе говоря, душа должна позволить духу править, и тогда дух сможет править и душой, и телом. Всё это происходит потому, что в душе заключена личность человека.

Душа является для человека его господином, потому что воля человека является частью души. Дух cможет управлять всем существом человека, только если душа захочет занять подчинённое положение. Если душа взбунтуется, то дух никак не сможет управлять. Вот что такое «свободная воля» человека. У человека есть полное право распоряжаться собой. Он не машина, выполняющая Божью волю. Он имеет способность решать самостоятельно. Он может решить повиноваться Божьей воле, а может решить воспротивиться Божьей воле и последовать воле дьявола. Согласно Божьему замыслу, дух должен занимать самое высокое положение и управлять всем нашим существом. Однако главная часть нашей личности — воля — находится в душе. Наша воля (иначе говоря, душа) имеет право выбирать, кто будет править: дух, тело или наше «я». Поскольку душа наделена такой властью, Библия называет человека «живой душой».


ХРАМ И ЧЕЛОВЕК

В 1 Кор. 3:16 апостол сказал: «Разве вы не знаете, что вы храм Божий и Дух Божий обитает в вас?» Читая этот стих, мы понимаем, что апостол по вдохновению назвал человека храмом. Как Бог раньше обитал в храме, так теперь Святой Дух обитает в верующих. Библия сравнивает человека с храмом. Тем самым она ясно показывает три части человека.

Мы знаем, что храм состоял из трёх частей. Первая часть — это внешний двор, который все могли видеть и куда все могли приходить. Здесь осуществлялось всё внешнее поклонение Богу. Внутри двора находилось святилище. Сюда могли войти только священники, которые приносили Богу кровь, масло, курение и хлеб. Они были близки к Богу, но они не были самыми близкими, потому что они всё-таки не могли войти внутрь за завесу и предстать перед Богом. Бог обитал в святом святых, где Он излучал Свою бесконечную славу (никакого другого света в святом святых не было), и никто не мог предстать перед Ним. Конечно, раз в год первосвященнику разрешалось войти в святое святых, но это только подчёркивает тот факт, что, пока завеса не была разорвана, никто не мог войти в святое святых.

Человек — это тоже храм Божий. Человек тоже состоит из трёх частей. Тело подобно внешнему двору; оно находится снаружи, и его жизнь видна всем. Именно здесь человек должен подчиниться всем Божьим заповедям. И именно здесь Божий Сын умер за человека. Внутри тела находится душа. Это внутренняя жизнь человека. Душа включает в себя чувства, волю и разум. Для возрождённого человека она является святилищем. Его привязанности, его мысли, его стремления — всё это находится здесь. Здесь много света, всё очень ясно, и сюда он приходит для священнического служения Богу. Но ещё глубже, за завесой, находится святое святых; оно недоступно для человеческого света и невидимо для человеческих глаз. Это «сокровенное место Всевышнего» (Пс. 91:1, евр.). Это жилище Бога, в которое человек не может войти, пока Бог не уберёт завесу. Это человеческий дух. У человека есть не только тело и душа, но и дух. Этот дух находится настолько глубоко, что человек не может почувствовать его, ощутить его. Именно здесь человек общается с Богом.

В святом святых нет света, потому что это Божье жилище. В святилище свет есть, потому что там есть светильник с семью лампадами. На внешнем дворе всё освещено светом солнца. Это точное изображение возрождённого человека. Его дух подобен святому святых, где обитает Бог. Сюда входят верой, и здесь царит полная темнота. Здесь верующий не может ни видеть, ни чувствовать, ни понимать. Душа подобна святилищу, где есть большие способности к пониманию, где есть множество мыслей, множество знаний, множество правил, где человек понимает и то, что происходит в психологическом мире, и то, что происходит в физическом мире. В этом месте сияет светильник. Тело подобно внешнему двору; его видят все. Вся его деятельность, вся его жизнь, видна всем людям.

Тот порядок, который даёт нам Бог, не может быть неправильным: «ваш дух, и душа, и тело» (1 Фес. 5:23). Здесь не сказано: «душа, и дух, и тело» — или: «тело, и душа, и дух». Здесь говорится: «Дух, и душа, и тело». Дух — это самая благородная часть, поэтому он стоит на первом месте. Тело — это самая низменная часть, поэтому оно стоит на последнем месте. Душа занимает промежуточное положение, поэтому она упоминается между духом и телом. Теперь, когда мы ясно увидели Божий порядок, мы понимаем, насколько мудро Бог сравнивает человека с храмом. Мы видим, что святое святых, святилище и внешний двор соответствуют духу, душе и телу и с точки зрения порядка, и с точки зрения их значимости.

Работа в храме осуществлялась согласно откровению, исходившему из святого святых. Всё, что происходило на внешнем дворе и в святилище, определялось присутствием Бога в святом святых. Святое святых было самым святым местом храма, которому были подчинены и от которого зависели все остальные места храма. На первый взгляд в святом святых не осуществляется никакой работы; там очень темно. Вся деятельность сосредоточена в святилище. Даже работой на внешнем дворе управляют священники из святилища. Однако побуждающей силой для всего, что происходит в святилище, является вдохновение, исходящее от этого тихого и спокойного места — святого святых.

Духовное значение этого понять просто. Душа определяет нашу личность. Она включает в себя разум, волю, чувства и т. д. На первый взгляд работой во всём нашем существе распоряжается душа. Даже тело находится под её управлением. Однако до падения человека душа, несмотря на всю свою деятельность и работу, находилась под управлением духа. Божий порядок таков: на первом месте — дух, на втором — душа, а на третьем — тело.
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ГЛАВА ВТОРАЯ

ДУХ И ДУША

ДУХ

Верующему очень важно знать, что у него есть дух, потому что, как мы вскоре увидим, всё сообщение между Богом и человеком осуществляется в этом духе. Если верующий не будет знать собственного духа, то он не научится общаться с Богом в духе и будет подменять работу духа душевной деятельностью, например деятельностью разума или чувств. В результате он останется душевным и не достигнет духовной сферы.

В 1 Кор. 2:11 говорится: «Дух человека, который в нём».

В 1 Кор. 5:4 говорится: «Мой дух».

В Рим. 8:16 говорится: «Наш дух».

В 1 Кор. 14:14 говорится: «Дух мой».

В 1 Кор. 14:32 говорится: «Духи пророков».

В Прит. 25:28 говорится: «Дух свой».

В Евр. 12:23 говорится: «Духи праведников».

В Зах. 12:1 говорится: «Господь… образовавший дух человека внутри него».

Эти несколько стихов достаточно ясно показывают, что у человека есть дух. Это не то же самое, что душа, и это не Святой Дух. Мы поклоняемся Богу посредством этого духа.

Согласно учению Библии и переживанию верующих, человеческий дух состоит из трёх частей, или, если сказать иначе, выполняет три основные функции. Этими тремя частями являются совесть, интуиция и общение (имеется в виду общение с Богом, то есть поклонение).

Совесть — это орган распознавания. Совесть распознаёт правильное и неправильное не под влиянием знаний в разуме; она выносит своё суждение естественно и непосредственно. Часто совесть осуждает даже то, что рассуждения оправдывают. Работа совести является очень независимой и непосредственной; на неё не действуют внешние убеждения. Если человек поступит неправильно, совесть осудит его. Интуиция — это ощущение, которое есть у человека в духе. Это совсем не то же самое, что ощущения в теле или чувства в душе. Слово «интуиция» подразумевает, что это знание является непосредственным и ни от чего не зависит. Чтобы получить это знание, нам не нужна помощь разума, чувств и воли; оно приходит непосредственно благодаря интуиции. Благодаря интуиции человек может действительно знать что-то, тогда как благодаря разуму он может только понимать это. Все Божьи откровения и всё движение Святого Духа верующие узнают посредством интуиции. Верующий должен следовать голосу совести и указаниям интуиции. Общение — это поклонение Богу. Разум, чувства и воля — органы души — не могут поклоняться Богу. Бог не приходит через разум, чувства или желания. Бог познаётся непосредственно в духе. Человек поклоняется Богу и сообщается с Ним непосредственно в духе, во «внутреннем человеке», а не в душе, не во внешнем человеке.

Всё, что мы увидели, показывает нам, что эти три части — совесть, интуиция и общение — тесно связаны друг с другом и работают согласованно. Совесть связана с интуицией, поскольку совесть выносит свои суждения, опираясь на интуицию. Совесть осуждает те поступки, которые противоречат интуиции. Интуиция, в свою очередь, связана с общением, или поклонением, поскольку именно в интуиции человек познаёт Бога и получает откровение о Боге и о Божьей воле. Надежды и предположения не позволят нам узнать Бога. Позже мы подробно рассмотрим все эти вопросы, поэтому сейчас мы не будем задерживаться на них.


У духа есть функция совести (это, конечно, не означает, что дух — это просто совесть). Мы видим это в следующих стихах:

«Господь, Бог твой, ожесточил дух его» (Втор. 2:30).

«Господь… спасает тех, у кого дух раскаяния» (Пс. 34:18, евр.). 

«Дух правый обнови внутри меня» (Пс. 51:10).

«Сказав это, Иисус встревожился в духе» (Ин. 13:21).

«Его дух раздражался в нём, когда он видел, что город полон идолов» (Деян. 17:16).

«Ибо вы получили не дух рабства, опять приводящий в страх» (Рим. 8:15).

«Сам Дух свидетельствует с нашим духом, что мы дети Божьи» (Рим. 8:16).

«Ибо я... присутствуя в духе, уже рассудил, как бы присутствуя» (1 Кор. 5:3).

«Я не имел покоя в моём духе» (2 Кор. 2:13).

«Ибо Бог дал нам дух не боязни» (2 Тим. 1:7).

У духа есть функция интуиции (или знания). Это показано в следующих стихах:

«Дух готов» (Мф. 26:41).

«Иисус, ясно узнав в Своём духе...» (Мк. 2:8).

«Тяжело простонав в Своём духе...» (Мк. 8:12).

«Иисус... вознегодовал в духе» (Ин. 11:33).

«Этот человек... пламенея духом...» (Деян. 18:25).

«Я, связанный в духе, иду в Иерусалим» (Деян. 20:22).

«Ибо кто из людей знает человеческое, кроме духа человека, который в нём?» (1 Кор. 2:11).

«Ибо они освежили мой дух и ваш» (1 Кор. 16:18).

«Потому что его дух освежён всеми вами» (2 Кор. 7:13).

У духа есть функция общения (или поклонения). Мы видим это в следующих стихах:

«И мой дух возликовал о Боге, моём Спасителе» (Лк. 1:47).

«Истинные поклонники будут поклоняться Отцу в духе и истинности» (Ин. 4:23). 

«Ибо свидетель мне Бог, которому я служу в моём духе» (Рим. 1:9).

«Мы служим в новизне духа» (Рим. 7:6).

«Вы получили... дух сыновства, в котором мы восклицаем: „Авва, Отец!“» (Рим. 8:15).

«Сам Дух свидетельствует с нашим духом» (Рим. 8:16).

«А тот, кто соединяется с Господом, есть один дух» (1 Кор. 6:17).

«Буду молиться духом» (1 Кор. 14:15).

«Если ты будешь благословлять духом...» (1 Кор. 14:16).

«И он унёс меня в духе» (Отк. 21:10). 


Из этих стихов мы видим, что дух состоит по крайней мере из трёх частей: совести, интуиции и общения. У невозрождённых людей, хотя жизнь ещё не вошла в них, всё равно есть совесть, интуиция и поклонение. (Конечно, они могут поклоняться только злым духам.) Но у одних дух проявляется больше, а у других — меньше. Это, однако, не означает, что до своего возрождения человек не является мёртвым в своих проступках и грехах. В Библии человек не считается спасённым просто потому, что у него есть активная совесть, острая интуиция или какие-то духовные склонности и интересы. Всё это лишь показывает, что у человека есть дух, что помимо мышления, чувств и воли в его душе у него ещё есть дух. Пока человек не возрождён, его дух отчуждён от Божьей жизни; только после возрождения Божья жизнь и Святой Дух вселяются в его дух и оживляют его, делая его орудием Святого Духа.

Мы изучаем основные качества духа для того, чтобы показать, что у нас, людей, есть дух как самостоятельная часть. Дух — это не разум, не воля и не чувства. У духа есть функции совести, интуиции и общения. Именно в духе Бог возрождает нас, наставляет нас и вводит нас в Свой покой. Поскольку верующие долгое время находились под управлением души, их знание своего духа стало очень слабым. Нам нужно предстать перед Богом в страхе и трепете и просить Его показать нам в нашем переживании, что является духовным, а что — душевным.

До возрождения дух человека глубоко погружён в его душу. Он окружён душой и тесно переплетён с ней. Поэтому функции и ощущения духа сливаются с душой, и человек не может различить, что исходит от души, а что — от духа. Кроме того, поскольку основные функции духа в отношении Бога оказались утеряны, мертвы, они превратились в нечто второстепенное по отношению к душе. Когда функции души: разум, чувства и воля — усиливаются, функции духа становятся малозаметны. Поэтому после возрождения верующему ещё нужно работать над разделением души и духа. Исследовав Писание (здесь мы сделаем это кратко), мы увидим, что дух невозрождённого человека, похоже, выполняет ту же работу, что и его душа. Доказательство этому мы видим в следующих стихах:

«Утром смутился дух его» (Быт. 41:8). 

«Тогда успокоился дух их против него» (Суд. 8:3). 

«Раздражительный [букв. „нетерпеливый духом“] выказывает глупость» (Прит. 14:29).

«Унылый дух сушит кости» (Прит. 17:22).

«Глупый весь гнев [букв. „дух“] свой изливает» (Прит. 29:11).

«Блуждающие духом позна́ют мудрость» (Ис. 29:24).

«Вы будете... рыдать от сокрушения духа» (Ис. 65:14).

«Что на ум [букв. „дух“] вам приходит, это Я знаю» (Иез. 11:5).

«И что приходит вам на ум [букв. „дух“], совсем не сбудется» (Иез. 20:32). 

«Но когда сердце его надмилось и дух его ожесточился…» (Дан. 5:20).

Эти несколько стихов показывают нам функции духа у невозрождённых людей. Мы видим, насколько близки эти функции к функциям души. Здесь говорится, что таково состояние их духа, а не их души, чтобы показать, что таково их состояние в самой глубине их существа. Дух этих людей находится под управлением и влиянием их души, поэтому их дух осуществляет функции души. Но дух у этих людей всё-таки есть, и все эти функции осуществляет их дух. То, что душа управляет всем, ещё не означает, что человек утратил дух как орган или что его дух пропал.


ДУША

Помимо духа — органа, при помощи которого человек сообщается с Богом, у человека есть ещё душа. Эта душа обладает самосознанием; когда человек осознаёт, что он существует, это является работой души. Душа — это орган нашей человеческой личности. Всё, что включает в себя наша человеческая личность, то есть всё, что делает нас людьми, относится к душе. Наши понимание, разум, идеи, любовь, побуждения, суждения, воля и т. д. — всё это части души.

Как мы уже говорили, душа объединила в себе дух и тело, поэтому душа стала личностью человека и центром его существа. Вот почему Библия называет человека «душой», как если бы у человека была только душа. Например, в Быт. 12:5 (Восстановительный перевод) говорится о «душах», которые вышли из Харрана. Когда Иаков привёл своих домашних в Египет, в Библии говорится: «Всех душ дома Иаковлева, перешедших в Египет, семьдесят» (46:27). В тексте оригинала есть ещё немало мест, где люди называются «душами». Причина этого в том, что душа — это местонахождение личности человека и главный элемент его личности. Человек таков, какова его личность. Существование человека, его особенности, его жизнь и т. д. — всё это исходит из его души. Поэтому Библия и называет человека душой.

В нашей человеческой личности есть три основных элемента: воля, разум и чувства. Воля — это орган выбора; в ней заключена сила для принятия решений. Она решает, будет человек что-то делать или не будет, хочет он чего-то или не хочет. Если бы у человека не было воли, он превратился бы в машину. Разум — это орган мышления; он позволяет нам думать. Понимание, знания и вообще всё, что связано с интеллектом, исходит из разума. Если бы у человека не было разума, он превратился бы в совершенно бессмысленное создание. Чувства — это орган любви, ненависти и прочих эмоций. Благодаря чувствам мы можем любить, ненавидеть, ощущать радость, гнев, печаль, счастье. Если бы у человека не было чувств, он был бы бесчувственным, как дерево или камень. Внимательно изучая Библию, мы видим, что три основных элемента, из которых складывается личность человека, принадлежат к душе. Они являются частями души. Поскольку стихов очень много, мы приведём лишь некоторые из них в качестве иллюстрации.

Душа включает в себя волю:

«Не отдавай меня на произвол [букв. „душе“] врагов моих» (Пс. 27:12).

«Ты не отдашь его на волю [букв. „душе“] врагов его» (Пс. 41:2). 

«...Отдал тебя на произвол [букв. „душе“] ненавидящим тебя» (Иез. 16:27).

«Отпусти её, куда она захочет [букв. „куда захочет её душа“]» (Втор. 21:14).

«Да не говорят в сердце своём: „Хорошо! По душе нашей!“» (Пс. 35:25).

«Если кто даст обет Господу или поклянётся клятвою, положив зарок на душу свою…» (Числ. 30:3).

«Итак, расположите сердце ваше и душу вашу к тому, чтобы взыскать Господа» (1 Пар. 22:19).

«...Куда они всею душою желают возвратиться, чтобы жить там» (Иер. 44:14).

«Чего не хотела коснуться душа моя...» (Иов. 6:7).

«Душа моя желает лучше прекращения дыхания, лучше смерти, нежели сбережения костей моих» (Иов. 7:15).

Слово «произвол» в этих стихах подразумевает волю. Расположить душу, желать и не хотеть — всё это является функциями воли и всё это исходит от души. Отсюда мы видим, что душа включает в себя волю.


Кроме того, душа включает в себя мышление, разум:

«Я возьму у них… то, к чему они возносят свои мысли [букв. „душу“], — их сыновей и дочерей» (Иез. 24:25, евр.).

«...С презрением в душе» (Иез. 36:5).

«Не хорошо душе без знания» (Прит. 19:2).

«Доколе мне слагать советы в душе моей?» (Пс. 13:2).

«Дивны дела Твои, и душа моя вполне сознаёт это» (Пс. 139:14).

«Твёрдо помнит это душа моя и падает во мне» (Плач. 3:20).

«Храни здравомыслие и рассудительность, и они будут жизнью для души твоей» (Прит. 3:21-22).

«Таково и познание мудрости для души твоей» (Прит. 24:14).

Знать, рассуждать, помышлять, помнить и т. д. — всё это функции нашего разума, или мышления. Согласно Библии, всё это исходит от души. Следовательно, душа включает в себя понимание, разум.

Кроме того, душа включает в себя чувства.

Душа может любить:

«И люби Господа, Бога твоего… всею душою твоею» (Втор. 6:5).

«Душа Ионафана прилепилась к душе его, и полюбил его Ионафан, как свою душу» (1 Цар. 18:1). 

«И покупай на серебро сие всего, чего пожелает душа твоя… всего, чего потребует от тебя душа твоя» (Втор. 14:26).

«Чего желает душа твоя…» (1 Цар. 20:4).

«Истомилась душа моя, желая во дворы Господни» (Пс. 84:2).

«...Отраду души вашей» (Иез. 24:21).

«Так желает душа моя к Тебе» (Пс. 42:1).

«Скажи мне, ты, которого любит душа моя» (Песн. П. 1:6).

«Душою моею я стремился к Тебе ночью» (Ис. 26:9).

«Мой Возлюбленный, в котором Моя душа нашла отраду» (Мф. 12:18).

«Моя душа возвеличивает Господа» (Лк. 1:46).

«Тебе самой меч пронзит душу» (Лк. 2:35).

Эти несколько стихов показывают нам одну из функций души; они показывают нам, что душа способна любить. Когда мы любим, эта любовь исходит от души. Следовательно, наша любовь является частью функции души.

Душа может ненавидеть:

«И жизнь его отвращается от хлеба и душа его от любимой пищи» (Иов. 33:20).

«...Хромых и слепых, которых ненавидит душа Давида» (2 Цар. 5:8, евр.).

«Отвратится душа Моя от них, как и их душа отвращается от Меня» (Зах. 11:8).

«Опротивела душе моей жизнь моя» (Иов. 10:1).

«От всякой пищи отвращалась душа их» (Пс. 107:18).

Эти несколько стихов показывают, что ненависть является функцией души.

Душа может испытывать и другие чувства:

«Скорбел душою весь народ» (1 Цар. 30:6).

«Душа у неё огорчена» (4 Цар. 4:27).

«Не потерпела душа Его страдания Израилева» (Суд. 10:16).

«Доколе будете мучить душу мою» (Иов. 19:2).

«Возвеселится душа моя о Боге моём» (Ис. 61:10).

«Возвесели душу раба Твоего» (Пс. 86:4).

«Душа их истаевала в них» (Пс. 107:5).

«Что унываешь ты, душа моя, и что смущаешься?» (Пс. 42:5).

«Возвратись, душа моя, в покой твой» (Пс. 116:7).

«Истомилась душа моя» (Пс. 119:20).

«Душа моя истаевает от скорби» (Пс. 119:28).

«…Сладка для души» (Прит. 16:24).

«Душа ваша да насладится туком» (Ис. 55:2).

«Изнемогла во мне душа моя…» (Ион. 2:7).

«Моя душа объята печалью» (Мф. 26:38).

«Теперь Моя душа встревожена» (Ин. 12:27).

«Изо дня в день мучил свою праведную душу» (2 Пет. 2:8).

В этих нескольких стихах показано, какие чувства может испытывать душа. Источником этих чувств является душа. 

Взглянув на эти стихи, мы поймём, что функции наших чувств: любовь, ненависть, привязанность и прочие эмоции — исходят от души. Это показывает, что чувства тоже являются частью души.


ДУША-ЖИЗНЬ

Некоторые исследователи Библии отмечают, что слову «жизнь» соответствуют три греческих слова: 1) «би́ос», 2) «псюхе» и 3) «зоэ». Все три слова означают «жизнь», но при этом каждое из них обозначает свой особый вид жизни. Слово «биос» обозначает физическую жизнь. Когда Господь Иисус сказал, что вдова бросила в сокровищницу все свои средства к жизни, Он употребил именно это слово (Лк. 21:4). Жизнь «зоэ» — это высшая жизнь, духовная жизнь. Для обозначения вечной жизни в Библии всегда употребляется слово «зоэ». «Псюхе» — это жизнь, которая делает человека живым; это природная жизнь человека, душевная жизнь. Когда в Библии говорится о человеческой жизни, употребляется это слово.

Теперь мы хотим рассмотреть, как в Библии употребляются понятия «душа» и «душа-жизнь». На языке оригинала они обозначаются одним и тем же словом. Ветхий Завет был написан на еврейском языке, а Новый Завет — на греческом. В Ветхом Завете для обозначения души и души-жизни употребляется слово «не́феш», а в Новом Завете — слово «псюхе». Таким образом, мы видим, что душа — это не только одна из трёх частей человека, но ещё и жизнь человека, его природная жизнь.

Во многих переводах слово, означающее «душа», переведено как «жизнь». Вот лишь несколько примеров:

«Только плоть с её жизнью, то есть её кровью, не ешьте» (Быт. 9:4, Восстановительный перевод).

«Ибо жизнь плоти — в крови» (Лев. 17:11, Восстановительный перевод).

«Те, кто ищет жизни ребёнка» (Мф. 2:20).

«Разрешается ли в субботу сделать добро или сделать зло, спасти жизнь или уничтожить?» (Лк. 6:9).

«…Людьми, которые подвергали опасности свою жизнь за имя нашего Господа Иисуса Христа» (Деян. 15:26).

«Но я считаю свою жизнь ничего не значащей, если бы она была ценна для меня самого» (Деян. 20:24).

«…Отдать Свою жизнь как выкуп за многих» (Мф. 20:28).

«Хороший Пастырь Свою жизнь полагает за овец» (Ин. 10:11, 15, 17).

В этих отрывках слову «жизнь» в языке оригинала соответствует слово, означающее «душа». Но если переводить его как «душа», то получается бессмыслица. Такое употребление связано с тем, что душа является для человека его жизнью.

«Душа» — это, как мы уже говорили, одна из трёх частей человека. «Душа-жизнь» — это природная жизнь человека, это жизнь, которая позволяет человеку существовать, делает его живым существом; это та жизнь, которой люди живут. Это та жизнь, которая придаёт человеку силы и благодаря которой он является человеком. Поскольку в Библии слова «нефеш» и «псюхе» обозначают и душу, и жизнь человека, понятно, что эти две вещи различимы, но неразделимы. С одной стороны, душа и жизнь различимы, потому что в некоторых местах слово «псюхе» можно перевести только как «душа» или только как «жизнь», но не наоборот. Например, в Лк. 12:19-23 и в Мк. 3:4 много раз употребляется это одно слово, но его невозможно переводить всегда одним и тем же словом. В противном случае получится бессмыслица. С другой стороны, душа и жизнь неразделимы, поскольку они полностью слиты в человеке. Без души у человека не будет жизни. В Библии нигде не говорится, что у человека от рождения есть ещё какая-то жизнь помимо души. Жизнь человека — это не что иное, как пропитавшая тело душа. Соединившись с телом, душа стала для человека жизнью. Жизнь — это не что иное, как проявление души. Поскольку жизнью нашего нынешнего тела является душевная жизнь, Библия называет наше нынешнее тело «душевным телом» (1 Кор. 15:44).

То, что эта душа является нашей человеческой жизнью, чрезвычайно важно, поскольку это тесно связано с тем, какими христианами мы являемся: духовными или душевными. Об этом мы будем говорить позже.

Мы увидели много стихов, доказывающих, что душа включает в себя такие органы, как разум, чувства и воля. Мы знаем, что мысли, фантазии, решения, чувства, эмоции, побуждения и желания — всё это исходит от души. Поэтому человеческая жизнь — это не что иное, как соединение разума, чувств и воли. Человеческая жизнь — это не что иное, как выражение разума, чувств и воли. Всё, что включает в себя личность человека в природной сфере, — это различные части души. Душа-жизнь — это природная жизнь человека, которую он имеет от рождения. Все проявления, о которых говорится в приведённых выше стихах: любовь, ненависть, знания, рассуждения, мучения, радость и решимость — всё это функции души-жизни.


ДУША И САМ ЧЕЛОВЕК

Теперь, когда мы увидели, что душа является для нас личностью, органом принятия решений и жизнью, нам легко понять, что душа — это наше истинное «я», это мы сами. Наше «я» — это душа. Это подтверждается многими стихами из Библии.

В 30-й главе Чисел около десяти раз употребляется выражение «возложить зарок на свою душу», означающее «связать себя обязательством». Это ясно показывает нам, что душа — это мы сами. В Библии слово, означающее «душа», часто переводится как «себя» или «сам», «сами». Мы приведём всего несколько примеров:

«Не делайте себя мерзкими» (Лев. 11:43, Восстановительный перевод). 

«Не оскверняйте себя» (Лев. 11:44, Восстановительный перевод).

«Для себя и для детей своих» (Эсф. 9:31).

«О ты, раздирающий душу твою [имеется в виду — „мучащий себя“]!» (Иов. 18:4).

«Он оправдывал себя» (Иов. 32:2).

«И сами пошли в плен» (Ис. 46:2).

Кроме того, в Исх. 12:16 фраза «только что есть каждому» на языке оригинала буквально означает «только что есть каждой душе». В Числ. 35:11 и 15 фраза «убивший человека неумышленно» на языке оригинала буквально означает «убивший душу неумышленно». В Числ. 23:10 под словами «Да умрёт душа моя смертью праведников» подразумевается «Да умру я смертью праведников». В Лев. 2:1 под словами «Если какая душа хочет принести Господу жертву приношения хлебного» подразумевается «Если какой-нибудь человек хочет принести Господу жертву приношения хлебного». В Пс. 131:2 говорится: «Не смирял ли я и не успокаивал ли души моей, как дитяти, отнятого от груди матери?» В Эсф. 4:13 на языке оригинала буквально говорится: «Не думай в своей душе». Имеется в виду «не думай про себя, в себе». В Ам. 6:8 фраза «Клянётся Господь Бог Самим Собою» на языке оригинала буквально означает «Клянётся Господь Иегова Своей душой». Эти несколько стихов с разных сторон показывают, что душа — это сам человек.

В Новом Завете мы видим то же самое. В 1 Пет. 3:20 восемь человек названы восемью душами. В Деян. 27:37 про двести семьдесят шесть человек сказано, что это двести семьдесят шесть душ. В Рим. 2:9 о людях, совершающих зло, говорится, что их души ждёт скорбь и мучение. Это означает, что скорбь и мучение ждут самих этих людей, совершающих зло. Спасти душу грешника от смерти в Иак. 5:20 — значит спасти самого грешника. Когда в Лк. 12:19 неразумный богач успокаивает свою душу, это означает, что он успокаивает себя.

Таким образом, совершенно очевидно, что Библия рассматривает душу человека, или его душу-жизнь, как самого человека. Приведённые выше примеры показывают, что в некоторых случаях, если переводить это слово как «душа» или «жизнь», получится бессмыслица, поэтому его необходимо переводить как «себя», «себе», «сам» и т. д. Причина этого в том, что Святой Дух рассматривает душу человека, его жизнь, как самого человека. В доказательство мы можем привести слова Самого Господа Иисуса.

В Мф. 16:26 говорится: «Какая польза будет человеку, если он приобретёт весь мир, но поплатится своей душой-жизнью [греч. „псюхе“]? Или что даст человек в обмен за свою душу-жизнь [„псюхе“]»?

В Лк. 9:25 говорится: «Ибо какая польза человеку, если он приобретёт весь мир, но потеряет себя или поплатится собой?»

У Матфея говорится то же самое, что и у Луки. Но у Матфея говорится, что человек поплатится своей душой-жизнью, а у Луки — что он поплатится собой. Таким образом, мы видим, что Святой Дух с помощью Евангелия от Матфея объясняет значение слова «себя» в Евангелии от Луки или наоборот, что Он с помощью Евангелия от Луки объясняет значение слова «душа-жизнь» в Евангелии от Матфея. Душа человека, его жизнь, — это то же самое, что сам человек, а сам человек — это то же самое, что его душа, его жизнь.

Прочитав стихи, в которых говорится о душе, мы увидели, что душа человека — это не что иное, как его жизнь, его «я», его личность, а также воля, разум и чувства, которые включает в себя его личность. В результате такого изучения мы приходим к выводу, что всё, что душа включает в себя, — это как раз то, что делает человека человеком. У каждого человека от рождения есть душа и всё, что она включает в себя. Душа — это та жизнь, которой от рождения обладает каждый человек. До возрождения всё, что включает в себя жизнь человека: его «я», жизнь, энергия, сила, разум, решения, любовь, чувства — всё это исходит от души. Другими словами, душевная жизнь — это та жизнь, которую человек получает при рождении. Всё, что в этой жизни есть (до уверования в Господа), и всё, что в ней может быть, — всё это исходит от душевной жизни. Если нам будет ясно, что исходит от души, нам будет легко понять, что исходит от духа, и мы сможем различать духовное и душевное.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

ПАДЕНИЕ ЧЕЛОВЕКА

Сотворённый Богом человек очень отличался от остальных Божьих тварей. Подобно ангелам, он обладал духом, но ещё у него, как у животных, была душа. Сотворённый Богом человек обладал совершенно свободной волей; Бог не сделал человека машиной, выполняющей только Его волю. Читая о том, как Бог во 2-й главе Бытия дал человеку заповедь в отношении того, какие плоды есть, а какие — не есть, мы понимаем, что сотворённый Богом человек не был мёртвой машиной, выполнявшей Божьи приказы, а обладал свободной волей. Если он хотел послушаться Бога, он мог послушаться; если он хотел воспротивиться Богу, он мог воспротивиться. У него было полное право распоряжаться собой. Он мог и воспротивиться, и послушаться; всё зависело от его свободной воли, от его собственного выбора. Это очень важный момент, потому что мы должны понять, что в нашей духовной жизни Бог никогда не лишает нас свободы. Поэтому если с нашей стороны не будет никакой инициативы, то Бог не будет ничего делать за нас. Ни Бог, ни дьявол не могут ничего сделать с нами без согласия нашей воли, потому что воля человека свободна.

Первоначально дух занимал в существе человека самое высокое положение, а душа и тело подчинялись ему. В надлежащем состоянии дух подобен хозяйке дома, душа — домоправителю, а тело — слугам. Когда хозяйке дома нужно что-то сделать, она поручает это домоправителю, а домоправитель, в свою очередь, даёт указания слугам. Никто не видит, как хозяйка отдаёт указания; слуги получают указания от домоправителя. На первый взгляд всем распоряжается домоправитель, но на самом деле всем распоряжается хозяйка дома. К сожалению, человек пал, потерпел неудачу, согрешил, и в результате существовавший сначала надлежащий порядок (дух, душа, тело) оказался нарушен.

Бог даровал человеку право распоряжаться собой. Душа человека поистине получила от Бога много даров, наиболее важными среди которых являются разум и воля, то есть способность к осознанию и к принятию решений. Первоначально замысел Бога состоял в том, чтобы человек принял в себя и впитал Божью духовную жизнь, а также истину и действительность духовной жизни. Бог дал человеку эти дары, чтобы человек жил для Него согласно Его воле и Его знанию. Если бы дух и душа человека были такими же совершенными, здоровыми, живыми и нормальными, как при сотворении, то его тело оставалось бы вечно неизменным. Если бы человек, использовав волю своей души, съел плод с дерева жизни, то в его дух вошла бы жизнь Самого Бога; она бы пропитала его душу и изменила его тело, так что исчезла бы всякая возможность смерти и тления и человек получил бы «вечную жизнь». Тогда душевная жизнь целиком наполнилась бы духовной жизнью и всё существо человека стало бы духовным. Но в противоположность этому, когда порядок в отношениях между духом и душой оказался нарушен, внутренний человек оказался во тьме и смертное тело человека стало недолговечным. Всё, что связано с телом, быстро подвергается распаду и тлению.

Мы знаем, что, когда душе человека пришлось выбирать между деревом жизни и деревом познания добра и зла, она выбрала не дерево жизни, а дерево познания добра и зла. В Быт. 2:17 Бог запретил Адаму есть плоды с дерева познания добра и зла и сказал, что если он съест их, то он обязательно умрёт в тот же день. Но в предыдущем стихе Бог обещал, что плоды всех остальных деревьев есть можно. Мы видим, что в этой главе Бог специально упомянул сначала дерево жизни, а затем — дерево познания добра и зла. Кроме того, Он пообещал человеку, что тот может свободно есть плоды всех деревьев, кроме дерева познания добра и зла, но разве замысел Бога был не в том, чтобы Адам съел плод с дерева жизни? Кто может отрицать это?


Плод с дерева познания добра и зла возвышает душу человека и подавляет его дух. Знание добра и зла является работой души в этом мире. Бог запретил человеку есть плоды с этого дерева не потому, что Он хотел испытать человека, а потому, что Он знал, что в человеке есть духовная жизнь и душевная жизнь и что, если человек съест плод с этого дерева, его душевная жизнь укрепится, а духовная — умрёт, то есть потеряет способность знать Бога, умрёт для Бога. Это проявление Божьей любви. Знание добра и зла в этом мире само по себе есть зло. Знание исходит от интеллектуальной составляющей человеческой души. Когда человек съел плод с дерева познания добра и зла, его душевная жизнь, разумеется, укрепилась и возвысилась. Когда душевная жизнь укрепляется и возвышается, духовная жизнь подавляется, теряет способность знать Бога и как бы умирает.

Многие служители Бога соглашаются с тем, что дерево жизни — это жизнь, которую Бог даёт человеку в Своём Сыне Иисусе Христе, — вечная жизнь, жизнь Самого Бога, Божья несотворённая жизнь. Итак, мы видим два дерева: одно укрепляет духовную жизнь, другое — душевную. Человек, хотя и был безгрешен, не был ни свят, ни праведен. Человек занимал нейтральное положение: он мог либо принять жизнь Бога и стать духовным человеком, разделяющим Божью природу, либо укрепить собственную сотворённую (душевную) жизнь, сделаться душевным и тем самым умертвить свой дух. Бог установил в трёхчастной человеческой природе идеальное равновесие, и если одна из его трёх частей разовьётся слишком сильно, то это неизбежно повредит другим частям.

Если мы поймём происхождение души и принцип её жизни, это очень поможет нашей духовной жизни. Дух исходит от Бога; он даётся Богом (Числ. 16:22). Однако душа не имеет такой тесной связи с Богом. Душа появилась, когда дух вошёл в тело. Таким образом, её отличительная черта состоит в том, что душой обладают сотворённые существа. Душа — это сотворённая жизнь, жизнь в природной сфере. Если душевная жизнь будет всегда занимать положение домоправителя и позволять духу быть «хозяйкой дома», то от неё будет действительно много пользы, поскольку человек может с её помощью сделать свой выбор, принять Божью жизнь и связать себя с Богом узами жизни. Но если эта душевная жизнь укрепится, то она подавит дух, и тогда всё поведение человека окажется ограничено естественной сферой твари и человек не сможет соединиться с Божьей сверхъестественной жизнью, которая стоит выше всего сотворённого. Поскольку человек съел плод с дерева познания добра и зла, его душевная жизнь укрепилась и он погрузился в состояние смерти.

Искушение Сатаны началось с вопроса. Он знал, что, задав вопрос, он заставит Еву задуматься, использовать свой разум. Если бы Ева хотела полностью следовать руководству духа, она бы отвергла этот вопрос. Решив ответить, она прибегла к помощи разума, в результате чего её душа стала чересчур активной и отвернулась от духа. К тому же вопрос Сатаны был полон ошибок. Он задал такой вопрос, чтобы Ева исправила его ошибки и чтобы её разум таким образом стал ещё более активным. Но Ева пошла ещё дальше: отвечая ему, разговаривая с ним, она исказила Божье слово. Поэтому враг искусил её, сказав, что если она съест плод, то её глаза откроются и она станет подобной Богу, знающей добро и зло. «И увидела жена, что дерево хорошо для пищи, и что оно приятно для глаз и вожделенно, потому что даёт знание» (Быт. 3:6). Так рассудила Ева. Сначала Сатана возбудил разум в её душе. Теперь он пошёл дальше, овладев её волей, и она согрешила.


Работа врага начинается с нужд тела. Сначала он посоветовал ей съесть плод, что является исключительно вопросом тела. Затем он сделал ещё один шаг и стал искушать её душу, говоря, что если тело примет плод, то её глаза откроются и она познает добро и зло. Он намекнул ей, что такое стремление к знанию является законным. В результате её дух взбунтовался против Бога, поскольку она подумала, что Бог запретил есть плоды с этого дерева из плохих побуждений. Искушение Сатаны начинается с тела, продолжается душой и заканчивается духом.

Поддавшись искушению, Ева приняла в своей воле следующее решение. Во-первых, «дерево хорошо для пищи». Это «вожделение плоти»; сначала была затронута её плоть. Во-вторых, «оно приятно для глаз». Это «вожделение глаз»; теперь обманутыми оказались и её тело, и её душа. В-третьих, дерево «вожделенно, потому что даёт знание». Это «тщеславие жизни». Слово «вожделенно» показывает, что чувства и воля в её душе пришли в движение. Функция её души была активизирована и уже ничто не могло остановить её. Теперь она была уже не просто сторонним наблюдателем — в ней пробудилась любовь и она возжелала этого плода. Это действительно опасно, когда человек оказывается во власти своих чувств.

Что сделало этот плод таким вожделенным? Не только вожделение плоти и вожделение глаз, но и любопытство в душе, которое подталкивало её, поскольку этот плод мог дать ей знание. В стремлении к мудрости, к знаниям, в том числе «духовным», часто проявляется деятельность души. Если человек, не ожидая Бога и не полагаясь на водительство Святого Духа, стремится получить знания с помощью разума из книг, это означает, что функционирует его душа. В результате страдает духовная жизнь. Именно потому, что человек пал из-за стремления к знанию, Бог использовал неразумность креста, чтобы «уничтожить мудрость мудрых». Причиной падения была интеллектуальная сила. Поэтому человек, который хочет спастись, должен уверовать в неразумность слова о кресте, чтобы уже не полагаться на интеллектуальную силу. Дерево познания привело человека к падению, а деревом неразумности (1 Пет. 2:24) Бог спасает человека. Поэтому, «если кто-нибудь думает, что он среди вас мудрый в этом веке, пусть станет неразумным, чтобы стать мудрым. Ибо мудрость этого мира — неразумность у Бога» (1 Кор. 3:18-19; 1:18-25).

Внимательно изучив историю искушения и падения, мы увидим, что бунт Адама и Евы привёл к тому, что их души развились настолько, что дух утратил своё положение и погрузился во тьму. Самыми главными из частей души человека являются его разум, воля и чувства. Воля — это господин человека; это орган принятия решений. Разум — орган мышления. Чувства — это орган любви. Апостол сказал нам, что Адам «не был обманут» (1 Тим. 2:14), из чего видно, что Адам не потерял ясности разума. Слабым разум оказался у Евы: «…а женщина, будучи сильно обманута, впала в преступление» (1 Тим. 2:14). В Бытии говорится: «Женщина сказала: Меня обманул змей, и я съела» (3:13, Восстановительный перевод). Адам сказал: «Жена, которую Ты мне дал, она дала мне [не «обманула меня»] от дерева, и я ел» (ст. 12). Адам не был обманут; его разум по-прежнему оставался ясным. Он знал, что этот плод был запретным, но съел его из-за своих чувств. Адам знал, что всё сказанное змеем было обманом врага. Читая слова апостола, мы понимаем, что Адам согрешил сознательно, в отличие от Евы, которая согрешила, потому что была обманута. Он любил Еву больше, чем себя. Он сделал из неё идола, он любил её настолько, что ради неё взбунтовался против заповеди Господа. Как это печально! Голос сердца оказался в нём сильнее голоса разума, и любовь победила в нём рассудок. Почему люди «не поверили истине»? Потому что они «нашли удовольствие в неправедности» (2 Фес. 2:12). Проблема не в непонимании, а в отсутствии желания. Поэтому, когда человек действительно поворачивается к Господу, он верит к праведности сердцем (а не головой) (Рим. 10:10).


Используя чувства Адама, Сатана завладел его волей и заставил его согрешить. Обольщая Еву, Сатана смутил её разум, завладел её волей, а затем заставил её согрешить. Когда воля, разум и чувства человека оказались отравлены ядом змея, так что человек последовал за Сатаной и взбунтовался против Бога, его духу, с помощью которого человек сообщается с Богом, был нанесён смертельный удар. Здесь мы видим принцип, по которому работает Сатана: с помощью каких-то плотских вещей (таких как употребление в пищу плодов) он обольщает душу человека и заставляет её грешить, а когда душа грешит, дух становится полностью помрачённым и падшим. Таково направление его работы — от внешнего к внутреннему. Если он не начинает работу с тела, то он начинает работу с разума или чувств, чтобы в итоге завладеть волей человека. Когда воля подчиняется ему, Сатана завладевает всем существом человека и дух умерщвляется. Как он действовал в первый раз, так он действует и во все последующие разы. Божья работа всегда движется от внутреннего к внешнему — Бог начинает работать в духе человека, затем озаряет разум человека, затрагивает его чувства и наконец побуждает человека применить свою волю, чтобы его тело начало действовать для исполнения Божьей воли. Вся работа дьявола направлена от внешнего к внутреннему, тогда как вся работа Божьего Духа направлена от внутреннего к внешнему. Это позволяет нам увидеть разницу между тем, что исходит от Бога, и тем, что исходит от Сатаны. Кроме того, это показывает нам, что, завладев волей человека, Сатана получает возможность управлять человеком. Мы должны чётко усвоить, что душа — это орган личности, это та часть, при помощи которой человек выражает свою свободную волю, это «господин» человека. Вот почему в Библии часто говорится, что грешит именно душа. В Мих. 6:7 мы видим выражение «грех души моей», а в Иез. 18:4 и 20 — выражение «согрешающая душа». В Левите и Числах часто встречающееся выражение «если кто согрешит» буквально означает «если душа согрешит». Решение согрешить принимается душой. Определение греха таково: «Когда воля соглашается с искушением, это и есть грех». Поэтому грешит воля (то есть душа). Именно поэтому заглаживание совершается за душу. «...Чтобы совершить заглаживание за ваши души» (Исх. 30:15, Восстановительный перевод). «…Чтобы совершать заглаживание за ваши души» (Лев. 17:11, Восстановительный перевод). «...Чтобы совершить заглаживание за наши души перед Иеговой» (Числ. 31:50, Восстановительный перевод). Поскольку грешит душа, в заглаживании нуждается тоже душа. По той же причине только душа может заглаживать грехи. «Но Господу угодно было поразить Его, и Он предал Его мучению; когда же душа Его принесёт жертву умилостивления… На подвиг души Своей Он будет смотреть с довольством… за то, что предал душу Свою на смерть… тогда как Он понёс на Себе грех многих и за преступников сделался ходатаем» (Ис. 53:10-12).

Изучая природу греха Адама, мы видим не только бунт, но и такую вещь, как независимость. Не нужно забывать, что у человека есть свободная воля. Дерево жизни обозначает зависимость. Вначале человек ещё не получил Божьей жизни. Если бы человек получил эту жизнь, он смог бы жить вечно. Это означает, что у человека была возможность достичь высшей жизни, но он не достиг её. Человек не достигнет высшей точки, пока не получит жизнь Бога. Это и есть зависимость. Дерево познания добра и зла обозначает независимость. Человек хочет получить знание, которого Бог ему не давал, он хочет с помощью собственной воли получить что-то вне Бога. Всё это говорит о независимости. Бунт человека против Бога — это проявление независимости, поскольку бунт против Бога означает, что уже не нужно зависеть от Бога. То, что человек хочет различать добро и зло, — это ещё одно проявление независимости, так как его не удовлетворяет то, что Бог дал ему. Здесь мы очень ясно видим разницу между духовным и душевным. Быть духовным — значит полностью зависеть от Бога и довольствоваться тем, что Бог дал, а быть душевным — значит, освободившись от Бога, искать того, чего Бог не давал, особенно знания. Независимость — это отличительная черта душевного. Если в каком-то деле человек не зависит полностью от Бога, а полагается на себя, на свои силы, то, каким бы хорошим ни было это дело, пусть оно даже связано с поклонением Богу, оно всё равно исходит от души. Дерево жизни не может успешно расти в человеке рядом с деревом познания добра и зла. Такой бунт, такая независимость — это принцип, согласно которому совершаются все грехи и грешниками, и верующими.


ДУХ, ДУША И ТЕЛО ЧЕЛОВЕКА ПОСЛЕ ПАДЕНИЯ

Адам стал существовать благодаря дыханию жизни, духу. Дух обладает богосознанием; он знает голос Бога, общается с Богом и обладает очень тонким знанием Бога. После падения Адама его дух умер.

В начале Бог сказал Адаму: «В день, в который ты вкусишь от него, смертью умрёшь» (Быт. 2:17). Тот факт, что Адам и Ева, съев этот плод, прожили затем ещё несколько сотен лет, говорит о том, что смерть, о которой говорил Бог, была не просто физической смертью. Смерть Адама началась с его духа. Что представляла собой эта смерть? Научное определение смерти таково: «Прекращение всякого общения с окружающим миром». Смерть духа — это прекращение общения между духом и Богом. Смерть тела — это прекращение общения между духом и телом. Таким образом, дух умер не в том смысле, что его больше нет, а в том смысле, что он утратил своё тонкое знание Бога, стал мёртвым для Бога. Духовная смерть — это прекращение общения с Богом. Например, то, что человек — немой, не означает, что у него нет уст или что у него нет лёгких; это означает, что он не способен говорить из-за проблем с его устами. Его уста мертвы для человеческого языка. Поскольку Адам ослушался Бога, его дух умер; дух по-прежнему существует, но он умер для Бога, он потерял свою способность действовать. Когда человек согрешил, грех разрушил в его духе тонкое интуитивное знание Бога, и человек стал мёртв для всего, что относится к духовной сфере. Таким образом, человек может быть религиозным, добродетельным, образованным, талантливым, сильным и энергичным в разуме и теле, но он всё равно мёртв для Бога. Он может говорить о Боге, рассуждать о Боге и даже проповедовать о Боге, но он всё равно мёртв для Бога. Он больше не слышит, не чувствует голос Божьего Святого Духа. Вот почему в Новом Завете людей, которые живут в плоти, Бог часто называет мёртвыми.

Смерть в духе первого человека постепенно распространялась и в итоге достигла тела. Хотя он и жил ещё долгое время после того, как умер его дух, всё это время смерть действовала в нём, пока не умерли полностью и дух, и душа, и тело. Тогда тело, которое могло бы быть прославлено и преображено, возвратилось в прах. Поскольку внутренний человек пришёл в беспорядок, пал, внешнее тело было обречено на смерть и разрушение.

С тех пор дух Адама (а также его потомков) был подавлен душой. Вскоре из-за давления души дух соединился с душой, и они оказались очень тесно переплетены друг с другом. Вот почему в Евр. 4:12 говорится, что Божье слово должно проникать до разделения души и духа. Душа и дух должны быть разделены, потому что они стали одним целым. Поскольку дух оказался тесно переплетён с душой, человек стал жить в психологическом мире. Он стал поступать согласно своему разуму или согласно своим чувствам. Дух полностью потерял свою силу и восприимчивость и пришёл в «спящее» состояние. Первоначально дух обладал способностью знать Бога и служить Ему. Теперь же он утратил всякую способность функционировать и находится в бессознательном состоянии. Он есть, но его как бы нет. В Послании Иуды о таких людях говорится: «Душевные, не имеющие духа» (ст. 19). (Здесь, в стихе 19, под духом понимается не Святой Дух, а человеческий дух, поскольку в первой части этого выражения говорится «душевные». Поскольку в первой половине говорится «душевные», а душа — это часть человека, то и под «духом» во второй половине понимается, очевидно, человеческий дух. Отсутствие в греческом тексте артикля перед этим словом свидетельствует о том же.) Это не означает, что человеческого духа больше не существует, потому что в Числ. 16:22 ясно говорится, что Бог — это Бог духов всякой плоти. У каждого человека в мире по-прежнему есть дух. Но этот дух помрачён грехом и не способен общаться с Богом.


Хотя дух и мёртв для Бога, он продолжает работать так же активно, как разум и тело. Он действительно мёртв для Бога, но в остальном он по-прежнему активен. Иногда у падшего человека дух сильнее души и тела и по-прежнему способен управлять всем его существом. Большинство других людей являются душевными или плотскими, но такие люди — «духовные», так как у них дух сильнее, чем у других. Такие люди встречаются среди тех, кто занимается спиритизмом, гаданием, колдовством и т. д. Они общаются с духовным миром, но делают это не через Святого Духа, а через злых духов. У грешников дух соединён с Сатаной и со злыми духами. Их дух мёртв для Бога, но жив для Сатаны и послушен действию злых духов внутри него.

Подчиняясь требованиям своих чувств, душа становится их рабом, так что даже Святой Дух, сражаясь за место для Бога, не может ничего сделать. Вот почему в Писании говорится: «Не будет Мой Дух вечно бороться с человеком, потому что он плоть» (Быт. 6:3, Восстановительный перевод). Под плотью в Библии понимается жизнь и природа души и тела у невозрождённого человека, хотя в большинстве случаев под ней понимается греховная природа в теле. Плоть является общей природой для человека и животных. Теперь человек полностью находится под управлением плоти и не может освободиться. Душа стала править вместо духа; человек делает всё самостоятельно и независимо. Он поступает согласно желаниям своего сердца. Даже в религиозных вопросах, в самом ревностном искании Бога, человек использует силу своей души и проявляет собственную решимость, чтобы искать Бога, угождать Богу, без откровения Святого Духа. Душа не только действует самостоятельно, но и находится под управлением тела. Вожделения, чувства и требования тела теперь заставляют душу слушаться, исполнять и удовлетворять их. Все потомки Адама не просто мертвы в своём духе; они также «из земли, состоящие из праха» (1 Кор. 15:47). Они находятся полностью под управлением плоти и ходят согласно душевной жизни и плотской природе. Такие люди не могут общаться с Богом. Иногда они выражают свою интеллектуальную силу, иногда — свои вожделения, а чаще всего — и то и другое. Плоть беспрепятственно управляет всем существом человека.

О таких людях говорится в Иуд. 18-19: «Насмешники, идущие всё дальше согласно собственным вожделениям нечестия. Это те, кто производит разделения, душевные, не имеющие духа». Здесь «душевные» люди показаны как противоположность людей, «имеющих дух». Теперь дух, который должен был занять самое высокое положение, соединиться с Богом и управлять душой и телом, оказался окружён душой, у которой побуждения и цели являются полностью земными, и утратил своё первоначальное положение. Его нынешнее состояние ненормально. Вот почему в Библии о таких людях сказано, что они не имеют духа. Поскольку они являются совершенно душевными, они насмехаются, идут всё дальше согласно собственным вожделениям и производят разделения.

В 1 Кор. 2:14 тоже говорится о таких невозрождённых, душевных людях: «Но душевный человек не принимает того, что от Духа Божьего, ибо это для него неразумность, и он не может этого знать, потому что это распознаётся духовно». Такие люди, в противоположность духовным людям, находятся под управлением души и подавляют свой дух. Они могут обладать необычайным интеллектом и высказывать замечательные идеи и теории, но они ничего не могут сказать о том, что от Святого Духа Божьего. Они не могут получить откровение от Святого Духа. Это полностью расходится с тем, что думают мирские люди. Мирские люди считают, что интеллект и рассудок всемогущи и что мозг может постичь всю истину в мире. Но Божье Слово считает, что они совершенно бесполезны.


Даже душевный человек часто осознаёт ненадёжность нынешней жизни и стремится к вечной жизни в будущем веке. Но человек не может обнаружить истину о жизни с помощью своего разума или теорий. Это всё ненадёжные средства; чаще всего умные люди придерживаются разных точек зрения. Теории вполне способны ввести человека в заблуждение; всё это лишь воздушные замки, которые лишь уводят человека в вечную тьму.

Поистине, если интеллект не подчинится руководству Святого Духа, он не только ненадёжен, но и очень опасен, потому что он правильное воспринимает как неправильное, а неправильное — как правильное. Один неосторожный шаг — и человек не просто понесёт временный урон, а нанесёт себе непоправимый вред. Тёмные мысли часто приводят человека к вечной смерти. Невозрождённому, душевному человеку стоит знать об этом.

Однако, когда человек является плотским, он не просто находится под управлением души; его душа фактически соединена с телом. Часто душа даже совершает по указанию тела самые отвратительные грехи. Тело греха полно страстей и вожделений. Поскольку оно сотворено из праха земного, все его склонности и побуждения являются земными. Поскольку в человеческое тело вошёл змеиный яд, законные желания человеческого тела превратились в вожделения. Поскольку душа один раз последовала за телом в бунте против Божьего требования, теперь ей приходится и дальше слушаться тела. При этом вожделения тела выражаются через душу в виде самых разных грехов. Власть тела настолько велика, что душа бессильна противостоять ей и может быть лишь послушным рабом.

Человек состоит из трёх частей: духа, души и тела. Первоначально Бог планировал, что дух будет занимать самое высокое положение и управлять душой. Когда человек стал душевным, дух был подавлен и стал слугой души. Когда человек стал «телесным», царём стала плоть, которая изначально занимала самое низкое положение. Человек, которым сначала управлял дух, опустился до того, что им стала управлять душа, а потом он опустился ещё ниже, так что теперь им управляет уже не душа, а тело. Падение постепенно усугублялось, и, к сожалению, в итоге власть перешла к плоти.

Что касается духа, то грех убил его, и теперь духовная смерть распространилась на всех людей, так что они все мертвы в проступках и грехах. Что касается души, то её грех сделал самостоятельной, так что душевная жизнь теперь стала независимой и своекорыстной. Что касается тела, то его грех наделил силой, так что теперь греховная природа царствует посредством тела.
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ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ

ПУТЬ СПАСЕНИЯ

СУД НА ГОЛГОФЕ

Из-за падения человека в мир вошла смерть. Эта смерть, духовная смерть, отделяющая человека от Бога, пришла через грех. Со времени падения до сегодняшнего дня ничего не изменилось: смерть всегда приходит через грех. В Рим. 5:12 говорится, что «через одного человека в мир вошёл грех». Адам согрешил, и в мир вошёл грех. «…А через грех — смерть». Это показывает, что результатом греха неизменно становится смерть. «И так смерть перешла на всех людей». Почему? «Потому что все согрешили». Смерть не просто перешла на всех людей; согласно буквальному переводу этой фразы, смерть прошла во всех людей. И дух, и душа, и тело человека были пронизаны смертью. Смерть присутствует в каждой части человека. Поэтому у человека нет другого выбора, кроме как принять жизнь Бога. Путь спасения не основывается на исправлении человека, потому что смерть нельзя исправить. Сначала должен быть подвергнут суду грех, и тогда можно получить свободу от смерти, которая приходит через грех. Таково спасение Иисуса Христа.

Согласно порядку, показанному в Библии, человек, который грешит, должен умереть. Поэтому никакие животные или ангелы не могут стать заменой человека, чтобы понести наказание за грех. Грешит не кто иной, как трёхчастный человек со своей природой; поэтому умереть должен тот, кто имеет природу человека. Только человеческая природа может совершить искупление за человеческую природу. Поскольку согрешили все люди, то нет такого человека, чьей смерти было бы достаточно хотя бы для того, чтобы искупить самого этого человека от его греха. По этой причине Господь Иисус пришёл и принял человеческую природу, чтобы понести суд за человеческую природу. В Нём не было греха, поэтому Его святая природа могла посредством смерти искупить греховную природу человека. Он умер как замена, понёс всё наказание за грех и отдал Свою жизнь как выкуп за многих, чтобы все, кто уверует в Него, не попали под суд (Ин. 5:24).

Когда Он как Слово стал плотью, Он включил в Себя всю плоть. Как поступок одного человека, Адама, представлял дела всего человечества, так и работа одного человека, Христа, представляла работу всего человечества. Мы должны увидеть, что Христос включил в Себя всё человечество, и лишь тогда мы сможем понять, что такое искупление. Преступление одного человека, Адама, — это преступление всего человечества и в прошлом, и в настоящем, потому что Адам был главой человеческого рода и все люди родились от него. Подобным образом праведность, совершённая одним человеком, Христом, становится праведностью всего человечества и в прошлом, и в настоящем, потому что Христос — это глава нового рода и этот новый человек рождён от Христа.

Иллюстрацию этого факта мы видим в 7-й главе Послания к евреям. Здесь апостол хочет показать, что священство Мелхиседека больше, чем священство Левия. Поскольку Авраам дал Мелхиседеку десятую часть от всего и получил от Мелхиседека благословение, то Мелхиседек больше Левия. Почему? «Ибо он был ещё в чреслах отца, когда его встретил Мелхиседек» (ст. 10). Мы знаем, что Авраам родил Исаака, Исаак родил Иакова, а Иаков родил Левия; следовательно, Левий был правнуком Авраама. Когда Авраам пожертвовал свою десятину и получил благословение, хотя тогда ещё не родился ни Левий, ни его отец, ни его дед, тем не менее Библия рассматривает десятину Авраама и его благословение как десятину, взятую с Левия, и благословение, полученное Левием. Поскольку Авраам меньше Мелхиседека, то и Левий должен быть меньше Мелхиседека. Этот эпизод помогает понять, почему все были сочтены согрешившими, когда согрешил Адам, и почему все были сочтены подвергнутыми суду, когда был подвергнут суду Христос. Когда Адам совершил преступление, в его чреслах находились все, и когда Христос был подвергнут суду, в Его чреслах тоже находились жизни всех возрождённых грешников. Поэтому, когда Христос был подвергнут суду за грех человека, все, кто верит в Него, тоже были сочтены подвергнутыми суду и все, кто верит в Него, больше не будут судимы.


Поскольку человеческая природа должна была претерпеть суд, Божий Сын, человек Иисус Христос, понёс на кресте в Своём духе, душе и теле то наказание, которого заслуживало человечество.

Давайте сначала рассмотрим страдание в Его теле. Человек грешит посредством своего тела. Тело побуждает человека грешить и даёт ему ощущение удовольствия от греха. Поэтому именно тело является той частью человека, которую необходимо подвергнуть наказанию. Человек грешит посредством тела, и тело вводит человека в искушение, побуждая его совершать грехи. Следовательно, тело должно быть подвергнуто наказанию. Кто может полностью постигнуть то страдание, которое претерпел в Своём теле Господь Иисус, когда Он был на кресте? В Ветхом Завете в так называемых «мессианских псалмах» (псалмах о Христе) подробно описывается мучение, которое Он переживал в Своём теле. «Пронзили руки мои и ноги мои» (Пс. 22:16). Пророк описывал Его как Того, «которого пронзили» (Зах. 12:10). Его руки, ноги, лоб, бок и сердце были пронзены людьми, пронзены греховной человеческой природой и за греховную человеческую природу. В то время Ему были нанесены глубокие раны. Из-за того что Его тело всей своей тяжестью висело на кресте без какой-либо опоры, Он испытывал сильный жар, вызванный сокращением кровообращения во всём теле, у Него была сильная сухость во рту, и Он воскликнул: «Язык мой прильпнул к гортани моей» (Пс. 22:15), «В жажде моей напоили меня уксусом» (Пс. 69:21). Руки любят грешить, поэтому их нужно пригвоздить. Уста любят грешить, поэтому они должны подвергнуться страданию. Ноги любят грешить, поэтому они должны быть пронзены. Голова любит грешить, поэтому она должна понести на себе терновый венок. То наказание, которое должно было понести человеческое тело, было полностью совершено над Его телом. Именно поэтому Он испытывал физическую боль, пока всё это не окончилось смертью. Хотя Он имел власть избежать этих страданий, Он добровольно отдал Своё тело, чтобы претерпеть эти неописуемые боли и мучения. Он не уклонялся от них ни на миг, пока не узнал, что уже «всё кончено» (Ин. 19:28). Только тогда Он отдал Свою жизнь.

Страдало не только Его тело — страдала также и Его душа. В нашей душе заключено наше самосознание. Когда Господь Иисус был на кресте, люди давали Ему вино, смешанное со смирной, чтобы Его сознание притупилось и Он не ощущал боли, но Он не принял его. Он не хотел терять сознание. Человеческая душа очень чутка к удовольствиям греха; теперь же Он должен был в полноте ощутить боль греха. Он предпочёл испить ту чашу, которую дал Ему Бог, и отказался пить чашу, которая притупила бы Его сознание.

Какое позорное орудие казни представляет собой крест! Он применялся для казни беглых рабов. У раба не было ни собственности, ни гражданских прав, ни имущественных прав. Даже его тело принадлежало его господину; поэтому крест, как самую позорную казнь, применяли к беглым рабам. Господь Иисус занял место раба и был пригвождён к кресту. Исайя называл Его рабом; Павел тоже говорил, что Он был рабом. Он пришёл как раб, чтобы спасти нас — тех, кто всю жизнь были рабами греха и Сатаны. Мы были рабами вожделений, раздражительности, привычек и мира; мы были проданы греху; но Он умер за наше порабощение и понёс весь наш позор.

В Библии говорится, что воины взяли Его одежду (Ин. 19:23). Когда Он был распят, Он был почти нагой. В этом состоял позор распятия. Грех отнимает у нас одежду света и делает нас нагими. Господь Иисус был раздет перед Пилатом, а затем опять лишён одежды на Голгофе. Как откликалась на это Его святая душа? Разве это не попирало святость Его человечества и не вызывало у Него чувство стыда? Кто может постигнуть ощущения Его души в этот час? Все люди наслаждались славой греха, а наш Спаситель претерпел позор греха. Поистине в то время Бог «покрыл его стыдом» и можно было сказать: «Как поносят враги Твои, Господи, как бесславят следы помазанника Твоего!» (Пс. 89:45, 51). Тем не менее Он «вытерпел крест, презрев посрамление» (Евр. 12:2).


Никто не может постичь того, как на самом деле страдала Его душа на кресте. Часто мы думаем лишь о страдании Его тела и пренебрегаем чувствами в Его душе. За неделю до Пасхи Он сказал: «Теперь Моя душа встревожена» (Ин. 12:27). Здесь имеется в виду крест. Когда Он был в Гефсимании, Он сказал: «Моя душа объята печалью до смерти» (Мф. 26:38). Если бы не эти слова, мы едва ли смогли бы представить себе те мучения, которые Он испытал в Своей душе. В Ис. 53:10-12 трижды говорится о Его душе, что она была сделана жертвой, что она совершила подвиг и что Он предал её на смерть. Поскольку Он понёс проклятие и позор креста, все, кто верит в Него, уже не должны нести проклятие и позор.

Его дух тоже тяжело страдал. Дух — это та часть, посредством которой человек общается с Богом. Божий Сын свят и безгрешен; Он отделён от грешников. Его дух, находившийся в союзе со Святым Духом, ни на минуту не испытывал ни помрачения, ни помех. Он постоянно наслаждался присутствием Бога. «Я не один, а Я и пославший Меня Отец» (Ин. 8:16). «И Пославший Меня — со Мной» (ст. 29). Поэтому Он мог молиться так: «Отец, благодарю Тебя, что Ты услышал Меня. И Я знал, что Ты всегда слышишь Меня» (11:41-42). Но когда Он был на кресте, то, наверное, именно в этот день Ему, как никогда, было необходимо присутствие Бога и именно тогда Он воскликнул: «Бог Мой, Бог Мой, почему Ты Меня покинул?» (Мф. 27:46). Его дух был фактически отделён от Бога. Теперь Он чувствовал Себя одиноким, отверженным и отделённым. Он по-прежнему был послушен, исполняя Божью волю, но теперь Он был покинут — не из-за Себя, а из-за грехов других.

Сильнее всего грех воздействует на дух. Поэтому даже святой Сын Божий, поскольку Он понёс грехи других, фактически был отделён от Бога. Слова «Я и Отец — одно» (Ин. 10:30) отражают факт в непостижимой вечности, и это оставалось в силе, когда Он был на земле. Человечество не могло отделить Его от Бога. Но это мог сделать грех, хотя это и был грех других. Он претерпел за нас духовное отвержение, чтобы наш дух мог быть примирён с Богом.

Когда Он увидел смерть Лазаря, Он, возможно, подумал о Своей смерти и поэтому «вознегодовал в духе и встревожился» (Ин. 11:33). Когда Он объявил о том, что Он будет предан и умрёт на кресте, Он «встревожился в духе» (13:21). Вот почему, когда Он претерпевал Божий суд на Голгофском холме, Он воскликнул: «Бог Мой, Бог Мой, почему Ты Меня покинул?» «Вспоминаю о Боге и трепещу; помышляю, и изнемогает дух мой» (Пс. 77:3). Из-за того что Его дух был отсечён от Божьего Духа, Он был лишён в Своём духе той силы Святого Духа, которую Он обычно получал (Эф. 3:16). Поэтому Он воскликнул: «Я пролился, как вода; все кости мои рассыпались; сердце моё сделалось, как воск, растаяло посреди внутренности моей. Сила моя иссохла, как черепок; язык мой прильпнул к гортани моей, и Ты свёл меня к персти смертной» (Пс. 22:14-15).

С одной стороны, Божий Святой Дух покинул Его; с другой стороны, над Ним насмехался злой дух Сатаны. Вероятно, именно это подразумевается в Пс. 22:11-13: «Не удаляйся от меня; ибо… помощника нет. Множество тельцов обступили меня; тучные Васанские окружили меня, раскрыли на меня пасть свою, как лев, алчущий добычи и рыкающий».

Его дух, с одной стороны, чувствовал, что Он покинут Богом, а с другой стороны, противостоял издевательству и насмешкам злого духа. Человеческий дух, когда он отделён от Бога, превозносится и становится местом действия злых духов (Эф. 2:2). Поэтому человеческий дух должен быть полностью сокрушён, чтобы человек перестал противиться Богу и быть в союзе с врагом. Господь Иисус стал грехом за нас на кресте. Его святая человеческая природа была полностью сокрушена вследствие Божьего суда над греховной природой человека. Христос был покинут Богом; Он претерпел самую болезненную часть Божьего суда: любовь, благожелательное лицо и свет Бога были скрыты от Него, в результате чего Спаситель претерпел во тьме гнев Божьего наказания за грех. Оказаться покинутым Богом — это результат греха.

Теперь вся наша греховная природа — и дух, и душа, и тело — подверглась наказанию. Греховная природа человека была полностью подвергнута суду в святой человеческой природе Господа Иисуса. Святая человеческая природа одержала победу в Господе Иисусе. То наказание, которому необходимо было подвергнуть тело, душу и дух грешника, было полностью свершено над Господом Иисусом. Он наш представитель. Верой мы становимся едины с Ним, а Он становится единым с нами. Его смерть — это наша смерть. Суд над Ним — это суд над нами. В Нём наши дух, душа и тело подверглись суду и наказанию. Мы как бы сами претерпели это наказание. Поэтому «теперь нет никакого осуждения тем, кто в Христе Иисусе» (Рим. 8:1).

Вот что Он совершил для нас. Вот каково наше положение в свете закона. «Ибо умерший оправдан от греха» (6:7). Наше положение состоит в том, что мы мёртвы в Господе Иисусе. Теперь нам нужно, чтобы работой Святого Духа этот факт был применён к нашему переживанию. Крест — это то место, где грешник с его духом, душой и телом подвергается суду. Посредством смерти и воскресения Господа Божий Святой Дух может вложить в нас Божью природу. Крест совершает наказание грешника, крест даёт оценку грешнику, крест распинает всех грешников и крест высвобождает жизнь Господа Иисуса. Поэтому отныне всякий, кто хочет принять крест, возрождается Святым Духом и получает жизнь Господа Иисуса.


ВОЗРОЖДЕНИЕ

До возрождения человека его дух далёк от Бога и мёртв. Смерть означает отделение от жизни. Наивысшее определение жизни — это Бог. Поскольку смерть означает отделение от жизни, а Бог — это жизнь, то быть мёртвым — значит быть отделённым от Бога. Без соприкосновения с Богом дух человека является омертвевшим; у него нет общения с Богом. Всем человеком управляет душа, так что он живёт или в своих мыслях, или в чувствах. Похоти и вожделения тела подчиняют себе душу.

Дух человека омертвел; следовательно, дух необходимо воскресить. Повторное рождение, о котором Господь Иисус говорил Никодиму, — это повторное рождение духа. Возрождение связано не с нашим телом, как думал Никодим, и не с нашей душой, потому что «тело греха» упраздняется (Рим. 6:6) и «те, кто от Христа Иисуса, распяли плоть с её страстями и вожделениями» (здесь речь идёт о душе) (Гал. 5:24). Следует особенно подчеркнуть, что возрождение — это вкладывание Божьей жизни в человеческий дух. Благодаря тому что Христос совершил искупление за нашу душу и уничтожил принцип плоти, мы, будучи едины с Ним, можем разделять Его воскрешённую, бессмертную жизнь. Наше единство со смертью Христа и наш первый шаг — обретение Его жизни воскресения — совершаются в нашем духе. Возрождение происходит исключительно в духе; оно не имеет отношения ни к душе, ни к телу.

Человек уникален среди всего Божьего творения не потому, что он имеет душу или он сам есть душа, а потому, что он имеет дух, и этот дух в сочетании с душой делает человека человеком. Такой союз делает человека уникальным во вселенной. Согласно Библии, душа человека сама по себе не может вступать в какие-либо отношения с Богом. Взаимоотношения человека с Богом осуществляются в его духе. Бог есть Дух, и те, кто поклоняется Ему, должны использовать свой дух. Только дух может иметь отношения с Духом. Только дух может поклоняться Духу. Поэтому в Библии мы видим, что только дух может служить Духу (Рим. 1:9; 7:6; 12:11), только дух может знать Духа (1 Кор. 2:9-12), только дух может поклоняться Богу, который есть Дух (Ин. 4:23-24; Флп. 3:3), и только дух может получать откровение от Бога, который есть Дух (Отк. 1:10; 1 Кор. 2:10).

Таким образом, мы должны помнить, что Бог всегда строит отношения с человеком посредством человеческого духа и осуществляет Свой замысел посредством человеческого духа. Поэтому, чтобы человеческий дух мог исполнить Божий замысел, дух должен непрестанно находиться в живом союзе с Самим Богом и ни на мгновение не следовать за внешними чувствами, желаниями и мыслями души, тем самым нарушая божественный закон. Иначе наступит смерть и дух будет отсечён от своего союза с Богом и оторван от Божьей жизни. Как мы уже говорили раньше, это не означает, что у человека больше нет духа; это означает, что дух уступает своё высшее положение душе. Когда дух человека подчиняется побуждению, исходящему от «внешнего человека», в виде мыслей и желаний, в результате он теряет общение с Богом. Это и есть смерть. Те, которые мёртвы «в проступках и грехах», исполняют «желания плоти и помыслов» (Эф. 2:1, 3).

Невозрождённый человек живёт почти целиком под управлением души. Во-первых, человек испытывает беспокойство, любопытство, радость, гордость, сострадание, похоть, наслаждение, удивление, стыд, любовь, сожаление, восторг и счастье. Во-вторых, у человека есть мысли, представления, суеверия, сомнения, предположения, размышления, умозаключения, исследования, анализ, рассуждения и т. д. В-третьих, у человека есть желание обрести власть, богатство, всеобщее признание, свободу, положение, известность, похвалу и знания. Он может быть решительным, самостоятельным, смелым и стойким; в то же время он может быть боязливым, нерешительным, несамостоятельным, упрямым и полным мнений. Всё это проявления души в её трёх аспектах — чувствах, разуме и воле. Разве жизнь человека не наполнена всем этим? Однако возрождение человека не является результатом действия какой-либо из этих функций. Человек может каяться в проступках, печалиться из-за греха и со слезами принимать решение стать лучше, но это не спасение. Исповедь, принятие решений, а также многие другие религиозные действия не являются возрождением. Даже твёрдость воли, знание разума и готовность в мыслях принять решение обрести что-то благое, прекрасное и благородное — это всего лишь функционирование души, при котором дух может оставаться совершенно неподвижным. В вопросе спасения воля, чувства и разум человека не являются чем-то основным или первостепенным; это — нечто второстепенное, зависимое. Это слуги, а не господин. Поэтому, будь то страдание тела, возбуждение чувств, решимость воли или понимание разума, помышляющего о переменах и улучшении, — ничто из этого Библия не считает возрождением. Согласно Библии, возрождение происходит в той части человека, которая глубже его тела и души. Святой Дух вкладывает в человека Божью жизнь в духе человека.

Исходя из этого каждый, кто работает для Господа, должен понимать, что наши природные способности не могут привести человека к возрождению. Христианская жизнь и работа от начала до конца не должны основываться на силе души. В противном случае весь результат будет находиться лишь в сфере души и не проникнет глубже, в дух человека. Чтобы вкладывать в людей Божью жизнь, мы должны полагаться на Святого Духа.


Каким образом человек может получить это возрождение духа?

Господь Иисус умер, понеся наказание за грешника в качестве его замены. Грешник — его дух, душа и тело — со всеми своими грехами был полностью подвергнут суду в Господе Иисусе на кресте. С точки зрения Бога смерть Господа Иисуса считается смертью всех людей в мире. В Своём святом человечестве Он умер за всё грешное человечество. Однако со стороны человека необходимо сделать ещё один шаг: он должен верой соединить себя — дух, душу и тело — с Господом Иисусом. Это значит, что он должен рассматривать Господа Иисуса как самого себя и считать смерть Господа Иисуса своей смертью, а воскресение Господа Иисуса своим воскресением. Именно в этом смысл сказанного в Ин. 3:16: «…чтобы всякий, кто верит в Него… имел вечную жизнь». Грешник должен применить веру, чтобы поверить в Господа Иисуса, соединиться с Его смертью и таким образом соединиться с Ним в Его воскресении. Тогда он сможет получить вечную жизнь, то есть духовную жизнь (17:3), и тем самым он родится заново.

Следует обратить внимание на то, что мы не должны рассматривать заместительную смерть Господа Иисуса и нашу совместную смерть с Ним как две разные вещи. Такая склонность есть у тех, кто обращает внимание на знание и понимание. Но в нашей духовной жизни такого быть не должно. Заместительную смерть и совместную смерть нужно различать, но ни в коем случае нельзя разделять. Если человек поверил в заместительную смерть Господа Иисуса, то он уже умер с Христом (Рим. 6:2). Поверить, что Господь Иисус понёс наказание вместо нас, — значит поверить, что мы уже претерпели наказание в Господе Иисусе. Плата за грех — смерть. Наказанием, которое Господь Иисус претерпел за нас, тоже была смерть; поэтому в Господе Иисусе мы уже мёртвы. Иначе нет пути спасения. То, что Он умер вместо нас, значит, что мы умерли в Нём и понесли наказание в Нём. (Кто полагается на этот факт, у того будет это переживание.)

Когда грешник верит в заместительную смерть Господа Иисуса, он верой входит в Христа и соединяется с Ним. Хотя часто он видит только проблемы, связанные с наказанием за грех, и не осознаёт, что существует аспект силы греха, соединение с Господом является общим для всех верующих. Кто не соединился с Господом, тот не уверовал в Господа и никак не связан с Ним.

Когда человек верит в Господа таким образом, он соединяется с Господом. Соединиться с Господом — значит пережить всё, что пережил Господь. Сказанное Господом в Ин. 3:14-15 ясно показывает, что значит соединиться с Ним. Это значит соединиться с Ним в Его распятии и в Его смерти. Каждый верующий в Господа Иисуса соединился со смертью Господа по крайней мере с точки зрения положения. А «если мы срослись с Ним в подобии Его смерти, то, конечно, мы будем и в подобии Его воскресения» (Рим. 6:5). Следовательно, всякий, кто уверовал в заместительную смерть Господа Иисуса, был воскрешён (с точки зрения положения) с Господом Иисусом. Хотя в то время он ещё не постиг полностью смысл воскресения Господа Иисуса, так же как он ещё не постиг полностью смысл смерти Господа Иисуса, Бог воскресил его с Господом Иисусом и в жизни воскресения Господа Иисуса он получил новую жизнь и родился заново.


Мы должны избегать мысли о том, что человеку необходимо получить переживание смерти и воскресения с Господом Иисусом, прежде чем он сможет родиться заново. Согласно Библии, как только человек уверует в Господа Иисуса, он рождается заново. «А всем, которые приняли Его, им Он дал власть стать детьми Божьими — тем, кто верит в Его имя, которые… от Бога были рождены» (Ин. 1:12-13).

Мы должны понимать, что наше воскресение с Господом не является переживанием после возрождения. Наше возрождение — это и есть наше воскресение с Господом, потому что смерть Господа (иначе говоря — наша смерть с Ним) покончила с проблемой нашей греховной жизни. Затем, при воскресении Господа (иначе говоря — когда мы были воскрешены с Ним), Он дал нам новую жизнь, благодаря которой мы начали нашу христианскую жизнь. Именно поэтому в Библии говорится: «Бог… возродивший нас… через воскресение Иисуса Христа из мёртвых» (1 Пет. 1:3). Отсюда видно, что каждый возрождённый христианин уже воскрешён с Господом. Однако в 3-й главе Послания к филиппийцам апостол Павел сказал, что каждому христианину ещё нужно стремиться, чтобы узнать «силу Его воскресения» (ст. 10). Многие христиане были рождены заново и участвовали в воскресении Господа, но им не хватает проявления силы воскресения.

Таким образом, мы не должны путать положение с переживанием. Если человек уверовал в Господа Иисуса, хотя он ещё очень слаб и пребывает в большом неведении, Бог поместил его в положение, в котором он считается полностью умершим, воскрешённым и вознесённым вместе с Господом. Те, кто принимается в Христе, принимаются так же, как Христос; это — положение. Но переживания этого у верующих может и не быть. С точки зрения положения верующий в Господа обладает всеми переживаниями Господа Иисуса. С точки зрения переживания он, как минимум, родился заново. Это повторное рождение произошло не потому, что он уже в некоторой степени пережил смерть, воскресение и вознесение Господа Иисуса, а потому, что он уверовал в Господа Иисуса. Благодаря своему положению он получает переживание того, что он родился заново. Хотя в своём переживании он ещё не знает силы воскресения Христа (Флп. 3:10), он уже оживотворён, воскрешён и посажен в небесных пределах вместе с Христом (Эф. 2:5-6).

«Светильник Господень — дух человека» (Прит. 20:27). При возрождении Святой Дух входит в нас. Он входит в дух человека, как бы зажигая светильник. Это — «новый дух», о котором говорится в Иез. 36:26. Поскольку старый дух был мёртвым, Святой Дух вкладывает в него несотворённую жизнь Бога, так что он получает жизнь и начинает жить.

До возрождения душа человека управляла его духом. Его «я» господствовало над его душой. Его вожделения управляли его телом. Душа стала жизнью духа, его «я» стало жизнью души, а вожделения стали жизнью тела. После возрождения Святой Дух управляет духом человека, в результате чего его дух управляет его душой, а затем через душу управляет его телом. Теперь Святой Дух становится жизнью духа, а дух становится жизнью всего существа.

При возрождении Святой Дух оживляет дух человека и обновляет его. В Библии возрождение — это шаг, делая который человек выходит из смерти и входит в жизнь. Это возрождение, подобно физическому рождению, происходит только один раз, и этого одного раза достаточно. Именно в этот момент повторного рождения человек получает жизнь Самого Бога, рождается от Бога и становится одним из детей Божьих. «Обновление» в Библии — это работа Святого Духа, состоящая в том, что Он всё больше наполняет и пронизывает наше существо Своей жизнью и таким образом одерживает полную победу над нашей жизнью в плоти. Это долгая, непрерывная и последовательная работа. В таком возрождённом человеке восстанавливается изначальный порядок в отношениях между духом и душой.


Есть ещё один момент, на который следует обратить внимание: возрождение не только восстанавливает нас до состояния, в котором был Адам до своего падения, но и даёт нам что-то ещё. У Адама был дух, но этот дух был лишь сотворён Богом и не содержал несотворённой жизни Самого Бога, которую обозначает дерево жизни. Между Адамом и Богом не было жизненной связи. Как ангелы назывались сыновьями Божьими, так и Адам назывался сыном Бога (Лк. 3:38), потому что он был сотворён непосредственно Богом. Мы, те, кто верит в Господа Иисуса, рождены от Бога (Ин. 1:12-13) и, следовательно, имеем жизненную связь с Богом. Сыновья наследуют жизнь отца. Поскольку мы рождены от Бога, мы, разумеется, имеем жизнь Бога (2 Пет. 1:4). Если бы Адам захотел получить жизнь, которую Бог давал ему посредством дерева жизни, Адам имел бы вечную жизнь, несотворённую жизнь Бога. Его дух был получен от Бога и будет существовать вечно, но будет ли человек иметь вечную жизнь, зависит от того, как он отнесётся к Божьему повелению и какой выбор он сделает. При возрождении мы, христиане, получаем Божью жизнь — жизнь, которую мог бы получить Адам, но которую он не получил. Возрождение не только восстанавливает дух и душу человека, выводя их из прежнего состояния путаницы и тьмы, но также наделяет человека сверхъестественной жизнью Бога.

Омертвевший, падший дух человека оживляется благодаря тому, что он получает Божью жизнь, которая вкладывается в него силой Святого Духа. Это и есть возрождение. Основанием, на котором Святой Дух возрождает человека, является крест (см. Ин. 3:14-15). Вечная жизнь, о которой говорится в Ин. 3:16, — это жизнь Бога, которую Святой Дух вкладывает в дух человека. Поскольку это Божья жизнь, которая никогда не умирает, обо всех, кто возрождён и теперь обладает этой жизнью, говорится, что они «имеют вечную жизнь». Если бы Божья жизнь умерла, то и вечная жизнь человека сразу же погибла бы!

После возрождения отношения человека с Богом — это отношения рождения. Что бы ни произошло, как только человек был рождён от Бога, Бог не может отречься от того, что Он родил его. Поэтому, как только человек родился от Бога, он обретает связь и положение, которые невозможно упразднить несмотря на всю бесконечность вечности. Человек обретает это, возрождаясь посредством уверования в Господа Иисуса как Спасителя, а не благодаря своему прогрессу, духовности или святости, которых он достиг после уверования в Господа. Бог даёт возрождённым людям вечную жизнь. Следовательно, это положение и эту жизнь невозможно упразднить.

Когда человек возрождается, он получает Божью жизнь. Это отправная точка христианской жизни. Это необходимый минимум для каждого верующего. Всякий, кто не уверовал в смерть Господа Иисуса и не получил сверхъестественную жизнь, которой у него не было изначально, как бы ревностно он ни продвигался вперёд в таких областях, как религия, нравственность и познание, остаётся в глазах Бога мёртвым человеком. Все те, кто не имеет жизни Самого Бога, являются мёртвыми.

После возрождения, которое является отправной точкой, духовная жизнь может расти. Это повторное рождение является первым шагом в духовной жизни. На этом этапе духовная жизнь является полноценной, но незрелой. Способности этой жизни полноценны и могут достичь высочайшего уровня. Но, поскольку это новорождённая жизнь, она ещё не выросла и не созрела. Она подобна зелёному плоду: его жизнь полноценна, но он ещё незрелый. Полноценными являются пока только способности его жизни, но не все его органические части. То же самое относится к возрождению человека. После возрождения человек может непрестанно продвигаться вперёд благодаря огромному потенциалу, заложенному в Божьей жизни. Начиная с этого момента Святой Дух может вести человека вперёд до полной победы над телом и душой.

ДВЕ КАТЕГОРИИ ХРИСТИАН

В 1 Кор. 3:1 апостол разделил всех христиан на духовных и плотяных. Духовный христианин — это тот, в духе которого обитает Святой Дух, управляя всем его существом. А что представляет собой плотяной христианин? В Библии под плотью понимается вся природа и жизнь невозрождённого человека — весь невозрождённый человек в целом, включая всё, что относится к его греховным духу, душе и телу (Рим. 7:18). Таким образом, плотяной христианин — это тот, кто рождён заново и получил Божью жизнь, но не способен победить свою плоть и вместо этого сам оказывается побеждён своей плотью. Мы уже увидели, что дух падшего человека омертвел и им управляют его душа и тело. Следовательно, плотяной христианин — это тот, кто, следуя за своими душой и телом, грешит в своих поступках и поведении.

Если после возрождения верующий будет долгое время оставаться в плоти, то Божий путь спасения не будет проявлен в нём полностью. Спасение совершается в нём полностью лишь тогда, когда он растёт в благодати и становится духовным. Голгофский путь спасения состоит в том, что Бог уже приготовил спасение для возрождения каждого грешника и что каждый возрождённый человек может достигнуть состояния духовного человека, способного победить «старое творение».
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ЧАСТЬ ВТОРАЯ

ПЛОТЬ

ГЛАВА ПЕРВАЯ

ПЛОТЬ И СПАСЕНИЕ

Слову «плоть» соответствует слово «баса́р» в еврейском языке и слово «саркс» в греческом. В Библии это слово встречается часто и употребляется в различных значениях, но главным образом оно обозначает невозрождённого человека. Если мы рассмотрим, что говорил Павел, у нас будет ясное понимание того, что значит это слово. Он сказал: «Я — плотяной» (Рим. 7:14). Плотяной была не только его природа или лишь одна часть его существа; плотяным было его «я» как личность, всё существо Павла было плотяным. В стихе 18, внося бо́льшую ясность в значение этого слова, он заявляет: «Во мне, то есть в моей плоти». Это ясно показывает, что плоть в библейском значении относится ко всему, что находится в человеке, когда он ещё не возрождён. Помимо такого употребления это слово иногда используется: 1) для обозначения плоти человеческого тела, то есть мягкой части тела, не включая кровь и кости; 2) для обозначения самого человеческого тела и 3) для обозначения всех людей в мире. Эти несколько значений взаимосвязаны друг с другом. В начале человек был создан как трёхчастное существо, состоящее из духа, души и тела. С одной стороны, душа, представляющая человеческую личность и его чувства, связана с физическим миром через тело, а с другой стороны, душа связана с духовным миром через дух. Поэтому душа должна принять решение, подчиниться ли ей духу, чтобы соединиться с Богом и Его волей, или уступить телу и всем искушениям материального мира. При падении человека его душа отвергла власть духа и была порабощена телом с его похотливыми желаниями. Вот каким образом человек стал плотяным. Поскольку дух потерял своё возвышенное положение и стал пленником, а душа подчинилась силе тела, Библия рассматривает человека как плотяного, даже ставшего плотью. Так как душа оказалась в подчинении у плоти в качестве её раба, всё, что составляет душу, стало плотью. 

1) Человеческое тело состоит из плоти, костей и крови. Плоть — это та часть тела, которая наполнена ощущениями, и мы ощущаем физический мир именно посредством плоти. Поэтому плотяным является тот человек, который следует своему миросознанию. Плоть состоит не только из собственно плоти, хотя она включает в себя плоть; плоть — это также человек, который поступает, руководствуясь ощущениями плоти.

2) Человеческое тело, будь то живое или мёртвое, является плотью. Но в духовном смысле слово «плоть» обозначает живое тело и жизнь, которая делает тело живым. На основании отрывка из 7-й главы Послания к римлянам, процитированного ниже, мы знаем, что существуют отношения между грехами плоти и телом человека: «Но вижу другой закон в моих членах, воюющий против закона моего разума и делающий меня пленником закона греха, который находится в моих членах» (ст. 23). Затем, в 8-й главе, апостол рассматривает, как можно победить плоть. Он говорит, что, если вы хотите победить плоть, вы должны умерщвлять дела тела «Духом» (ст. 13). Хотя плоть состоит из души и тела, существует определённая связь между «плотью» и физической плотью, то есть человеческим телом. Вследствие этого одно и то же слово «саркс» в Библии употребляется и тогда, когда речь идёт о плоти в физическом смысле, и тогда, когда о плоти говорится в психологическом смысле.

3) Всё, что есть в человеке, рождено от плоти, и по этой причине человек является плотским. С точки зрения Библии в мире нет человека, который бы не считался плотским, поскольку все люди находятся под управлением плоти (состоящей из души и тела). Все они поступают так, как их побуждают грехи в теле и их «я» в душе. Поэтому, упоминая всех людей в целом, Библия не говорит «все люди», а — «вся плоть». Поскольку все люди плотские, слово «саркс» употребляется и для обозначения плотской сущности человека, и для обозначения самого человека.


КАКИМ ОБРАЗОМ ЧЕЛОВЕК СТАНОВИТСЯ ПЛОТСКИМ?

Господь Иисус сказал: «Рождённое от плоти есть плоть» (Ин. 3:6). Исходя из этого мы видим, что Господь говорит о трёх вещах: 1) Что такое плоть? 2) Как человек становится плотью? 3) Какова природа плоти? 

Что такое плоть? «Рождённое от плоти есть плоть». А кто рождён от плоти? Человек. Следовательно, человек есть плоть. Всё, что человек получил в результате рождения и от природы, родившись от своих родителей, является плотью. Человек является плотским независимо от того, насколько он хороший, добродетельный, одарённый, добрый и умный. Человек является плотским независимо от того, насколько он плохой, несвятой, глупый, бесполезный или жестокий. То, что человек является плотью, означает, что всё, что человек наследует от рождения, что бы это ни было (хорошее или плохое), — от плоти. Всё, что человек наследует от рождения, хотя изначально это существует лишь в зачаточном виде и лишь потом постепенно развивается в нём, достигая зрелости, — от плоти.

Как человек становится плотью? «Рождённое от плоти есть плоть». Человек становится плотью не посредством обучения или практики с целью быть плохим. Плотским человек является не потому, что грешит и тем самым постепенно, в течение какого-то времени, становится плотским. Плотский человек — это не обязательно человек, который потворствует желаниям плоти или делает то, что ему угодно, и тем самым всецело находится под управлением, давлением и гнётом порочных желаний тела. Господь Иисус сказал, что человек является плотью уже в тот самый момент, когда он рождается. Итак, нам не следует считать человека плотским, судя по его поведению или предрасположенности. Достаточно учитывать только одно — от кого человек был рождён? Все люди рождаются от своих родителей-людей; следовательно, они рождаются от человека. Каждый человек на земле рождается согласно человеческому обычаю, то есть каждый человек рождается от человека. Таким образом, в глазах Бога все люди, без исключения, являются плотью (Быт. 6:3), и по этой причине во многих местах Библии Бог не называет людей людьми; Он называет всех людей выражением «вся плоть». Поскольку все люди рождаются от плоти, есть ли кто-нибудь, кто не рождён от плоти? Итак, с точки зрения Господнего слова человек является плотью лишь по одной причине — поскольку он рождён от плоти. Человек становится плотью, поскольку он рождается от крови, воли плоти и воли человека. То, кем человек является, определяется не его поведением или поведением его родителей.

Какова природа плоти? «Рождённое от плоти есть плоть». Рождённый от плоти в любом случае есть плоть. Человека можно обучать, перевоспитывать, взращивать, наставлять его при помощи морали и религии, но ничто из этого не позволит человеку перестать быть плотью, поскольку рождённое от плоти есть плоть. Поскольку человек рождён от плоти, он есть плоть и останется плотью независимо от того, сколько труда и энергии было потрачено на него. Чтобы быть не плотью, а чем-то другим, он должен быть рождён не от плоти, а от чего-то другого, но поскольку он рождён через плоть, он всегда и вечно будет плотью. Если человек не родился от плоти, нет необходимости что-то говорить. Но если он родился от плоти, то ни человеческие средства, ни сила Божья или чудеса не смогут изменить его и сделать его не плотью, а чем-то другим. Господь Иисус сказал, что человек «ЕСТЬ» плоть, и этот вопрос закрыт раз и навсегда. Вопрос, является ли человек плотским, заключается не в самом человеке, а в том, от кого или от чего он рождён, как сказано в предыдущих абзацах. Если он рождён от плоти, то, какие бы программы ни применялись для его изменения, это будет безрезультатно, поскольку он может меняться, переходя из одного состояния в другое, меняться день за днём, но при этом по-прежнему оставаться плотью независимо от того, насколько он изменился внешне или в какое он перешёл состояние.


НЕВОЗРОЖДЁННЫЙ ЧЕЛОВЕК

Господь Иисус сказал, что всякий невозрождённый человек, родившийся только один раз, от человека, есть плоть и находится в сфере плоти.

Находясь в невозрождённом состоянии, люди живут в вожделениях своей плоти, исполняя желания плоти и помыслов, и являются по природе детьми гнева (Эф. 2:3), так как «дети Божьи — это не дети плоти» (Рим. 9:8). Душа подвержена соблазну вожделений тела и в погоне за ними совершает много чудовищных грехов. Но поскольку в это время человек мёртв для Бога (Эф. 2:1), мёртв в своих проступках и в необрезании своей плоти (Кол. 2:13), он не испытывает ни малейшего осознания греха в своём существе и, возможно, по-прежнему гордится собой, полагая, что он лучше других. Несомненно, когда человек находится в плоти, страсти к грехам, которые возбуждаются через закон, действуют в его членах, чтобы приносить плод смерти (Рим. 7:5). Итак, поскольку он «плотяной, проданный греху» (ст. 14), он служит «плотью закону греха» (ст. 25).

Поскольку плоть чрезвычайно слаба (хотя она очень сильна в том, что касается совершения грехов и исполнения желаний разума), она не может удовлетворить Бога в исполнении Его требований. Причина этого в том, что плоть слаба и не может соблюдать закон (Рим. 8:3). Плоть не только не способна исполнить закон Божий, она не может и подчиниться ему, «потому что разум, обращённый к плоти, есть вражда против Бога; ибо он не подчиняется закону Божьему, ибо он и не может» (ст. 7). Тем не менее это не означает, что плоть ни в чём себе не отказывает, удовлетворяя свои желания, и полностью игнорирует то, что связано с Богом. На самом деле существуют плотские люди, которые всеми силами пытаются исполнить закон. Библия не говорит, что те, кто в плоти, не следуют закону, напротив, она утверждает, что «из дел закона не будет оправдана никакая плоть» (Гал. 2:16). То, что те, кто от плоти, не соблюдают закон, конечно же, не является чем-то необычным; это показывает, что они от плоти. Однако Бог предписал, что человек оправдывается не законом, а верой в Иисуса Христа (Рим. 3:28). По этой причине, даже если плотский человек пытается соблюдать закон, это лишь служит иллюстрацией того, что он подчиняет себя не Богу, а своей воле, намереваясь установить другую праведность, не Божью праведность (10:3). Это ещё больше показывает, что он плотяной. В любом случае, «те, кто в плоти, Богу угодить не могут» (8:8). Эти три неспособности (то есть то, что плоть не может соблюдать закон, не может подчиниться закону и не может угодить Богу) выносят приговор всем плотским людям в отношении их грехов.

С точки зрения Бога «плоть» полностью растленна. Поскольку плоть тесно связана с вожделениями, Библия часто говорит о «вожделениях плоти» (2 Пет. 2:18). Хотя Бог обладает великой силой, Он не может изменить природу плоти, сделав её угодной Ему. Бог Сам говорит: «Не будет Мой Дух вечно бороться с человеком, потому что он плоть» (Быт. 6:3, Восстановительный перевод). Растление плоти превосходит силу Бога; она представляет собой то, что Бог не может изменить. Святой Дух, борясь против плоти, тоже не способен изменить её так, чтобы она уже не была плотью. Рождённое от плоти есть плоть. Но человек не понимает Божьего слова и хочет исправить или улучшить плоть. Однако Божье слово навеки истинно. Поскольку плоть находится в таком плачевном состоянии перед Богом, Он предостерегает Своих святых, призывая их ненавидеть «даже нательную одежду, запятнанную от плоти» (Иуд. 23).

Бог знает истинное состояние плоти. Поэтому Он знает, что плоть изменить невозможно. Все, кто хочет усовершенствовать свою плоть, проходя процесс самоотречения, чтобы помочь плоти измениться и стать лучше, обречены на неудачу. Бог знает, что плоть не способна подвергнуться изменениям, совершенствованию или исправлению. Поэтому, несмотря на то что Бог хочет спасти мир, Он не намеревается изменять плоть, поскольку, даже если бы Он занялся этим, Он бы ничего не добился. Бог не меняет плоти человека, а вместо этого даёт человеку новую жизнь, которая может взаимодействовать с Ним, чтобы умертвить плоть. Плоть должна умереть — в этом состоит путь спасения.


БОЖЬЕ СПАСЕНИЕ

В Рим. 8:3 говорится: «Ибо — то, чего закон не мог, так как ослаблялся через плоть…» Это показывает истинное состояние людей, стремящихся к нравственности, которые представляют собой одну из категорий плотяных людей. Возможно, у них есть желание посвятить себя исполнению закона, но они плотяные. Будучи слабыми, они не способны исполнить весь закон. Эти люди составляют одну категорию. Есть и другая категория людей, которые вообще не соблюдают Божий закон. Их разум — это разум, «обращённый к плоти», который есть «вражда против Бога; ибо он не подчиняется закону Божьему, ибо он и не может» (ст. 7). Однако закон гласит, что тот, кто соблюдает его, будет жить посредством закона, а тот, кто не соблюдает его, будет осуждён и погибнет. В каком объёме должен соблюдаться закон? Ответ таков — весь закон: «Ибо кто соблюдёт весь закон, но преткнётся в одном, тот стал виновным во всём» (Иак. 2:10). «Потому что из дел закона не будет оправдана перед Ним никакая плоть; ибо через закон — познание греха» (Рим. 3:20). Итак, чем больше человек стремится соблюдать закон, тем больше он осознаёт, что он исполнен греха и не способен соблюдать Божий закон. Поэтому первая часть стиха Рим. 8:3 показывает нам состояние человека и то, насколько он грешен.

Поскольку все люди грешны, Бог готов спасти их, и Его путь спасения состоял в том, чтобы «послать Своего собственного Сына в подобии плоти греха». Его Сын без греха, поэтому один Он может спасать. Выражение «в подобии плоти греха» указывает на рождение Господа Иисуса на земле, благодаря которому Он облёкся в человеческое тело и отождествил Себя с человечеством. Божий собственный Сын как «Слово» пришёл «в подобии плоти греха», то есть Он стал плотью. Поэтому этот стих говорит о воплощении. Важное положение здесь состоит в том, что Он Сын Божий и что Он без греха. В тексте не говорится, что Он был сделан «греховной плотью»; речь идёт о «подобии плоти греха», то есть Он стал плотью, имея подобие греховного тела человека. Несмотря на то что Он стал плотью, Он по-прежнему Сын Божий и поэтому без греха. Однако, поскольку Он также обладает подобием греховной плоти человека, Он тесно связан с плотскими грешниками в мире.

В чём состояла цель воплощения Господа? Цель Его воплощения состояла в том, чтобы быть сделанным «жертвой за грех» (Рим. 8:3, примечание на полях в переводе Дарби); в этом состоит работа креста. Божий Сын предназначен для искупления от греха. Плотяные люди грешат против закона и не могут исполнить праведность Божью, поэтому они должны погибнуть и понести наказание за грех. Однако Господь пришёл в мир, облёкся в подобие плоти греха и полностью отождествил Себя со всеми плотскими людьми. Поэтому, когда Он умер на кресте, все плотские люди были осуждены, будучи наказаны за свои грехи в Нём. Он безгрешен и потому не должен был подвергаться наказанию, но, когда Он понёс наказание, у Него было подобие плоти греха. Точно также, будучи Главой нового рода, Он включил в Себя всех грешников, когда понёс наказание. Вот то, что касается наказания.

Плотские люди, которые должны были быть наказаны, теперь имеют жертву за грех в Нём. Но что нужно сделать с плотью, которая наполнена грехами? Он «осудил грех в плоти». Он умер именно за грех; таким образом, Бог сделал Безгрешного грехом за нас. Когда Господь Иисус умер, Он умер в плоти, был «умерщвлён в плоти» (1 Пет. 3:18). Когда Он умер в плоти, грехи, которые Он понёс посредством Своей плоти, были распяты с Ним. Вот что означает выражение «осудил грех в плоти». Иначе говоря, это означает «подвергнуть суду грех в плоти» или «вынести приговор греху в плоти». Осудить — значит вынести приговор или наказать. Суд или наказание за грех — смерть. Это означает, что Он умертвил грех в плоти. Отсюда видно, что, когда Господь Иисус умер, Он умер не только как жертва за грех, испытав наказание за человека, но и подверг наказанию грех. Точно так же, как грех был осуждён в Господнем теле во время Его смерти, он осуждён и в плоти того, кто соединяется с Господней смертью; у греха больше нет силы причинять ему вред.


ВОЗРОЖДЕНИЕ

Божье спасение, спасающее людей от заслуженного наказания плоти и силы плоти, было осуществлено посредством креста Его Сына. Теперь Он предлагает это спасение каждому человеку, чтобы всякий, кто примет его, был спасён.

Бог уже знает, что хорошего в человеке нет. Плоть не может угодить Ему. Плоть совершенно растлена и непоправима. Поскольку плоть безвозвратно испорчена, Бог не ожидает, что человек, уверовав в Его Сына, будет иметь что-нибудь, чем он сможет угодить Богу, если Он Сам не даст человеку нечто новое, что не является плотью. Поэтому, когда человек верит, что Господь Иисус умер за него, и принимает Господа Иисуса как своего личного Спасителя, Бог даёт ему новую жизнь, то есть Свою собственную несотворённую жизнь. Библия называет это возрождением. Бог не меняет нашу плоть, напротив, Он даёт нам Свою жизнь. Независимо от того, возрождён человек или нет, его плоть остаётся такой же растлённой. Плоть грешника ничем не отличается от плоти святого. И хотя человек может быть рождён заново, его плоть не становится лучше благодаря новому рождению. Возрождение совершенно не влияет на плоть человека и не может исправить его или сделать его хорошим. Независимо ни от чего плоть есть плоть и она никогда не изменится. Бог не использует Свою жизнь с целью воспитывать и обучать плоть. Напротив, Он использует новую жизнь, которую Он даёт человеку, чтобы побеждать плоть.

Это возрождение состоит в том, что между человеком и Богом происходит самое настоящее рождение. В тексте оригинала слово «рождённый» в выражении «рождённый заново» обозначает рождение, что означает, что мы рождены от Бога. Как наше плотское тело, несомненно, рождено от наших родителей, так и наша духовная жизнь, несомненно, рождена от Бога. Родить — значит «вложить жизнь». Поэтому то, что мы рождены от Бога, означает, что мы получили от Бога новую жизнь. Как мы получили свою плотскую жизнь, когда родились от своих родителей, так мы получили свою духовную жизнь, когда мы родились от Бога. Эта жизнь — действительная жизнь.

Мы уже знаем, что мы, люди, плотские и наш дух мёртв; наша душа управляет всей нашей личностью; мы действуем согласно вожделениям тела; внутри нас нет ничего доброго. Поэтому, когда Бог спасает нас, Он должен восстановить в нас положение духа, чтобы мы снова могли иметь общение с Богом. Таким образом, когда мы верим в Господа Иисуса, Бог помещает Свою жизнь в наш дух и воскрешает наш дух. Поэтому Господь Иисус сказал: «Рождённое от Духа есть дух» (Ин. 3:6). Именно в этот момент жизнь Бога, то есть «Дух», о котором здесь говорится, входит в наш человеческий дух и позволяет нашему духу восстановить своё положение. Начиная с этого момента Святой Дух обитает в человеческом духе. Таким образом, человек переносится в духовную сферу. Теперь дух становится живым и обновляет своё господствующее положение. «Новый дух» в Иез. 36:26 также указывает на новую жизнь, которую мы получаем во время возрождения.

Условие для возрождения человека состоит не в том, что он должен выполнить какую-то особую работу, а в том, что он должен уверовать в Господа Иисуса как Спасителя. «А всем, которые приняли Его, им Он дал власть стать детьми Божьими — тем, кто верит в Его имя, которые не от крови, и не от воли плоти, и не от воли человека, а от Бога были рождены» (Ин. 1:12-13). Те, кто верит в Господа Иисуса как своего Спасителя, рождены от Бога; они дети Божьи.

Возрождение — это минимальная основа духовной жизни. Всё дальнейшее духовное назидание имеет своим основанием возрождение. Без возрождения у человека вообще отсутствует духовная жизнь. Такому человеку не следует ожидать, что он будет расти в духовной жизни, поскольку у него ещё нет духовной жизни. Как люди в мире не могут построить дом в воздухе, так и мы не можем помочь невозрождённому человеку расти. Учить невозрождённого человека творить добро и поклоняться Богу — значит учить этому мёртвого человека, поскольку он ещё не получил жизнь. Поступать так — значит пытаться исправлять и улучшать плоть, то есть делать то, что Бог делать не может. Каждый верующий должен определённо знать, что он был возрождён, что он получил новую жизнь, которой у него изначально не было. Возрождение — это не исправление старой плоти и не превращение её в духовную жизнь. Возрождение — это получение жизни, которая совершенно отсутствовала у человека. Если человек не родится заново, он не может увидеть царство Божье. Он никогда не сможет увидеть всех духовных тайн Божьего царства и ощутить его вкус. Независимо от того, насколько он изменился, у него нет другой участи, кроме как ожидать смерти и суда.

Как человек может узнать, возрождён ли он? В Ин. 1 уже было сказано, что человек рождается заново благодаря своей вере в имя Сына Божьего и принятию Его. Имя Божьего Сына — «Иисус». «Иисус» означает «Он спасёт Свой народ от их грехов» (Мф. 1:21). Поэтому верить в имя Сына Божьего — значит верить в Него как в Того, кто спасает от грехов, верить в то, что Он умер на кресте за ваши грехи, чтобы спасти вас от наказания и силы греха, и таким образом принять Его как своего Спасителя. Поэтому, если кто-нибудь хочет узнать, возрождён ли он, ему нужно только спросить себя, пришёл ли он к кресту как беспомощный грешник, чтобы принять Господа Иисуса как своего Спасителя. Если он это сделал, он был возрождён. Все, кто верит в Господа Иисуса, возрождены.


ВОЙНА МЕЖДУ НОВЫМ И СТАРЫМ

После того как верующий был возрождён, ему очень важно знать, что он получил благодаря своему возрождению и что в нём осталось от его природных способностей. Знание этого позволит ему продвигаться вперёд в его духовном путешествии. Поэтому здесь нам нужно объяснить, что включено в человеческую плоть и как Господь Иисус в Своём искуплении кладёт конец элементам плоти. Иначе говоря, что верующий получает при возрождении?

В Рим. 7:14 говорится: «Я — плотяной, проданный греху». В стихах 17 и 18 говорится: «Грех… обитает во мне… то есть в моей плоти». После прочтения этих двух стихов мы знаем, что элементами плоти являются «грех» и «я». «Грех» здесь — это сила греха; «я» здесь — это то, что мы обычно называем «нашим „я“». Если верующий желает понять духовную жизнь, он не должен путаться в этих двух элементах плоти.

Мы знаем, что Господь Иисус уже покончил с грехом нашей плоти на кресте. Поэтому Библия говорит нам, что «наш старый человек распят с Ним» (Рим. 6:6). Итак, Библия нигде не говорит нам, что в связи с проблемой греха мы должны быть распяты. Поскольку это было совершено Христом и совершено полностью, в работе человека нет никакой необходимости. Поэтому Библия просит нас считать это истинным (ст. 11), чтобы мы могли принять действенность смерти Христа и тем самым быть полностью освобождёнными от силы греха (ст. 14).

Хотя Библия не говорит, что мы должны быть распяты за наши грехи, Библия говорит нам, что мы должны нести крест в связи с нашим «я». Господь Иисус много раз говорил, что мы должны отречься от себя, взять свой крест и следовать за Ним. Это обусловлено тем, что существует разница между работой Господа над нашими грехами на кресте и Его работой над нашим «я». Мы знаем, что Господь Иисус понёс наши грехи в то время, когда Он был на кресте (но не до этого), но при этом Господь Иисус отрекался от Себя в течение всей Своей жизни, а не только в то время, когда Он был на кресте. Поэтому верующий может победить грех в одночасье, однако отрекаться от себя он должен всю свою жизнь.

Послание к галатам ясно показывает нам взаимоотношения между верующим и этими двумя аспектами плоти. С одной стороны, в нём говорится: «Но те, кто от Христа Иисуса, распяли плоть с её страстями и вожделениями» (5:24). Это означает, что в тот день, когда человек начинает принадлежать Иисусу Христу, его плоть становится распятой. Без учения Святого Духа можно подумать, что, поскольку плоть была распята, её уже не существует. Но с другой стороны, Библия также говорит нам: «Ходите Духом, и вы ни в коем случае не будете исполнять вожделение плоти. Ибо плоть вожделеет против Духа, а Дух — против плоти» (ст. 16-17). Здесь ясно показано, что у человека, который принадлежит Христу Иисусу и в котором уже обитает Святой Дух, по-прежнему есть плоть. Плоть не только существует, она ещё и чрезвычайно сильна. Как это можно объяснить? Противоречат ли эти два отрывка из Писания друг другу? Нет. В стихе 24 делается акцент на греховном аспекте плоти, а в стихе 17 — на аспекте плоти, связанном с нашим «я». Крест Христа уничтожает грех, а Святой Дух через крест приводит к концу наше «я». Через крест Христос полностью освободил верующих от силы греха, чтобы грех уже не был господином. Посредством Святого Духа Христос обитает в верующих, чтобы они каждый день побеждали своё «я» и абсолютно повиновались Ему. Освобождение от греха было уже совершено, однако отречение от своего «я» совершается день за днём.


Если верующий понимает полное спасение креста, то в момент своего возрождения (то есть принятия Иисуса как своего Спасителя) он может, с одной стороны, быть полностью освобождённым от греха и, с другой стороны, получить новую жизнь. К сожалению, многие работники не представляют грешникам Божье полное спасение. Поэтому эти грешники верят только в половинчатое спасение и спасаются только наполовину. Их грехи прощены, но им не хватает силы перестать грешить. Иногда спасение проповедуется полностью, но, поскольку верующих интересует только получение благодати прощения грехов и фактически не интересует освобождение от силы греха, они получают только половину спасения.

Если верующий при своём возрождении поверит в полное спасение и тем самым примет полное спасение, он будет переживать меньше поражений в борьбе с грехом и у него будет больше переживаний борьбы со своим «я». Однако такой верующий встречается крайне редко. Хотя мы не смеем говорить о количестве таких верующих, тем не менее мы можем сказать, что их очень немного. Большинство верующих получают только половинчатое спасение. По этой причине почти вся их борьба связана только с грехом. Более того, есть те, кто при своём возрождении даже и не знает, что такое наше «я».

В этом вопросе переживание человека до возрождения также играет немаловажную роль. У многих людей есть склонность делать добро задолго до их уверования. (Разумеется, у них нет силы, и они не способны делать добро.) И хотя их совесть сравнительно ясная, их способность делать добро весьма ничтожна. В результате конфликт неизбежен. Вот что люди в мире называют конфликтом между разумом и страстью. Когда эти люди слышат о полном спасении, они искренне принимают благодать для освобождения от греха точно так же, как они принимают благодать для прощения греха. Существует ещё одна группа людей, чья совесть является тёмной до возрождения. Они совершают ужасные грехи и весьма порочны; они никогда не стремятся делать добро. Когда они слышат о полном спасении, они, естественно, хватаются за благодать для прощения греха и пренебрегают благодатью для освобождения от греха (но не отвергают её). У такого человека будет переживание борьбы с грехом в его плоти после его возрождения.

Почему это так происходит? Потому что, когда человек рождается заново, когда он получает новую жизнь, эта новая жизнь требует, чтобы он отвернулся от правления плоти и слушался Бога. Божья жизнь абсолютна. Она должна иметь полную власть. Как только эта жизнь входит в дух человека, она требует, чтобы он отделился от своего прежнего хозяина, греха, и полностью повиновался Святому Духу. Однако грех глубоко укоренён в этом человеке. Хотя его воля обновляется благодаря возрождённой жизни, она по-прежнему соединена с грехом и его «я», поэтому она часто склоняется в сторону греха. По этой причине неизбежен сильный конфликт между новой жизнью и плотью. Поскольку в эту категорию входит большое число людей, я хотел бы уделить особое внимание их переживанию. Однако я хочу напомнить моим читателям, что такая продолжительная и безуспешная борьба с грехом (в отличие от борьбы с нашим «я») не является неизбежной.

Плоть хочет полностью завладеть всем. Духовная жизнь тоже хочет именно этого. Плоть стремится к тому, чтобы человек вечно подчинялся ей, в то время как духовная жизнь ищет того, чтобы человек полностью повиновался Святому Духу. Плоть и духовная жизнь различны во всём. Природой плоти является природа первого Адама; природой же духовной жизни является природа последнего Адама. Побуждения плоти земные; намерения духовной жизни небесные. Плоть во всём сосредоточена на себе; духовная жизнь во всём сосредоточена на Христе. Поскольку они настолько различны, человеку не избежать постоянного конфликта с плотью. Плоть стремится вести человека к греху; духовная жизнь стремится вести его к тому, чтобы делать праведность. Поскольку верующие не осознают полного спасения Христа, они часто переживают такую внутреннюю борьбу после своего возрождения.


Когда молодые верующие обнаруживают такой внутренний конфликт, они приходят в полное недоумение. Некоторые разочаровываются, полагая, что они слишком плохие и что они не смогут двигаться дальше. Кто-то даже сомневается из-за этого в подлинности своего возрождения. Они должны знать, что они переживают такой конфликт именно потому, что были возрождены. В прошлом плоть управляла ими без всяких помех. Кроме того, поскольку их дух был мёртв, они не ощущали того, что они грешны, несмотря на то что они много грешили. Теперь у них появляется новая жизнь, приносящая с собой небесные природу, желание, свет и мысль. Когда этот новый свет входит в человека, он изобличает то, насколько основательно человек загрязнён и растлён. Новое желание, естественно, не хочет оставаться в растлении и нечистоте, а стремится ходить согласно Божьей воле. Тогда плоть самопроизвольно хочет воевать против духовной жизни. Такая война вызывает в верующем ощущение того, что внутри него живут две личности. У каждой личности есть своё мнение и сила, и каждая пытается победить. Если человек будет следовать духовной жизни и побеждать, его радость будет велика, но если будет побеждать плоть, он не избежит самоосуждения. Такое переживание служит доказательством того, что такой человек был рождён заново.

Божий замысел состоит не в том, чтобы улучшать плоть, а в том, чтобы уничтожить плоть. Бог даёт человеку Свою жизнь при возрождении с целью уничтожить плотское «я» посредством Своей жизни. Несмотря на то что жизнь, которую Бог даёт человеку, обладает большой силой, возрождённый человек подобен младенцу. Поскольку он новорождённый, он ещё очень слаб. Однако, поскольку плоть управляла им долгое время, её сила велика. Кроме того, он ещё не постиг Божье полное спасение верой. Поэтому на данном этапе, хотя он был рождён заново, ему ещё трудно не быть плотским. То, что человек плотский, означает, что он ещё находится под управлением плоти. Очень прискорбно, что, хотя этот человек был рождён вновь, и небесный свет воссиял на него, и он знает, что плоть ненавистна, и всем сердцем желает победить её, он слишком слаб сам по себе и не может этого сделать. В это время он проливает много слёз и глубоко скорбит. Более того, у каждого возрождённого человека должно быть новое желание очиститься от грехов, чтобы угождать Богу. Но его воля недостаточно сильна, и бо́льшую часть времени его побеждает плоть. В результате у него мало побед и много поражений. Разве он может не испытывать ненависти к себе в такие моменты?

Переживание, о котором говорит Павел в 7-й главе Послания к римлянам, является историей такого конфликта. «Ибо того, что я совершаю, я не признаю; ибо чего хочу — того не делаю; а что ненавижу — то творю… Ибо я знаю, что во мне, то есть в моей плоти, не обитает доброе; ибо хотеть присуще мне, а совершать добро — нет. Ибо то доброе, чего я хочу, я не творю; а то злое, чего не хочу, — то делаю… Итак, я нахожу этот закон в себе — в том, кто хочет творить добро; то есть мне присуще зло. Ибо я нахожу отраду в законе Божьем согласно внутреннему человеку, но вижу другой закон в моих членах, воюющий против закона моего разума и делающий меня пленником закона греха, который находится в моих членах» (ст. 15, 18-19, 21-23). Сердца очень многих, у кого было такое же переживание, по-настоящему единодушно откликнутся на вздох Павла в конце: «Несчастный я человек! Кто избавит меня от тела этой смерти?» (ст. 24).

В чём же состоит смысл этой войны? Эта война одновременно является своего рода воспитанием Святого Духа. Бог уже приготовил для человека полное спасение. Человек не получает это спасение, поскольку он либо не знает о нём, либо не хочет получить его. Бог может дать человеку только то, во что он верит, что он принимает и чем он овладевает. Поэтому, когда люди обращаются с просьбой о прощении и возрождении, Бог прощает и возрождает их. И именно посредством такой войны Бог побуждает верующих стремиться к полной победе в Христе и твёрдо держаться за неё. Если верующий не приобрёл такого полного спасения из-за того, что он не знает о нём, то при помощи такой войны он будет стремиться узнать его. Тогда у Святого Духа будет возможность открыть ему, каким образом Христос на кресте покончил с его старым человеком, чтобы он мог поверить в это и приобрести это. Если у верующего нет этого, поскольку он не хочет иметь это, истина, которая у него есть, находится лишь в его голове. Посредством такой войны он узнает, что просто обладать знанием бесполезно. Поскольку он постоянно терпит неудачи, это произведёт в нём желание переживать ту истину, которую он знает.

Со временем такая война усиливается. Если эти верующие легко не сдаются, а продолжают верно двигаться вперёд, то их ожидают более ожесточённые битвы. Если они не достигнут освобождения, такая война никогда не прекратится.



Перейти к оглавлению


© Living Stream Ministry


ГЛАВА ВТОРАЯ

ПЛОТСКИЙ ХРИСТИАНИН

Каждый верующий, как и Павел, может быть наполнен Святым Духом во время своего уверования и крещения (Деян. 9:17-18). Тем не менее многие верующие на самом деле не верят в совершённый факт, состоящий в том, что Христос умер и был воскрешён ради них, а также не применяют искренне на практике принцип смерти и воскресения, к повиновению которому они были призваны Святым Духом. Следовательно, они по-прежнему остаются под управлением плоти, точно так же как и те, кто не умер и не был воскрешён, хотя фактически они умерли и были воскрешены согласно тому, что было совершено Христом, и они должны умереть для себя и жить для Бога согласно своему обязательству учеников. Таких верующих можно считать ненормальными. Но ненормальные верующие встречаются не только сегодня; они существовали уже во времена апостолов. Коринфяне как раз и представляют собой подобный случай, что видно из сказанного им Павлом:

«И я, братья, не мог говорить с вами как с духовными — напротив, как с плотяными, как с младенцами в Христе. Я дал вам пить молоко, не твёрдую пищу, ибо вы ещё не могли принять её. Но и теперь ещё не можете, ибо вы ещё плотские. Ибо если среди вас ревность и соперничество, то разве вы не плотские и не согласно обычаю человека ходите?» (1 Кор. 3:1-3).

Здесь апостол разделяет всех христиан на две категории: на духовных и плотских. Подлинно духовные христиане ни в коем случае не являются исключительными христианами; они просто нормальные. Напротив, плотские христиане — это исключительные христиане, поскольку они на самом деле являются ненормальными. Коринфяне уже были христианами, но они были не духовными, а плотскими. Три раза в этой главе Библии апостол сказал, что они были плотскими. При помощи мудрости, дарованной ему Святым Духом, апостол знал, что прежде всего ему должно быть известно, к какой группе они на самом деле принадлежат, с тем чтобы определить, какую доктринальную истину необходимо им преподнести.

В свете Писаний возрождение — это рождение. Когда человек возрождается, дух, скрытый в самой внутренней части, глубочайшей части его существа, обновляется и в нём начинает обитать Дух Божий. Однако требуется время, чтобы сила этой новой жизни распространилась вовне, из центра к окружности. Поэтому мы не можем ожидать того, что младенец в Христе будет иметь силу «юношей» или переживание «отцов». В случае недавно возрождённого верующего, даже если он в высшей степени любит Господа, пламенеет в служении и очень верно движется вперёд с Господом, ему нужно время, чтобы у него была возможность больше увидеть, насколько ненавистен грех и его «я», и чтобы лучше понять Божью волю и Божий путь в духовной жизни. Среди таких верующих, конечно же, часто встречаются те, кто действительно очень пылко любит Господа и находит огромную отраду в истине, но это всего лишь деятельность их чувств и разума, не проверенная огнём и, следовательно, недолговечная. В любом случае недавно возрождённый верующий неизбежно остаётся плотским, поскольку он не знает плоть, несмотря на то что он наполнен Святым Духом. Человек не может покончить с делами плоти, если он не осознает, что эти дела являются плодами плоти. Следовательно, на самом деле многие вновь рождённые верующие являются по-настоящему плотскими.

Библия не ожидает того, что христианин, который только что уверовал в Господа, сразу станет духовным. Однако, если он не движется вперёд в течение многих лет или десятилетий, оставаясь в положении младенца, это ненормально и его состояние очень жалкое. После того как апостол сказал о том, что младенцы в Христе плотские, он переходит к утверждению о том, что те, кто долго остаётся младенцем, также являются плотскими. Несомненно, это так. Павел считал, что раньше коринфские верующие были плотскими, младенцами в Христе, но даже теперь они были по-прежнему плотскими. К тому времени они уже должны были вырасти и стать взрослыми, но они, напротив, высохли настолько, что оставались младенцами. Следовательно, они по-прежнему были плотскими верующими.


Время, которое необходимо верующему, чтобы продвинуться вперёд от плотского состояния к духовному, не такое длительное, как считают сегодня некоторые. Хотя прошло не много лет с тех пор, как коринфские верующие стали христианами, апостол считал, что они остаются младенцами, или плотскими, уже слишком долго. Он считал, что они уже давно должны были стать духовными! Цель Христова искупления состоит в том, чтобы устранить все препятствия, с тем чтобы Святой Дух мог полностью завладеть всем существом человека и сделать его духовным. Такое искупление никак не может оказаться безрезультатным, и сила Святого Духа – это не обычная сила. Как плотский грешник может стать возрождённым верующим, так и возрождённый верующий, который является всё ещё плотским, может стать духовным. Самое прискорбное – это то, что среди нынешних верующих есть те, которые не просто остаются младенцами в течение нескольких лет, а продолжают оставаться в своей старой личности в течение десятилетий без какого-либо движения вперёд. Более того, хотя есть такие, кто может продвинуться вперёд и войти в духовную жизнь в течение нескольких лет, они изумляются этому, считая это чем-то необычным. Они не понимают, что это — самое что ни на есть нормальное явление, обычный рост.

Читатели, сколько лет вы верите в Господа? Вы уже стали духовными? Мы не должны становиться пожилыми младенцами, огорчая тем самым Святого Духа и нанося ущерб самим себе. Будучи возрождёнными верующими, мы должны ревностно желать полноценной духовной жизни, и мы должны во всём позволять Святому Духу быть Господом и Хозяином, чтобы Он мог за минимальный срок привести нас в то, что приготовил для нас Бог. Мы не должны ни под каким предлогом терять время, вообще не продвигаясь вперёд. Мы можем проследить те причины, вследствие которых человек долго остаётся младенцем, не имея ни малейшего роста. В целом существуют две причины. Одна из причин состоит в том, что те, кто заботится о верующих, обращают внимание только на благодать Божью и положение верующих в Христе, при этом не воодушевляя их стремиться к духовным переживаниям, или эти блюстители, не зная жизни в Святом Духе, не способны приводить тех, о ком они заботятся, к более обильной жизни. Другая причина состоит в том, что сами верующие не проявляют большого интереса к тому, что от Духа, полагая, что достаточно быть спасённым; или же у них нет голода и жажды к тому, что от Духа; или, узнав о требованиях, они не хотят платить, поскольку цена слишком высока. Из-за этого в церкви существует много таких «старых младенцев».

Каковы отличительные черты плотского человека? Первая черта состоит в том, что он остаётся младенцем долгое время (Евр. 5:11-14). Период младенчества не должен превышать, самое большее, нескольких лет. Человек возрождается, поскольку он верит в искупление, совершённое для него Сыном Божьим на кресте. Когда он верит в это, он также должен верить, что он был распят со Спасителем, и тем самым позволить Святому Духу освободить и избавить его от силы плоти. Не зная этого принципа, он неизбежно остаётся плотским на протяжении многих лет.


Вторая отличительная черта плотского человека — это его неспособность воспринимать духовные учения. «Братья… я дал вам пить молоко, не твёрдую пищу, ибо вы ещё не могли принять её. Но и теперь ещё не можете». Коринфяне хвалились своим богатым и возвышенным знанием и мудростью. Насколько мы знаем, церковь в Коринфе, возможно, обладала самым большим запасом знаний по сравнению со всеми остальными церквями в то время. Они «обогатились… всяким знанием» (1 Кор. 1:5), и в этой связи Павел благодарил за них Бога. Если бы после этого Павел стал говорить им о духовных истинах, они смогли бы понять каждое слово. Но всё, что они получили бы, было бы лишь в их разуме! Хотя они обладали знанием всего, у них не было силы выразить то, что они знали, в своей практической жизни. Возможно, сегодня существует много плотских верующих, которые знают очень много доктрин и могут вкладывать духовные истины в других, но сами они ещё не духовные. Подлинное духовное знание состоит не из чудесных и глубоких мыслей, а из такого практического переживания, которое можно обрести в духе в результате союза жизни верующего с истиной. Смышлёность здесь бесполезна, и недостаточно лишь иметь сильное желание приобрести истину. Человек должен жить жизнью, полностью подчинённой Святому Духу, прежде чем он сможет надеяться на то, что Святой Дух будет его учить. В противном случае всё сводится лишь к передаче мыслей от одного разума к другому. Такое знание не может сделать плотского человека духовным. Напротив, его плотская жизнь сделает плотским и его знание. Такому человеку нужно не дополнительное духовное научение (апостол считал, что об этом едва ли нужно говорить), а послушное сердце, чтобы он был готов подчинить свою жизнь Святому Духу, слушаться Его повелений и идти путём креста. Духовное знание лишь укрепляет плотскую сущность такого человека и помогает ему обманывать себя, побуждая его считать себя духовным: «Если я не духовный, то почему я знаю так много духовных вещей?» «Но сколько из того, что вы знаете, вы усвоили из своей повседневной жизни и сколько вы лишь обдумывали в своём разуме?» Да явит нам Бог Свою благодать!

Существует ещё один явный признак плотского человека. «Ибо вы ещё плотские». Какова причина этого? «Ибо если среди вас ревность и соперничество, то разве вы не плотские и не согласно обычаю человека ходите?» (1 Кор. 3:3). Грехи ревности и соперничества являются наглядным подтверждением плотского состояния. В церкви в Коринфе присутствовало соперничество, и разные верующие заявляли: «Я Павлов». — «А я Аполлосов». — «А я Кифин». — «А я Христов» (1:12). Хотя некоторые выступали за Христа, говоря: «А я Христов», это тоже было делом плоти. Характер плоти выражается в ревности и соперничестве. Возвеличивать Христа с таким настроем — это также нечто от плоти. Итак, любая раскольническая похвала, в лучшем случае, представляет собой лишь детский лепет. Разделения в церкви происходят по одной причине: недостаток любви и хождение согласно плоти, как сказал здесь Бог. Борьба за истину является лишь предлогом.

Грешники в мире являются людьми плоти. Поскольку они не возрождены, их душа и тело являются их хозяевами. Поэтому они плотские. Если верующий тоже является плотским, то он ходит согласно обычаю человека. Люди мира, естественно, являются плотскими, а потому вновь возрождённому человеку, может быть, простительно быть плотским. Но если, судя по тому, сколько лет вы верите в Господа, вы уже давно должны были стать духовными, почему вы до сих пор ходите согласно обычаю человека?

Если человек часто падает и грешит согласно обычаю людей, это служит показателем того, что этот человек плотский. Если верующий всё ещё не может победить свою раздражительность и свой своеобразный темперамент и если он всё ещё эгоистичен, склонен к спорам и тщетному соперничеству, если он не прощает проступки других и проявляет недостаток любви в своём говорении, то он действительно всё ещё плотский независимо от того, сколько духовных истин он знает, сколько духовных переживаний он, по его мнению, приобрёл или насколько усиленно и эффективно он работал.

Быть плотским — значит именно «ходить согласно обычаю человека». Мы должны спросить себя, перестали ли мы полностью ходить согласно обычаю человека. Если в нашей жизни всё ещё есть много вещей, свойственных мирским людям, то мы по-прежнему плотские. Мы не должны спорить на уровне терминологии о том, духовные мы или плотские. Если мы не находимся под управлением Святого Духа, то, даже если мы будем называться духовными, какая от этого польза? Это вопрос жизни, а не названия.


ГРЕХИ ПЛОТИ

Борьба апостола в 7-й главе Послания к римлянам была борьбой против греха, который обитает в нашем теле. Он сказал: «Ибо грех, ухватившись за возможность… обманул меня и… убил. Я… проданный греху… Теперь уже не я это совершаю, а грех, который обитает во мне» (ст. 11, 14, 17, 20). Когда верующие ещё являются плотскими, они, как правило, бывают побеждены грехом, обитающим внутри них, так что они часто испытывают борьбу и совершают грехи.

Требования нашего тела в целом можно отнести к трём категориям: питание, произведение потомства и защита. До падения человека эти три вопроса были вполне законными и не были осквернены грехами. Но после того как человек пал и унаследовал греховную природу, эти вопросы стали средством для совершения грехов. Поскольку нам необходимо питание, мир использует еду и питьё, чтобы соблазнять нас. Первое искушение, с которым столкнулось человечество, было связано именно с пищей. Как в своё время плод дерева познания добра и зла оказался ловушкой для Евы, так и сегодня удовольствие, получаемое от еды и питья, превратилось в грехи плоти. Мы не должны рассматривать вопрос пищи легковесно, поскольку очень часто это служило преткновением для многих плотских верующих. Из-за пищи и питья и коринфские верующие служили преткновением для многих братьев (1 Кор. 8). Поэтому диаконы и старейшины церкви в то время должны были побеждать в вопросе пищи (1 Тим. 3:3, 8). Только духовный человек знает, насколько неполезно предаваться еде и питью. Поэтому ест ли человек или пьёт или делает что-нибудь другое, он должен делать всё во славу Божью.

Во-вторых, после падения человека произведение потомства стало вожделением человека. В Писании вожделение и плоть конкретно связаны друг с другом. Даже в Эдемском саду грех жадности породил вожделение и стыд. Павел в своём первом Послании к коринфянам также связывает эти два понятия вместе (6:13, 15). Он также считал, что пьянство связано с нечистотой (ст. 9-10).

И наконец, существует вопрос самозащиты. Когда всем управляет грех, тело начинает проявлять свою силу в попытках самосохранения. Всё, что служит угрозой нашему миру, счастью и комфорту, встречает противостояние. Подобными плодами являются гнев и борьба, порождаемые так называемым человеческим темпераментом, которые изначально исходят из плоти и потому являются грехами плоти. Многие грехи стали прямым или косвенным порождением самозащиты, поскольку грех — это побуждающая внутренняя сила. Многие из самых тёмных грехов мира порождаются именно ради сохранения личных интересов человека, его личного существования, личной репутации, личного мнения и ещё сто одной категории вещей, которые относятся лично к нему.

Если мы проанализируем это множество грехов мира один за другим, мы увидим, что в целом все они относятся к трём вышеупомянутым категориям. Плотский христианин находится под управлением одной или всех этих трёх категорий. Все без исключения люди мира подчинены правлению грехов тела, но это и не удивительно, так как они ещё не возрождены, а по-прежнему являются плотскими. Однако, если возрождённый христианин постоянно колеблется между победой и поражением, не способен освободиться от силы греха и слишком долго остаётся в плоти, он ненормален. Верующий должен позволить Святому Духу исследовать его сердце, чтобы он был озарён Богом и узнал, что именно запрещено законом Святого Духа и законом природы, что мешает ему быть умеренным и владеть собой и что препятствует ему свободно служить Богу в духе. Если эти грехи не будут удалены, у него не будет никакой возможности вступить в духовную жизнь.


ТО, ЧТО ОТ ПЛОТИ

У плоти есть много проявлений. Мы увидели, что со стороны Бога она является враждой с Богом и не может угодить Ему. Тем не менее без откровения Святого Духа ни верующий, ни грешник не сможет осознать, что плоть ничтожна, ненавистна и сильно осквернена в глазах Бога. Только когда Бог посредством Своего Духа откроет человеку истинное состояние плоти, человек сможет обращаться с плотью согласно Божьей точке зрения.

Со стороны человека проявления плоти известны всем. Если человек не будет оправдываться и не будет исполнять «вожделений нашей плоти» (Эф. 2:3), он непременно увидит, насколько осквернены проявления плоти со стороны человека. В Гал. 5:19-21 грехи плоти составляют целый список, устраняющий любые недопонимания. «А дела плоти явны: таковы блуд, нечистота, распущенность, идолослужение, ворожба, вражда, соперничество, ревность, вспышки ярости, расколы, разделения, секты, зависть, пьянство, разгулы и тому подобное».

Представляя такой список грехов, апостол говорит, что «дела плоти явны». Эти дела весьма очевидны для тех, кто хочет их видеть. Всякий, кто хочет узнать, плотский ли он, должен лишь спросить себя, совершал ли он какое-либо из дел плоти. Плотскому человеку не обязательно совершать все дела, перечисленные в этом списке, чтобы считаться плотским. Если он совершает только одно из них, этого более чем достаточно, чтобы определить, что он плотский, поскольку, если бы плоть уже не имела власти, откуда появилось бы это дело? Наличие любого дела плоти является доказательством существования плоти.

Перечисленные здесь грехи можно разделить приблизительно на пять категорий: 1) грехи тела, чрезвычайно оскверняющие, такие как блуд, нечистота и распущенность; 2) грехи связей с Сатаной и сверхъестественных контактов с ним, такие как идолослужение и ворожба; 3) грехи раздражительности и темперамента, такие как вражда, соперничество, ревность и вспышки ярости; 4) грехи религиозных расколов или разделений, такие как расколы, разделения, секты и зависть; 5) грехи потворства или невоздержанности, такие как пьянство и разгулы. Все эти грехи можно с лёгкостью увидеть, и всякий, кто совершает любой из этих грехов, является плотским.

После того как мы разделили эти грехи на пять категорий, мы видим, что некоторые грехи являются на первый взгляд более приличными, чем другие, а некоторые — более оскверняющими. Но независимо от того, как человек рассматривает их, в глазах Бога все эти грехи происходят от одного и того же корня — плоти, идёт ли речь об осквернённой плоти или о благородной плоти. Верующие, которые постоянно совершали самые оскверняющие грехи, будут естественно осознавать, что они плотские. Гораздо труднее дело обстоит с теми, кто может побеждать сравнительно более оскверняющие грехи. Большинство из них полагают, что они лучше других, и поэтому не сразу соглашаются с тем, что они всё ещё плотские. Они считают, что, поскольку у них нет более оскверняющих грехов, они уже не ходят согласно плоти. Они и не подозревают, что «плоть — это плоть» независимо от того, насколько благородной она кажется. Хотя «вражда… расколы, разделения, секты» могут показаться чище по сравнению с «блудом, нечистотой, распущенностью… разгулами», все они, тем не менее, являются плодами, принесёнными одним и тем же деревом. Давайте будем молиться в это время перед Богом над каждым из этих трёх стихов, чтобы Господь открыл наши глаза и мы узнали самих себя. Давайте смиримся через такую молитву. Давайте молиться до тех пор, пока мы не будем плакать и скорбеть из-за своих грехов и пока мы не осознаем, что мы лишь носим имя христианина, даже имя духовного христианина, тогда как на самом деле наша жизнь до сих пор наполнена делами плоти. Давайте молиться до тех пор, пока мы вновь не загоримся в наших сердцах и не будем готовы отбросить всё, что от плоти, чтобы нам была дарована Его благодать.

Первый шаг в работе Святого Духа состоит в том, чтобы заставить человека обличить себя в отношении греха (Ин. 16:8). Если осознание греха не будет вложено в грешника Святым Духом, он не сможет увидеть всю порочность своих грехов и бежать от будущего гнева к послушанию Христу. Но такой человек должен получить осознание греха второй раз; как христианин, он также должен обличить себя о грехе. Если мы не поймём, насколько ненавистным и порочным является конкретное состояние нашей плоти, и не начнём в результате этого чувствовать самоосуждение, мы никогда не станем духовным человеком. Совершённые нами грехи могут разниться в зависимости от человека, но всё равно все мы плотские. О, сейчас то время, когда мы должны смирить себя, повергнувшись перед Богом, и с готовностью позволить Святому Духу вновь побудить нас обличить себя в своих грехах.


НЕОБХОДИМОСТЬ СМЕРТИ

Чем больше верующий будет озарён Святым Духом, тем больше он увидит жалкое состояние плоти и тем ожесточённее будет его борьба против плоти, но тем более частыми и очевидными станут его неудачи. Всякий раз, когда он будет терпеть поражение, Святой Дух будет всё больше показывать ему грех и слабость его плоти и производить в нём всё более глубокое ощущение самоосуждения и решимость сражаться против греха плоти. Эта цепная реакция страдания может длиться достаточно долго, и человек будет окончательно освобождён только тогда, когда он постигнет более глубокую работу креста.

То, что Святой Дух ведёт верующего таким путём через поражения и обличение, имеет глубокий смысл. Прежде чем крест сможет совершить более глубокую работу, человек должен сначала пройти до конца процесс приготовления, чтобы он мог беспрепятственно принять работу креста. Цель Святого Духа в таком водительстве верующего состоит в том, чтобы подготовить его.

На основании переживаний верующего можно увидеть, что, хотя Бог осуждает плоть как нечто неизлечимо растленное, сам верующий рассматривает это иначе. Он может осознавать в своём разуме, что оценка Бога является именно такой, но ему не хватает духовной проницательности, чтобы признать, что плоть действительно осквернена и растленна. Возможно, ему уже приходила в голову мысль, что сказанное Богом истинно, но он ещё не знает, что Божья оценка никогда не бывает неверной. По этой причине верующий часто старается исправить плоть. Таков факт, хотя сам он не говорит об этом открыто.

Поскольку многие верующие не понимают Божий путь спасения, они пытаются победить плоть, ведя против неё войну. Они думают, что победа или поражение определяются мерой имеющейся у них силы. Поэтому они всем своим сердцем надеются на то, что Бог даст им больше духовной силы, чтобы они были способны победить свою плоть. Подобная война может длиться довольно долго. Тем не менее поражений всегда бывает больше, чем побед, и при этом не видно никаких перспектив полной победы над плотью.

На этом этапе верующий, с одной стороны, продолжает вести свою войну, а с другой стороны, он пытается исправить и улучшить свою плоть или подчинить и приручить её. Он молится; он читает Библию; он устанавливает ряд правил и ограничений в надежде, что он сможет покорить, изменить и контролировать плоть. Он утверждает много предписаний, таких как: «не берись», «не вкушай», «не касайся» и так далее, неосознанно полагая, что растление плоти вызвано недостатком правил, культуры и образования и что, если он подвергнет её такому духовному обучению, она в конце концов не будет вызывать никаких проблем. Он и не подозревает, что эти правила и предписания совершенно не эффективны в усмирении вожделений плоти (Кол. 2:21-23).

Пока верующий, с одной стороны, вроде бы пытается искоренить плоть, с другой стороны, по его поведению видно, что вместо этого он хочет улучшить её. Поэтому в подобной ситуации Святой Дух может лишь позволить ему продолжать его войну, терпеть поражения, мучиться от угрызений совести и заниматься самоосуждением, проводя его через подобные ситуации несколько раз, даже десятки раз, до тех пор пока он не осознает, что плоть неизлечима, что его собственный метод не эффективен и что должен существовать какой-то другой путь спасения. То, что он ранее знал о растлении плоти в своём разуме, он только теперь стал осознавать в своём переживании.


Если верующий верно и искренне верит в Божьи слова и со всей откровенностью умоляет Святого Духа открыть ему Божью святость, чтобы в свете Божьей святости он мог увидеть истинное состояние плоти, Святой Дух обязательно это сделает. Так он сможет быть избавлен от некоторых мук войны, через которые он прошёл. Однако таких верующих действительно очень и очень мало! Человек всегда хочет воспользоваться своими собственными методами и просто не может заставить себя поверить в то, что он действительно очень растленный. Тем не менее человек должен усвоить этот урок, поэтому Святой Дух терпеливо позволяет ему постепенно узнавать своё «я» путём переживания.

Теперь нам ясно, что мы не можем подчиняться плоти и вместе с тем мы не можем ни исправить, ни научить чему-то плоть. Какой бы духовный метод вы ни использовали, он просто не сможет ни на йоту изменить природу плоти. Тогда что же делать? Плоть должна умереть. Таков путь, предопределённый Богом. Другого пути, кроме смерти, не существует. Мы хотим вести войну, что-то менять, принимать решения и использовать всевозможные другие методы, чтобы победить плоть, но Бог говорит, что плоть должна умереть. Если плоть будет мертва, всё будет в порядке. Дело не в победе, а в смерти.

Это вполне резонно. Причина того, что мы плотские, состоит в том, что мы были рождены от плоти. «Рождённое от плоти есть плоть». Каким путём она пришла, таким путём она и должна уйти. Каким путём мы приобрели её, таким путём мы и должны расстаться с ней. Поскольку мы рождены от плоти, мы плотские. Если мы умираем, мы освобождаемся от плоти. Смерть — это один единственный путь. «Ибо умерший оправдан от греха» (Рим. 6:7). Ничто, кроме смерти, не будет действенным. Смерть — это единственный путь спасения.

Поскольку плоть очень осквернена (2 Пет. 2:10), даже Бог не может изменить её. Другого пути, кроме умерщвления плоти, нет. Даже драгоценная кровь Господа Иисуса не может очистить плоть человека. Так, в Писаниях мы видим, что кровь Господа Иисуса очищает нас только от наших грехов, прегрешений и беззаконий, однако там нет упоминания о том, что драгоценная кровь очищает от плоти. Плоть должна быть распята (Гал. 5:24). Даже Святой Дух не может исправить плоть. По этой причине Он не обитает в грешнике, который является плотским (Быт. 6:3). Даже когда Он обитает в верующих, Его намерение состоит не в том, чтобы помогать им совершенствовать плоть, а в том, чтобы воевать против неё (Гал. 5:17). «На плоть человека пусть его [т. е. святое масло помазания как прообраз Святого Духа] не выливают» (Исх. 30:32, Восстановительный перевод). Если это так, то разве не бессмысленны многие из наших молитв, в которых мы умоляем Господа о том, чтобы мы были способны измениться к лучшему, двигаться вперёд, любить и лучше служить Ему? И разве не тщетны многие из наших надежд на то, что со временем мы достигнем освящения, будем переживать Господа каждый день и во всём прославлять Его имя? Мы действительно не должны пытаться исправить плоть, чтобы заставить её содействовать Духу Божьему. Конец, предопределённый для плоти, — это смерть. Только предав плоть смерти, мы можем получить спасение. В противном случае мы навсегда останемся её рабами.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

КРЕСТ И СВЯТОЙ ДУХ

Существует много верующих — можно сказать, большинство верующих, — которые не были наполнены Святым Духом, когда уверовали в Господа. Напротив, спустя много лет после своего уверования в Господа они всё ещё опутаны грехами и являются плотскими верующими. То, о чём мы будем говорить в следующем отрывке, а именно каким образом плотский верующий обретает спасение, соответствует переживанию коринфских и других подобных им верующих. Мы не говорим, что верующий должен сначала поверить в заместительную работу креста и только затем — в соединяющую работу креста. Поскольку изначально у многих верующих отсутствует ясное откровение о кресте, они поверили лишь в одну половину истины. Поэтому им нужна ещё одна возможность, чтобы поверить в другую половину истины. Если читатель полностью поверил в двухстороннюю работу креста, этот раздел не будет иметь особого отношения к нему. Но если он, как и большинство других, поверил только в одну половину истины, этот раздел для него крайне необходим. Однако мы хотим, чтобы читателю было ясно, что нет необходимости верить сначала в одну, а потом в другую сторону работы креста. Необходимость второго уверования существует из-за недостатка веры со стороны человека.

СПАСЕНИЕ КРЕСТА

После того как апостол сказал о многих моментах, касающихся плоти, в 5-й главе Послания к галатам, он сказал: «Но те, кто от Христа Иисуса, распяли плоть с её страстями и вожделениями» (ст. 24). Таков путь спасения. То, на что обращают внимание верующие, сильно отличается от того, на что обращает внимание Бог. Верующих беспокоят «дела плоти» (ст. 19), каждое из которых представляет собой то или иное проявление плоти. Они обращают внимание на отдельные грехи: сегодняшний гнев, завтрашнюю зависть и соперничество следующего дня. Они скорбят относительно определённых грехов и надеются победить их. Однако эти грехи — просто плоды с одного и того же дерева. Вы можете сорвать один плод (хотя на самом деле вы не можете сорвать ни один из них), но на его месте вырастает другой. Они растут бесконечно один за другим, и в итоге уже нет ни одного дня, когда вы одерживаете победу. Бог же обращает внимание на «плоть» (ст. 24), а не на дела плоти. Боимся ли мы, что дерево принесёт плод, будучи мёртвым? Верующие всегда планируют покончить с проступками (плодами) и при этом забывают покончить с плотью (корнем). Поэтому неизбежно появляются новые и новые проступки, прежде чем было полностью покончено с предыдущими. Нам нужно покончить с корнем греха.

Младенцы в Христе, будучи всё ещё плотскими, должны более глубоко узнать смысл креста. Работа Бога состоит в том, чтобы распять старого человека верующего с Христом, поэтому те, кто от Христа, «распяли плоть с её страстями и вожделениями». Будь то плоть или сильное вожделение в плоти, и то и другое распято на кресте. В прошлом именно посредством креста грешники были возрождены и узнали, что они были искуплены Господом от своих грехов. И теперь посредством того же креста эти плотские христиане-младенцы — возможно, будучи возрождёнными уже в течение многих лет, — могут обрести спасение и освободиться от владычества плоти, чтобы ходить согласно Святому Духу и уже не ходить согласно плоти и чтобы тем самым в скором времени стать духовными людьми.

Итак, падение человека противопоставляется работе креста. Спасение, предоставляемое последним, является не чем иным, как средством от первого. Одно представляет собой болезнь, а другое — лекарство, поэтому они в точности соответствуют друг другу. С одной стороны, Спаситель умер на кресте за грешника, чтобы искупить его от греха и чтобы святой Бог мог праведно простить его. С другой стороны, грешник, умерев на кресте вместе со Спасителем, уже не находится под управлением плоти. Напротив, его дух возвращает себе господство, тело становится внешним слугой, а душа — посредником между ними. Тем самым восстанавливается изначальный порядок, существовавший между духом, душой и телом.


Если мы сначала не поймём, каков смысл смерти, упомянутой в этом стихе, мы не сможем получить спасение. Пусть Святой Дух откроет нам это.

Выражение «но те, кто от Христа Иисуса» обозначает всякого, кто верит в Господа. Всякий, кто уверовал в Господа и был возрождён, принадлежит Господу. Здесь не имеет значения, каков духовный уровень этого человека и какова его работа, был ли он освобождён от греха, полностью освящён, или он постоянно побеждён вожделением плоти. Важно лишь то, был ли этот человек соединён с Христом в жизни. Иначе говоря, был ли он возрождён? Уверовал ли он в Господа Иисуса как Спасителя? Если он уверовал, то независимо от того, каково его нынешнее духовное состояние, побеждает он или терпит поражение, этот человек «распял плоть» на кресте.

Вопрос здесь не в этике или духовности, не в знании или работе; весь вопрос в том, принадлежит ли он Христу. Если этот так, то он «распял плоть» на кресте — он не «распинает» и не «распнёт», он «уже» распял её.

У нас должен быть правильный угол зрения. В этом стихе не говорится о переживании — каким бы ни было ваше переживание, — а констатируется Божий факт. «Те, кто от Христа Иисуса», будь то сильные или слабые, «распяли плоть с её страстями и вожделениями». Вы можете сказать, что вы до сих пор грешите; Бог говорит, что вы распяты на кресте. Вы говорите, что вы по-прежнему раздражаетесь; Бог говорит, что вы распяты на кресте. Вы говорите, что ваше вожделение сильно; Бог говорит, что ваша плоть распята на кресте. Пожалуйста, не обращайте внимания на ваше переживание в данный момент. Прежде всего обратите внимание на то, что вам говорит Бог. Если, вместо того чтобы слушать Божье Слово и верить в него, вы каждый день просто смотрите на своё переживание, у вас никогда не будет переживания распятия плоти. Не обращайте внимания на ваши чувства и переживания. Поскольку Бог сказал, что ваша плоть распята, она действительно распята. Сначала мы должны слышать Божье Слово и верить в него, и тогда у нас будет переживание. Бог сказал вам: «Ваша плоть распята». Вам нужно ответить: «Аминь! Да, моя плоть распята на кресте». Делая так, вы увидите, что ваша плоть действительно распята.

Верующие в Коринфе прелюбодействовали, у них были ревность, соперничество, разделения, судебные тяжбы и множество других грехов. Они были плотскими. Но они были «младенцами в Христе», поэтому они всё равно принадлежали Христу. Неужели плоть даже таких верующих распята? Да, даже плоть этих плотских коринфских верующих была распята. Как это возможно?

Мы должны осознать, что Библия не требует от нас, чтобы мы были распяты. Напротив, она говорит нам, что мы уже распяты, потому что не мы сами должны распять себя — мы были распяты вместе с Господом Иисусом (Гал. 2:20; Рим. 6:6). Поскольку мы распяты с Христом, в тот момент, когда Христос был распят на кресте, наша плоть тоже была распята на кресте. Кроме того, то, что мы распяты, не значит, что мы распяли самих себя; это значит, что Господь Иисус вознёс нас на крест, когда Он был распят. Поэтому в глазах Бога наша плоть «распята на кресте». В глазах Бога это окончательно сделано, совершено и уже стало фактом. Поэтому, есть у человека переживание или нет, Божье Слово говорит: «Те, кто от Христа Иисуса, распяли плоть». Если мы хотим получить возможность переживать распятие плоти, мы не должны обращать внимание на переживания. В переживаниях, конечно же, нет ничего неправильного, но нельзя отдавать им слишком много места. Мы должны верить Божьему Слову. «Бог сказал, что моя плоть распята, — я верю, что моя плоть действительно распята». «Бог сказал, что моя плоть распята на кресте — я исповедую, что Божье Слово истинно». Таким образом у нас появится переживание. Сначала мы должны уделить внимание Божьему факту, а затем мы обращаем внимание на переживание человека.

В глазах Бога плоть коринфян была распята с Господом Иисусом на кресте. Но у них не было соответствующего переживания. Причина, возможно, состояла в том, что они не осознавали Божьего «факта». Поэтому первый шаг к тому, чтобы нам получить спасение, состоит в том, чтобы работать над плотью согласно Божьей точке зрения. Плоть не будет распята на кресте — она уже распята, не согласно тому, что мы видим, а согласно тому, во что мы верим, согласно Божьему Слову. Если мы будем твёрдо стоять на том, что плоть распята, мы сможем двигаться вперёд, чтобы покончить с плотью в нашем переживании. Если мы не будем заботиться о своём духовном преуспевании и не будем твёрдо стоять на этом факте, считая, что наша плоть в любом случае распята на кресте, у нас не будет возможности действительно переживать это. Те, кто хочет иметь это переживание, не должны в первую очередь уделять внимание своим переживаниям; они должны лишь верить в Божье Слово. Тогда у них будет и переживание.


СВЯТОЙ ДУХ И ПЕРЕЖИВАНИЕ

«Ибо когда мы были в плоти, страсти к грехам… действовали в наших членах, чтобы приносить плод смерти. Но теперь мы… умерев…» (Рим. 7:5-6). Из этого следует, что плоть уже не может господствовать над нами.

Мы уже поверили в то, что наша плоть распята на кресте, и исповедали это. Теперь (а не до этого) мы должны обратить внимание на наше переживание. Но даже обращая внимание на своё переживание, мы всё равно твёрдо придерживаемся фактов, которые мы имеем перед Богом, поскольку то, что Бог совершил для нас, и наше переживание совершённого Богом — это два неразрывно связанных вопроса.

Бог уже сделал всё, что Он мог сделать; Он уже всё совершил. Теперь всё дело лишь в том, как мы обращаемся с тем, что Он сделал, и каково наше отношение к тому, что Он совершил. Он распял нашу плоть на кресте не просто на словах, но в действительности. Если мы готовы поверить в это и задействовать свою волю, чтобы выбрать то, что Бог совершил для нас, этот конкретный вопрос станет переживанием в нашей жизни. Нам не нужно это совершать, так как Бог уже всё совершил. Нам не нужно распинать свою плоть, поскольку Бог уже распял её на кресте. Теперь вопрос в том, верим ли мы в то, что это действительно так, и хотим ли мы, чтобы это было исполнено в нашей жизни. Если мы верим в это и хотим этого, нам необходимо работать вместе со Святым Духом, чтобы обрести это переживание. В Кол. 3:5 говорится: «Итак, умертвите ваши члены, которые на земле». Именно так можно получить это переживание. Слово «итак» следует после предыдущего отрывка. В стихе 3 говорится: «Ибо вы умерли». Это то, что совершил для нас Бог. «Ибо вы умерли». «Итак, умертвите ваши члены, которые на земле». Первая смерть представляет собой факт с точки зрения положения, который мы имеем в Христе. Вторая смерть — это настоящее переживание, которым мы обладаем. Мы можем видеть связь между этими двумя смертями. Верующие терпят неудачи в плоти из-за того, что они не видят связи этих двух смертей. Некоторые хотят лишь умертвить свою плоть, обращая внимание прежде всего на своё переживание смерти, но чем больше они умерщвляют свою плоть, тем более живой она становится. Другие же лишь знают, что их плоть распята с Господом Иисусом на кресте, и при этом не стремятся применить это на практике. В обоих случаях такие верующие не могут иметь переживание распятия плоти.

Если мы хотим умертвить наши члены, у нас должно быть основание. В противном случае, даже если мы будем ревностно стремиться обрести это переживание, тщетно полагаясь на свои собственные усилия, мы не сможем это переживать. Если мы, верующие, знаем, что плоть умерла с Господом, и при этом не применяем то, что Господь совершил для нас, мы видим, что знание верующих тоже не приносит пользы. Для того чтобы умерщвлять плоть, мы должны сначала понять, что такое совместная смерть. Познав совместную смерть, мы должны осуществлять умерщвление на практике. Эти два аспекта дополняют и поддерживают друг друга. Если мы удовлетворяемся лишь знанием факта совместной смерти, полагая, что теперь всё является духовным и что плоть уничтожена, мы обманываем самих себя. Напротив, если, умерщвляя порочные дела плоти, мы уделяем слишком много внимания порочным делам и не исходим из того, что плоть уже умерла, это тоже тщетно. Если, умерщвляя плоть, мы забываем, что смерть уже произошла, то ничто не будет умерщвлено. «Вы умерли» — вы умерли с Господом Иисусом, поскольку, когда Господь Иисус умер, Он распял вашу плоть на кресте. «Итак», теперь вы должны на практике применять смерть Господа и тем самым умерщвлять все дела членов. Это «умерщвление» основано на том, что «вы умерли». Умерщвлять — значит применять смерть Господа Иисуса и тем самым приводить в исполнение смертный приговор над каждым членом. Смерть Господа является самой властной, самой неизбежной смертью, и всё, что с ней сталкивается, неизменно умирает. Поскольку мы отождествлены с Его смертью, то, если в каком-либо из наших членов появляется искушение и начинает действовать вожделение, мы можем применить эту смерть, чтобы покончить с этим конкретным членом и сразу же привести его к смерти — умертвить его.


Смерть, при которой верующий соединяется с Господом, уже стала действительностью в его духе. (Смерть Христа является самой сильной и действенной смертью.) Теперь верующий должен извлечь эту конкретную смерть из своего духа, чтобы покончить со всей деятельностью в своих членах, поскольку вожделение в его членах может начать действовать в любой момент. Такая духовная смерть не происходит раз и навсегда. Всякий раз, когда верующий не бодрствует или утрачивает веру, плоть снова начинает действовать. Если верующий хочет, чтобы всё его существо было сообразовано с Господней смертью, он должен часто умерщвлять дела своих членов, чтобы то, что находится в его духе, могло достичь и его тела.

Но как мы можем получить силу, чтобы применять Господнюю смерть к нашим членам? В Рим. 8:13 говорится: «Духом умерщвляете дела тела». Верующий, который хочет умерщвлять дела тела, должен полагаться на Святого Духа для того, чтобы его совместная смерть с Христом стала переживанием. Когда верующий умерщвляет дела своего тела посредством Господней смерти, он должен верить, что Святой Дух сделает смерть креста действительной в том конкретном вопросе, который он хочет умертвить. Распятие плоти верующего с Христом на кресте — это совершённый факт. Нет необходимости вновь распинать плоть. Однако, если порочные дела тела готовы начать действовать, Дух сразу же должен применить смерть, которую крест Господа Иисуса совершил для нас, к данному порочному делу, чтобы оно было умерщвлено силой Господней смерти. Порочные дела плоти готовы показаться и проявиться из нашего тела во всякое время и в любом месте. Поэтому, если Дух не укрепит верующего силой святой смерти Господа Иисуса, верующий не сможет побеждать. Если верующий сможет так умерщвлять свои дела, обитающий внутри Святой Дух сможет исполнить Божий замысел, состоящий в том, чтобы было упразднено тело греха (6:6). Когда верующие-младенцы узнают крест таким образом, они могут быть освобождены от господства плоти и могут соединиться с Господом Иисусом в жизни воскресения.

С этого момента верующие должны «ходить Духом» и «ни в коем случае не… исполнять вожделение плоти» (Гал. 5:16). Мы должны обратить внимание на то, что, насколько бы смерть Господа ни была укоренена и упрочена в нашей жизни, мы не можем ожидать, что нам уже не нужно будет бодрствовать ни часа, чтобы не позволить тем или иным делам в наших членах восстать в нас. Всякий раз, когда верующий не ходит Духом и не водим Духом, он сразу же начинает ходить плотью. Настоящее состояние плоти, раскрытое нам Богом в 7-й главе Послания к римлянам, после стиха 5, — это настоящее состояние самого верующего. Если верующий на мгновение прекращает ходить Духом, он сразу же становится тем человеком, о котором мы говорим. Поскольку 7-я глава Послания к римлянам располагается между 6-й и 8-й главами, некоторые люди полагают, что для верующего, однажды прошедшего 7-ю главу и вошедшего в Духа жизни в 8-й главе, 7-я глава становится просто историей. Но на самом деле 7-я и 8-я главы — это нечто одновременное и параллельное. Всякий раз, когда верующий не ходит согласно Святому Духу в 8-й главе, у него сразу же появляется переживание 7-й главы. Поэтому в стихе 25 Павел говорит: «Итак, разумом я сам служу закону Божьему, а плотью — закону греха». Слово «итак» является заключением ко всему, что он говорил о переживаниях до стиха 25. До стиха 24 он был неудачником. И лишь в стихе 25 он становится победителем. Но именно после того, как он потерпел неудачу и затем одержал победу, он сказал: «Разумом я сам служу закону Божьему». Это означает: «Богу нужна моя новая жизнь». Выражение «плотью [служу] закону греха» означает, что независимо от того, как он служил закону Божьему своим разумом, его плоть всегда служила закону греха. И независимо от того, насколько он был освобождён от плоти, его плоть всегда служила закону греха (ст. 25). Суть здесь в том, что плоть — это всегда плоть. Независимо от того, насколько наша жизнь в Святом Духе растёт и укореняется, плоть не изменила своей природы и по-прежнему служит закону греха. Поэтому, несмотря на то что мы не ходим согласно плоти, чтобы быть водимыми Духом Божьим (8:14) и свободными от угнетения плоти, мы всегда должны умерщвлять дела тела и ходить согласно Святому Духу.


СУЩЕСТВОВАНИЕ ПЛОТИ

Мы должны понять, что, хотя мы можем умертвить плоть и привести её к упразднению (именно таково значение греческого слова в оригинале в Рим. 6:6), она всё равно продолжает существовать. Люди, которые считают, что они устранили существование греха и искоренили из себя плоть, совершают чудовищную ошибку. Такая доктрина вводит людей в заблуждение. Возрождённая жизнь не меняет плоть. Распятие вместе с Христом не приводит к исчезновению плоти. Святой Дух, обитающий в нашем духе, не заставляет людей насильно не ходить согласно плоти. Будь то плоть или так называемая «плотская природа», она всегда существует внутри верующего. Всякий раз, когда верующий создаёт благоприятные условия для её работы, она сразу же начинает действовать.

Мы увидели, насколько человеческое тело связано с плотью. Поэтому, пока мы не отделимся от этого тела, мы никогда не сможем отделиться от нашей плоти, так чтобы у неё не было возможности снова действовать. Рождённое от плоти есть плоть. Пока не будет преображено наше тело, которое мы получили от рождения вследствие растления Адама, мы ни в коем случае не искореним из себя плоть. Наше тело ещё не искуплено (Рим. 8:23). Чтобы обрести это искупление, мы должны дождаться второго пришествия Господа (1 Кор. 15:22-23, 42-44, 51-56; 1 Фес. 4:14-18; Флп. 3:20-21). Поэтому, пока мы находимся в этом теле хотя бы один день, в течение этого одного дня мы не можем не быть бдительными и осторожными в том, чтобы противостоять любой деятельности плоти в теле.

Мы должны знать, что наше хождение, в лучшем случае, может быть таким, как у Павла. Он сказал: «Ибо хотя мы ходим в плоти, мы не согласно плоти воюем» (2 Кор. 10:3). Поскольку у него всё ещё было тело, он по-прежнему ходил в плоти. Но в результате растления и негодности плоти и её природы он не «согласно плоти воевал». Хотя он ходил в плоти, он «ходил не согласно плоти» (Рим. 8:4). Пока верующий не отделится от своего тела, он никоим образом не сможет отделиться от плоти. С физической точки зрения он живёт в плоти (Гал. 2:20). С духовной точки зрения он не «согласно плоти воюет». Если у Павла по-прежнему была плоть, согласно которой он мог бы воевать (только он этого не делал), кто осмелится сказать, что у него самого нет «плоти»? Поэтому и крест, и Святой Дух необходимы во всякое время.

В виду особой важности данного вопроса мы не можем быть невнимательными. В противном случае верующие станут лицемерными или праздными, полагая, что их плоть исчезла, что поэтому они совершенно святы и что им не нужно быть бдительными. Приведём такой факт: дети, которые родились от возрождённых и освящённых родителей, тоже являются плотскими и должны быть возрождены точно так же, как и мирские люди. Никто не может сказать, что дети, которые родились от освящённых родителей, не являются плотскими и не нуждаются в возрождении. Господь Иисус сказал: «Рождённое от плоти есть плоть» (Ин. 3:6). Если рождённое — плоть, это доказывает, что и рождающий — тоже плоть! Это происходит потому, что плоть может родить только плоть. Поэтому то, что дети являются плотскими, доказывает, что их родители ещё не свободны от плоти. Причина, по которой святые передают падшую природу своим детям, состоит в том, что они изначально обладали этой падшей природой. Они не могут передать детям божественную природу, которую они получили при возрождении, поскольку эта божественная природа не является их собственной, а приобретается каждым человеком через благодать от Бога. Причина, по которой дети верующих обладают греховной природой, состоит в том, что сами верующие имеют эту греховную природу и передали её своим детям. Этот очевидный факт служит доказательством существования греховной природы в верующих.


Учитывая это, мы знаем, что человек, который является новым творением в Христе, не восстанавливается в этой жизни до положения, в котором находился Адам до своего падения, хотя бы потому, что его тело ещё не искуплено (Рим. 8:23). Даже человек в новом творении всё ещё имеет греховную природу и всё ещё обладает плотью. Иногда его чувства и желания не совершенны и по большей части более приниженные, чем те, которые были у Адама, когда он был безгрешным. Если плоть человека не будет искоренена из него, он не сможет обладать совершенными чувствами, желаниями и любовью. Человек никогда не сможет достигнуть положения, при котором у него не будет возможности грешить, поскольку плоть всё ещё существует. Если верующий не будет ходить согласно Святому Духу и будет продолжать давать место плоти, плоть снова будет владычествовать. Однако мы не должны пренебрегать тем спасением, которое совершил Христос. В Библии есть много мест, где говорится, что рождённое от Бога не может грешить. Это означает, что всякий рождённый от Бога и наполненный Богом не имеет склонности грешить. Это не значит, что он вообще не может грешить. Когда мы говорим, что дерево не тонет, это означает, что дерево не имеет свойства тонуть; это не означает, что дерево вообще не может утонуть, потому что если дерево в течение многих дней пропитывать водой, то оно сможет утонуть. Точно так же и рука ребёнка может утопить дерево. Однако природа дерева такова, что оно не тонет. Точно так же Бог спасает нас до такой степени, что у нас нет склонности грешить; Он не спасает нас до такой степени, что мы вообще не можем грешить. Если верующий всё ещё наполнен желанием и склонностью грешить, это доказывает, что он ещё плотский и не обрёл полного спасения. Господь Иисус приведёт нас к тому, что у нас не будет склонности грешить. Тем временем мы всё равно должны быть бдительными, поскольку, если мы загрязняемся миром или подвергаемся искушению Сатаны, у нас остаётся возможность грешить.

Верующий должен осознавать, что, с одной стороны, он является новым творением в Христе, в его духе обитает Святой Дух, в нём работает смерть Иисуса и он живёт святой жизнью, но, с другой стороны, у него всё ещё есть греховная плоть и он по-прежнему может ощущать существование плоти и её загрязнение. Он живёт святой жизнью потому, что посредством Святого Духа вместе со смертью креста он умерщвляет дела своих членов, так что плоть не может действовать, а не потому, что у него нет плоти. Увидев тот факт, что верующий передаёт свою греховную природу своим детям, мы знаем, что мы не обрели природное совершенство Адама в его безгрешном состоянии. И вместе с тем мы знаем, что наличие плоти не приводит к тому, что верующие перестают быть освящёнными.

Все верующие должны согласиться с тем, что даже у самых святых верующих бывают времена слабости. В их разуме могут незаметно появиться греховные мысли, из их уст могут неосознанно выйти слова, они могут почувствовать, что им трудно подчинить свою волю Господу, и они могут быть уверены в себе. Всё это дела плоти. Если верующий находится под управлением Христа и не создаёт условий для плоти, у него будет длительное переживание победы над плотью. Итак, верующий должен знать, что плоть в любой момент может вернуть себе свою власть. Плоть не была искоренена из тела, но, поскольку мы предоставили себя Господу (Рим. 6:13), тело вышло из-под управления плоти и оказалось под управлением Господа. Если верующий ходит согласно Святому Духу (имеется в виду, что мы настроены не позволять греху царствовать в нашем теле — ст. 12), то, как бы грех ни изощрялся, он не может заставить верующего преткнуться. Напротив, верующий всегда свободен. Таким образом, греховная природа не царствует над телом, и оно свободно, с тем чтобы быть храмом Святого Духа и выполнять святую работу Бога. Как верующий обретает свою свободу, так он и сохраняет свою свободу. Когда верующие принимают жизненно важное решение — ответить Богу «да» и ответить плоти «нет», принимая Господнюю смерть, они обретают свободу. Поэтому в этой жизни, пока человек не отделится от тела, он постоянно должен говорить «да» Богу и «нет» плоти. Сейчас ни один верующий не может достичь положения, при котором он не будет подвергаться искушениям. Поэтому верующему необходимо иметь хорошую проницательность, бдительность, молитву и иногда пост, с тем чтобы знать, как ходить согласно Святому Духу.


Однако верующий не должен принижать Божий замысел и свою собственную надежду. Верующий может согрешить, но он не должен грешить. Господь Иисус умер за нас и распял нашу плоть вместе с Собой на кресте, а Святой Дух стал обитать в нас, чтобы проявить в нас действительность того, что совершил Господь Иисус. У нас, безусловно, есть возможность не быть под управлением плоти. Существование плоти предназначено для того, чтобы призывать нас к бдительности, а не для того, чтобы заставить нас сдаться. Крест полностью распял плоть. Если мы теперь готовы умерщвлять дела своего тела Святым Духом, мы будем переживать свершения креста. «Итак, братья, мы должники не плоти, чтобы согласно плоти жить; ибо если вы согласно плоти живёте, то должны умереть, а если Духом умерщвляете дела тела, то будете жить» (Рим. 8:12-13). Поскольку у Бога есть такая благодать и такой путь спасения, то, если мы по ошибке продолжаем жить согласно плоти, ответственность за это ложится на нас самих. Поскольку у нас есть такое спасение, мы уже не должники плоти и не обязаны ей платить. Теперь мы не обязаны это делать. Если мы всё ещё живём согласно плоти, это происходит потому, что мы хотим этого, а не потому, что мы должны так жить.

У многих зрелых святых есть переживание длительного периода полной победы. Плоть существует, но её воздействие равняется нулю. Жизнь, природа и деятельность плоти были умерщвлены верующими при помощи Господней смерти и посредством Святого Духа, так что плоть существует, но при этом как бы и не существует. Поскольку работа умерщвления очень глубока и реальна и поскольку верующий очень верен в продолжительном следовании за Святым Духом, плоть, хотя и существует, оказывается бессильной сопротивляться, и даже создаётся впечатление, что плоти трудно снова прийти и возбуждать верующего. Такая полная победа над плотью доступна каждому верующему.

Здесь необходимо предостережение: «Ибо если вы согласно плоти живёте, то должны умереть, а если Духом умерщвляете дела тела, то будете жить». Поскольку спасение является полным, у человека, отвергающего спасение, нет оправдания. Здесь всё зависит от двух «если». Со Своей стороны Бог ничего больше не может сделать; Он уже всё совершил. Теперь всё зависит от человека — как он отнесётся к Божьей работе. Хотя вы возрождены, «если вы согласно плоти живёте, то должны умереть». Вы утратите свою духовную жизнь; вы будете живыми, но при этом будете как бы мёртвыми. «А если Духом» живёте, вы и в этом случае должны умереть, но умереть в смерти Христа. Если смертью Христа вы умерщвляете все дела плоти, это настоящая смерть. В любом из этих двух случаев, так или иначе, вы должны умереть. Какой же смертью вы хотите умереть? Когда живёт плоть, Святой Дух (в действительности) не может жить. Кому же из них вы хотите позволить жить? Божье устроение для вас состоит в том, чтобы подвергнуть всю способность и деятельность вашей плоти воздействию смерти креста Господа Иисуса. Теперь вам не хватает только смерти. Вы должны меньше говорить о жизни, а сначала говорите о смерти, поскольку, если нет смерти, нет и воскресения. Готовы ли вы подчиниться воле Божьей? Готовы ли вы позволить кресту Христа стать переживанием в вашей жизни? Если да, то вы должны Святым Духом умерщвлять все дела тела.
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ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ

ПОХВАЛА ПЛОТИ

ДРУГОЙ АСПЕКТ ПЛОТИ

Включают ли в себя вышеупомянутые вопросы все дела плоти? Существуют ли ещё какие-нибудь дела плоти, кроме перечисленных выше? Утратила ли плоть свою активность под воздействием креста? То, о чём шла речь ранее, главным образом подчёркивает аспект грехов плоти, то есть вожделений человеческого тела, но пока не касается другого аспекта плоти. Ранее мы уже говорили, что плоть включает в себя дела души и вожделения тела. Мы уже досконально обсудили вопрос тела. Но мы ещё ясно не говорили о душе. Что касается тела, верующий должен избавиться от всех его оскверняющих грехов; что касается дел души, которые не менее растленны в глазах Бога, чем дела тела, верующий также должен отвергать их.

Согласно Библии, дела «плоти» подразделяются на два вида (хотя оба они являются делами плоти): неправедные и самоправедные. Плоть порождает не только грехи, но и праведность. Плоть является не только мерзкой, но и может быть весьма благородной. У плоти есть не только вожделения, но и хорошие мысли. Теперь мы перейдём к рассмотрению этого.

Библия употребляет слово «плоть» для обозначения растлённой человеческой природы или жизни — души и тела. Когда Бог сотворил человека, Он поместил душу между духом и телом, то есть между тем, что является божественным или духовным, и тем, что является осязаемым и физическим. Обязанность души состоит в том, чтобы уравновешивать дух и тело, предоставляя каждому из них соответствующее ему место и позволяя им сообщаться друг с другом, чтобы благодаря такой совершенной гармонии человек в итоге обладал единством духа и тела. Однако душа, уступая искушениям, вызванным ощущениями, избегает власти духа и попадает под управление тела. Тогда эти две части — душа и тело — соединяются вместе и становятся «плотью». Плоть не только «бездуховна», но и противостоит духу. Библия говорит: «Ибо плоть вожделеет против Духа» (Гал. 5:17).

Противостояние плоти духу и Святому Духу имеет две стороны. Когда плоть совершает грехи, бунтует против Бога и нарушает закон Бога, она явно противостоит духу. Когда же плоть совершает добрые дела, слушается Бога и исполняет волю Бога, она всё равно находится во вражде с духом. Поскольку «телесная» часть плоти, естественно, исполнена греха и вожделений, когда она выражает себя, она совершает множество грехов и огорчает Святого Духа. Тем не менее «душевная» часть плоти является не такой оскверняющей, как тело. Душа — это принцип, согласно которому живёт человек; это также само его «я», состоящее из способностей его воли, разума и чувств. С точки зрения человека дела души могут и не быть совершенно оскверняющими. Душа сосредотачивает своё внимание лишь на представлениях, мыслях, предпочтениях и чувствах человека. Дела души — это не обязательно совершение оскверняющих грехов; она сосредоточена только на своём «я». Независимость и самостоятельность являются отличительными чертами дел души. Несмотря на то что поведение этой части плоти не является таким же оскверняющим, как и поведение другой части, она всё равно находится во вражде со Святым Духом. Поскольку плоть хочет поставить в центр своё «я», своеволие возвышается над волей Бога. И хотя плоть служит Богу, она служит не в соответствии с Божьим путём, а согласно своему собственному представлению. Она делает то, что ей кажется хорошим. Принцип всего её поведения — это «я». Хотя плоть, возможно, не совершила ничего из того, что человек считает грехами (напротив, она может изо всех сил пытаться исполнять Божьи заповеди), центр всей её деятельности — это «я». Обманчивость и сила этого «я» превосходят ожидания человека. Плоть враждует со Святым Духом не только в вопросе совершения грехов против Бога, но и в служении и угождении Богу, так как она делает это при помощи своей силы, а не под простым водительством Духа и не в полной зависимости от благодати Божьей. Поэтому она находится во вражде со Святым Духом и угашает Святого Духа.


Нас окружает множество людей, которые по природе являются очень хорошими, очень терпеливыми и очень любящими. Верующие ненавидят грех, и если бы они освободились от греха, чтобы у них уже не было тех проявлений плоти, о которых говорится в Гал. 5:19-21, то это было бы хорошо. Верующие стремятся к праведности, поэтому они изо всех сил пытаются совершать праведные дела, желая иметь плод из девяти составляющих, о котором написано в Гал. 5:22-23. Но здесь кроется опасность. Верующие не научились ненавидеть свою плоть — всю плоть целиком — и лишь надеются освободиться от грехов, исходящих из плоти. Они знают, что нужно отвергать деятельность плоти, но они не знают, что уничтожена должна быть сама плоть. Важно здесь то, что плоть не только совершает грехи; она может также делать добрые дела. Если плоть всё ещё делает добро, она ещё жива. Если бы человек умер, его способность делать и добро, и зло умерла бы вместе с ним. Если он ещё может делать добро, он определённо ещё не умер.

Мы знаем, что все люди плотские. Согласно учению Библии, в мире нет никого, кто не был бы плотским, поскольку все грешники рождены от плоти. Но мы знаем, что многие люди ещё до своего возрождения совершали множество праведных дел; более того, даже многие из тех, кто никогда не верил в Господа и потому не был возрождён, тоже совершают много праведных дел. Они очень любящие, терпеливые и добрые. Кажется, что они были такими с самого рождения. Возможно, они хорошие, но на основании сказанного Господом Иисусом в Ин. 3:6 они всё равно плотские. Этот факт подтверждает то, что плоть действительно может делать добро.

Апостол сказал галатам: «Начав Духом, теперь совершенствуетесь плотью?» (3:3). Эти слова показывают, что плоть способна делать добро. Верующие в Галатии совершили ошибку, делая добро плотью. Они начали в Святом Духе, но они не продолжали совершенствоваться Святым Духом. Вместо этого они вознамерились делать свою собственную праведность, даже праведность закона, чтобы стать совершенными. Поэтому апостол задал им такой вопрос. Итак, мы очень ясно видим, что плоть способна делать добрые дела. Если бы галатийские верующие могли творить своей плотью только зло, Павлу не пришлось бы задавать им этот вопрос, поскольку они сами знали бы, что грехи плоти не могут усовершенствовать то, что они начали в Святом Духе. Поскольку они хотели своей плотью совершенствовать работу, начатую Святым Духом, это показывает, что они хотели достичь положения совершенства через праведные дела плоти. Они действительно изо всех сил пытались совершать праведные дела, но здесь апостол ясно показывает нам, что праведные дела плоти очень сильно отличаются от дел Святого Духа. То, что человек делает плотью, он делает сам по себе; такие дела не могут усовершенствовать дела, начатые Святым Духом.

В предыдущей главе апостол сказал весомое слово: «Ибо если я опять строю то, что уничтожил, то я доказываю, что я преступник» (Гал. 2:18). Здесь речь идёт о тех, кто, будучи спасён и получив Святого Духа, хотел положиться на плоть, то есть своё «я», чтобы исполнять праведность закона (ст. 16-17, 21). Выражение «то, что уничтожил» означает, что апостол всегда считал, что человек не способен спасти себя своими собственными делами. Апостол всегда ниспровергал дела грешников, поскольку он считал, что их дела не могут спасти их. Выражение «если я опять строю» означает «опять строить в данный момент». Апостол как бы говорил: «Вы не можете спастись своими делами, но вы были оправданы, уверовав в Господа». Если мы опять строим праведные дела, которые прежде были уничтожены, полагая, что теперь мы должны сами делать праведность, мы тем самым доказываем, что мы преступники. Как мы, грешники, не можем получить жизнь через дела закона, так и получив жизнь, мы не можем совершенствоваться через праведные дела нашей плоти. Если бы апостол поступал так, это доказывало бы, что он преступник. Это показывает, насколько тщетными являются праведные дела плоти!

Более того, в 8-й главе Послания к римлянам мы видим, что «те, кто в плоти, Богу угодить не могут» (ст. 8). Отсюда мы видим, что те, кто в плоти, пытаются угодить Богу. Конечно, попытки угодить Богу — это тоже праведное дело плоти, но такие дела не могут угодить Богу. Мы должны глубоко осознать, что плоть весьма способна в том, что касается праведных дел. На самом деле, она очень способна творить праведные дела. Поскольку мы часто думаем, что слово «плоть» обозначает вожделение, мы считаем её такой же оскверняющей, как и вожделение. Конечно же, что касается тела, плоть включает в себя вожделения. Но что касается души, вся деятельность воли, разума и чувств не обязательно является такой же оскверняющей, как и вожделения. Более того, термин «вожделение» в Святой Библии не обязательно связан с осквернением, поскольку в Гал. 5:17 говорится: «Дух — против плоти», то есть Святой Дух вожделеет против плоти. Поэтому вожделение в Библии не является чем-то абсолютно скверным; вожделение — это просто сильное желание.

Всё, что человек сделал или может сделать до возрождения, является делами плоти. Следовательно, плоть может делать не только зло, но и добро. Ошибка верующего состоит в следующем: он знает лишь то, что он должен искоренить зло в плоти, но он не знает, что он должен также искоренить и добро в плоти. Он не осознаёт, что как злые дела плоти, так и добрые дела плоти — это что-то от плоти. Плоть есть плоть и остаётся плотью независимо от того, делает она добро или зло. Поэтому опасность, подстерегающая верующего, состоит в том, что он не знает всего, что от плоти, или не хочет избавиться от этого; он знает лишь о зле в плоти и хочет избавиться от зла в плоти. Урок здесь в том, что добро плоти является не менее плотским, чем зло плоти. И то и другое является чем-то от плоти. Если добро плоти не будет искоренено, то, что бы ни делал верующий, он не сможет освободиться от силы плоти. Более того, если плоть может делать добро и если верующий позволяет ей делать добро, то он вскоре увидит, что плоть делает и зло. Если самоправедность не будет искоренена, то вскоре появится неправедность.


ПРИРОДА ДОБРЫХ ДЕЛ ПЛОТИ

Бог решительно настроен против плоти, поскольку Он знает истинное состояние плоти. Божий замысел состоит в том, чтобы верующие были полностью освобождены от старого творения и полностью вошли в новое творение на уровне переживаний. Будь то добрая или злая плоть, она принадлежит к старому творению. Существует большая разница между добром, которое делает плоть, и добром, которое вытекает из новой жизни. Плоть сосредоточена на своём «я»; она может делать добро сама по себе и делает это своей собственной силой. Ей не нужно полагаться на Святого Духа, быть смиренной, ждать Бога, а также молиться и умолять Бога; она сама решает, сама думает и сама делает.

Естественно, она неизбежно приписывает славу себе, говоря себе: «Теперь я стала гораздо лучше, чем раньше! Теперь я действительно хорошая». Более того, такие дела не приводят людей к Богу, а вместо этого побуждают их тайно гордиться. Бог хочет, чтобы человек стал совершенно беспомощным перед Ним, целиком подчинился Его Святому Духу и смиренно и доверчиво ждал Его. Добро плоти, сосредоточенное на человеческом «я», является всегда злым в глазах Бога, поскольку оно не представляет собой работу Святого Духа и не исходит из жизни Господа Иисуса. Напротив, это работа человеческого «я», и потому слава приписывается самому человеку.

В Флп. 3:3 апостол упоминает «уверенность в плоти». Слово, переведённое как «уверенность», в оригинале буквально означает «вера». Он сказал, что сам он не «верит в плоть». Величайшее дело плоти — это самоуверенность! Поскольку человек думает, что он способен, ему не нужно полагаться на Святого Духа. Христос распятый — это мудрость Божья, но верующий полагается на свою собственную мудрость. Он может читать Библию, проповедовать Библию, слушать Слово и верить в Слово; тем не менее всё это делается силой его собственного разума, и он при этом не думает, что он обязательно должен попросить Святого Духа учить его. Многие люди полагают, что они получили всю истину, хотя то, что они имеют, было получено от других и в результате их собственных исследований и то, что у них есть, получено в большей степени от человека, чем от Бога! Кроме того, их сердце не поддаётся научению и не готово ждать Бога и позволять Ему открывать Свою истину в Своём свете.

Христос — это также сила Божья. Но как много уверенности в своих силах присутствует в христианской работе! Значительно больше времени затрачивается на использование человеческих методов и мероприятий, чем на ожидание перед Богом. Время, посвящённое подготовке тех или иных вопросов и разделов сообщения, намного превосходит то время, которое отводится для получения силы свыше. Дело не в том, что мы не возвещаем истину, не исповедуем личность и работу Христа как нашу единственную надежду или не хотим прославлять Его имя; дело в том, что, поскольку наша уверенность — в плоти, многие наши дела являются мёртвыми перед Богом. В своём говорении мы полагаемся на человеческую мудрость с целью представить доктрину в полноте. Мы используем подходящие иллюстрации и различные выражения, чтобы вызвать у людей определённые чувства. Мы также используем мудрые увещевания, чтобы побудить людей принять то или иное решение. Однако где настоящий результат? Насколько в такой работе человек полагается на Святого Духа и насколько он полагается на плоть? Как может плоть дать жизнь человеку? Действительно ли старое творение обладает достаточной силой, чтобы помочь человеку стать новым творением?


Самоуверенность и самонадеянность представляют собой природу добрых дел плоти. «Зависимость» от Бога — это то, чего плоть не может иметь. Плоть слишком нетерпелива, чтобы допускать промедление, обусловленное зависимостью. Пока плоть чувствует, что у неё есть сила, она не может зависеть от Бога. Даже в безнадёжных случаях плоть всё равно напряжённо планирует, пытаясь придумать выход. У плоти никогда не возникает ощущения полной беспомощности. Если верующие хотят понять дела плоти, нужно лишь одно — устроить плоти проверку. Всё, что не является результатом ожидания Бога, — от плоти. Всё, что может быть произведено и сделано без зависимости от Святого Духа, исходит от плоти. Всё, что человек может решить согласно своей собственной воле, для чего ему не нужно искать Божьей воли, — от плоти. Всякий раз, когда сердце человека не ощущает абсолютной беспомощности и нужды в полной зависимости от Господа, его действия являются делами плоти. Но это ещё не означает, что все эти вещи являются порочными и ненадлежащими. Независимо от того, насколько они хороши и благочестивы (даже если это чтение Библии, молитва, поклонение и проповедование), если они не выполняются в полной зависимости от Святого Духа, то они исходят от плоти. До тех пор пока мы позволяем плоти жить и даём ей возможность действовать, она готова делать всё что угодно, даже подчиняться Богу! Во всех делах плоти, какими бы хорошими они ни были, наше «я» всегда является большим фактором; единственная разница состоит в том, что иногда оно скрыто, а иногда оно проявляется. Плоть никогда не признаёт своей собственной слабости и бесполезности. Даже если плоть выставить на посмешище, она всё равно не поверит в свою неспособность.

«Начав Духом, теперь совершенствуетесь плотью?» Эти слова раскрывают великую истину: то, что в начале является надлежащим и исходит от Духа, не обязательно будет таковым и в дальнейшем. Кроме того, переживание верующих показывает, что то, что в начале исходит от Духа, может легко стать чем-то от плоти. Часто, когда человек получает ту или иную истину, он получает её от Святого Духа, но спустя какое-то время эта истина становится похвалой его плоти. Примером тому служат иудеи тех дней. Очень часто в таких вопросах, как повиновение Господу, свежее отречение от себя, получение силы для спасения людей, в начале человек может действительно полагаться на Святого Духа, но спустя какое-то время он начинает рассматривать Божью благодать в качестве своей собственной славы и считать то, что от Бога, своим собственным. То же самое происходит и в вопросе поведения человека. В начале оно действительно является работой Святого Духа, так что человек испытывает большую перемену — он любит то, что раньше ненавидел, и ненавидит то, что раньше любил. Однако вскоре незаметно вкрадывается его «я». Он либо считает перемену в поведении своим собственным достижением и хвалит себя, либо теряет желание полагаться на Святого Духа и становится небрежным, полагаясь на себя по мере продвижения вперёд. В переживании верующих есть сотни и тысячи случаев, когда в начале центром был Святой Дух, а спустя какое-то время центром становилась плоть.

Почему очень многие дорогие дети Божьи терпят неудачу, когда изо всех сил стараются искать совершенной, посвящённой жизни и желают обрести более обильную жизнь? Часто в то время, когда верующий слушает сообщение, говорит с другими, читает духовные книги или молится, Сам Бог может явно показать ему, что иметь полную удовлетворения жизнь в Господе вполне возможно. Верующий также чувствует, что эта жизнь очень простая и сладостная и что отныне ничто не помешает ему обрести эту жизнь. Тогда действительно появляется переживание! В это время он получает благословения, силу и славу, которые он никогда ранее не получал. Как это чудесно! Однако всё это быстро проходит. Как жаль! Почему? Разве его вера несовершенна? Разве его посвящение — не от чистого сердца? Его вера и посвящение поистине и определённо — для Господа. Почему же тогда всё так происходит? Он не в силах понять, почему он утратил это переживание и как его вернуть. На самом же деле причина всего одна: он полагается на свою плоть. Он думает, что может усовершенствовать плотью то, что было начато Духом. Он заменяет Святого Духа своим «я». Его «я» занимает ведущее положение и надеется, что Святой Дух в случае необходимости поможет. Работа и положение Святого Духа были захвачены плотью. Он не полагается целиком на водительство Святого Духа в выполнении любой работы и не ждёт Господа. Это означает, что он хочет следовать за Господом Иисусом, не отрекаясь от себя. В этом корень всех неудач.


ГРЕХИ, ИДУЩИЕ СЛЕДОМ

Если верующий будет настолько самоуверен, что решится совершенствовать работу Святого Духа силой своей плоти, он не только не сможет достичь совершенного духовного жития, но и будет постоянно ходить кругами. Вскоре после этого он также увидит, что те грехи, которые в прошлом были им побеждены, вновь возвращаются. Возможно, мы удивляемся, читая такие слова в первый раз. Однако на самом деле везде, где плоть служит Богу, власть греха усиливается. Почему фарисеи были такими надменными и при этом оставались рабами греха? Не потому ли, что у них было много праведных дел и они так ревностно служили Богу? Почему апостол упрекал галатов? Почему у них были дела плоти? Не потому ли, что они хотели обрести праведность при помощи дел? И не потому ли, что они хотели совершенствовать плотью ту добрую работу, которую начал Святой Дух? Опасность для молодого верующего состоит в том, что, когда он понимает спасение креста от плоти и грехов, он не делает одного: он не умерщвляет своё «я» и свою силу, когда дело касается совершения добра. В итоге он вновь впадает в грехи плоти. Величайшая ошибка верующего заключается в том, что после победы над грехами, одержанной благодаря Господу, он не продолжает идти тем же путём, удерживая эту победу. Вместо этого он неосознанно пытается удержать её своими собственными делами и решимостью. Возможно, в течение короткого времени это даёт результат, но вскоре он обнаруживает, что он вновь впадает в прошлые грехи. Его нынешние грехи могут несколько отличаться от его прежних грехов, но все эти грехи всё равно остаются грехами. В это время он либо разочаровывается, зная, что он не может переживать длительную победу над грехами, либо становится лицемером, пытаясь скрыть свои грехи и не исповедовать честно, что он согрешил. Какова причина такого падения? Если плоть может быть вашей силой в том, чтобы делать добро, она может быть и вашей силой в том, чтобы грешить. Всё, что от вашего «я», будь то доброе или злое, — это просто выражение плоти. Если у неё нет возможности грешить, она готова делать добро. Но поскольку у неё есть возможность делать добро, вскоре она будет грешить.

Именно здесь Сатана обманывает Божьих детей. Если бы верующие всегда стояли на том, что «плоть» распята, у Сатаны ничего бы не получилось, поскольку «плоть — это мастерская Сатаны». Если вся «плоть», а не только часть плоти будет действительно находиться под воздействием Господней смерти, тогда Сатана останется без работы. Поэтому Сатана готов позволить верующим умертвить греховную часть плоти, но он вводит верующих в заблуждение, чтобы они сохранили её хорошую часть, понимая, что, если хорошая часть плоти останется, жизнь плоти будет сохранена. Тогда у него по-прежнему будет мастерская для осуществления своей работы, так что в итоге он вернёт то, что утратил. Он знает, что, если плоть может победить Святого Духа в служении Богу, плоть может также одержать и сохранить победу в служении греху. Именно поэтому многие верующие опять впадают в служение греху, после того как они были освобождены от греха. Если Святой Дух не будет фактически, полностью и беспрепятственно управлять и руководить ими в вопросе поклонения, у Него не будет силы, чтобы управлять и руководить ими в их повседневной жизни. Если я не отрёкся от себя по отношению к Богу, я не смогу отречься от себя и по отношению к человеку; я не смогу победить ненависть, раздражение и эгоизм. Эти два вопроса взаимосвязаны и неразделимы.

Поскольку верующие в Галатии не знали этого, они оказались в состоянии, при котором они кусали и пожирали друг друга (Гал. 5:15). Они не только хотели совершенствовать плотью то, что они начали в Духе; они также желали «красоваться в плоти» (6:12), похвалиться плотью (ст. 13). Естественно, у них было много достижений в смысле совершения добра плотью, однако у них было и много неудач в смысле совершаемого плотью зла. Они не осознавали, что, пока плоть может служить Богу при помощи своих собственных способностей и своих собственных идей, она может также служить греху. Если верующий не может запретить плоти делать добро, он не сможет запретить плоти и делать зло. Лучший способ избежать греха — это не делать добро своим «я». Поскольку люди не осознают степень растления плоти, в своей неразумности они хотят использовать плоть, не зная, что, следует ли плоть вожделениям или хвалится, совершая добро, она одинаково растленна. С одной стороны, они хотят совершенствовать плотью то, что было начато Святым Духом, а с другой стороны, они хотят искоренить страсти и вожделения плоти. Вследствие этого они не могут делать то, чего хочет от них Бог.
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ГЛАВА ПЯТАЯ

КОНЕЧНОЕ ОТНОШЕНИЕ ВЕРУЮЩЕГО К ПЛОТИ

БОЖЬЯ ТОЧКА ЗРЕНИЯ В ОТНОШЕНИИ ПЛОТИ

Сейчас верующим было бы хорошо освежить в памяти Божий приговор, вынесенный плоти. Господь Иисус сказал: «Плоть не приносит никакой пользы» (Ин. 6:63). Ни грехи плоти, ни праведность плоти не приносят никакой пользы! Всё рождённое от плоти, что бы это ни было, есть плоть и никогда не станет «не плотью». Будь то плоть в проповедовании, плоть в слушании, плоть в молитве, плоть в жертвовании, плоть в чтении Писания, плоть в пении гимнов или плоть в совершении добра, Бог сказал, что все эти вещи не приносят никакой пользы! Как бы верующие ни полагались на плоть, Бог сказал, что она бесполезна и не оказывает помощи в духовной жизни. Плоть не может исполнить праведность Божью.

«Ибо разум, обращённый к плоти, есть смерть» (Рим. 8:6). С точки зрения Бога, в плоти находится духовная смерть. Не существует другого пути, кроме как предать плоть кресту. Независимо от того, насколько плоть способна творить добро, обдумывать, планировать и получать похвалу от человека, в глазах Бога всё, что берёт своё начало в плоти, имеет на себе надпись заглавными буквами — «СМЕРТЬ».

«Потому что разум, обращённый к плоти, есть вражда против Бога» (Рим. 8:7). Плоть полностью противостоит Богу и не может слиться с Богом. Это касается не только зла, которое исходит от плоти; даже самые благородные мысли и поступки, идущие от плоти, являются враждой против Бога. Даже когда человек совершает праведные дела, не говоря уже о совершении грехов, он совершает их независимо, отдельно от Бога.

«Ибо он не подчиняется закону Божьему, ибо он и не может» (Рим. 8:7). Чем лучше у человека получается что-то, тем дальше он от Бога. Сколько хороших людей в мире готовы уверовать в Господа Иисуса? На самом деле самоправедность не является праведностью; это неправедность. Сам человек ни при каких условиях не сможет делать то, чему учит Библия. Будь то совершение добра или зла, человек никогда не подчиняется Божьему ограничению. Если человек зол, он нарушает закон. Если же он добр, он устанавливает другую праведность вне Господа Иисуса и тем самым упускает первоначальную цель закона. «Ибо через закон — познание греха» (3:20).

«И те, кто в плоти, Богу угодить не могут» (Рим. 8:8). Это окончательный вывод. Независимо от того, насколько хорошим является поведение человека, если оно исходит от его «я», оно не может угодить Богу. Богу может угодить только Его Сын. Помимо Него и Его работы ни человек, ни человеческая работа не могут угодить Богу. То, что человек делает своей плотью, может на первый взгляд быть чем-то хорошим. Но поскольку это сделано его собственной силой и исходит от его «я», Бог не доволен. Человек может придумать много способов того, как делать добро, становиться лучше и добиваться успеха, но поскольку эти действия исходят из плоти, Бог не доволен. Это касается не только невозрождённого человека, но и возрождённого верующего. Если он совершил что-то сам по себе, то, каким бы хорошим и успешным ни было это дело, Бог никогда не будет доволен. Будет ли Бог доволен или недоволен, связано не с добром или злом, а с источником. Поведение может быть очень хорошим, но откуда оно исходит?

Прочитав эти несколько стихов, мы можем действительно увидеть, насколько тщетно поведение человека согласно плоти. Верующие должны ясно видеть, как Бог оценивает плоть; тогда они не будут ошибаться. Хотя мы, люди, проводим различие между добром и злом в том, что касается поведения, различие, которое проводит Бог, не ограничивается лишь сферой поведения, а касается также и источника. И очень скверное, злое дело, и самое превосходное дело плоти одинаковы перед Богом. И то и другое дело исходят от плоти и потому не могут угодить Богу. Бог ненавидит самоправедность в той же мере, что и неправедность. Перед Богом все добрые дела, которые человек может совершить посредством своей природы, а не посредством возрождения, союза с Христом и зависимости от Святого Духа, являются не менее плотскими, чем прелюбодеяние, растление и распущенность. Какими бы превосходными ни были добрые дела человека, если они не вытекают из полной зависимости от Его Святого Духа, они от плоти и потому отвергаются Богом. Независимо от внешнего вида плоти и от того, будь это плоть грешников или Его верующих, Бог противостоит всему, что от плоти, отвергает это и ненавидит это. Его решение состоит в том, что плоть должна умереть.


ПЕРЕЖИВАНИЕ ВЕРУЮЩИХ

Но как верующие могут увидеть то, что видит Бог? Бог сильно ненавидит плоть и поведение плоти, однако, если не считать злых дел плоти, верующие снисходительны к плоти и не могут быть такими же абсолютными, как Бог. Более того, верующие всё равно многое делают в плоти, полагаясь на себя, надеясь на себя, будучи уверены в себе и полагая, что они получили Божью благодать в полноте и потому способны использовать плоть, чтобы совершать праведные поступки. По этой причине Святой Дух Божий должен провести верующих по самому позорному пути, чтобы они узнали плоть и тем самым имели Божью точку зрения. Поэтому Бог позволяет верующим терпеть неудачи, становиться слабыми и иногда даже совершать грех, чтобы они знали, находится ли в плоти что-нибудь доброе или нет. Нередко, когда верующие думают, что они успешно продвигаются вперёд в духовном отношении, Господь испытывает их, чтобы они узнали самих себя. Часто Господь открывает им Свою святость, чтобы побудить их осудить растление плоти. Иногда Господь позволяет Сатане нападать на них, чтобы они увидели своё «я» в страдании. Однако усвоить этот урок труднее всего, и даже в то время, когда мы усваиваем этот урок, мы не можем быстро достичь успеха. На самом деле, только пройдя через многие годы переживаний, верующие постепенно осознаю́т ненадёжность своей плоти: даже в самом лучшем её проявлении у неё всё равно присутствует некоторая примесь тления. Наверное, Бог часто позволяет верующим переживать 7-ю главу Послания к римлянам, чтобы они наконец были готовы сказать, как и Павел: «Ибо я знаю, что во мне, то есть в моей плоти, не обитает доброе» (ст. 18). Как трудно научиться говорить эти слова! Если верующие не испытали много болезненных поражений, они всегда полагаются на самих себя и всегда думают, что они на что-то способны. Только после того, как верующий испытал падение сто или тысячу раз, он осознаёт, что любая самоправедность абсолютно ненадёжна — в плоти не обитает доброе.

Тем не менее это ещё не конец. Такой суд над собой должен продолжаться. Всякий раз, когда верующие не судят самих себя и не считают плоть совершенно бесполезной и отвратительной, а хотя бы в некоторой степени уверены в себе и возвеличивают себя, у Бога не остаётся иного выбора, кроме как вновь провести их через огонь, чтобы сжечь весь осадок. Как мало тех, кто смиряется и признаёт себя нечистым! Если верующие не делают этого, Бог не прекращает Свою работу. Поскольку верующие не могут ни на мгновение избавиться от влияния плоти, суд над собой тоже не должен прекращаться ни на мгновение. В противном случае они вновь вернутся к самовосхвалению плоти. 

Многие люди полагают, что обличение Святого Духа о грехе относится лишь к людям в мире: Он обличает грешников в их грехах, чтобы они уверовали в Господа Иисуса. Мы должны знать, что такая работа Святого Духа так же жизненно необходима в святых, как и в грешниках. Он должен обличать святых в их грехах не только однажды или дважды, а каждый день, непрестанно. О, пусть у нас будет больше обличения Святого Духа, чтобы мы постоянно судили плоть и не позволяли ей править. Давайте не будем забывать даже на мгновение истинные факты в отношении нашей плоти и то, как Бог оценивает её! Давайте больше никогда не доверять себе (то есть плоти), полагая, что плоть может чем-нибудь угодить Богу! Давайте будем всегда полагаться на Святого Духа и не будем давать ни малейшего места своему «я».

Если в мире и существовал человек, который мог бы похвалиться согласно своей плоти, то таким человеком был Павел, поскольку в том, что касается праведности закона, он был безупречен. Даже если бы сегодня кто-нибудь мог похвалиться согласно своей плоти, это тоже должен был бы быть Павел, поскольку он был апостолом, который видел Господа собственными глазами и был в огромной степени использован Господом. Однако он не делал этого, поскольку он знал плоть. В его переживании 7-й главы Послания к римлянам он уже знал, что представляло собой его «я». Бог открыл его глаза в переживании жизни, и он знал, что в его плоти нет ничего, кроме греха. Несмотря на то что в прошлом он хвалился праведностью своего «я», теперь он осознавал, что она представляет собой не что иное, как сор, и не что иное, как грех. Он усвоил этот урок, и, усвоив его, он уже не смел полагаться на плоть. На самом деле он не забывал то, что усвоил, а продолжал учиться дальше. Поэтому он мог сказать: «Не уверен в плоти, хотя мне самому есть в чём быть уверенным и в плоти. Если кто-нибудь другой думает, что он уверен в плоти, то я — тем более» (Флп. 3:3-4). Хотя у него было много причин полагаться на свою плоть, он не только знал Божью точку зрения в отношении плоти, но и то, как независима и ненадёжна его плоть. Если мы прочитаем следующие стихи, мы увидим, каким смиренным он был: «имея не свою праведность» (ст. 9); «не достигну ли я особого воскресения из мёртвых» (ст. 11); «Это не значит, что я уже обрёл или уже стал совершенным, но я стремлюсь, не овладею ли ещё я тем, для чего и овладел мной Христос Иисус» (ст. 12). Если верующие хотят достигнуть состояния полной духовности, они должны считать, что они «ещё не обрели», и у них не должно быть ни малейшей самоуверенности, самодовольства и самолюбования, которые служат доказательством того, что человек полагается на плоть.

Если Божьи дети будут искренне стремиться к более обильной жизни и будут готовы принять Божью оценку в отношении плоти, они не будут считать себя сильнее других независимо от того, насколько они продвинулись вперёд. И они не будут говорить такие слова, как: «Я всегда отличался от других»; напротив, они будут готовы позволить Святому Духу открыть им Божью святость и растление их плоти и не будут бояться ясно увидеть это. Тогда в нужное время Святой Дух сможет дать им осознать растление их «я». Возможно, так их переживание поражения будет в некоторой степени сокращено. Как жаль, что, хотя иногда верующие и не хотят полностью полагаться на плоть, они всё равно могут быть нечистыми и считать, что их «я» обладает какой-то силой. Поэтому Богу ничего не остаётся, как позволить им испытать поражения, чтобы устранить эту небольшую самонадеянность.


КРЕСТ И БОЛЕЕ ГЛУБОКАЯ РАБОТА СВЯТОГО ДУХА

Поскольку плоть весьма коварна, верующие должны каждое мгновение переживать более глубокую работу Святого Духа через крест. Как только верующие увидят то положение, которое их плоть занимает перед Богом, они осознaют, что им крайне необходимы крест и более глубокая работа Святого Духа. Посредством креста верующие освобождаются от греха плоти. Посредством креста верующие также освобождаются от праведности плоти. Ходя согласно Духу, верующие не будут следовать за плотью для совершения греха. Ходя согласно Духу, верующие также не будут следовать за плотью для совершения праведных дел.

Фактически работа креста была совершена в абсолютной, совершенной и безграничной степени; её нельзя сделать глубже. Однако процесс переживания христианином этого факта может шаг за шагом углубляться. Святой Дух понемногу учит верующих всё новым принципам креста. Если человек верен в повиновении, он постепенно будет глубже переживать то, что уже было совершено крестом. Это означает, что с объективной точки зрения крест является абсолютным и к нему ничего нельзя добавить. Но с субъективной точки зрения он является поступательным и может продвигаться всё глубже и глубже.

Теперь верующие должны более ясно увидеть, что они умерли с Господом Иисусом на кресте, поскольку Святой Дух может работать только посредством креста. Кроме креста у Святого Духа нет других инструментов. У верующих должно быть свежее понимание учения, показанного в Гал. 5:24. Распяты не только «страсти» и «вожделения» плоти, распята и сама «плоть» (включая всю её праведность и способность творить праведные дела). Крест — это место не только для распятия страстей и вожделений, но и для распятия плоти, которая производит страсти и вожделения, независимо от того, насколько плоть уважаема и любима человеком! Когда верующие видят это и с готовностью отвергают всё, что от плоти (будь то доброе или злое), они могут ходить согласно Святому Духу, угождать Богу и достигать всецело духовной жизни. Эта «готовность» крайне необходима. То, что крест осуществил с точки зрения факта, является чем-то законченным, а то, сколько человек познал в действительности с точки зрения переживания, определяется его знанием, готовностью и верой.

Если верующие не будут отвергать всю добрую часть плоти, они увидят, что во многих случаях, хотя их плоть на первый взгляд очень сильна и способна в своей деятельности, когда Бог по-настоящему призывает их быть готовыми идти на Голгофу, чтобы страдать, они крайне слабеют, отступают назад и не способны идти вперёд. Независимо от того, как хороша и сильна плоть, она никогда не сможет удовлетворить Божьи требования. Почему ученики потерпели неудачу в Гефсиманском саду? Потому что «дух готов, но плоть слаба» (Мф. 26:41). Именно эта слабость приводит к большей неудаче в будущем. Плоть с её силой и работой может быть превосходной, но она может проявлять свои способности только тогда, когда это соответствует её вкусу. Что же касается фактических требований Бога, здесь плоть неизменно отступает. Поэтому смерть является неизбежной; в противном случае Божья воля не может быть исполнена.

Наша плоть представляет собой всё, что исходит из нас. Наши желания, наши мнения, всё, что нацелено на самосовершенствование с целью завоевать внимание и уважение других, всё это — наша плоть. В этой плоти есть природное зло и природное добро. В Ин. 1:13 упоминается «воля» плоти, которая может желать, принимать решения и планировать делать добро, чтобы угодить Богу. Тем не менее это исходит от плоти человека и потому должно пойти на крест.


В Кол. 2:18 говорится о «разуме» плоти. Вся самоуверенность, которая есть у христиан, фактически представляет собой уверенность в том, что у них есть мудрость и они знают, как служить Богу и понимать учения Писаний. Во 2 Кор. 1:12 говорится о плотской «мудрости». Когда человек принимает истину Библии при помощи своей мудрости, это представляет большую опасность, поскольку это наиболее скрытый и коварный метод, побуждающий верующих совершенствовать работу Святого Духа своей плотью. Очень драгоценная истина может остаться только в памяти, то есть лишь в разуме плоти. Только Дух животворит; плоть не приносит никакой пользы. Никакие истины не принесут пользы ни нам самим, ни другим, если они не будут непрестанно оживляться Господом. Здесь мы не говорим о грехах, напротив, мы говорим о том, что исходит из природной жизни человека, даже если это жизнь в союзе с Христом. Такого рода деятельность является природной, а не духовной. Мы должны отвергать не только свою праведность, но и мудрость своего разума. Всё это должно быть помещено на крест. 

В Кол. 2:23 говорится о «поклонении» в плоти. Такое поклонение соответствует нашему мнению о том, что от Божьего Духа. Все те методы, которыми мы пользуемся, чтобы вызывать, искать и приобретать ощущение поклонения, являются поклонением в плоти. Если мы не готовы поклоняться согласно учению Библии и не готовы быть водимы Святым Духом в христианской работе, библейском знании и спасении душ, всегда остаётся возможность ходить «согласно плоти».

Библия часто говорит о «жизни» плоти. Если эта жизнь плоти не подверглась работе креста, она живёт в верующих точно так же, как она живёт в грешниках. Единственная разница состоит в том, что в верующих этой жизни противостоит жизнь Духа. Жизнь плоти может стать источником существования верующих; они могут черпать из неё силы, чтобы жить на земле. Она может помогать верующим получать силу в служении Богу, в размышлении над истиной и в посвящении себя для работы. Она может стать движущей силой для совершения многих добрых дел. Фактически она может побудить верующих, с одной стороны, принять её в качестве своей жизни, а с другой стороны, считать, что их целью всегда остаётся Божья воля.

Мы должны твёрдо знать, что в человеческой жизни существуют два различных принципа жития. Жизнь многих верующих является смешанной: они следуют то одному, то другому. Иногда они полностью полагаются на силу Духа, а иногда — на свои силы. У них нет постоянства. «То, что я решаю, согласно плоти решаю, чтобы у меня было „да, да“ и „нет, нет“?» (2 Кор. 1:17). Отличительная черта плоти — это её непостоянство: «да, да» и «нет, нет». Воля Божья заключается в том, чтобы мы ни минуты не ходили согласно плоти, а ходили согласно духу (Рим. 8:4). Мы должны принять волю Божью.

«В Нём вы и обрезаны были обрезанием, не руками совершаемым, состоящим в снятии тела плоти, в обрезании Христовом» (Кол. 2:11). Мы должны быть готовы позволить силе креста, как ножу обрезания, полностью отсечь от нас всё, что связано с плотью. Такое «отсечение» должно быть глубоким и должно однозначно отделить одно от другого, чтобы ничего от плоти не могло утаиться или остаться. Крест и проклятие неразделимы (Гал. 3:13). Если мы предаём свою плоть кресту, мы предаём её проклятию, признавая, что в плоти нет ничего доброго и что у неё нет иной участи, кроме как быть проклятой Богом. Если в нашем сердце нет такого желания, нам будет трудно принять обрезание плоти. Любовь, желания, мысли, знания, разум, поклонение и работа плоти должны пойти на крест.


Быть распятым с Господом — значит принять то проклятие, которое претерпел Господь. Когда Христа пригвоздили к кресту, чтобы умертвить, это не было чем-то славным (Евр. 12:2). То, что Он висел на дереве, означает, Он был проклят (Втор. 21:23). По этой причине то, что плоть распята с Господом, означает, что она проклята с Господом. Мы не только принимаем свершение креста; мы также должны иметь общение креста. Верующие должны согласиться с тем, что их плоть не годится ни на что, кроме смерти под проклятием. Как только верующие увидят истинную суть плоти так же, как её видит Бог, они смогут переживать общение креста. Прежде чем Святой Дух сможет обрести в верующих полную власть, плоть должна быть полностью предана кресту. Мы молимся, чтобы Бог показал нам истинную картину плоти и необходимость её распятия. 

Братья, как нам не хватает смирения и насколько мы не готовы принимать крест Господа! Мы не хотим признавать свою беспомощность, бесполезность и растление, а также то, что мы не заслуживаем ничего, кроме смерти. Братья, сейчас нам действительно не хватает не совершенной жизни, а совершенной смерти. Нам нужно полностью и основательно умереть. Мы уже очень много говорили о жизни, силе, святости и праведности. Теперь давайте обратим внимание на смерть! Давайте позволим Святому Духу проникнуть крестом Христа глубоко в нашу плоть, с тем чтобы крест стал настоящим переживанием в нашей жизни! Если мы по-настоящему умрём, мы будем по-настоящему жить. Если мы будем в союзе с Ним в подобии смерти, мы также будем в союзе с Ним в подобии жития. Давайте призовём Господа, чтобы Он открыл наши глаза и чтобы мы узнали, как важна смерть. Совершить ли Ему эту работу? Готовы ли вы к этой Его работе? Готовы ли вы позволить Господу показать вам вашу слабость? Готовы ли вы быть открыто и всенародно распятыми за воротами? Позволите ли вы Духу креста работать в вас? О, пусть у нас будет больше Господней смерти! Давайте же умрём полностью!

Мы должны ясно видеть, что смерть креста должна быть непрерывной. Мы не можем перейти к этапу воскресения и забыть об этапе смерти. Степень переживания жизни воскресения соответствует степени переживания смерти. В последнее время существует определённая опасность среди тех верующих, которые стремятся к вознесённой жизни и забывают о том, что смерть плоти не должна прерываться. Они оставляют положение смерти и идут вперёд. В результате они либо несерьёзно относятся к делам плоти, либо рассматривают то, что от плоти, как то, что от духа, и таким образом одухотворяют плоть! О, смерть — это основание для всего! Человек может двигаться вперёд, но он не должен разрушать основание. Если смерть плоти не поддерживается по-настоящему, жизнь воскресения и вознесения является лишь обманом. Мы никогда не должны полагать, что мы уже духовные и преуспевающие и что у плоти больше нет силы, чтобы соблазнять нас. Враг хочет, чтобы мы покинули сферу креста и в результате этого стали внешне духовными, а внутренне плотскими. Многие утверждения, такие как: «Благодарю Господа, что теперь я такой-то, а не такой-то», представляют собой не что иное, как отголоски молитвы в Лк. 18:11-12. Пока такие люди думают, что они освобождены от плоти, плоть обманывает их. Мы должны всегда пребывать в смерти Господа.

Наша защита — в Святом Духе. Мы будем в безопасности, если будем полностью готовы усваивать уроки, иметь сильный страх перед следованием за плотью даже в незначительной степени и с радостью уступать Христу, полагаясь на то, что Святой Дух будет управлять нашей жизнью посредством силы Бога, чтобы жизнь Христовой смерти была явлена в нас. Насколько в прошлом нас наполняла плоть, настолько теперь мы должны позволить Духу наполнить нас. Мы должны позволить Святому Духу править и полностью свергнуть власть плоти, чтобы Он Сам мог стать нашей новой жизнью и являть Христа как нашу жизнь. Тогда мы сможем сказать: «И уже не я живу, а живёт во мне Христос». Однако такая жизнь основана на факте: «Я распят с Христом» (Гал. 2:20).

Если мы живём с сердцем, полным веры и повиновения, то мы можем ожидать, что Святой Дух осуществит в нас самую божественную и чудесную работу. «Если мы живём Духом» — это вера, которую мы должны иметь, чтобы верить, что Дух обитает в нас, — «то будем и ходить Духом» (5:25) — это повиновение, которое мы должны иметь. Мы должны просто и спокойно верить, что Господь дал нам Своего Духа и что Он живёт в нас. Мы должны верить в Его дар и в то, что Святой Дух живёт в нас. Примите это как секрет Христовой жизни в нас — Святой Дух обитает в глубочайшей части нашего существа, в нашем духе. Размышляйте над этим, верьте в это и помните это до тех пор, пока у вас внутри не появится перед Богом святой страх и изумление по причине славы и действительности этой истины, что Святой Дух обитает в нас! Мы должны следовать Его водительству. Это водительство находится не в нашем разуме или мыслях, а в нашей жизни и воле. Мы должны уступить Богу и позволить Святому Духу управлять всем нашим поведением. Он будет являть Господа Иисуса в нашей жизни. Такова Его работа.


УВЕЩЕВАНИЕ

Если мы позволим Духу произвести посредством креста более глубокую работу, то обрезание, которое мы получили, будет становиться всё более действительным день за днём. «Ибо мы — обрезание, те, кто служит Духом Божьим, хвалится Христом Иисусом и не уверен в плоти» (Флп. 3:3). Уверенность в плоти была утрачена в результате получения обрезания, не руками совершённого. Здесь апостол делает центром всего похвалу в Христе Иисусе. Он ясно указывает нам, с одной стороны, на опасность, а с другой стороны, на защиту. Наша уверенность в плоти наносит большой вред похвале в Христе Иисусе, а когда мы поклоняемся в Духе, это даёт нам блаженную радость жизни и истины. Святой Дух возвышает Господа Иисуса, но принижает плоть. Если мы действительно хотим в своём переживании всегда хвалиться одним лишь Христом Иисусом и позволить Ему хвалиться нами, то, с одной стороны, мы должны иметь обрезание креста, а с другой стороны, мы должны учиться поклоняться в Духе. Это не значит бороться, поскольку борьба — это работа плоти. Нет необходимости и в использовании методов, поскольку методы работают только тогда, когда они получают помощь от плоти. Это означает, что мы должны полностью прекратить полагаться на плоть, какой бы хорошей или способной она ни была. Доверяйте только Святому Духу и слушайтесь Его одного. Благодаря такому доверию и послушанию плоть будет усмирена и удержана в своём положении проклятия, а также потеряет свою силу. Пусть Господь даст нам благодать, чтобы мы всё больше и больше презирали себя, считали себя ненадёжными и осознавали, насколько мы бесполезны, то есть чтобы мы полностью прекратили полагаться на свою плоть. Это и есть настоящая смерть. Без смерти всё это невозможно.

«Только не превращайте эту свободу в повод для плоти» (Гал. 5:13). Положение плоти — это смерть. Мы уже обрели свободу в Господе, но давайте не будем давать плоти никакого повода. Мы не должны вновь неосознанно считать работу Духа своей собственной. Мы должны всегда бодрствовать и не позволять плоти разжигаться из состояния пепла. Мы не должны присваивать себе славу победы. В противном случае у плоти вновь появится повод действовать. Одержав победу, вы не должны полагать, что теперь вы в безопасности, чтобы тем самым не дать повода плоти, что повлечёт за собой неминуемое поражение. Не следует считать, что, поскольку плоть уже давно утратила силу, значит, вы уже всё усвоили, имеете силу сражаться с плотью и можете всегда побеждать. Если вы питаете подобную надежду на свою собственную силу и перестаёте стремиться к полной зависимости, то плоть уже получила возможность действовать и тем самым она вновь приведёт вас к плачевному переживанию. Необходимо со святым старанием сохранять позицию беспомощности. Именно здесь плоть будет нападать. Намерение хотя бы немного воспользоваться своим «я» предоставляет плоти возможность действовать. Не бойтесь потерять лицо перед человеком. Сразу же после учения о распятии плоти и хождении в Духе апостол говорит: «Не будем становиться тщеславными» (ст. 26). Если мы знаем, насколько мы бесполезны перед Богом, мы не должны хвалиться и перед человеком. Если мы будем покрывать слабость плоти перед человеком, желая получить славу, мы дадим плоти возможность действовать. Святой Дух может помочь нам и укрепить нас, но Он не может заменить нас. Мы сами должны постоянно быть настроены на то, чтобы не давать плоти никакого повода.

«Не проявляйте заботы о плоти так, чтобы она исполняла свои вожделения» (Рим. 13:14). Работа плоти всегда имеет свои предпосылки. Поэтому мы никогда не должны давать ей какое-либо место. Мы должны всегда бодрствовать и наблюдать за тем, занимает ли плоть положение проклятия, а также смотреть, не проявляем ли мы какую-либо заботу о плоти в наших мыслях. Небольшая мысль о том, какие мы хорошие, может предоставить плоти возможность действовать. Мысль здесь играет важную роль. Причина этого в том, что, хотя человек может проявлять заботу о плоти лишь в своих мыслях, тайная мысль в итоге проявится открыто в словах и делах. Для плоти не должно быть никакого места. Разговаривая с людьми, мы также должны быть осторожны, чтобы при нашем многословии плоть не начала работать. Хотя есть много того, о чём вы любите говорить, если вы в своём говорении не полагаетесь на Духа, вы не должны ничего говорить. В противном случае вы дадите плоти повод действовать. Это ещё больше касается наших дел. У плоти есть много планов, ожиданий и методов. У плоти есть свои мнения, силы и способности. Всё это может быть превосходным как в глазах людей, так и в ваших собственных глазах. Но ни в коем случае не проявляйте снисходительности; не держитесь даже за самое лучшее, нарушая тем самым заповедь Господа. Мы должны без рассуждений умертвить то, что считаем самым лучшим, по одной простой причине: это исходит от нас самих (от плоти). Мы должны в равной степени ненавидеть как грехи плоти, так и праведность плоти. Как мы каемся в тяжком грехе, совершённом плотью, так мы должны каяться и в добром деле, совершённом плотью. Мы должны всегда поддерживать Божью точку зрения по отношению к плоти.

Если кто-нибудь, к сожалению, потерпит поражение, он должен исследовать себя, исповедать свой грех и попросить об очищении драгоценной кровью. «Очистим себя от всякого осквернения плоти» (2 Кор. 7:1). Никогда не относитесь снисходительно к тому, что вы любите, не заботьтесь об этом и без колебаний отсекайте это, чтобы не погрузиться в плоть ещё глубже.

Апостолы учат нас тому, чтобы мы «очищали себя». Для этого требуется не только работа Святого Духа и не только очищение драгоценной кровью; вы сами тоже должны совершать работу очищения. Вы сами должны выявить всё загрязнение плоти и предать его кресту Господа. Хотя то, что вы совершили, может не быть греховным в глазах человека, если это сделали вы сами, даже если это самое лучшее, это тоже является нечистым в глазах Бога. «Рождённое от плоти есть плоть». Это в равной мере включает в себя и человека, и его дела. Бога не интересует оболочка или покрытие. Бог обращает внимание именно на источник. Поэтому человек должен очищать себя не только от своей греховности, но и от всех дел плоти. «Возлюбленные, умоляю вас как странников и пришельцев воздерживаться от плотских вожделений» (1 Пет. 2:11).
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ПУТЬ ИЗБАВЛЕНИЯ ОТ ГРЕХА

Основой для освобождения верующих от греха является 6-я глава Послания к римлянам. Бог приготовил эту свободу для каждого верующего; следовательно, каждый может получить её. Мы подчёркиваем: свободу от власти греха грешник может переживать уже в тот самый момент, когда он принимает Господа Иисуса как своего Спасителя и возрождается. Ему не нужно ждать, пока он какое-то время пробудет верующим и его постигнут многие неудачи, прежде чем он услышит эту благую весть. Поскольку многие верующие слышали только неполное благовестие или же они не желают принять благовестие полностью и подчиниться ему абсолютно, им приходится долго ждать, прежде чем они смогут принять благовестие 6-й главы Послания к римлянам. На самом деле это обычное благословение, которое может разделить каждый новорождённый верующий.

Ради многих из нас давайте вспомним, что мы получили через смерть и воскресение нашего Господа Иисуса.

Шестая глава Послания к римлянам начинается с призыва вспомнить, а не с призыва надеяться. Павел просит нас обратить внимание на то, что мы уже получили в прошлом. В стихе 6 говорится: «…зная то, что наш старый человек распят с Ним, чтобы было упразднено тело греха, чтобы мы уже не служили греху как рабы». В этом стихе показаны три личности: 1) «грех» (греческое слово стоит в единственном числе), 2) «старый человек» и 3) «тело».

Эти трое разительно отличаются друг от друга. У каждого из них своя доля в деле совершения грехов. Слово «грех» в этом стихе указывает на то, что обычно называют «корнем греха». Библия говорит, что раньше мы были рабами греха, то есть грех был нашим господином. Следовательно, мы знаем, что в том, что касается совершения грехов, этот грех, во-первых, обладает властью, а во-вторых, порабощает нас. Этот грех постоянно употребляет свою власть, держа нас в своих руках, чтобы мы повиновались своему старому человеку и совершали грехи. Старый человек — это всё полученное нами от Адама. Если мы хотим узнать, что такое старый человек, нам нужно всего лишь узнать, что такое новый человек. Всё не относящееся к новому человеку принадлежит к старому человеку. Наш новый человек — это всё, что мы вновь получили во время нашего возрождения. Таким образом, старый человек включает в себя всё в нашей личности, что не принадлежит к новому. Это наша личность, наша старая суть и всё старое. Из-за этого старого человека мы совершаем грехи. Он любит грехи, и он подчиняется власти греха.

«Тело греха» — это наше тело, которое необходимо в момент совершения греха в качестве марионетки. Это физическая часть человека. То, что оно называется «телом греха», означает, что оно подчинено власти греха, наполнено вожделениями греха и грех выражается через него. Если бы не оно, грех оставался бы просто невидимой силой.

Грех — это сила, которая побуждает нас совершать грехи. Старый человек — это психологическая часть, полученная нами от Адама. Тело греха — это физическая часть, полученная нами от Адама.

Итак, мы переживаем совершение греха следующим образом: первым действует грех, вторым — старый человек и третьим — тело. Грех употребляет свою власть, привлекая, побуждая и заставляя человека совершать грехи. Старый человек любит грех, соглашается с грехом, склоняется к греху и тем самым направляет тело к совершению грехов. Тело — это внешняя марионетка, которая собственно совершает греховный поступок. Таким образом, каждый раз, когда человек грешит, это результат взаимодействия этих трёх сторон. Власть греха оказывает давление, старый человек склоняется к греху, а тело совершает грех.

Итак, что человеку делать, если он хочет избавиться от греха? Некоторые, принимая во внимание приведённые выше переживания, рассуждали так: если человек хочет победить грех, ему нужно покончить с корнем греха, поскольку всё зло исходит из этого греха. Это дало начало доктрине об искоренении греха. Её приверженцы считают, что, если удалить корень греха, человек перестанет грешить и будет святым. Другие рассуждали иначе: если человек хочет победить грех, достаточно покорить тело, поскольку тело человека — это именно та его часть, которая совершает греховный поступок. Это породило в церкви группу аскетов, которые при помощи самых разных средств подавляли себя. Они считали, что, если им удастся победить желания тела, они будут святыми. На самом деле Божий путь не таков. Божий путь ясно показан в Рим. 6:6. Бог не намерен искоренять внутренний грех, и Он не намерен подавлять внешнее тело. Бог воздействует на старого человека, находящегося посередине.


БОЖИЙ ФАКТ

Когда Господь Иисус пошёл на крест, Он принёс туда не только наш грех — Он также принёс туда нас, наше существо. Наш старый человек распят на кресте. Это совершившийся факт. Поэтому апостол говорит: «…зная то, что наш старый человек распят с Ним». В греческом тексте слово, переведённое как «распят», — это глагол в форме перфекта. Это означает, что наш старый человек уже распят с Ним раз и навсегда. Как распятие Христа — это свершившийся факт, так и распятие нашего старого человека (с Ним) — это свершившийся факт. Никто не сомневается в том, что Христос был распят. Почему же тогда мы сомневаемся в том, был ли распят наш старый человек?

Многие верующие слышали истину о распятии с Христом, но либо по причине недостатка откровения от Бога, либо по причине нехватки веры они считают, что они сами должны умереть и что они должны всеми силами постараться распять себя. Они делают это сами и учат тому же других. Однако в конце концов оказывается, что у них не хватает сил избавиться от греха. Что бы они ни предпринимали, они чувствуют, что старый человек не мёртв.

Это огромное заблуждение. Библия никогда не призывает нас распинать себя. Напротив, Библия показывает, что решение о нашем распятии принимаем не мы; напротив, Христос, пойдя на крест, взял нас с Собой, чтобы мы были распяты там с Ним. Библия показывает нам не то, что с этого момента мы должны начать распинать своего старого человека, а то, что наш старый человек уже былраспят с Господом Иисусом, когда Он был на кресте. Не нужно искать другие стихи в Писании. Достаточно посмотреть на Рим. 6:6: «Наш старый человек распят с Ним». Здесь нет и намёка на то, что от нас требуется распинать себя, здесь нет ни малейшего указания на то, что совершение этого распятия — дело будущего. Здесь нам недвусмысленно показано, что мы распяты с Христом и что это совместное распятие — свершившийся факт.

Перед нами результат одного драгоценнейшего выражения в Библии — «в Христе». Поскольку мы в Христе и в союзе с Ним, когда Христос пошёл на крест, мы пошли туда в Нём; когда Христос был распят на кресте, мы также были распяты в Нём. О как изумительно, что мы в Христе!

Никакая истина, которую мы понимаем только разумом, не поможет нам противостоять искушениям. Для этого совершенно незаменимо откровение Святого Духа Божьего. Дух Божий должен дать нам откровение, чтобы мы узнали, что мы в Христе и что мы в союзе с Ним. Это откровение позволит нам очень ясно увидеть, что наш старый человек распят с Ним, потому что мы в Христе. Это не понимание в разуме, а откровение Святого Духа. Как только человек получает Божье откровение, эта истина автоматически становится сильной в нём и у него также появляется сила, чтобы верить. Вера приходит от откровения. Без откровения веры нет. У многих людей нет живой веры, а есть только понимание в разуме, потому что у них нет Божьего откровения. Поэтому, братья, давайте будем молиться Богу, пока Он не даст нам откровение, так чтобы мы могли поистине сказать, что мы знаем, что «наш старый человек распят с Ним».

В чём цель распятия нашего старого человека? «Чтобы было упразднено тело греха». В китайском переводе это предложение передано неточно: «…чтобы греховное тело было уничтожено». Следует переводить не «греховное тело», а «тело греха» и не «уничтожено», а «парализовано» или «лишено работы».

Раньше, когда грех подстрекал старого человека, тот сразу откликался, и затем тело осуществляло совершение грехов. Теперь, хотя грех продолжает, как обычно, подстрекать и оказывать давление своей силой, грех уже не может искусить человека, так как старый человек распят и его место занял новый человек. Поскольку он — новый человек, уже не остаётся старого человека, который соглашался бы с грехом и направлял тело к греху. Поскольку старый человек был распят, тело греха лишилось работы и ему нечего делать. Раньше «профессией» тела был грех. Теперь оно больше не может грешить. Поэтому оно осталось без работы. Слава Господу, вот что Господь приготовил для нас.

Почему Бог сделал так, что наш старый человек был распят с Христом и наше тело лишилось работы? Его намерение состояло в том, чтобы мы уже не были рабами греха. Поскольку Бог совершил это, мы не обязаны повиноваться греху, нам уже не нужно находиться под давлением греха и мы больше не связаны силой греха. Грех больше не может быть нашим господином. Аллилуйя! Нам следует действительно славить Бога за это.


ДВА УСЛОВИЯ

Как же нам войти в это благословение? Есть два очень важных вопроса. Первый упомянут в стихе 11: «Так и вы — считайте, что вы мёртвы для греха, но живы для Бога в Христе Иисусе». Это вера. Бог говорит, что наш старый человек распят с Христом, и мы верим Его Слову. Поэтому мы считаем себя мёртвыми. Как мы умираем? «Считайте, что вы мёртвы для греха». Бог говорит, что мы воскрешены с Христом, и мы верим Его Слову и считаем себя живыми. Как мы живём? «Считайте, что вы… живы для Бога».

Считать подобным образом — значит просто верить Богу согласно Его Слову. Бог говорит, что старый человек распят, поэтому мы считаем старого человека уже мёртвым. Бог говорит, что мы живы, поэтому мы считаем себя живыми. Ошибка многих заключается в том, что они хотят чувствовать, видеть и переживать, но они не верят Слову Божьему. Они предпочитают подождать, пока сами чего-то не почувствуют, чего-то не увидят и чего-то не переживут; только тогда они поверят, что сказанное Богом о распятии старого человека действительно. Они не знают, что сделанное Богом уже сделано в Христе. Если только мы верим Его Слову и считаем сделанное Им действительным, Его Святой Дух даст нам переживания. Его Дух сделает так, что всё находящееся в Христе потечёт в нас.

Второй момент упомянут в стихе 13: «И не предоставляйте ваши члены в оружие неправедности греху, а предоставьте себя Богу как оживших из мёртвых и члены ваши — в оружие праведности Богу». Это посвящение. Это также очень важный момент. Если у нас есть что-то, с чем мы не желаем расстаться, если Бог хочет, чтобы мы отказались от чего-то, а мы не согласны, то грех будет по-прежнему иметь власть над нами; сколько бы мы ни «считали», это ничего не даст. Если Бог хочет, чтобы мы что-то сделали, отправились куда-то для Него, сказали что-то для Него, а мы не согласны предоставить свои члены в оружие праведности Богу, мы будем в замешательстве и будем гадать, почему мы не можем освободиться от греха. Если мы не соглашаемся отказаться от чего-то и если в нас есть какое-то противостояние, может получиться, что грех вернётся и будет править. Естественно, в таких условиях у нас не будет сил «считать», верить Слову Божьему. Если мы не «считаем» и если наша вера приостанавливается, то, хотя по положению мы в Христе, наше житие не в Христе (у нас отсутствует пребывание в Господе, упомянутое в 15-й главе Евангелия от Иоанна) и мы не обладаем фактом, возможным только в Христе, — тем фактом, что мы уже распяты.

И «считать», и посвящать себя следует конкретно. Это должно быть так же конкретно, как наше принятие Господа Иисуса как нашего Спасителя. Если есть только понимание в разуме без конкретной веры и конкретного посвящения, то обрести такое житие невозможно.

Всякий раз, когда мы терпим поражение, мы можем быть уверены: это произошло потому, что нам не хватило либо веры, либо послушания. Других причин нет. Если мы потерпели поражение, то проблема либо с одной из этих двух вещей, либо с обеими. Мы должны учиться жить верой в Христа, не оглядываясь на себя, не думая о себе и ни в чём не задействуя себя вне Христа. Мы должны ежедневно учиться верить в то, что мы в Христе и что все факты в Христе действительны. В то же время мы должны хранить своё посвящение силой Божьей. Нам следует считать всё остальное сором. На земле нет ничего, от чего бы мы не могли отказаться ради Господа. Нет ничего, что мы хотели бы оставить для себя. Что бы Бог ни попросил у меня, как бы сложно это ни было, насколько бы это ни противоречило моей плоти, моё сердце всегда согласно. Не может быть слишком высокой цены, если это — для Бога. Я согласен на любую жертву, если только я могу угодить Богу. День за днём я учусь быть послушным сыном.

Каким будет результат, если мы так считаем и так посвящаем себя? Слово Божье предельно ясно. В стихе 14 говорится: «Ибо грех не будет над вами господствовать».


СВЯЗЬ МЕЖДУ ГРЕХОМ И ТЕЛОМ

Как только верующий получает понимание истины о распятии с Христом и переживание освобождения от греха, он попадает на очень опасный этап. Если в этот момент он сумеет получить надлежащее водительство и будет рассчитывать на то, что Святой Дух произведёт в нём более глубокую работу креста, то он сможет достичь этапа полного пребывания в духе. Но если он станет самодовольным, решив, что жизнь победы над грехом — это высочайшая жизнь, и не позволит кресту покончить с его душой-жизнью, то он останется в сфере души и будет принимать переживания души за переживания духа. Хотя с его старым человеком уже покончено, с его душой-жизнью крест ещё не покончил. Воля, разум и чувства этой жизни безудержно активны, так что переживания такого верующего по-прежнему плотские.

Мы должны узнать, насколько воздействует на всё наше существо свобода от греха. Тогда мы узнаем, с чем уже покончено, а с чем — ещё нет.

Мы должны твёрдо уяснить для себя один конкретный момент: грех особым образом связан с нашим телом. В отличие от многих философов мы не считаем тело порочным по своей сути, но мы признаём, что тело — это сфера, в которой правит грех. По этой причине Святой Дух, как мы видим в Рим. 6:6, называет наше тело «телом греха», потому что, пока мы не пережили работу креста, пока мы не предоставили свои члены в оружие праведности Богу, наше тело — это просто «тело греха». Пока мы не стали считать себя мёртвыми для греха и пока мы не предоставили своё тело Богу, грех владеет нашим телом, грех — господин нашего тела. Наше тело — это твердыня греха, орудие греха и оборонительный рубеж греха. Поэтому самое подходящее для него название — это «тело греха».

Если мы внимательно прочитаем в Библии отрывок, говорящий о свободе от греха, в главах с 6-й по 8-ю Послания к римлянам, мы увидим, какова связь между телом и грехом. Более того, мы узнаем, что Божье полное спасение направлено на то, чтобы спасти наше тело настолько, что оно будет полностью избавлено от работы для греха и служения греху и предоставит свои члены Богу.

Апостол говорит в 6-й главе: «…чтобы было упразднено тело греха» (ст. 6). «Итак, пусть не царствует грех в вашем смертном теле, чтобы вам слушаться вожделений тела» (ст. 12). «И не предоставляйте ваши члены в оружие неправедности греху, а предоставьте… члены ваши — в оружие праведности Богу» (ст. 13).

Бог снова говорит через апостола о теле в 7-й главе. «Страсти к грехам… действовали в наших членах» (ст. 5). «Но вижу другой закон в моих членах… делающий меня пленником закона греха, который находится в моих членах» (ст. 23). «Кто избавит меня от тела этой смерти?» (ст. 24).

Голос Святого Духа ещё яснее в 8-й главе. «Тело мёртво по причине греха» (ст. 10). «…Оживотворит и ваши смертные тела» (ст. 11). «Если Духом умерщвляете дела тела, то будете жить» (ст. 13). «…Искупление нашего тела» (ст. 23).


Прочитав эти стихи, мы должны понять, какое внимание Бог уделяет нашему телу. Объясняется это тем, что именнотело является сферой деятельности греха. Человек является рабом греха по той причине, что тело человека — это марионетка греха. Как только тело перестаёт работать на грех, человек перестаёт быть рабом греха.

Итак, мы видим, что человек освобождается от греха, когда его тело избавляется от власти и силы греха.

По этой причине «наш старый человек распят с Ним, чтобы было упразднено тело греха». Распятие старого человека требовалось для того, чтобы тело было избавлено от господства греха. Старый человек, сотрудник греха, был распят. Теперь место старого человека занимает новый человек. Теперь внутри человека живёт Дух Божий. Хотя грех по-прежнему существует, его власть над телом сокрушена. Из-за распятия старого человека грех уже не может пользоваться телом. Без старого человека как своего сотрудника грех не может напрямую пользоваться телом.

Следовательно, мы должны помнить, что наше избавление от греха состоит только в избавлении нашего тела. (Разумеется, нам ещё предстоит полное искупление, освобождение от присутствия греха, в будущем.) С природной жизнью — душой-жизнью, которой мы живём, — ещё не было покончено. Если мы считаем житие победы над грехом высочайшим житием, то мы всего лишь считаем «паралич» тела высочайшим житием и забываем о том, что, кроме нашего тела греха, у нас остаётся природная душа, душа-жизнь. С этой душой-жизнью нужно покончить, как и с телом. Если верующему знакомо только «упразднение» тела (что само по себе уже замечательно), но он не умеет отвергать свою душу-жизнь, то его духовные переживания довольно мелкие и не могут быть очень глубокими.

Мы уже упоминали, что наше «я» (душа) по-прежнему очень активно в Божьей работе. На самом деле, хотя тело стало парализованным, вся жизнь души остаётся в этот период очень активной. Эта жизнь кроется в нашем «я», но у этой жизни много разных внешних выражений. Душа-жизнь состоит по крайней мере из трёх основных частей: воли, разума и чувств. Поэтому, когда верующие живут согласно душе-жизни, одни склоняются в сторону воли, другие — в сторону разума, а третьи — в сторону чувств. Или иногда они склоняются в сторону одной части, а иногда — в сторону другой. Хотя внешние проявления могут разительно отличаться из-за различий между волей, разумом и чувствами, они одинаковы в том, что все относятся к душе. У тех, кто склоняется в сторону воли, центром их жизни являются их предпочтения, и они не желают повиноваться Божьей воле. Те, кто склоняется в сторону разума, прокладывают свой путь, используя свою мудрость, вместо того чтобы тихо и спокойно следовать водительству Святого Духа в своей интуиции. Те, кто склоняется в сторону чувств, ищут удовольствий в своих ощущениях, считая это высочайшим житием. Но если верующие ходят согласно своей душе-жизни, к чему бы они ни склонялись, всех их объединяет одно: они живут силой своего «я». Сила своего «я» — это вся природная сила верующего, которая была у него и до того, как он уверовал в Господа. Это может быть его талант, способности, красноречие, ум, обаяние, энтузиазм или что-либо другое. Что касается верующих, которые ходят согласно душе-жизни, мы должны знать, что, во-первых, по своему принципу душа-жизнь — это природная сила нашего «я», а во-вторых, по своему проявлению душа-жизнь имеет три разных вида жития: упрямо непокорное, самодовольное и ищущее удовольствий в ощущениях. Если верующий живёт своей душой-жизнью, растрачивая на всё свою собственную энергию, у него неизбежно будут эти три внешних выражения. Если в этом случае он не сделает шаг вперёд и не предаст свою душу-жизнь смерти, то он будет взращивать свою душу-жизнь, что вызовет недовольство Бога и потерю им плода Святого Духа.


ДУША КАК ЖИЗНЬ

Как мы уже увидели, душа — это наша врождённая жизнь. Это сила, которая позволяет нам жить и существовать. (Всё это относится к аспекту плоти.) Наша душа — это наша жизнь. Согласно языку оригинала, в Быт. 1:21 и 24 о животных говорится как о «душах». Следовательно, душа представляет собой жизнь, которая присуща и человеку, и животным. Эта жизнь — врождённая жизнь человека. До нашего возрождения мы жили на земле именно этой жизнью, и этой жизнью обладает каждый человек. Слову «душа» в греческом языке соответствует слово «псюхe», которое обозначает животную жизнь. Таким образом, душа-жизнь — это некая жизнь, которая делает человека живым существом. Эта душа-жизнь принадлежит к природной сфере. Эта жизнь не обязательно греховна, поскольку многие верующие победили грехи через распятие их старого человека с Христом. Однако она остаётся природной. Эта жизнь — жизнь человека, поэтому она очень «человеческая». Задумайтесь о том, что делает человека человеком. Его жизнь — это целиком и полностью жизнь человека; она может быть хорошей, приятной и смиренной. Тем не менее это всего лишь человеческая жизнь.

Эта жизнь принципиально отличается от новой жизни, которую Святой Дух вложил в нас при возрождении. Святой Дух даёт нам несотворённую жизнь Самого Бога, а жизнь, о которой мы сейчас говорили, — это жизнь человека. Святой Дух даёт нам необычайную жизнь, а жизнь, о которой мы сейчас говорили, — это природная жизнь. Святой Дух даёт нам вечную зоэ, а жизнь, о которой мы сейчас говорили, — это псюхе.

Жизнь проявляется через действия. Жизнь — это сила внутри человека, которая приводит члены всего тела в движение. Деятельность человека — это выражение этой жизни. Невидимая сила, стоящая за человеческой деятельностью, является скрытым потенциалом этой жизни. Всё, что мы собой представляем по природе, включено в эту жизнь. Эта жизнь — наша душа-жизнь.

ДУША И ГРЕХ

Душа-жизнь делает одно-единственное дело: она даёт силу для исполнения приказанного. Если царствует дух, то душа-жизнь согласно руководству духа использует свою волю, чтобы принять решение и подчиниться тому, что приказывает дух. Если в теле царствует грех, то душа согласно искушению греха использует свою волю, чтобы принять решение и осуществить то, чего хочет грех. Душа-жизнь действует так или иначе в зависимости от того, кто её господин. Она отвечает лишь за исполнение приказов. До падения человека она предоставляла всю свою энергию руководству со стороны духа, а после падения она целиком и полностью подчиняется принуждению со стороны греха. С тех пор как человек стал плотью, царствующий в теле грех стал природой человека, поработив душу, которая является жизнью человека. По этой причине человек полностью подчиняется греху в своём хождении. Итак, грех — это природа человека, а душа — это жизнь человека.

Когда мы говорим о нашей жизни и природе, может сложиться впечатление, что мы считаем, что это одно и то же. Но, строго говоря, между жизнью и природой есть различие. Жизнь, по всей видимости, — это нечто более широкое, чем природа. У каждой жизни есть своя природа. Природа — это естественный принцип жизни, то есть склонности и желания жизни. Пока мы остаёмся грешниками, нашей жизнью является душа, а нашей природой — грех. Мы живём душой. Что касается склонностей и желаний нашего жития, мы ведём себя согласно греху. Давайте проясним этот момент. Решение вести себя определённым образом исходит от греха, а сила подчиниться этому решению — от души. Греховная природа предлагает, а душа-жизнь придаёт энергии. Грех советует, а душа исполняет. Таково состояние каждого неверующего.

Когда верующий принимает благодать заместительной смерти Господа Иисуса Христа на кресте, хотя он ещё не знает о факте его распятия с Христом, Бог вкладывает в него Свою жизнь, чтобы оживить его дух. Эта новая жизнь приходит с Его новой природой. Таким образом, в верующем есть две жизни: жизнь духа и жизнь души и две природы: природа Бога и природа греха.

Эти две природы — старая и новая — отличаются друг от друга. Они находятся в разладе, и их невозможно примирить. Новое и старое весь день борются, пытаясь завладеть всем человеком. На этом этапе христианин является младенцем в Христе и плотским человеком. Его переживания в это время очень непостоянные, а также весьма болезненные; победы сменяются поражениями. Позднее, когда он узнает о спасении посредством креста, то есть о том, что он должен верой считать старого человека распятым с Христом, тогда он сможет освободиться от греха, в результате чего его тело станет парализованным и тихим, как смерть. Поскольку старый человек распят, у верующего появляется сила победить грех и он в своём переживании находит подтверждение обещанию: «грех не будет над вами господствовать».

В этот момент верующий входит в сферу, где грех находится под его ногами. Все страсти и вожделения плоти больше не влекут его. В это время, находясь в таком состоянии, верующий фактически считает, что теперь он полностью духовен. Оглядываясь и видя многих своих собратьев-верующих, по-прежнему опутанных грехом, он неизбежно приходит в восторг и считает, что он достиг цели, достиг высочайшего этапа, став полностью духовным. На самом деле всё обстоит вовсе не так, как ему кажется. Даже на этом этапе он неизбежно остаётся душевным христианином.


ДУШЕВНЫЙ ХРИСТИАНИН

Чем это можно объяснить? Дело в том, что, хотя крест поработал над греховной природой верующего и оказал на неё воздействие, душа-жизнь продолжает существовать! Хотя все грехи исходят из греховной природы, а душа всего лишь исполняет её приказания, тем не менее душа — это в конце концов нечто унаследованное от Адама. Хотя душа не совсем осквернена, она не может избежать влияния падения Адама. Она природная, и она сильно отличается от жизни Божьей. Да, осквернённый старый человек внутри верующего стал мёртвым, однако душа верующего остаётся силой его жития. Он освободился от греховной природы, но душа-жизнь продолжает существовать. Поэтому он не может не быть душевным. Хотя старый человек больше не руководит душой, душа остаётся силой жития верующего. Поскольку Божья природа заменила собой греховную природу, все наклонности, желания и идеи, естественно, стали хорошими, не такими грязными, как прежде. Однако осуществляются идеи, приказы и желания его новой природы той же самой душой-жизнью, что и раньше.

Жизнь, которая зависит от души, может выполнять приказы духа природной (земной) силой, пытаясь осуществить сверхъестественную (божественную) добродетель. Говоря кратко, сила человеческого «я» используется для исполнения Божьих требований. В этом состоянии, хотя верующий победил грех с отрицательной стороны, он всё ещё незрелый в совершении праведных дел с положительной стороны. Однако мало кто готов искренне признать свою слабость, незрелость и бесполезность и положиться на Бога. Человек считает, что его сила — в его человеческой природе. Тот, кто не был смирён благодатью Божьей, никогда не будет считать себя совершенно бесполезным. По этой причине, когда речь заходит о совершении праведных дел, такой человек не хочет полагаться на Святого Духа, а опирается на силу своего «я» (души), чтобы исправлять и совершенствовать всё своё прежнее поведение. Таким образом, грозящая ему в этот момент опасность заключается в том, что он пытается угодить Богу собственной силой и не умеет пользоваться жизнью души, данной ему Богом и уже находящейся в нём, чтобы всё больше укреплять жизнь духа через Святого Духа в следовании приказаниям новой природы. В это время его духовная жизнь является новорождённой, она пока не достигла этапа зрелости, чтобы выражать все добродетели Божьей природы. Кроме того, она не вполне способна на это. Таким образом, поскольку верующему не хватает терпения, смирения и готовности быть зависимым, он не знает, что, какими бы похвальными ни были его усилия с человеческой точки зрения, он никогда не сможет угодить Богу. В итоге он применяет свою природную, душевную силу, чтобы исполнить требования Бога к Его детям. Подобные поступки и дела представляют собой смешение Божьего и человеческого, исполнение желаний неба при помощи земной силы. Поскольку в этот период дела и поведение верующего именно таковы, он остаётся душевным, а не духовным.

Многие не понимают, что такое душа-жизнь. Если говорить просто, душа-жизнь — это то, что обычно называют жизнью нашего «я». Многие верующие совершают большую ошибку: они не делают различия между грехом и своим «я». Они считают, что грех и их «я» — это одно и то же. Тем не менее и в учении Библии, и в наших духовных переживаниях это разные вещи. Грех — это нечто грязное, противостоящее Богу и предельно отвратительное. Но наше «я» не обязательно грязное, оно не обязательно противостоит Богу, и оно не обязательно является отвратительным. Напротив, часто наше «я» заслуживает уважения, оно хочет помочь Богу, и оно довольно приятное. Например, изучение Библии — это очень хорошее дело. Мы знаем, что в изучении Библии нет ничего греховного. Но очень часто, изучая Библию, человек делает это своими собственными усилиями. Хотя понимать Библию своим умом — это не грех, это работа нашего «я». Хотя трудиться для спасения людей — это не грех, но, если вы делаете это согласно собственным идеям и методам, в этом, несомненно, много вашего «я». По крайней мере, мы знаем, что стремление к духовному росту точно не греховно, но как часто такое стремление исходит из плотского «я»! Это может быть вызвано нашим нежеланием отставать от других, или тем, что духовный рост даёт нам определённые преимущества, или тем, что он сулит нам личную выгоду. Для ясности можно выразить это следующим образом: как все знают, делать добро — это не грех, но многие добрые дела полны нашего «я». Иногда добрые дела — это проявление природной доброты человека, а не того, что дано ему Святым Духом при возрождении. Например, многие люди до уверования в Господа и возрождения были милостивыми, терпеливыми и кроткими. Их милость, терпение и кротость природные, плотские, исходящие из их «я», а не из духа. Следовательно, хотя они ведут себя милостиво, терпеливо и кротко, что не является совершением греха и не греховно, они полны дел, исходящих из жизни их «я». Иногда верующие совершают добрые дела не посредством полной зависимости от Духа Божьего, а посредством собственной силы.


Это всего лишь несколько примеров, иллюстрирующих различие между грехом и нашим «я». Если мы будем двигаться вперёд в нашем духовном путешествии, мы узнаем, что во многих случаях у греха нет возможности найти в нас точку опоры, но наше «я» может каким-то образом проявиться. На самом деле наше «я» может почти смешаться с самой священной работой и самой духовной жизнью.

Поскольку верующий долго находился в узах греха, как только он избавляется от власти греха, он считает это высочайшим житием, не догадываясь, что, освободившись от греха, он ещё должен всю свою жизнь ежедневно побеждать своё «я».

Величайшая опасность, которая грозит верующему после того, как он переживёт освобождение от греха, заключается в том, что он решит, что теперь все опасные элементы внутри него исчезли. Он не осознаёт, что, хотя старый человек мёртв для греха и тело греха парализовано, грех не умер. Грех в этот момент подобен свергнутому монарху, который тратит всю свою энергию, пользуется любой возможностью, чтобы вернуться на престол. Это означает, что у верующего может и дальше быть переживание избавления от греха; однако это не означает, что он совершенный, поскольку ему предстоит непрерывно работать над своим «я».

Достойно сожаления, что некоторые верующие в Господа, которые стремятся к «святости» — избавлению от греха, — достигнув её, считают себя святыми. Они не понимают, что избавление от греха — это всего лишь первый шаг к победоносному житию. Избавление от греха — это всего лишь начальная победа, которую Бог дал нам для того, чтобы в дальнейшем у нас постоянно было много других побед. Победа над грехом — это дверь; мы делаем шаг и входим внутрь. Победа над нашим «я» — это путь, которым мы идём всю свою жизнь. После того как мы победили грех, Бог призывает нас ежедневно побеждать своё «я», причём часто это «я» самое лучшее, наиболее ревностное и всеми силами желающее служить Богу.

Если верующий знаком только с избавлением от греха, но не знаком с «отречением от себя» или с «потерей души-жизни», то на этом этапе ему грозит одна опасность: он может использовать силу своего «я», то есть души-жизни, для осуществления всей Божьей воли в нём, для выполнения Божьей работы и для явления Бога в своей повседневной жизни. Он не знает, что, кроме греха, в нём теперь две силы: сила духа и сила души. Сила духа — это сила Божья, полученная им при возрождении. Сила души — это сила того «я», которое человек получил от своего природного рождения. Это природная сила, которой он обладает без возрождения.

Сможет ли верующий двигаться вперёд и стать духовным человеком, зависит от того, как он поступит в отношении этих двух сил внутри него. Если он отвергнет силу души и будет полностью полагаться на силу духа, ему удастся стать духовным человеком. Если он будет пользоваться силой души или же одновременно силой духа и силой души, он станет душевным человеком — плотским человеком.

Цель Бога состоит в том, чтобы мы отвергли всё относящееся к нам самим: всё, что мы представляем собой, всё, чем мы обладаем, и всё, что мы можем, — и жили всецело посредством Него, ежедневно принимая жизнь, которая в Христе, через Святого Духа. Если верующий не понимает этого или не хочет повиноваться Богу в этом, то впредь в своём житии он будет служить Богу всего лишь душой-жизнью и силой своего «я». Он не духовный, а душевный человек.


Итак, духовный христианин — это тот, кто позволяет Святому Духу действовать в его духе. Он принимает личность Святого Духа, чтобы Он обитал в его духе, и он позволяет жизни, данной Святым Духом, снабжать его силой для всего его повседневного жития. За счёт силы Святого Духа он живёт на земле, ища не своей воли, а Господней. Он не полагается на свой ум, поэтому ничего не задумывает и ничего не устраивает в служении Богу. Более того, всё его житие уже не находится под управлением и влиянием его чувств, вместо этого он тихо живёт в духе.

Душевный христианин — это полная противоположность. Хотя в его духе есть жизнь, он не черпает из неё жизненное снабжение. В своей повседневной жизни он продолжает принимать в качестве своей жизни душу и во всём опирается на силу своего «я». Он поступает согласно своим предпочтениям и не учится от всего сердца слушаться Бога. В Божьей работе он продолжает использовать свой природный ум, чтобы всё искусно устраивать, и в повседневной жизни им движут и на него влияют его чувства.

Проблема двух природ теперь решена, но проблема двух жизней остаётся. И жизнь духа, и жизнь души одновременно живут внутри нас. Жизнь духа сама по себе чрезвычайно сильна. Но поскольку душа-жизнь глубоко укоренена в человеке, она действует во всём его существе и управляет им. Если человек сам не захочет отречься от своей души-жизни и позволить жизни духа жить и действовать, жизни духа будет трудно развиваться.

Такое учение чрезвычайно важно по одной причине: если верующий сосредоточится только на проблеме старого человека, считая, что духовное житие христианина сводится к победе над всеми внешними, грязными грехами, это лишит его возможности сделать шаг вперёд и выйти за рамки жития в своей душе, которую Бог ненавидит так же, как Он ненавидит грех. Верующий должен усвоить, что победа над грехом (что само по себе, разумеется, величайшее благословение) — это всего лишь состояние, общее для всех верующих, это не что-то из ряда вон выходящее. И наоборот, если верующий совершает грех, становится рабом греха, — это нечто странное и ненормальное. «Мы, умершие для греха, как же ещё будем жить в нём?» Верить, что Господь Иисус умер как наша Замена, — значит верить, что мы умерли вместе с Господом Иисусом. В противном случае не происходит никакой замены. Если мы поверили в заместительную смерть Господа Иисуса, то есть в то, что мы уже распяты вместе с Господом Иисусом, то разве не странно, что мёртвый по-прежнему способен грешить?

Освободиться от греха не сложно, поскольку нам дано полное спасение. Верующему нужно двигаться вперёд и усвоить весь урок (который, возможно, окажется сложнее и непременно будет глубже): возненавидеть свою собственную жизнь. Это подразумевает не только ненависть к своей греховной природе, которая исходит от Адама, но и ненависть к своей природной жизни, которой он живёт. Он должен быть готов не только устранить все грехи плоти, но и отречься от всех добрых дел плоти, исходящих из его собственной жизни. С точки зрения Бога, верующий не только оставляет все грехи, но и предаёт смерти эту греховную жизнь. Жизнь, которая действительно находится в Святом Духе, не только не совершает греха, но и не позволяет жить нашему «я». Святой Дух может явить Свою силу только в тех, кто живёт Им. Человек, живущий своей природной жизнью, не может рассчитывать на явления силы Святого Духа. Мы должны избавиться как от всего нечистого, так и от всего природного. Если мы по-прежнему живём согласно человеку (не обязательно греховному человеку) в природной сфере, то Святой Дух не может править в нас. Если мы освободились от греха, но продолжаем думать, как думает человек, хотеть, как хочет человек, жить, как живёт человек, работать, как работает человек, и не полагаемся полностью на работу Святого Духа Божьего в нашей жизни, то как Святому Духу явить Свою силу? Наше желание — наполниться Святым Духом, но сначала мы должны устранить повсеместное распространение души.


ПЕРЕЖИВАНИЕ СМЕШЕНИЯ ДУХА И ДУШИ

Мы не имеем в виду, что переживания душевного верующего всецело относятся к душе, хотя подобных верующих очень много. У многих душевных верующих бывают духовные переживания. Тем не менее они смешаны с душевными переживаниями.

Такие верующие в общем знакомы с духовным житием, и Святой Дух дал им возможность вести духовное житие. Но из-за многих препятствий они часто обращаются за силой для своего жития к природной жизни, надеясь исполнить Божьи святые требования своей плотью. Они по-прежнему следуют за своими желаниями и мыслями в своём поведении, они по-прежнему жаждут и ищут удовольствий в своих чувствах и знаний в своём разуме. Они могут быть духовными в знаниях, но в действительности они остаются душевными. Хотя Святой Дух уже давно живёт в их духе и Он дал им переживание свободы от греха посредством работы креста, они неизбежно следуют иногда за душой, а иногда — за духом. У некоторых это вызвано недостатком понимания, но у большинства — нежеланием следовать за духом, так как они любят свою душу-жизнь.

На самом деле в переживаниях дух очень легко отличить от души. Духовное житие — это житие, которое следует исключительно приказам интуиции в духе. Если верующий ходит согласно Духу, ему нужно занимать положение того, кто соглашается, кто ничего не решает, не предлагает и не начинает, а тихо ждёт голоса Святого Духа в своём духе. Как только его интуиция слышит внутренний голос, он поднимается и начинает действовать, слушаясь приказа интуиции. В таком духовном житии сам верующий всегда занимает положение соглашающегося. Единственный, кто может начать что-либо, — это Святой Дух.

В то же время такой верующий не полагается на себя. Он не использует собственную силу в следовании за Божьей волей. Всякий раз, когда требуется сделать шаг, он приходит к одному только Богу, полностью осознавая своё бессилие, и просит Бога дать ему обещание. Затем, на основании Божьего обещания, он переходит к действию, рассчитывая на силу Святого Духа как на свою. В такой момент Бог, несомненно, даст ему силу согласно Своему Слову.

Душевное житие прямо противоположное. Его единственный центр — собственное «я» человека. Если верующий душевный, он действует согласно своему «я». Это означает, что его «я» является отправной точкой его поведения. В своём поведении он руководствуется только своими мыслями, своими рассуждениями и своими желаниями. Его поведение регулирует не голос Святого Духа во «внутреннем человеке» — его действия определяются мыслями, рассуждениями и желаниями его собственного внешнего человека. Даже его чувство радости связано с его собственным удовлетворением и с достижением его предпочтений.

Как мы ясно указали, тело представляет собой оболочку души, а душа — оболочку духа. Как святилище находится снаружи святого святых, так душа находится снаружи духа. Таким образом, мы видим, как легко духу попасть под влияние души. Душа и дух душевных верующих тесно переплетены. Хотя их душа избавлена от господства тела и уже не находится под властью его вожделений, их дух не был отделён от души. Как их душа была соединена с их телом (одна часть была жизнью, а другая — природой), так их дух соединён с их душой (одна часть даёт силу, а другая высказывает предложения). Таким образом, душа часто оказывает влияние на дух.


Поскольку дух окружён душой, как бы погребён внутри души, на него часто влияет разум. Возрождённому человеку присущ невыразимый мир в его духе, но, так как дух и душа не были разделены, даже небольшое возбуждение способно нарушить мир и безмятежность его духа. Это объясняется тем, что у души много независимых желаний и мыслей. Иногда душа полна радости; это влияет на дух и побуждает верующего считать себя счастливейшим человеком в мире. А когда его что-то раздражает, он считает себя самым несчастным человеком в мире. У душевного верующего нередко бывают такие переживания.

Когда душевные верующие слышат учение о разделении духа и души, они очень хотят узнать, где находится их дух. Но все их искания заканчиваются впустую, и им так и не удаётся ощутить, что у них есть дух. Поскольку у многих верующих никогда не было настоящего переживания в духе, они, естественно, не способны отличать свой дух от своей души. Более того, поскольку их дух и душа по-прежнему тесно переплетены, они принимают переживания души (такие как радость, видение, любовь и т. д.) за высочайшие духовные переживания. Раз у них нет никаких духовных переживаний, им следует просто признать это, а не заменять свой дух своей душой, причиняя тем самым себе ущерб.

Прежде чем житие верующего станет полностью духовным, у него обязательно будут описанные выше переживания смешения духа и души. Что касается его чувств, ему недостаточно безмятежности в духе, он ищет эмоционального удовольствия. Что касается его поведения в повседневной жизни, иногда он следует водительству интуиции, а иногда — своим собственным мыслям, рассуждениям и желаниям. Подобное переживание смешения духа и души указывает на то, что в верующем два источника: один — от Бога, а другой — от человека; один — от Святого Духа, а другой — от собственного «я»; один интуитивный, а другой рациональный; один духовный, а другой природный; иначе говоря, один — от духа, а другой — от души. Пока верующий не достиг совершенства, он следует то за одним, то за другим. Если верующий внимательно исследует себя в свете Божьем, он увидит, что внутри него есть эти две жизни. Поэтому иногда он живёт одной жизнью, а иногда — другой. Иногда он осознаёт, что должен жить верой, доверяя в сердце Святому Духу, а иногда он живёт согласно себе и тому, что он сам называет духовными чувствами. При таком житии он чаще бывает в душе, чем в духе. Верующий является душевным настолько, насколько он понимает жизнь духа, включая принцип взаимодействия с Богом, а также насколько он действует и принимает решения согласно душе-жизни. Деятельность его природной жизни в различных частях его существа определяет степень его душевности. Некоторые могут жить исключительно в мире ощущений и идей; некоторые живут то душой, то духом. Если верующий не будет научен Самим Богом и не получит откровение Святого Духа в своём духе, он не узнает, как отвратительна душа-жизнь, и не захочет жить исключительно в духе.
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ГЛАВА ВТОРАЯ

ПЕРЕЖИВАНИЕ ДУШЕВНЫХ ВЕРУЮЩИХ

ЖИТИЕ ДУШЕВНЫХ ВЕРУЮЩИХ

По причине индивидуальных отличий житие душевных верующих не может быть одинаковым у всех. Каждый человек в мире индивидуален как личность. После того как человек поверит в Господа и возродится (навеки), его личность не уничтожается. В противном случае вечность в будущем была бы совершенно неинтересной! Таким образом, душевное житие верующих может быть различным в зависимости от человека. По этой причине мы можем говорить лишь в общем, выделяя те моменты, которые наиболее заметны в душевном житии, и кратко описывая переживания различных аспектов, чтобы дети Божьи сравнили с ними свои переживания.

Одна характерная черта душевных верующих — любопытство. Они изучают библейские пророчества, чтобы узнать будущее, стараясь собрать полную информацию для удовлетворения своего любопытного разума. Их одежда, речь и поведение указывают на то, что они стараются подчеркнуть своё отличие и превосходство. Многими своими действиями они стараются добиться потрясающего, мгновенного успеха. Они и до уверования в Господа отличались этим, и после спасения им всё ещё трудно преодолеть свою природную жизнь. Они не похожи на духовных верующих, которые не пытаются понять тот или иной вопрос просто из любопытства. Душевные верующие не стараются увязать свои переживания с Божьим учением, а обращают внимание в основном на понимание в своём разуме, другими словами, они любят рассуждать. Больше всего их огорчает не то, что их переживания не поспевают за их идеями, а то, что они не могут понять с помощью своих идей и своего разума те переживания, которых у них нет. Будучи подвержены самообману, они ошибочно полагают, что всё, что они поняли умом, они пережили. Это огромное заблуждение.

Часто душевные верующие встают на позицию самоправедности, хотя внешне это может быть малозаметно. Они бывают очень упрямы в отношении своих мелочных мнений. Мы должны твёрдо держаться важных истин, записанных в Библии, но мы, безусловно, можем оставлять другим людям право выбора в том, что касается мелких положений. Мы можем считать своё понимание совершенно ясным и свои убеждения безошибочными, однако, если мы отцеживаем комара, но проглатываем верблюда, это неугодно Господу. Нам следует откладывать разногласия по мелким вопросам и стремиться к единству по крупным вопросам.

Разум душевных верующих часто беспокоят злые духи, так что в их мысли вторгаются путаница, неразбериха, а иногда и осквернение. В разговоре они отвечают невпопад, их разум мчится на огромной скорости, часто перепрыгивая с одной темы на другую, демонстрируя тем самым, сколь рассеянны их мысли. Даже когда они молятся или читают Библию, их тело находится на месте, а их разум где-то далеко. В своей реакции на людей и на события они не думают — они сразу действуют, не рассуждая. При этом, если им указать на их поведение и разъяснить, как следует себя вести, они сошлются на схожие примеры своих поступков, доказывая, что они всё тщательно взвешивают и действуют согласно некоему принципу. Иногда они и в самом деле сначала думают, а потом действуют. Поведение душевных верующих часто бывает очень непостоянным.


Душевные верующие легко возбуждаются. То они находятся в радостно-взволнованном состоянии, то впадают в подавленное и печальное состояние. Когда они радуются, им, похоже, и целого мира мало — они рвутся в небеса. Но когда они печальны, они чувствуют себя никому не нужными в мире. Иногда они сверх меры радостны и взволнованы в своих чувствах, будто в них горит огонь, будто они нашли клад. Но иногда, когда их сердце не пылает, на них внезапно накатывает чувство утраты, они удручены, ничто не радует их. Их радость и их подавленность зависят от их чувств. В их жизни нет стабильности и постоянства. Всей их жизнью руководят их радость и их печаль.

Большинство душевных верующих чрезмерно чувствительны. С ними трудно иметь дело, так как они считают, что всё вокруг направлено против них. Если их в чём-то оставляют без внимания, они сердятся. Им всё время кажется, что отношение окружающих к ним изменилось в худшую сторону; из-за этого они становятся грустными, печальными и обиженными. Они легко сближаются с людьми. Они живут жизнью человеческих привязанностей до такой степени, что им трудно отделиться от других. Если в подобных отношениях происходят малейшие изменения, это доставляет им невыразимую душевную боль. Они при этом считают, что страдают за Господа.

Богу известна слабость душевных верующих — они часто бывают сосредоточены на себе; добиваясь небольшого духовного прогресса, они считают себя особенными. Поэтому Он часто даёт им особую благодать, позволяя им иметь множество чрезвычайных переживаний, таких как чувство радости и чувство того, что Господь очень близок, реален и осязаем; Он делает это для того, чтобы они смирились и приблизились к Богу, который дал им благодать. Эти верующие, однако, поступают вопреки Божьему желанию. Они не воздают славу Богу и не приближаются к Нему просто потому, что Он дал им благодать. Вместо этого они используют Божью благодать как повод для похвальбы. Они полагают, что получили такую благодать, просто потому что они сильнее других; они думают, что, поскольку у них есть такие переживания, они более духовны, чем другие. Радость душевных верующих — это, как правило, очень эмоциональная радость, и все их переживания — особые переживания. Из-за всего этого они считают себя более духовными, чем остальные. Они даже не догадываются, что на самом деле всё это — подтверждения того, что они душевные. Духовные люди живут верой, а не чувствами.

Не все изменения в душевных верующих происходят под действием чувств. Часто их сердце приходит в смятение из-за внешних обстоятельств. В их внутреннего человека вторгаются люди, дела и события в мире, в результате чего они теряют покой в своём духе. Если поместить душевного верующего в радостную обстановку, он будет радоваться, а если поместить его в трудные обстоятельства, он будет печален. Ему не хватает сил создать свою собственную обстановку. Поставьте его рядом с киноварью — и он станет красным, поставьте его рядом с чернилами — и он станет чёрным.

Душевные верующие часто живут эмоциональной жизнью. Прежде чем верующие станут духовными, Господь часто позволяет им ощущать Его присутствие. Такое ощущение нравится душевным верующим больше всего. Когда у них бывает такое ощущение, они думают, что достигли наивысшего состояния и совершили грандиозный рывок на пути к духовности. Временами Господь не даёт им таких ощущений, но, поскольку они ещё не начали жить исключительно верой, очень часто Господь даёт им ощущение Своего присутствия, чтобы постепенно научить их не полагаться на свои чувства, а опираться только на веру. Они, однако, не понимают Господнего намерения. Они думают, что, когда у них бывают подобные ощущения, они находятся в самом высоком духовном состоянии, а когда таких ощущений не бывает — в самом низком.


Очень распространена среди душевных верующих такая черта, как говорливость. Не то чтобы они не знали, что им следует быть немногословными, но, когда они приходят в эмоциональное возбуждение, их так и тянет начать бесконечный разговор. Начав говорить, они не способны держать себя в руках. Создаётся впечатление, что, когда их уста открываются и слова льются из них лавиной, их разум теряет контроль над ними. Не то чтобы они не продумали заранее, что они скажут, но, начав говорить, они не могут удержаться. То, что они говорят, исходит из их мыслей, накопившихся за день. Они знают, что им не следует быть болтливыми, но, как только они увлекаются разговором, они не могут замолчать. При этом, когда чрезмерную говорливость проявляют другие люди, они осознают, что это неуместно, и тайно критикуют их в своём сердце. Поскольку они слишком много говорят, им не избежать обид. Либо они теряют гармонию с другими из-за споров, либо теряют любовь из-за критики, либо они из-за своей болтливости перестают отдавать себе отчёт в том, что происходит в их сердце. Поскольку душевные верующие говорливы, во время разговора им неизбежно приходят в голову случайные мысли, из-за чего они резко меняют тему или вдаются в ненужные подробности.

Душевным верующим известно, что святые должны быть благочестивыми и не должны быть острословами. Тем не менее им очень нравится острить и слушать остроты в разговоре с другими. Им нравятся непринуждённые, по-юношески легкомысленные разговоры и любые другие разговоры, способные поднять им настроение. Острословие незаменимо для душевных верующих. Впрочем, это не всегда верно; иногда они гнушаются неблагочестивых разговоров; правда, у них не получается быть последовательными в этом. Всякий раз, когда их чувства приходят в возбуждение, они неизменно идут путём веселья, стремясь получить удовольствие.

Душевные верующие любят «хорошо выглядеть», им не чуждо эстетство. Они следуют художественным взглядам мирских людей и подстраивают под них свои вкусы. Им не свойственно считать себя мёртвыми для человеческих представлений о красоте. Поэтому часто они гордятся своими художественными взглядами.

В своих действиях душевные верующие часто впадают в крайности. Они доходят либо до одной крайности, либо до другой. Они могут либо чрезмерно восхищаться искусством, либо быть вообще бесчувственными к красоте. Бывает, что они ходят в лохмотьях, и даже это их совершенно не смущает. Они, наоборот, считают, что так они страдают вместе с Господом. Они и не догадываются, что верующие должны стремиться к чистоте (а не к красоте).

Те из душевных верующих, кто слывёт интеллектуалом, выражают свою душевность в том, что стараются выглядеть как «представители богемы». Свежее утро неизменно настраивает их на героический лад, а лунная ночь — на скорбный. Они часто ворчат на свою жизнь и безудержно рыдают от своих мучений. Они любят литературу и восхищаются её красотой. Им нравятся стихи: читая их нараспев или бормоча их себе под нос, они испытывают чувство превознесённости над всем мирским. Им также нравится путешествовать и любоваться горами и реками, чтобы тем самым быть ближе к природе. Часто у них возникает мысль о том, чтобы удалиться от мира и жить в уединении, поскольку они видят, как деградирует мир. Размышляя об этом, они любуются собой: до чего они превознесённые и благородные! Все остальные верующие выглядят осквернёнными и невыносимо вульгарными. Подобные верующие часто считают себя очень духовными, не понимая, что они предельно душевные! Кроме того, таким душевным людям очень сложно войти в полностью духовную сферу. Ими целиком управляют их чувства. Их состояние опасно тем, что они самодовольны и не осознают шаткость своего положения.


После того как душевные верующие узнали доктрину об отличии духа от души, им легко понять это учение своим природным разумом. Они непроизвольно начинают замечать многие признаки душевной деятельности в жизни других людей и легко распознают душевные поступки и мысли других людей, не понимая при этом, что сами они такие же душевные, как те, кого они обвиняют в душевности, что сами они не менее душевные, чем другие.

У большинства душевных верующих много духовных знаний, но их переживания никогда не соответствуют тому, что они знают. Поскольку они много знают, они также много осуждают. Поэтому критика других является характерной чертой душевных верующих. Они получают благодать, чтобы иметь знания, но в отличие от духовных верующих они не получают благодать, чтобы иметь смирение. По этой причине в их отношениях с людьми присутствует некоторая жёсткость. Те, кто близко связан с ними, чувствуют в них какую-то неподатливую, твёрдую оболочку. Они не похожи на духовных верующих, внешняя оболочка которых преломлена, так что они стали открытыми и добрыми к людям.

Внешне душевные люди всё приписывают благодати Божьей и воздают славу Богу, но, сколько бы они это ни делали, все их мысли всегда сосредоточены на их «я». Какими бы они себя ни считали: хорошими или плохими, — их мысли всё время вращаются вокруг них самих. Они ещё не потерялись в Боге.

Душевные верующие очень гордые. Поскольку их мысли всегда сосредоточены на них самих, они не могут не быть гордыми. Когда они оказываются в стороне — будь то в работе или в глазах окружающих, — это задевает их больше всего. Они не выносят, когда их неправильно понимают или обсуждают их недостатки. Они ещё не похожи на более духовных братьев, которые с радостью принимают всё, что Бог устраивает для них, будь то возвышение или отвержение. Для них не приемлемо, если их презирают или если они кажутся ниже других. Даже если они получили больше Божьей благодати и узнали фактическое состояние своей природной жизни, так что они осознали, насколько они растленные, и смирили себя перед Богом, то, считая себя худшими людьми в мире, они при этом думают, что они смиреннее других, и хвалятся своим смирением! Гордость часто прячется в глубочайшей части их сердца, невидимая для других и даже для них самих.


РАБОТА ДУШЕВНЫХ ВЕРУЮЩИХ

Душевные верующие не отстают от других в вопросе работы. Они очень активные, ревностные и готовые работать. Это, однако, не означает, что они трудятся, выполняя Божье повеление. Нет, они делают это, потому что им это нравится, они работают из собственного энтузиазма. Они считают, что в любом случае выполнять Божью работу — это хорошо, но они не знают, что по-настоящему это хорошо только тогда, когда они выполняют работу, которую Бог даёт им. У них нет ни доверия Богу в сердце, ни времени, проведённого в тишине перед Ним. Они не искали Божьей воли со всей искренностью. Они работают согласно собственным представлениям; их разум полон планов и идей, потому что они трудятся, считая, что ушли намного дальше праздных братьев. Они и не догадываются, что верующим, которые обрели Божью благодать, легче вести духовное житие, чем ревностным верующим.

Работа душевных верующих основана главным образом на чувствах. Они способны работать, когда чувствуют себя счастливыми; в противном случае они полностью останавливаются. Когда их сердце горит и они трепещут от неизъяснимой радости, они могут свидетельствовать людям часами и не утомляться. Но если у них нет такого ощущения, если их сердце холодно и они не чувствуют никакого возбуждения, то, даже видя величайшую нужду (например, если человек находится при смерти), они лишь произнесут несколько слов или вообще ничего не скажут. Если у них есть чувство, они готовы пробежать тысячу километров; если у них нет чувства, они не сдвинутся с места. Они не могут невзирая на чувства беседовать с самарянкой, когда они голодны, или говорить с Никодимом, когда их глаза слипаются от усталости.

Душевным верующим нравится интенсивная работа. Но в отличие от духовных верующих они не способны при обилии работы поддерживать тишину в своём духе, чтобы исполнять Божье приказание без спешки. Когда работы много, их сердце приходит в смятение. Когда во внешних делах путаница, их сердце тоже запутывается. Их сердцем руководят внешние обстоятельства. Про любого душевного верующего, выполняющего какую-нибудь работу, можно сказать, что он «хлопочет, много служа» (Лк. 10:40) и «тревожится» сердцем.

В своей работе душевные верующие легко разочаровываются. У них нет твёрдой веры, чтобы полагаться на Бога, который способен выполнить Свою работу. Они не понимают Божьего «закона веры». Ими управляют их чувства и внешнее окружение. Как только им кажется, что они потерпели неудачу (что не обязательно соответствует действительности), они разочаровываются. Когда всё вокруг выглядит мрачно, они падают духом. Они никогда ещё не находили покоя в Боге.

Душевные верующие близоруки, поэтому они легко разочаровываются. Они видят только происходящее в настоящий момент. Нынешняя победа приводит их в восторг, а нынешнее поражение расстраивает. Они ещё не научились верой видеть конечный результат. Они хотят добиться какой-нибудь мгновенной победы, чтобы удовлетворить желание своего сердца. Без этого они не могут доверять Богу, находясь во тьме, и неутомимо двигаться вперёд.

Душевным верующим очень легко замечать недостатки в других, хотя сами они не всегда сильнее. Они склонны критиковать других и редко прощают. Они не умеют следовать первоначальным пожеланиям людей. Когда они изучают и исправляют ошибки других, у них часто возникает чувство самоудовлетворённости, превосходства и гордости. Иногда, когда они помогают людям, они делают что-то хорошее и оправданное, но их мотивы при этом не надлежащие.


Душевные верующие часто бывают торопливыми. Они не умеют ждать Бога. Они всегда всё делают поспешно, суетливо и без промедления. Даже когда они занимаются работой Божьей, ими движет их энтузиазм и пыл и они просто не могут ждать, пока Бог даст ясное направление и водительство и откроет путь.

Разум душевных верующих часто бывает полностью поглощён их работой. Они размышляют, планируют, рассчитывают и прогнозируют. В своём разуме они всегда помнят о своей работе: успехах, неудачах и других результатах. Иногда они представляют себе будущее своей работы. Когда они думают о светлой его стороне, они вне себя от радости. Когда они думают о тёмной стороне, они подавлены печалью. И в том и в другом случае они порой забывают о сне и еде. Так или иначе их разум полностью поглощён работой. Думают ли они столько же о своём Господе? Как правило, нет. Они думают больше о работе, чем о своём Господе. На их взгляд, работа Господа очень важна, но часто они забывают Господа, который дал им работу. Работа Господа становится центром всего, а Господь работы уходит на второй план.

Поскольку душевным верующим не хватает настоящей духовной проницательности, в своих поступках они подсознательно руководствуются внезапными мыслями своего разума. Поэтому в работе они часто говорят что-то неуместное. Их слова не удовлетворяют нужды людей. Тем не менее, поскольку сами они полагают, что у людей «должна быть» такая нужда, они произносят бесполезные слова, пытаясь помочь людям. Человеку нужно сочувствие, а они упрекают его; человеку нужно увещевание, а они утешают его. Объясняется это тем, что им не хватает духовного понимания и что они слишком полагаются на свои ограниченные идеи. Даже когда становится очевидно, что их слова были тщетны, их это всё равно не убеждает.

У душевных верующих много планов и много мнений. Поэтому им очень трудно работать с другими людьми. На их взгляд, всё, что они предлагают, — правильно, поэтому они рассчитывают на полное согласие со стороны других людей. В работе с другими у них одно требование: безусловное согласие с их взглядами. По их мнению, даже малейшая идея неразрывно связана с истиной, раз и навсегда переданной святым. Они не могут допустить, чтобы другие приступали к работе, если есть какое-либо различие в мнениях. Они знают, что мнений быть не должно, но если чьё-то мнение и должно умереть, то не их. Они понимают, что секты — это что-то не соответствующее Писанию, но умереть должна не их секта, а какая-то другая. Всё, во что они не верят, они считают ересью. Но при этом те, кто является таким же душевным верующим, как они, отвергают то, во что они верят. Более того, важную роль в их работе играет личная преданность. Им нравится иметь свою маленькую группу, свой так называемый «внутренний круг». Они не способны работать вместе с другими детьми Божьими. Они любят делить Божьих детей исходя из своих предпочтений.

Когда душевные верующие проповедуют, они не могут полностью полагаться на Бога. Они опираются либо на свои иллюстрации, толкования и оригинальные идеи, либо на свою силу убеждения. Вероятно, существуют отдельные знаменитые проповедники, которые опираются исключительно на себя: «Люди должны слушать. Ведь это сказал я!» Они могут полагаться на Бога, но могут и на себя. Поэтому им требуется очень тщательная подготовка. На молитву, искание Божьей воли, ожидание силы свыше они тратят меньше времени, чем на подготовку планов, сбор материала и напряжённое и всестороннее обдумывание. Они заучивают всё сообщение наизусть, а во время проповеди просто читают его по памяти. Ведущую роль в такой работе играет разум.


Естественно, в такой проповеди человек больше опирается на сообщение, чем на Господа. Такие верующие всем сердцем надеются затронуть сердца людей тем, что они проповедуют, вместо того чтобы надеяться на то, что Святой Дух раскроет людям их нужду и что Господне снабжение восполнит их недостаток. Они подчёркивают своё говорение и полагаются на него, и это говорение может целиком и полностью состоять из истины. Однако без оживляющего действия Святого Духа такая истина бесполезна. Если человек полагается на слова, а не на Святого Духа, это даёт очень незначительные духовные результаты. Людям может понравиться такое говорение, и они примут его, но оно достигает только их разума.

Душевные верующие любят использовать в своей проповеди высказывания, поражающие воображение, в то время как по-настоящему духовные верующие способны преподнести ясное и понятное учение, которое никому до них не приходило в голову, потому что Господь дал им обильные переживания. Душевные верующие любят подражать этому в своей работе, так как подражание — одна из их отличительных черт. Они считают, что только такое говорение способно увлечь слушателей. Они любят вставлять в проповеди странные фантазии. Если во время прогулки, беседы, еды или сна им пришли в голову странные мысли, они непременно запишут их, чтобы впоследствии использовать их, не задумываясь, были ли подобные мысли раскрыты Святым Духом в их духе и пережиты ими или же это просто внезапные мысли, промелькнувшие в их разуме.

Некоторым душевным верующим доставляет удовольствие помогать людям, однако, поскольку сами они не достигли зрелости, то, помогая другим, они не умеют давать им пищу в нужное время. Это не означает, что у них нет знания — на самом деле у них много знаний. Когда они замечают в других какую-то проблему или слышат о какой-то трудности, они притворяются опытными верующими, которые пытаются помочь. Опираясь на своё ограниченное понимание и некоторую проницательность, которую они усвоили у более опытных верующих, они бойко говорят о библейских учениях и переживаниях святых. Помогая другим, душевные верующие часто рассказывают всё, что они знают, а иногда идут ещё дальше и рассказывают то, чего они не знают, что они лишь предполагают. Помогая другим, они всегда изливают на них всё, что накоплено в их разуме, они демонстрируют всё подряд. Они не задумываются: болен ли этот человек именно этой болезнью? В этом ли его нужда? Способен ли этот человек принять так много учений сразу? Они подобны Эзекии, который открыл все свои кладовые и показал все свои сокровища.

Иногда их никто не просит говорить, но их что-то внезапно возбуждает в их чувствах и они изливаются множеством духовных доктрин, многие из которых, возможно, являются просто отвлечёнными идеями. Иногда подобное поведение продиктовано желанием показать свои знания.

Это, однако, относится не ко всем. Некоторые могут хранить полное молчание, не произнося ни слова. Даже когда они видят огромную нужду, когда они должны говорить, чтобы помочь другим, их уста остаются закрытыми. Они подавлены своей природной робостью и страхом, поэтому они не свободны. Они могут сидеть рядом с разговорчивыми верующими и про себя критиковать их, но их молчаливость — это нечто не менее душевное, чем разговорчивость.

Поскольку душевные верующие не были глубоко укоренены в Боге и не научились скрываться в Боге, они часто бывают на виду. Даже когда они выполняют духовную работу, они всегда стремятся занять заметное положение. Приходя на собрание, они настраиваются не на то, чтобы услышать других, а на то, чтобы их услышали другие. Когда им дают высокую оценку, они переполняются радостью.


Душевные верующие с удовольствием учатся употреблять духовную терминологию. Им нравится изучать термины, фразы и особые выражения. Когда представится подходящий случай, они употребят их все до одного. Работая, они используют духовные слова в качестве материала для своего говорения, впрочем, не прилагая к этому сердца. То же относится к их молитве.

Душевные верующие очень честолюбивы, они всегда хотят выделяться на общем фоне. В них сильно тщеславие в Господней работе. Они стремятся стать могущественными работниками, которых Господь использует в огромной мере. Что ими движет? Они хотят получить для себя какое-нибудь положение, то есть славу. Они любят сравнивать себя с другими — главным образом не с теми, кого они не знают, а со своими соработниками и знакомыми. Это сравнение и тайное соперничество носят очень ожесточённый характер. Такие верующие смотрят на тех, кто уступает им в чём-либо, сверху вниз, считая их сильно отстающими. Сравнивая себя с теми, кто обладает более высокими и глубокими духовными переживаниями, они считают, что ничем не уступают им. Они всегда хотят быть великими и быть главой. Они надеются, что в своей работе они добьются успеха и что она будет солидно выглядеть. Всё это, естественно, скрыто глубоко в их сердце и незаметно для других. Разумеется, иногда эти мысли смешиваются с другими, более чистыми, мыслями. Тем не менее факт состоит в том, что такие мысли являются преобладающими.

Душевные верующие легко становятся самодовольными. Если Господь использует их, чтобы спасти одного человека, они будут чрезвычайно рады. Если они один раз добьются успеха, они будут в восторге, считая себя успешными в духовном мире. Стоит им чему-то научиться или что-то узнать, они думают, что достигли невиданных глубин. Общая черта душевных верующих состоит в том, что они, подобно маленькому сосуду, быстро наполняются. Они не видят, насколько глубок океан. Если в их ведёрке есть немного воды, им этого хватает. Они ещё не потерялись в Боге. В противном случае они могли бы бесстрастно относиться ко всему происходящему. Их же взгляд прикован к их крошечному «я». Поэтому малейшие приобретения и потери легко затрагивают их. Их мелкость не позволяет Богу больше использовать их. Если они так радуются и хвалятся, когда спасается десять человек, что с ними будет, если спасётся тысяча?

Успешно выполнив в своём проповедовании некоторую работу, душевные верующие всегда считают, что они замечательные. Они подолгу любуются собой и размышляют о своём превосходстве, считая, что они отличаются от других, что они «больше наибольшего из апостолов», одним словом, они замечательные. Иногда они огорчаются из-за того, что другие не считают их такими. Они полагают, что окружающие так к ним относятся просто по причине собственной близорукости, будучи не способны узнать в них пророков из Назарета. Иногда им кажется, что в их сообщении есть несколько мыслей, которые ещё никто никогда не высказывал, и, если слушателям не удаётся оценить эти чудесные положения, их это расстраивает. Проведя успешную работу, они день или два находятся в состоянии самоудовлетворения или по крайней мере в течение нескольких часов они испытывают самодовольство. В такие минуты они часто думают, что очень скоро в их лице церковь Божья обретёт великого евангелиста, вождя духовных оживлений или писателя. И как же они печалятся, если никто не обращает на них внимания!


Душевные верующие — это верующие без принципов. В своих словах и делах они не руководствуются теми или иными принципами. Их житие протекает в соответствии с их чувствами и с их разумом. Они поступают сообразно с тем, что они чувствуют или думают, иногда даже вопреки своей обычной манере поведения. Как только душевные верующие заканчивают какую-либо работу, в них легко заметить такую перемену. Что они проповедовали, такими они и становятся. Если они делали сообщение о терпении, они, вне всякого сомнения, в следующие день-два будут очень терпеливыми. Если они увещевали людей хвалить Бога, то сразу вслед за этим они будут непрестанно хвалить Бога. Но продлится это недолго. Объясняется это тем, что они живут согласно своим чувствам. Их собственные слова возбуждают их чувства, так что они живут соответствующим образом. Но как только чувства остывают, всему приходит конец.

У душевных верующих есть ещё одна особая черта: у них много даров. Верующие в узах грехов не обладают таким количеством даров и духовные верующие тоже. Бог даёт душевным верующим больше даров для того, чтобы они могли добровольно предать все эти дары смерти и снова обрести их в более славном виде в воскресении. Эти верующие, однако, не желают предавать свои дары смерти, а, наоборот, используют их при каждой возможности. Бог с самого начала дал им дары для того, чтобы Самому использовать их для Своей славы. Однако душевные верующие считают эти дары своими, а работу, которую они выполняют, — Божьей. Поэтому они не полагаются на то, что Святой Дух будет вести и использовать их, а вместо этого действуют по своему усмотрению. Более того, если работа оказывается успешной, они приписывают славу себе.

Разумеется, всё подобное самопрославление, самохвальство и восхищение собой происходят втайне. Какими бы смиренными они ни были и как бы они ни воздавали всю славу Богу, они не могут не сосредотачивать свои мысли на себе: «Да, правильно — вся слава должна воздаваться Богу, но и мне тоже!»

Поскольку у душевных верующих много даров, прекрасные мысли и богатые чувства, им легко пробудить у людей интерес и всколыхнуть их сердца. Поэтому душевные верующие бывают очень привлекательными. Работая, они легко получают признание обычных верующих. На самом деле им не хватает духовной силы — у них нет силы Святого Духа, текущего реками живой воды. Всё, что у них есть, ограничивается ими самими. Люди видят лишь то, что эти верующие имеют сами по себе, не более того, поэтому такие верующие не могут помочь людям получить духовную жизнь. На первый взгляд они очень богатые; на самом деле они предельно сухие.

Здесь надо добавить ещё несколько слов. Верующие могут стать душевными верующими со всеми упомянутыми выше переживаниями ещё до того, как они полностью избавятся от господства греха. Согласно фактическим переживаниям верующих, многие, с одной стороны, совершают грехи, находясь под господством тела, а с другой стороны, живут посредством самих себя, находясь под влиянием души. Если мы посмотрим на это согласно учению Библии, вопрос станет ещё более понятным, так как и те и другие — от «плоти». Иногда они совершают грехи, а иногда они следуют за своим «я». Иногда они следуют за телом, а иногда — за душой. В действительности это относится ко многим верующим. Если верующий может, с одной стороны, совершать грехи, а с другой — быть душевным, то он также может, с одной стороны, быть душевным, а с другой — иметь некоторые духовные переживания. В любом случае переживания верующего — очень сложный вопрос. Это, разумеется, касается деталей, но суть остаётся неизменной. Главный вопрос, который мы должны задать себе, таков: были ли мы очищены от всего, что связано с нечестием? Если нет, то мы по-прежнему принадлежим к тому, что связано с нечестием. Даже если у нас есть духовные переживания, мы ещё не духовные. Лишь тогда, когда у нас больше не будет переживаний греха и нашего «я», мы станем духовными. Таким образом, у верующего может быть много чудесных чувств в его душе и наряду с этим много вожделений в теле. Точно так же у него может быть много духовных переживаний и наряду с этим много чувств в душе. Разумеется, есть и такие, кто полностью избавлен из одной сферы и вошёл в другую.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

ОПАСНОСТИ ДУШЕВНОГО ЖИТИЯ

ПРОЯВЛЕНИЯ ДУШИ-ЖИЗНИ

Мы уже говорили о том, как проявляется душа-жизнь. Теперь давайте обобщим это одним предложением. Говоря очень обобщённо, проявления души-жизни можно разбить на следующие четыре категории: 1) использование собственных природных способностей; 2) упорство, упрямство и непокорность Богу; 3) притворная мудрость, множество мнений и планов; и 4) искание духовных переживаний с помощью чувств. Причину этого следует искать в том, что душа-жизнь — это природные способности и душа как орган делится на волю, разум и чувства.

Поскольку основными частями души являются разум, чувства и воля, у многих христиан бывают довольно разнообразные переживания, хотя все эти христиане являются душевными. Некоторые склоняются в сторону разума, другие — в сторону чувств, а третьи — в сторону воли. Хотя эти аспекты жития сильно отличаются друг от друга, всё это — душевное житие. Верующий со склонностью в сторону разума может распознать, что тот, кто склоняется в сторону чувств, — душевный, а тот, кто склоняется в сторону чувств, может, в свою очередь, распознать, что склоняющийся в сторону разума — душевный. На самом деле оба они душевные. Самое важное для верующих — это применять раскрытый Богом свет, чтобы он озарял их истинное состояние. В этом случае истина освободит их. Но они не должны использовать свои новые знания в качестве мерила, чтобы критиковать других. Если дети Божьи готовы применять Божий свет, так чтобы он озарял их, их духовная жизнь не останется без изменений.

Поиск, принятие и распространение истины при помощи разума — это основное проявление душевности человека. Даже наиболее духовные переживания и высочайшая истина могут служить лишь развитию разума. Хотя жизнь верующего при этом не остаётся незатронутой, изначальное желание такого человека — удовлетворить свой разум. Если верующие являются душевными и ими управляет разум, то он полон духовных желаний. Но такие верующие полагаются на свои мысли больше, чем на Божье откровение. Они больше планируют своим разумом, чем молятся и полагаются на Бога.

Чаще всего за духовные переживания принимают переживания, связанные с чувствами. Душевный верующий, склоняющийся в сторону чувств, всегда ищет каких-то чувств в своей жизни. Он хочет чувствовать присутствие Бога своим сердцем или органами своего тела, чувствовать горение «огня любви», чувствовать себя довольным, чувствовать себя духовно окрылённым, чувствовать беспрепятственное продвижение в работе. У истинно духовного верующего тоже иногда бывают такие чувства, но, есть они или нет, он всё равно может двигаться вперёд и радоваться. Верующий, сосредоточенный на чувствах, может служить Господу, только когда у него есть подобные чувства. Когда у него их нет, он не может сделать ни шагу вперёд.

Воля представляет собой обычное проявление душевной жизни. Воля — орган самоуправления человека. С помощью воли душевный верующий делает своё «я» средоточием всех своих мыслей, слов, поступков и жизни. Всё, что он хочет понять, предназначено для него самого. Всё, что он хочет почувствовать, предназначено для его наслаждения. Работа, которую он выполняет, выполняется по его плану. Цель его поведения — прославить себя. Его средоточием является он сам.

Как мы уже увидели, слово, переводимое как «душа», в Библии также имеет значение «живое существо», «животное». Таким образом, значение этого слова на языке оригинала — «животная жизнь». Это помогает нам понять суть проявлений души-жизни. Описать жизнь и работу душевного верующего можно с помощью одного очень уместного предложения: всё это — «животная активность», «животная жизнедеятельность». Такой верующий составляет много планов, он выполняет большую работу, его разум очень деятелен, его чувства постоянно отвлекаются — всё его существо изнутри и снаружи полно беспокойства и суеты. Когда возбуждаются его чувства, остальные части его существа тоже, вне всякого сомнения, приходят в движение. А когда его чувства остывают, хотя его эмоции успокаиваются, его разум и его воля остаются возбуждёнными. На протяжении всего дня жизнь душевного верующего полна деятельности. Либо он активен в своём теле, либо в своём разуме и чувствах. Подобная жизнь — не что иное, как жизнь, полная «животной активности»; она далеко отстоит от духовной жизни Бога, который есть Господь всего.

Подведём итог: работа души сводится к тому, чтобы побуждать верующего жить своей природной жизнью, работать и служить Богу, используя свои способности и волю, стремиться познавать Господа, приближаться к Нему и ощущать Его присутствие с помощью своих чувств и использовать способности своего разума, чтобы понимать Божье Слово, рассчитывать, планировать и делать выводы.

Если верующий не получит откровение Бога о Нём Самом и по этой причине будет служить Богу и выполнять Божью работу с помощью способностей своей сотворённой жизни, он нанесёт себе величайший духовный урон и всему, что он сделает, будет недоставать истинного духовного плода. Верующий должен получить Божье откровение, чтобы осознать: использовать способности сотворённой животной жизни, пытаясь угодить Богу, и выполнять духовную работу — это позор перед Богом. Когда мы видим честолюбивого ребёнка с завышенной самооценкой, который хвалится собой и превозносит себя, нам стыдно за него. Точно так же Бог смотрит на нашу «животную активность». Пусть у нас будет больше переживаний того, что мы повержены в пепел, а не стремления быть выше других.


НЕРАЗУМНОСТЬ ВЕРУЮЩИХ

Многие верующие не догадываются о вреде своих душевных переживаний. Они учитывают только то, что, если они будут грешить, исполняя «дела плоти», это может осквернить их дух и, следовательно, именно это необходимо всецело отвергать и искоренять. Душа-жизнь присуща всем людям, и все животные тоже обладают ей. Разве нет у нас права жить этой жизнью? Мы не совершаем никакого греха, просто живя природной жизнью. Что в этом неправильного? Если верующий принимает учения только в своём разуме, то независимо от того, противостоит он им или соглашается с ними, он не увидит в своём сердце, чем обусловлено библейское учение об отвержении души-жизни. Например, если он преступает закон Божий и грешит против Бога, это, разумеется, неправильно. Но если он всеми силами пытается делать добро и развивать все свои добродетели, то что в этом неправильного? Ревностно работая для Бога, он считает, что выполняет Божью работу, хотя он не полагается на Божью силу. Вероятно, есть много вещей, которые он не должен делать, — на это нет Божьей воли. Тем не менее то, что он делает, не греховно, наоборот, это — самое лучшее. Что в этом плохого? Раз Бог дал мне множество даров и ум, почему мне нельзя использовать их в работе? Разве не во время работы мне следует использовать все мои таланты? Если у человека нет таланта, то здесь, разумеется, не о чем говорить. Но если у него есть таланты, то когда же ещё их извлечь наружу и использовать, если не сейчас?

Кроме того, когда в прошлом этот человек не обращал внимания на Слово Божье, это было неправильно. Но что сейчас неправильного в том, что он усерднейшим образом использует свой разум, чтобы постигать смысл Библии? Что может быть порочного в чтении Библии? Есть много истин, которых я не понимаю. Если я не буду упражнять свой разум, чтобы изучать их, разве не получится так, что мне придётся прождать долгое время, прежде чем мне представится возможность понять их? Когда Бог давал нам разум, разве Он не рассчитывал на то, что мы будем пользоваться им? Когда мы используем свой разум, чтобы планировать Божью работу, мы не совершаем грех. Нет, всё это делается для Бога. Почему же нельзя это делать?

Более того, когда мы стараемся почувствовать присутствие Божье, мы делаем это с очень искренним сердцем. Когда в прошлом моя жизнь время от времени становилась сухой и я терял интерес к работе, Бог часто позволял мне почувствовать любовь Господа Иисуса: как будто тёплый огонь горел в моём сердце, и я был счастлив. Я чувствовал, что Он рядом со мной, я почти мог дотронуться до Него. Это же вершина моей духовной жизни! Часто, когда я терял подобное ощущение, я чувствовал, что моя жизнь стала сухой, безвкусной, холодной и ничего не стоящей. В такие моменты у меня возникало искреннее желание и стремление вернуть это замечательное чувство и я молился об этом. Что же здесь неправильного?

Всё описанное выше могли бы сказать в своём сердце многие верующие, потому что они не отличают духовное от душевного. Они ещё не получили личного откровения от Святого Духа, чтобы осознавать порочность своей природной жизни. Им нужно чаще бывать перед Богом и быть готовыми усвоить больше уроков, прося Святого Духа раскрыть им, сколько порочного в их природной хорошей жизни. Чтобы сделать это, человек должен быть честным, смиренным и готовым устранить всё, на что укажет Своим светом Святой Дух. Сделав это, Святой Дух в подходящее время покажет ему, насколько растленна его природная жизнь.


Такому человеку Святой Дух поможет осознать, что средоточием и побудительной силой всей его работы и жизни является исключительно его «я» и что он не позволяет Господу быть Господом над всем. Все добрые дела, которые он совершает, совершаются в соответствии с ним самим. Многие из них, вероятно, делаются для его личной славы. Вся работа, которую он выполняет, выполняется не путём искания Божьей воли и не из готовности подчиниться Богу, следовать Божьему водительству и полагаться на Божью силу. Он делает исключительно то, что соответствует его воле. Во всём у него свой путь. Следовательно, все его внешние молитвы и искания Божьей воли лицемерны. Хотя он применяет дар, который Бог дал ему, он неизменно думает о полученном даре и хвалится им и забывает о Господе, давшем ему этот дар. Хотя у него много даров, он просто использует эти дары и никогда не интересуется волей Господа, давшего ему эти дары. Хотя он ревностно ищет Господнего слова, он не желает подчиниться срокам, которые устанавливает Бог. Когда он просит Святого Духа открыть ему что-то и дать ему понимание, он стремится только к знаниям, чтобы удовлетворить желание своего разума. Хотя он ищет Божьего присутствия, желая почувствовать любовь и близость Господа, это делается не для Господа. Он просто хочет чувствовать себя довольным. Причина не в том, что он любит Господа, а в том, что он любит такое ощущение, так как благодаря ему он чувствует себя свежим, довольным и разделяющим славу «третьих небес». Всё его житие и работа сосредоточены только на нём самом — на том, как доставить себе удовольствие.

Лишь получив откровение от Святого Духа, верующий осознаёт, как мерзка его жизнь, и понимает, как неразумен он был раньше, поддерживая свою душу-жизнь. Такое откровение приходит не вдруг, а постепенно. Это происходит не раз и навсегда, а повторяется снова и снова. Когда Святой Дух впервые озаряет верующего светом, он кается в свете и он готов предать душу-жизнь смерти. Но поскольку человеческое сердце очень порочно, спустя короткое время, может быть всего несколько дней, самоуверенность, себялюбие и стремление доставить себе удовольствие снова наполняют сердце верующего. По этой причине подобное откровение приходит часто, чтобы верующий был готов отвергать свою душу-жизнь. Но что прискорбно, почти никто не желает автоматически подчиняться Господу и разделять Его точку зрения на эти вопросы. Только после того как Святой Дух допустит, чтобы верующий испытал множество падений и потерпел ряд поражений, тот будет готов отвергнуть свою душу-жизнь. Но даже если он готов это сделать, как неполна эта готовность и как она изменчива!

Верующим следует оставить неразумность. Нам нужно разделять точку зрения Бога и считать свою жизнь совершенно неспособной угодить Ему. Сердцем, свободным от страха, нам нужно позволить Святому Духу обличить один за другим все жалкие аспекты нашей души-жизни. Верой мы должны согласиться с тем, как Бог оценивает нашу жизнь, и быть готовыми дождаться откровения Святого Духа, чтобы Он через Слово раскрыл нам нашу жизнь. Только так Он сможет повести нас по пути избавления от нашей души-жизни.


ПОЧЕМУ ВЕРУЮЩЕМУ ОПАСНО ОСТАВАТЬСЯ ДУШЕВНЫМ

Пока верующие не достигли того, чего от них ожидает Бог, или пока они не хотят достигать этого, они неизбежно находятся в опасности. Цель Бога в отношении верующих заключается в том, чтобы они жили в духе, а не в душе и не в теле; следовательно, если они не будут жить в духе, они потерпят урон. Им грозят по крайней мере три опасности.

А. Опасность того, что дух будет подавлен

Любая работа Святого Духа осуществляется в духе человека. Порядок Божьих действий таков: сначала Святой Дух движется в человеческом духе, затем Он сияет как свет в разуме (душе) человека и только после этого Его работа осуществляется телом. Порядок здесь очень важен.

Поскольку верующий рождён от Духа, ему следует ходить Духом. Только так он сможет понять Божью волю, работать вместе со Святым Духом и побеждать все умыслы врага. Дух верующего должен быть очень живым. Верующие должны уметь следовать за деятельностью духа и не угашать его действий; так они позволят Святому Духу осуществлять Свою работу через их дух. Святому Духу требуется содействие человеческого духа, чтобы Он смог сделать верующих побеждающими в обычной повседневной жизни, всегда готовыми, способными работать по первому приказу. (Вскоре мы поговорим о проблеме духа.)

Многие верующие, однако, не понимают работы духа и не отличают духовное от душевного. Иногда они даже ошибочно принимают духовное за душевное и душевное за духовное. В итоге они в большой степени используют для жизни и работы душевные способности и даже подавляют жизнь духа. Они фактически ходят согласно душе, считая при этом, что ходят согласно духу. Подобная неразумность приводит к тому, что дух человека становится неспособным работать вместе со Святым Духом. Это приостанавливает работу Святого Духа над таким верующим.

Когда верующий живёт в душе, он всегда ходит согласно мыслям, фантазиям, планам и представлениям своего разума. Он ищет чувств, которые доставляют ему удовлетворение, и ходит согласно этим чувствам. В результате, если у него часто бывают такие чувства, то он доволен. Если же нет, то он ощущает себя настолько подавленным, что не может шевельнуться. Из-за этого он не живёт своей духовной жизнью, а живёт в своих чувствах, подстраивая свою жизнь под свои чувства. Другими словами, верующий уже не поступает согласно центральной части — духу внутри него, вместо этого его привлекает жизнь в чувствах его внешних частей — души и тела. В итоге духовное ощущение подавляется душой и телом. По этой причине верующий становится очень невосприимчивым к ощущениям духа. Ощущения, которые у него возникают, — это ощущения души или тела, а подлинные ощущения духа по отношению к Богу теряются. В итоге утрачивается взаимодействие духа и Бога. Рост духовной жизни подавляется и затрудняется. Дух не может работать, чтобы давать верующему способность и водительство для сражения и поклонения. Если у духа нет полной свободы, чтобы управлять человеком изнутри, если человек не черпает силу духа и не живёт в мире такой жизнью, которая позволяет Духу быть господином во всём, то такой человек не может расти до зрелости. Ощущения духа очень тонкие и трудноуловимые, поэтому, если человек не научится следовать за этими чувствами и распознавать их, как он сможет обнаруживать их, особенно тогда, когда снаружи их заглушают грубые и резкие чувства его души-жизни? Чувства души будут не только примешиваться к ощущениям духа, но и подавлять их.


Б. Опасность того, что верующий отступит в сферу тела

Многие «дела плоти», о которых мы читаем в 5-й главе Послания к галатам, — это, естественно, вожделения, исходящие из тела человека. Однако многие из них также являются делами души. «Расколы, разделения, секты» (ст. 20) и т. д., несомненно, исходят из души человека, то есть из его личности. Все эти вещи являются результатом того, что у верующих слишком много разных идей и мнений. Но нам надо обратить внимание на то, что эти проявления души стоят в одном ряду с грехами тела: «блуд, нечистота, распущенность… пьянство, разгулы»! Это напоминает нам о том, как тесно связаны между собой душа и тело. На самом деле, разделить душу и тело невозможно. Причина заключается в том, что тело, которым мы сейчас обладаем, — это «душевное тело» (1 Кор. 15:44). Следовательно, если верующий стремится победить только свою греховную природу, но не стремится победить свою природную жизнь, то, пусть у него даже будут некоторые переживания временной победы над его грехами, очень скоро он опять скатится в сферу тела и греха. Разумеется, он не будет снова совершать особо грязные грехи, но он не сможет отделаться от присутствия греха в своей жизни.

Мы должны знать, что местом и средством, с помощью которых Бог кладёт конец старому творению, является крест. Крест не считает, сколько аспектов в нас нужно устранить. Вместо этого он устраняет всё старое творение как таковое. Верующий не может прийти к кресту и получить только благодать заместительной смерти, не получив одновременно избавление совместной смерти с Христом. С того времени, как вы верой приняли Господа как своего Спасителя, даже если вы понимаете лишь один аспект — заместительную смерть, Его Святой Дух постоянно работает в вас посредством новой жизни, вызывая в вас самопроизвольную ненависть к греху и стремление переживать другой аспект — совместную смерть с Христом. Если вы противитесь желанию этой новой жизни, вы, конечно, не потеряете эту жизнь, но вы потеряете наслаждение благословениями этой жизни, то есть «радость вашего спасения». И наоборот, если вы знаете силу спасения, даваемую крестом, которая позволяет вам побеждать греховную природу, то Святой Дух будет постоянно вести вас вперёд, к тому, чтобы вы стремились переживать победу над природной жизнью. Крест не остановится на полпути. Крест не прекратит свою работу. Напротив, от раза к разу он будет углублять её. Пока старое творение не будет полностью распято в переживании, крест никогда не остановит свою работу. Его цель — полностью уничтожить всё, что от Адама.

Если кто-либо из детей Божьих получил благодать и пережил избавление от грехов, но, не желая двигаться вперёд и стремиться к победе над природной жизнью, продолжает жить в своей душе-жизни, он вскоре убедится, что его душа снова соединилась с телом и потянула его назад, заставляя опять совершать тот грех, от которого он однажды был избавлен. Происходит то же, что с человеком, плывущим против течения: как только он перестаёт двигаться вперёд, его уносит назад. Если крест не будет работать в нас глубже, то вскоре все его свершения в нас окажутся как бы тщетными. Это объясняет, почему многие верующие, однажды пережившие избавление от греха, позже переживают возвращение к нему. Если жизнь старого творения продолжает существовать в верующем, то очень скоро он снова соединится с природой старого творения.


В. Опасность того, что верующего будет использовать сила тьмы

Послание Иакова было адресовано верующим. В 3:14-15 ясно показана связь между душой-жизнью и работой Сатаны: «Если же вы имеете в своём сердце горькую ревность и честолюбие, то не похваляйтесь и не лгите против истины. Эта мудрость — не та, что сходит свыше, а земная, душевная, бесовская». Отсюда мы видим, что существует мудрость, исходящая от Сатаны. Эта мудрость также исходит от души человека. Следовательно, мы должны сделать вывод, что подобная мудрость является результатом работы Сатаны в душе человека. Это совершенно очевидно. Плоть — это «фабрика» дьявола, однако работа Сатаны над душой ничуть не меньше его работы в теле. Эти два стиха говорят нам, что ревность и честолюбие обусловлены тягой верующих к знаниям. Причина кроется в том, что дьявол работает в душе-жизни человека. Верующему может быть известно только то, что враг искушает человека грехом, но он может не знать, что враг также способен вкладывать свои мысли в человека. Падение человека было вызвано его любовью к знаниям и к мудрости. И по сей день Сатана использует то же самое, побуждая верующего сохранять свою душу-жизнь в качестве орудия для своей работы.

План Сатаны состоит в том, чтобы сохранить старое творение верующего — чем больше, тем лучше. Если ему не удаётся сохранить грех верующего, он воспользуется его неразумностью и нежеланием содействовать Духу, чтобы сохранить его природную жизнь. В противном случае воинства ада скоро окажутся без работы. Если бы верующий больше соединялся с Господом в своём духе, то жизнь Святого Духа больше втекала бы в его дух и каждый день крест глубже работал бы над ним. Так верующий был бы избавлен от старого творения, и дьяволу было бы негде работать. Нам следует знать, что все искушения, нападки и работа Сатаны осуществляются в нашем старом творении. Наше новое творение — это жизнь Самого Бога; Сатана не станет тратить на неё силы. Ему приходится придумывать, как бы побудить верующего оставить у себя что-то из старого творения — грех или хорошую природную жизнь, — через которые он мог бы продолжить свою работу. Поэтому враг снова и снова беспокоит верующего и запутывает его, побуждая его, возненавидев грех, по-прежнему любить жизнь своего «я».

Когда верующий был ещё грешником, он «исполнял желания плоти» (под этим подразумеваются грехи, особенно те из них, что связаны с телом) «…и помыслов» (под этим подразумевается душа-жизнь) (Эф. 2:3). Однако в стихе 2 сказано, что и то и другое совершалось под действием злого духа. Наша задача — показать верующим, что не только тело является тем местом, где работает Сатана; враг также любит душу. Сейчас мы хотим подчеркнуть, что верующий был спасён, чтобы быть избавленным не только от своих грехов, но и от своей природной жизни. О, пусть Святой Дух откроет наши глаза, чтобы показать нам всю важность этого шага! Если верующий избавлен от силы греха и шаг за шагом избавляется от души-жизни, то работа врага потерпит полное поражение.

По той простой причине, что верующий является душевным и не умеет оберегать свой разум, злой дух может с лёгкостью использовать природную мудрость человека для воплощения своих замыслов. Он может незаметно вложить в разум человека недопонимание или предрассудок, заставив его усомниться в Божьей истине и в честности людей. Если разум занят злым духом, это большая помеха для работы Святого Духа в этом человеке. Намерение человека может быть правильным, но человека подводит разум. Его замечательные мысли сопротивляются работе Святого Духа точно так же, как неразумность мирских людей. Работа злого духа сводится не только к этому. Иногда он даёт верующему видения или изумительные мысли, и тот думает, что, поскольку это — нечто сверхъестественное, это, непременно, должно быть от Бога. Так он вводит верующего в глубочайшее заблуждение. Пока душа-жизнь не будет предана смерти, разум верующего не может не быть любопытным, не проявлять такие черты, как стремление ухватить, постичь и докопаться. Всё это открывает для злого духа обширное поле деятельности.


Эмоциональная часть души-жизни верующего также легко поддаётся влиянию врага, направленному на выполнение его работы. Поскольку верующий жаждет ощущения счастья и стремится получать ощущения Святого Духа, любви Господа Иисуса и присутствия Бога, злой дух позволяет ему испытывать множество странных чувств, возбуждая его в его природной жизни. Злой дух может даже дать множество странных переживаний органам чувств тела. Из-за всего этого тихий голос Святого Духа и тонкая функция интуиции в человеческом духе оказываются подавлены и не способны работать. (Если Господь позволит, мы подробнее рассмотрим эти проблемы в дальнейших разделах этой книги.)

Если верующий не решит проблему своей души-жизни, он потерпит огромный урон в духовной войне. Из Отк. 12:11 мы видим, что одним из важных условий для победы над дьяволом является то, что человек не любит своей души-жизни даже до смерти. Сердце, полное себялюбия и жалости к себе, должно быть помещено на крест. В противном случае верующий потерпит поражение перед врагом. Поскольку у воина Христова часто обнаруживаются подобное сочувствие к себе и забота о себе и он глубоко любит свою жизнь, он теряет победу. По причине такого настроя верующий заботится о себе и копается в себе; в этом случае врагу легко чинить препятствия. Если врагу удастся наполнить сердце верующего беспокойством о себе, враг будет всегда одерживать верх.

Каждый раз, когда мы сохраняем что-то за собой, мы показываем свою слабость перед врагом. Душа-жизнь должна быть предана смерти. Тогда у нас будет возможность нанести поражение врагу. Сатана может работать через необузданную душу. Он также может напрямую нападать на душу, не прошедшую через крест, и приводить верующего к падению. Душа-жизнь — это находящийся внутри нас помощник врага. Если верующий употребляет собственную силу и отказывается быть избавленным от господства души-жизни, он даст врагу возможность использовать его в своих целях. Как бы верующий ни разбирался в истине или насколько бы ревностным он ни был в сражении, его душа — всегда слабое место. Что хуже всего, когда верующий становится более духовным, его душевную часть становится гораздо труднее выявить. Чем меньше доля души, тем труднее подобрать способ для её уничтожения. Часто в духовной жизни почти невозможно выявить смесь духа с незначительными вкраплениями душевного выражения. Иногда кажется, что нет ни малейшего различия между душевностью и духовностью верующего. Если верующий не бодрствует, чтобы противостоять дьяволу, его ждёт огромное поражение из-за его души-жизни.

Как правило, верующий в своей обычной повседневной жизни не отдаёт себе отчёта в том, что его душевная жизнь испытывает на себе работу Сатаны и что враг обманывает его и оказывает на него влияние. Поэтому мы должны сказать слово предостережения: согласно Божьему предписанию, мы должны отвергнуть всё полученное от Адама — свою жизнь и свою природу. Быть непокорными Богу всегда опасно.



Перейти к оглавлению


© Living Stream Ministry


ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ

КРЕСТ И ДУША

ПРИЗЫВ КРЕСТА

В четырёх Евангелиях Господь Иисус по крайней мере четыре раза призывал Своих учеников отвергнуть свою душу-жизнь, предать её смерти и последовать за Ним. Господь знал: отвержение души-жизни — непременное условие, которое должно быть выполнено, чтобы человек мог следовать за Ним, достичь совершенного состояния, быть подобным Ему в служении людям и исполнять волю Божью. Хотя во всех четырёх призывах Господь Иисус говорил о душе-жизни, в каждом случае Он делал акцент на разных вещах. Мы знаем, что у души-жизни есть разные проявления. По этой причине Господь говорил о ней, подчёркивая разные вещи. Каждый ученик Господа должен обратить внимание на Его слова. Господь обращается к человеку с призывом отдать свою душу-жизнь на крест.

КРЕСТ И ПРИВЯЗАННОСТИ ДУШИ

В Мф. 10:38 и 39 Господь Иисус сказал: «И кто не берёт свой крест и не следует за Мной, не достоин Меня. Кто найдёт свою душу-жизнь, тот потеряет её, а кто потеряет свою душу-жизнь ради Меня, тот найдёт её».

Эти стихи призывают нас потерять свою душу-жизнь ради Господа, отдать свою жизнь на крест, чтобы он покончил с ней. В предыдущих стихах Господь говорил, что врагами человеку являются его домашние и что сын ради Господа разделяется со своим отцом, дочь — с матерью, а невестка — со свекровью. Поскольку Божья воля не согласуется с намерениями нашей семьи, мы должны ради Господа разделиться с наиболее дорогими для нас людьми. Это крест. Это распятие. Следуя нашей душе-жизни, мы любим тех, кого мы любим. Нам нравится слушаться их, и мы готовы действовать в соответствии с их желаниями. Разве не счастливы наши сердца, когда счастливы наши любимые? Но здесь Господь Иисус призывает нас не бунтовать против Него из любви к человеку. Когда Божья воля входит в противоречие с желанием человека, — пусть даже мы любим этого человека больше всех, и пусть он любит нас больше всех, и пусть, как правило, нам будет больно и меньше всего нам захочется разбивать его сердце, — ради Господа мы должны взять крест и предать свою привязанность смерти.

Цель такого призыва Господа Иисуса — избавить нас от нашей природной привязанности. Поэтому в стихе 37 Он сказал: «Тот, кто любит отца или мать больше, чем Меня, не достоин Меня; и тот, кто любит сына или дочь больше, чем Меня, не достоин Меня».

В Лк. 14:26 и 27 написано: «Если кто-нибудь приходит ко Мне и не ненавидит собственного отца, и мать, и жену, и детей, и братьев, и сестёр, и притом даже собственную душу-жизнь, он не может быть Моим учеником. Кто не несёт собственный крест и не идёт за Мной, не может быть Моим учеником». Матфей показывает верующему, какой выбор он должен сделать в связи со своими привязанностями: он должен любить Господа больше, чем своих домашних. Лука показывает, какое отношение должно быть у верующего к любви, исходящей из его души-жизни: он должен ненавидеть её. Это фактически означает, что у верующего не должно быть любви к другим на том лишь основании, что именно их он любит по природе. Мне не разрешено любить других лишь по той причине, что именно их я по природе люблю. В этот запретный список входят даже самые дорогие люди: родители, братья, жена и дети. Такая природная любовь исходит из нашей души-жизни. Ей свойственно побуждать человека прилепляться к другим, держаться за тех, кого он любит, а также требовать их любви. Господь рассматривает эту душу-жизнь как нечто, что должно быть предано смерти. Хотя сейчас мы не видим Господа, и наши сердца по-прежнему предпочитают следовать за нашими любимыми, и наша жизнь требует, чтобы у нас были любимые, Господь хочет, чтобы мы обратили всю любовь своего сердца на Него — Того, кого мы не видели. Он хочет, чтобы мы отвергли любовь, которая исходит из нашей природы. Господь Иисус хочет избавить нас от всякой прямой любви к людям. Он не хочет, чтобы мы любили людей, используя нашу любовь. Он желает, чтобы мы любили людей не согласно природным предпочтениям нашей души. Подобная любовь природного человека должна быть прекращена. Теперь, если мы снова любим человека, мы делаем это благодаря новым отношениям в Господе. Мы любим исключительно благодаря Господу. Мы любим не благодаря своей любви к людям. Ради Господа мы должны получить от Него Его любовь, чтобы любить людей. Одним словом, наша любовь к людям должна быть под управлением Господа. Если Господь захочет, мы должны любить даже своих врагов. Если Господь не захочет, мы не должны любить даже самых близких членов нашей семьи. Господь не хочет, чтобы наше сердце было привязано к чему-либо. Он хочет, чтобы мы свободно служили Ему.


Чтобы это осуществилось, душа-жизнь должна быть отвергнута. Это крест. Послушание Христу и игнорирование человеческих чувств доставляет природной любви верующего печаль и боль. Эти печаль и боль становятся практическим крестом для верующего, который даёт ему способность отрекаться от своего «я», терять душу-жизнь в том, что касается деятельности в сфере любви. Часто, когда мы оставляем своих любимых, это разбивает нам сердце и доставляет боль нашей душе. Много слёз, и вздохов, и несказанной печали выпадают на долю тем, кто теряет своих любимых. Всё это вносит страдания в нашу жизнь. Как же не хочет наша душа отвергать своих любимых ради Господа! Но именно тогда, когда верующие предают душу смерти, когда они готовы умереть, они способны разорвать узы души. Когда душа-жизнь теряет природную любовь на кресте, она уступает Святому Духу и позволяет Ему излить в наши сердца Божью любовь перед Богом, так что вся любовь души проходит через Бога и находится в Боге.

Здесь нужно отметить, что в том, что мы обладаем душой-жизнью, нет ничего противозаконного или неестественного с человеческой точки зрения. Её, в отличие от грехов, нельзя назвать грязной. Разве любовь, о которой мы только что говорили, не свойственна всем людям? Разве привязанность к своей семье — не наше законное право? Тем не менее Господь призывает нас преодолеть всё природное и ради Бога отвергнуть даже законное право человека, чтобы быть смешанными с Богом. Бог хочет, чтобы мы любили Его сильнее, чем Авраам любил Исаака. Хотя душа-жизнь была дана человеку Господом-Творцом, Бог хочет, чтобы человек добровольно решил не жить согласно этой жизни. Мирской человек не может постичь Божье желание. Но когда верующий постепенно продвинется вперёд и потеряет себя в Божьей жизни, он узнает Божье желание. Кто способен понять Бога, давшего Аврааму Исаака и в то же время потребовавшего принести Исаака в жертву? Но те, кто знает сердце Бога, не станут останавливаться, получив от Бога природные дары, — они желают найти покой в Боге, дающем дары. Цель Бога состоит в том, чтобы мы прилеплялись только к Нему, а не к каким-либо людям, вещам и делам, хотя, возможно, эти люди, вещи или дела были даны нам Самим Богом.

Христиане с готовностью покидают Ур Халдейский, но редко видят важность принесения в жертву того, что дал им Бог, на горе Мориа. Это — один из более глубоких уроков веры. Это — урок вхождения в жизнь Бога и соединения с Богом. Бог хочет от Своих детей, чтобы они оставили всё и стали принадлежать полностью Ему. Они должны устранить не только то, что сами признают и считают вредным; они также должны отдать на крест то, что является их законным правом в человеческой жизни, например, привязанности, и последовать водительству Святого Духа.

Господь хочет этого не случайно, поскольку привязанность человека — это такая функция, которую очень сложно контролировать. Если верующий не отдаст свою привязанность на крест и не будет готов потерять её, предав смерти, он столкнётся с большими трудностями в духовной жизни. Поскольку отношения между людьми часто меняются, привязанность человека тоже претерпевает изменения. Когда на неё что-то оказывает влияние, всё существо верующего легко становится ненормальным в духовном плане. Верующий, проявляющий душевность в этом аспекте, часто бывает в замешательстве и теряет покой в своём духе. Обычные спутники привязанности — печаль, огорчение, стенания и слёзы. Если Господь не добьётся первого места в вопросе привязанности, Ему будет трудно подчинить Cебе всё остальное. Это — проверка духовности и её мера. Следовательно, мы должны ненавидеть свою жизнь и не позволять ей свободно проявлять себя в вопросе человеческой любви. Требование Господа и наши природные намерения прямо противоположны друг другу. То, что мы любим, мы должны ненавидеть. Мы должны ненавидеть не только то, что мы любим, но и саму способность, из которой исходит любовь, — свою душу-жизнь. Это — путь к духовности. Если мы поистине возьмём крест таким образом, это помешает душевной привязанности контролировать дух и влиять на него и это позволит нам любить других силой Святого Духа. Именно так Господь Иисус относился к Своей семье, когда жил на земле.


КРЕСТ И СОБСТВЕННОЕ «Я» ДУШИ

В Мф. 16:24-25 Господь Иисус тоже говорил о связи между душой-жизнью и крестом: «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 этих стихах наш Господь снова призвал Своих учеников взять крест, быть готовыми предать смерти душу-жизнь, чтобы они потеряли свою душу-жизнь. Сказанное здесь отличается от сказанного в 10-й главе Евангелия от Матфея. Частью души-жизни, которая подчёркивается в 10-й главе Евангелия от Матфея, является привязанность. Частью души-жизни, которая подчёркивается здесь, в 16-й главе, является собственное «я» человека. Если прочитать контекст, становится ясно, что в тот момент Господь Иисус рассказывал ученикам, какие страдания Ему предстоит претерпеть на кресте. Тогда Пётр по причине своей отчаянной любви к Господу сказал: «Да будет Бог милостив к Тебе, Господь!» Поскольку Пётр обращал свой разум к человеческому, его страшила мысль о том, что его Господин может пострадать в плоти на кресте. Он не понимал, что человеку надлежит всецело обращать свой разум к Божьему. Даже если речь идёт о смерти на кресте, ему всё равно следовало обращать свой разум к Божьему. Он не знал, что любовь к Божьей воле должна превосходить любовь к своему «я». Он рассуждал примерно так: «Ты, Господь, идёшь на крест, чтобы так пострадать, хотя Ты исполняешь волю Божью, хотя Ты осуществляешь Божий замысел и хотя Ты действуешь согласно Божьему плану. Но какой ценой для Тебя Самого?! Подумай, на какие страдания Ты Себя обрекаешь, из-за того что исполняешь Божью волю! Господь, пожалей Себя!»

Господь, однако, показал ему, что подобная жалость к себе исходит от Сатаны. Затем Он как бы сказал Своим ученикам: «Не только Я пойду на крест, но и те, кто хочет следовать за Мной и быть Моими учениками, тоже должны пойти на крест. Каким бы ни был Мой путь, ваш должен быть таким же. Не думайте, что Я — единственный, кто должен исполнять волю Божью — вы, Мои ученики, тоже должны исполнять волю Божью подобно Мне. Как Я не забочусь о Себе и даже на кресте безоговорочно исполняю волю Божью, так и вы не должны заботиться о своей душе-жизни, а должны быть готовы потерять её, чтобы исполнять то, чего от вас ждёт Бог». Пётр попросил Господа проявить милость к Себе, а Господь ответил, что человеку следует «отрекаться от себя».

Чтобы исполнять волю Божью, нужно чем-то заплатить. Плоть не может не трепетать при мысли об этом. Когда душа-жизнь правит внутри нас на глубинном уровне, мы просто не способны принять волю Бога как Его заповедь. Причина в том, что душа-жизнь желает следовать намерению своего собственного «я» и не хочет слушаться воли Божьей. Когда мы видим, что Бог призывает нас на крест, чтобы мы отреклись от своего «я», пожертвовали собой и потеряли всё ради Него, наша душа-жизнь непроизвольно откликается чувством жалости к себе. Наша душа-жизнь часто производит в нас нежелание чем-либо платить, чтобы слушаться Бога. Следовательно, каждый раз, когда мы решаем избрать узкий путь креста и пострадать ради Христа, душа-жизнь терпит утрату. Лишь таким путём мы можем потерять свою душу-жизнь. Так и только так мы можем обрести духовную жизнь Христа, чтобы она целиком и полностью правила в нас, позволяя нам делать дела, угодные Богу, ради пользы всего мира.

Если мы обратим внимание на описанное в предыдущем отрывке, мы поймём, как порочна работа души-жизни. Пётр сказал это слово вскоре после того, как получил откровение от Бога, постигнув тем самым тайну, которую человек понять не в силах. Бог Отец лично открыл ему, что смиренный Иисус, за которым следовали ученики, — это Сам Христос живого Бога. Тем не менее, получив это откровение, Пётр сразу по наущению души-жизни посоветовал Своему Господину пожалеть Себя. Итак, мы должны сделать вывод, что духовное откровение или замечательное знание не может гарантировать, что мы не окажемся под управлением души. Напротив, душа-жизнь тех, кто обладает более высоким знанием и имеет больше переживаний, может быть более скрытой, чем у других, и её труднее устранить. Если крест не поработает над душой-жизнью, она так и останется в человеке и не будет потеряна.


Здесь мы видим полную бесполезность души-жизни. В этот конкретный момент душа-жизнь Петра пришла в движение не ради него самого, а ради Господа Иисуса. Он любил Господа, он жалел Господа, и он желал Господу счастья. Он искренне хотел, чтобы страдания обошли Господа стороной. Его сердце не было плохим, и его намерение было очень хорошим, но это была всего лишь его человеческая привязанность, исходившая из его души-жизни. Господу не нужно никакое участливое сочувствие души. Душе-жизни не разрешается даже участвовать в любви к Господу! Здесь мы видим, что в служении и поклонении Господу и в выражении своей любви к Нему мы можем оказаться душевными. Здесь мы также видим, что душа-жизнь неприемлема даже в вопросе любви к Господу и сочувствия Ему. Сам Господь Иисус служил Богу, оставляя Свою душу. Поэтому Он также не хочет, чтобы человек служил Ему своей душой. Господь призывает Своих учеников предать смерти душу-жизнь не только потому, что она может любить людей, но и потому, что она способна поклоняться Господу. Господа интересует не то, насколько хорошо выполнено поручение, а что является источником того или иного дела.

Любовь, которую Пётр выразил, была любовью к Господу, однако эта любовь к Господу была проявлением того, каким был сам Пётр. Он ценил тело Господа Иисуса больше, чем волю Божью, и советовал Ему позаботиться о Себе. Это было проявление собственного «я» Петра. По этой причине Господь стал учить Своих учеников таким образом. Поистине душа-жизнь склонна быть независимой и служить Богу согласно тому, что она считает правильным, но не ходить согласно воле Божьей. Исполнение воли Божьей — это потеря души. Всякий раз, когда исполняется воля Божья, одновременно сокрушается намерение души. Каждое сокрушение намерения души — это практическое применение работы креста к душе-жизни.

Господь Иисус призвал учеников оставить душу-жизнь потому, что Пётр говорил согласно своей душе. Более того, Господь считал слова, сказанные Петром, словами от Сатаны. Отсюда мы видим, что Сатана использует душу-жизнь человека. Если эта жизнь не предаётся постоянно смерти, то у Сатаны есть орудие для его работы. В этот момент Пётр говорил из любви к Господу, но его использовал Сатана. В это время Пётр молился Господу и умолял Его пожалеть Себя, но вдохновил его на это Сатана. Факт состоит в том, что Сатана может велеть человеку любить Господа и молиться. Ему не страшно, когда человек молится или любит Господа; ему страшно, когда человек не использует свою душу-жизнь, чтобы любить Господа и молиться. Если душа-жизнь остаётся нетронутой, Сатана может «расширять своё предприятие». О, пусть Бог поможет нам осознать опасность этой жизни! Верующим не стоит считать себя духовными на том лишь основании, что они любят Господа и жаждут небесного. Душа-жизнь должна быть предана смерти. В противном случае воля Божья так и не будет исполнена, вместо этого душу-жизнь будет использовать Сатана.

Жалость к себе, себялюбие, страх перед страданиями и уклонение от креста — всё это проявления души-жизни. Важнейшая задача души-жизни — сохранить собственное существование. Она не желает терпеть какой-либо урон. Поэтому Господь призывает нас отречься от своего «я», взять свой крест и тем самым потерять свою душу-жизнь. Каждый раз, когда перед нами встаёт крест, это является для нас призывом потерять своё «я». В нашем сердце не должно остаться заботы о своём «я», и силой Божьей мы должны жертвовать своей жизнью ради других. Господь говорит, что этот крест — наш, так как именно его каждый из нас получил от Бога. Чтобы мы исполняли волю Божью, Бог призывает нас нести данный нам крест. Этот крест — наш, и он особо дан нам Богом. Но он также связан с крестом Христовым, потому что, когда мы готовы взять свой крест Духом креста Христова, сила креста Христова входит в наше существо и позволяет нам потерять свою душу-жизнь. Каждый раз, когда мы несём крест, мы теряем свою душу-жизнь. Каждый раз, когда мы уклоняемся от креста, мы питаем и сохраняем свою душу-жизнь.

Нам нужно обратить особое внимание на то, что описанное здесь Господом не совершается раз и навсегда ценой невероятных усилий. В Лк. 9:23 к выражению «берёт свой крест» добавлено выражение «каждый день». Следовательно, такой крест — это нечто постоянное и непрерывное. Что касается нашей смерти для греха, мы знаем, что этот крест уже является фактом; это — уже совершившийся факт, который мы должны просто признать и принять. Но что касается потери нашей души-жизни, с этим крестом дело обстоит по-другому. Это не что-то совершившееся, а нечто требующее ежедневной практики и ежедневного переживания. Это не означает, что мы никогда не теряем душу-жизнь или что мы постепенно теряем её; нет, это означает, что отношение креста к душе-жизни отличается от отношения креста к греху. Смерть для греха была совершена за нас Христом; когда Он умер, мы все умерли вместе с Ним. Но потеря души-жизни — это пока ещё не совершившийся факт. Напротив, для этого требуется, чтобы мы каждый день несли свой крест силой Господнего креста, принимая решение отрекаться от своего «я», пока оно не будет потеряно.

Потеря души-жизни не может быть осуществлена раз и навсегда ценой невероятных усилий или за короткое время. Что касается нашей смерти для греха, как только мы встанем на позицию креста (Рим. 6:6), мы можем мгновенно избавиться от греха: нас уже не будет подавлять его сила и мы уже не будем его рабами. За одно мгновение можно добиться полной победы. Но потеря природной жизни — это процесс, в котором мы движемся шаг за шагом. По мере того как Слово Божье (Евр. 4:12) проникает в нас глубже и глубже, работа креста также становится глубже и Святой Дух производит больший рост духовной жизни, делая её в большей степени соединённой с Господом. Верующий не может отрекаться от неизвестной ему души-жизни. Он может отрекаться только от той части жизни своего «я», о которой он знает. Откровение из Слова Божьего должно увеличиваться; тогда работа креста станет глубже. Итак, мы должны нести крест «каждый день». Чем больше у нас будет понимания воли Божьей и чем больше у нас будет знания своего «я», тем больше нам потребуется работа креста.


КРЕСТ И ЛЮБОВЬ ДУШИ К МИРУ

В Лк. 17:32-33 наш Господь говорит нечто похожее, но там акцент делается на мирских вещах: «Помните о жене Лота. Кто будет искать возможности сохранить свою душу-жизнь, тот потеряет её, а кто потеряет её, тот сохранит её живой». Здесь Господь снова говорит, что мы должны потерять душу-жизнь, но в Своих словах Он особо подчёркивает нежелание верующих потерять своё имущество. Господь велел нам помнить о жене Лота, потому что она, даже когда ей грозила опасность, помнила о своём имуществе. Она не развернулась и не пошла обратно в Содом; она не сделала ни шагу назад. Она всего-навсего бросила один взгляд назад. Но как много открывает этот взгляд, обращённый назад! Он лучше всего характеризует, что происходило в её сердце.

Верующий может оставить мир и потерять всё внешне, но внутри он может по-прежнему любить всё то, что потерял ради Господа. В таком случае это — работа души-жизни. Если речь идёт о верующем, посвящённом Господу, то ему не обязательно отступать назад и возвращаться на путь мира. Ему также не обязательно трудиться, чтобы снова обрести то, что он оставил ради Господа. Нежелание сердца расстаться с миром — достаточное доказательство того, что он не увидел в полной мере, какое место занимает мир по отношению к кресту. Душе-жизни не обязательно заставлять человека разворачиваться и идти назад, к миру. Ей нужно всего лишь сделать так, чтобы верующий тайно, в своём сердце, испытывал нежелание отказываться от тех вещей, которые он собрался оставить или уже оставил.

Когда душа-жизнь будет по-настоящему потеряна, ничто в мире не сможет действительно затронуть сердце верующего. Душа-жизнь на самом деле принадлежит миру; поэтому она неохотно отказывается от мирского. Только когда верующий будет действительно готов предать душу-жизнь смерти, он сможет решительно следовать учению Господа Иисуса на горе. В учении на горе Господь Иисус не упоминает функцию креста напрямую. Мы, однако, знаем, что, если у верующего нет подлинных переживаний того, что он умирает с Господом (не только того, что он мёртв для греха, но и того, что он отрекается от души-жизни на основании того, что он «уже мёртв»), ему придётся изобретать пути, позволяющие ему следовать учению Господа на горе. Если крест не произведёт в душе-жизни верующего глубокую работу, то, хотя он может внешне ходить согласно учению на горе, его внутреннее сердце и его внешнее хождение не едины. Верующий, потерявший свою душу-жизнь, может просто и без притворства уступить плащ тому, кто хочет судиться с ним и взять его хитон. Верующий, потерявший свою душу в смерти, — это верующий, отсечённый от всего мирского.

Для обретения духовной жизни есть одно условие: мы должны понести утрату; тогда мы что-то приобретём. Богаты мы или нет в этом мире, определяется не тем, сколько мы приобрели, поскольку на самом деле, чем мы богаче, тем больше мы утрачиваем. Мы не должны измерять свою жизнь приобретениями — мы должны измерять её утратами. Наше настоящее мерило — то, сколько вина было излито, а не то, сколько его мы сохранили. Кто больше всех потерял, тот может больше, чем другие, снабжать людей. Сила любви видна в жертве любви. Если наши сердца не были отсечены от любви к мирскому имуществу, то наша душа-жизнь ещё не подвергалась работе креста.

В Евр. 10:34 сказано, что некоторых верующих ограбили, лишив их имущества, но это они «приняли с радостью». Это результат работы креста. Отношение святых к своему имуществу является показателем того, сохранена их душа-жизнь или уже готова быть преданной смерти.

Если мы хотим чистой и духовной жизни, мы должны позволить Богу поработать над нашим сердцем, чтобы мы были по-настоящему отсечены от всего мирского и уже не имели намерений, какие были у жены Лота. Такое отсутствие любви к мирскому имуществу — условие для обретения полной духовной жизни в Христе. Когда Святой Дух откроет святому небесную действительность и полную духовную жизнь, тот посмотрит на всё мирское с презрением, так как между этими вещами не может быть никакого сравнения. Именно это переживал апостол Павел в 3-й главе Послания к филиппийцам. Сначала он «счёл утратой» всё; затем он фактически «потерпел утрату всего», чтобы приобрести Христа. В конце концов он сказал, что в итоге этого он хочет узнать силу Христова воскресения. Это полная духовная жизнь. Часто мы не отдаём себе отчёта в том, сколько силы у нашей души-жизни. Мы видим, какова она, когда мы сталкиваемся с проверкой в виде материальных вещей. Часто складывается впечатление, что для того, чтобы потерять имущество, требуется больше благодати Божьей, чем для того, чтобы потерять жизнь! Мирские вещи — отличный материал для проверки того, сохранена душа-жизнь или потеряна.

Те из детей Божьих, кто уделяет слишком большое внимание еде, питью и повседневному быту, должны позволить кресту проделать в них более глубокую работу, чтобы их дух не был в окружении души и под её влиянием. Тогда он будет отделён от всего мирского и сможет беспрепятственно жить в Боге. Каждый, кто заботится о мирских вещах, всегда поступает так по той лишь причине, что его душа-жизнь не была потеряна и не подверглась работе креста.


КРЕСТ И СИЛА ДУШИ

В Ин. 12:24-25 Господь Иисус снова говорит о проблеме души-жизни: «Истинно, истинно говорю вам: если пшеничное зерно не упадёт в землю и не умрёт, оно пребывает одно; а если умрёт, то приносит много плода. Тот, кто любит свою душу-жизнь, теряет её; а тот, кто ненавидит свою душу-жизнь в этом мире, сбережёт её к вечной жизни». Затем Он объясняет смысл этих двух стихов: «И Я, если буду поднят от земли, всех привлеку к Себе. А говорил Он это, давая понять, какой смертью Ему предстояло умереть». В этой главе Библии описано самое успешное время во всей жизни Господа Иисуса. Лазарь был воскрешён, и благодаря Лазарю многие иудеи уверовали в Господа. Более того, даже греки хотели увидеть Его. В этот момент Он вошёл в Иерусалим, и люди тепло встретили Его. На взгляд человека, в кресте не было необходимости — Господь мог привлечь людей к Себе и не идя на крест. Он, однако, знал: другого пути для спасения человека, кроме креста, не существует. Хотя внешне в Своей работе Он добился успеха, Он знал, что, если Он не умрёт, Он не сможет дать людям жизнь. Если Он умрёт, Он всех привлечёт к Себе и действительно даст им жизнь.

Здесь Господь ясно показал назначение креста. Он считал Себя пшеничным зерном. Если пшеничное зерно не упадёт в землю и не умрёт, то оно в любом случае останется одним зерном. Если Господь будет распят на кресте и умрёт, Он даст жизнь многим. Здесь Господь указывал на то, что условием для принесения плода является смерть. Без смерти нет плода. Другого пути принести плод, кроме как пройти через смерть, не существует.

Наша цель, однако, не в том, чтобы ограничиться изучением того, что произошло с Самим Господом Иисусом. Мы хотим обратить особое внимание на то, как это относится к нашей душе-жизни. В стихе 24 Господь Иисус сравнил Себя с пшеничным зерном, но в стихе 25 Он указал, что слова о такой смерти и таком принесении плода касаются не только Его. Он отметил, что любой, кто является Его учеником, должен ходить по Его стопам. Он показал, что слова о пшеничном зерне относятся к христианам. Он считал, что зерно олицетворяет их душу-жизнь. Если пшеничное зерно не умрёт, оно не сможет принести плод. По тому же принципу, если душа-жизнь не будет потеряна в смерти, она тоже не сможет принести плод. Здесь Господь Иисус подчёркивал работу принесения плода. Хотя душа-жизнь верующего очень сильна, эта сила не способна произвести работу принесения плода. Все таланты, дары, знания, мудрость и сила, которые исходят из души-жизни, не помогут верующим произвести много зёрен. Как Господу Иисусу пришлось умереть, чтобы принести плод, так и верующие должны умереть, чтобы принести плод. Господь отметил, что, хотя сила души-жизни хороша, она бесполезна в Божьей работе принесения плода.

Когда верующие выполняют Господнюю работу, самая большая стоящая перед ними опасность заключается в том, что они могут повести себя самонадеянно и использовать всю силу своей души-жизни: свои способности, дары, знания, силу убеждения, красноречие и ум. Переживания многих духовных верующих свидетельствуют о том, что душа-жизнь очень активна в Господней работе, если они не сосредотачивают всё своё внимание на том, чтобы предать душу смерти. С одной стороны, они должны просить Господа не давать душе-жизни никакой возможности вмешиваться в Его работу, а с другой стороны, они должны сами следить за тем, чтобы она никак не проявляла свою функцию. Каким образом те, кто не желает отрекаться от души-жизни и бодрствовать и молиться, могут оградить себя от вмешательства души-жизни? Всё, что принадлежит душе, должно быть предано смерти. У нас должно появиться желание вообще не опираться на всё это. У нас должно появиться желание позволить Богу провести нас через тьму смерти, где нам не на что опереться, где мы ничего не чувствуем, ничего не видим, ничего не понимаем, но где мы сохраняем спокойствие, полагаясь на работу Самого Бога. Тогда Бог даст нам обрести более славную душу-жизнь в воскресении. «Тот, кто ненавидит свою душу-жизнь в этом мире, сбережёт её к вечной жизни». Душа-жизнь не теряется насовсем — она проходит через смерть. Когда мы умрём и лишимся способности видеть и чувствовать что-либо, Бог (а не мы) сможет использовать душу-жизнь, чтобы вложить в нас Свою жизнь. Если душа-жизнь не будет потеряна в смерти, верующий потерпит величайшую утрату. Если душа-жизнь будет потеряна, она будет сбережена к вечной жизни и Бог сможет всегда использовать её.


Здесь нужно оговориться: мы не имеем в виду, что мы больше не должны использовать свой разум или способности. Этот стих в Библии ясно говорит: «Тот, кто ненавидит свою душу-жизнь в этом мире, сбережёт её к вечной жизни». На первый взгляд мы потеряли свою душу, но на самом деле мы сберегли её к вечной жизни. Предать душу смерти — не значит уничтожить функции различных частей души или отказаться от них, точно так же как «упразднить тело греха» (Рим. 6:6) — не значит уничтожить руки, ноги, уши и глаза человеческого тела. В Библии сказано, что, уничтожив тело греха, мы должны «предоставить наши члены в оружие праведности Богу» (ст. 13). Подобным образом то, что мы предаём душу-жизнь смерти и берём крест, чтобы следовать за Господом, не означает, что отныне мы становимся подобными дереву или камню: лишаемся ощущений, мыслей, идей и отказываемся от использования всех функций души-жизни. Члены тела и функции души продолжают существовать и по-прежнему используются в полную меру с той лишь разницей, что они обновляются, укрепляются и направляются Святым Духом. Вопрос заключается в том, кем укрепляются и направляются способности нашей души: душой-жизнью или Святым Духом через человеческий дух. Способности продолжают существовать с той лишь разницей, что жизнь, направлявшая и оживлявшая их, теперь предана смерти. Так у Святого Духа через превосходящую жизнь Божью появляется возможность быть для них жизнью.

Каждая способность нашей души, хотя и претерпевает потерю в смерти, продолжает существовать. Если мы предадим душу-жизнь смерти, наши разум, чувства и воля не будут отныне полностью устранены и не станут пустыми. В Библии ясно говорится о Божьих мысли, воле, радости, удовлетворении, любви и веселье. Даже в отношении Господа Иисуса Библия часто говорит, что Он «любил», «ликовал», «печалился», а также «плакал». Когда Он был в Гефсиманском саду, Он «с сильным воплем и слезами принёс и прошения, и мольбы» (Евр. 5:7). Таким образом, способности души не пропадают, и верующий не становится бесчувственным, бессердечным и холодным, как лёд, человеком. Душа человека — это его собственное «я», его личность и все способности его жизни. Если они не получают жизненности от жизни Духа свыше, им приходится получать силу для своего жития от природной души-жизни человека. Душа как способность продолжает существовать; но душа как жизнь должна быть полностью отвергнута. Она должна быть целиком предана смерти. Только это даст Святому Духу возможность использовать каждую способность души без вмешательства природной жизни.

Здесь мы видим жизнь воскресения. Если человек не обрёл превосходящей жизни Бога, то, как только он оказывается потерян в смерти, он становится мёртвым и не может воскреснуть. Господь Иисус мог умереть и воскреснуть, потому что в Нём находится несотворённая жизнь Бога. Эта жизнь может пройти через смерть и не быть уничтоженной, а снова явиться в свежести и славе воскресения. Господь Иисус излил Свою душу до смерти и отдал Свой дух в руку Бога. Поскольку Его дух обладал собственной жизнью Бога, Он мог воскреснуть. Его смерть лишь позволила Ему освободиться от души-жизни и дала возможность Его жизни, жизни Божьего Духа, проявиться сильнее и ярче. Если умирает человек без Божьей жизни, то, хотя его дух вечно живой, сам человек не может воскреснуть в вечной жизни, как это сделал Господь.

Человеку сложно представить себе, что Бог, дав нам Свою жизнь, всё равно хочет, чтобы мы в своих переживаниях испытали смерть с Господом — ведь тем самым Он снова проводит Свою собственную жизнь в нас через смерть и воскресение. Тем не менее таков закон Божьей жизни. Поскольку у нас есть Божья жизнь, мы можем пройти через смерть и остаться живыми. В результате такой смерти мы теряем свою душу-жизнь, что вводит нас в воскрешённую, вечную жизнь, где мы обретаем Божью жизнь в более обильной и славной степени.

Цель Бога состоит в том, чтобы Его жизнь в нас провела нашу душу-жизнь через смерть, и тогда Его жизнь, воскреснув, приведёт и нашу душу-жизнь к воскресению с Ним и к принесению вечного плода. Это — высочайший и глубочайший урок духовной жизни. Только Святой Дух может раскрыть нам, насколько незаменимо воскресение, и через это показать нам, насколько незаменима и смерть. Пусть Дух откровения покажет нам, что, если мы не возненавидим свою собственную жизнь и не предадим её смерти, наша духовная жизнь понесёт большой урон и не сможет приносить плод. Когда Божья жизнь внутри нас и наша душа-жизнь вместе проходят через смерть и вместе воскресают, у нас появляется возможность приносить плод, остающийся к вечной жизни.
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ГЛАВА ПЯТАЯ

ДУХОВНЫЙ ВЕРУЮЩИЙ И ДУША

РАЗДЕЛЕНИЕ ДУХА И ДУШИ

Мы старались сказать так много о различии между духом и душой, а также об их деятельности для того, чтобы привести нас к этому моменту. Ищущий Бога верующий должен больше всего бояться деятельности души, выходящей за назначенные Богом пределы. Душа управляет всем уже так долго, что, даже когда верующий хочет посвятить себя Богу, он по-прежнему думает, что теперь это его работа и что он должен довести до конца то, что он посвящает, чтобы угодить Богу. Многие верующие не знают, насколько глубокой должна быть работа креста — крест должен поработать в верующих до такой степени, чтобы они отвергали даже свою способность заработать себе на жизнь. Многие верующие не видят действительности обитания в них Святого Духа. Они также не знают, какой неограниченной властью Он должен обладать. Его власть должна действовать в такой степени, чтобы всё существо верующих, включая их разум, волю и чувства, находилось в подчинении Ему, пока у них не останется никакой самонадеянности. В противном случае Святой Дух не сможет совершить ту работу, которую Он хочет совершить. Величайшим искушением, с которым сталкиваются верующие, старательно ищущие Бога, является использование своих собственных способностей в том, чтобы желать и действовать для осуществления Божьей работы, вместо того чтобы смиренно ждать и полагаться на движение Святого Духа.

Крест Господа Иисуса призывает нас ненавидеть нашу душу-жизнь, чтобы мы находили возможность потерять свою душу-жизнь и не сохранять её. Господь хочет, чтобы мы полностью пожертвовали своим «я» и тем самым дали Святому Духу возможность работать. Мы должны быть готовы умертвить все свои мнения, всю работу и мыслительные способности нашей души-жизни, чтобы вновь обрести Его истинную жизнь посредством силы и водительства Святого Духа. Господь говорил о нашей ненависти или любви к своей душе-жизни. Душа неизменно любит себя. Если мы не будем от сердца ненавидеть свою природную жизнь, мы не сможем иметь действительное житие в Святом Духе. Если верующий не увидел этого, он не будет бояться своего «я» и своей смышлёности, а также он не будет ждать Святого Духа, полагаться и взирать на Него. Это первостепенные требования для духовной жизни.

Война между душой и духом внутри верующего продолжается тайно и непрестанно. Душа, действуя от лица нашего «я», хочет быть главой и действовать самостоятельно. Дух, действуя от лица Бога, хочет захватить всё и быть хозяином, обладающим неограниченной властью. Если в такой ситуации дух не одержит победу, душа займёт ведущее положение во всём. Таким образом, если верующий позволит себе быть хозяином и будет ожидать, что Святой Дух будет помогать ему и благословлять его работу, то он неизбежно утратит духовный плод. Если мы не будем отвергать своё «я» и терять свою душу-жизнь, а вместо этого будем следовать представлениям, мнениям и предложениям своей души-жизни и если мы не будем постоянно отказывать своей душе-жизни в её правах и безусловно и безоговорочно превращать её в пепел, не желая возвращать то, что мы утратили, то мы не должны ожидать, что наша духовная жизнь и работа будут угодными Богу. Если мы не будем с готовностью помещать на крест силу, рвение, подвижность, активность и т. д. души-жизни и если мы не будем поддерживать постоянную ненависть к душе-жизни, то она будет использовать любую возможность, чтобы проявиться. Причина многих неудач в нашей духовной жизни состоит в том, что с этим аспектом — душой — не было полностью покончено, между тем как мы по-прежнему надеемся победить её, обретя больше Святого Духа и силы. Если верующие, вместо того чтобы терять свою душу-жизнь посредством смерти, будут позволять ей смешиваться с духом, то они по-прежнему будут терпеть поражения. Если наша жизнь не будет полным проявлением силы Святого Духа Божьего, то вскоре из-за человеческой мудрости и мнений мы потерпим ещё больше неудач.


Наша природная душа-жизнь является препятствием для жизни духа. Душа-жизнь никогда не будет удовлетворена одним Богом; она всегда хочет иметь что-то помимо Бога. Поэтому у неё нет ни минуты покоя. Пока с душой-жизнью верующего не будет покончено, она будет жить возбуждением и чувствами. Однако эти вещи очень изменчивы, а потому соответственно и житие верующего тоже является изменчивым. Это помогает понять, почему житие верующего, подобно волнам, то поднимается, то опускается. Когда верующий позволяет своим духовным переживаниям смешиваться со своей душой-жизнью, его переживания часто становятся нестабильными, поэтому такой верующий не способен быть тем, кто ведёт других. Душа-жизнь такого человека, которая не была потеряна, постоянно соблазняет его покинуть его центр, то есть его дух. Иногда именно воздействие чувств наносит сильный урон свободе и сознанию духа. Радость и печаль побуждают верующего утрачивать самообладание и чувствовать, что он не сдержан и что ему трудно заставить себя быть сдержанным. Иногда чрезмерная деятельность разума воздействует на спокойную духовную жизнь, делая её беспорядочной. Желание обрести духовное знание является, несомненно, хорошим. Однако если это приобретённое знание выходит за рамки духовной меры, то оно является лишь буквой, а не духом. Вот почему многие работники полны холодности и смерти, хотя они и проповедуют самую чудесную истину. У многих верующих, которые стремятся к духовной жизни, есть одно общее переживание, переживание, которое заставляет их стонать: их душа и их дух не находятся в гармонии. Это означает, что разум, воля и чувства души часто восстают против духа, не подчиняясь требованиям духа. Они часто хотят действовать независимо от духа, противореча желанию духа. В результате такого жития обычно урон терпит именно жизнь духа.

Таким образом, учение в Евр. 4:12 очень важно, поскольку именно здесь Святой Дух учит нас, как отделить душу от духа в нашем переживании. Разделение души и духа — это не просто доктрина. Верующий должен и может иметь такое переживание в жизни. В чём состоит значение разделения души и духа? Просто в том, что, во-первых, посредством Своего Слова и посредством Своего Духа, обитающего в нас, Бог позволяет верующему отличать в переживании функцию и выражение души от функции и выражения духа, уча верующего познавать, что такое движение духа и что такое движение души. Во-вторых, готовность верующего взаимодействовать побуждает его переживать чистую духовную жизнь без воздействия души. В 4-й главе Послания к евреям Святой Дух говорит нам о функции Господа Иисуса как Первосвященника по отношению к верующим. В стихе 12 говорится: «Ибо слово Божье живо, и действенно, и острее всякого обоюдоострого меча, и проникает даже до разделения души и духа, суставов и мозга, и может распознавать мысли и намерения сердца». Далее, в стихе 13, говорится: «И нет твари, не явной перед Ним; напротив, всё обнажено и лежит открыто перед глазами Того, кому мы должны дать отчёт». Здесь Библия говорит о том, каким образом Господь Иисус как Первосвященник осуществляет Свою работу над духом и душой верующих. Святой Дух здесь уподобляет верующего приношению на жертвеннике. Во времена Ветхого Завета, когда люди приносили жертву, они привязывали её к жертвеннику, затем священник убивал эту жертву острым ножом, разрезал её на две части и проникал с помощью ножа до разделения суставов и костного мозга, тем самым раскрывая их. Все внутренности, которые раньше нельзя было ни увидеть, ни изучить, теперь были обнажены и открыто лежали перед глазами людей. После того как жертва была вскрыта, священник сжигал её на огне в качестве приношения Богу. Святой Дух использует эту картину, чтобы показать работу Господа Иисуса в христианине и то переживание, которое христианин обретает в Господе. Как священник разрезал ножом жертву, обнажая и полностью отделяя друг от друга суставы и мозг, так то же самое происходит с верующим и сегодня. Господь Иисус как Первосвященник с помощью Божьего слова отделяет душу верующего от его духа, чтобы душа уже не оказывала влияния на дух и чтобы дух уже не находился под управлением души. Таким образом, и душа, и дух оказываются каждый на своём месте соответственно, и верующий может различать то, что от души, и то, что от духа, не путая и не смешивая эти вещи.

При сотворении первый шаг Божьего слова заключался в том, чтобы отделить свет от тьмы. Подобным образом сейчас Божье слово, как острый меч, работает в нас посредством Святого Духа и отделяет дух от души, чтобы жилище благороднейшего Бога было полностью отделено от низменных чувств и чтобы мы узнали, насколько наша душа должна подчиняться Тому, кто наверху. Это позволяет нам узнать, что дух является жилищем Святого Духа Божьего и что душа со всей её силой должна двигаться не сама по себе, а согласно воле Святого Духа, явленной посредством человеческого духа.


В прошлом для разрезания жертв священники использовали ножи. Сегодняшний Первосвященник использует Божье слово, чтобы разделять душу и дух верующего. В древности нож священника был очень острым. Он мог разрезать жертвы надвое. Он мог даже проникать и разделять суставы и мозг, то есть те части, которые прочно соединены вместе. Сегодня Божье слово, используемое Господом Иисусом, острее всякого обоюдоострого меча. Поэтому оно может чётко разделять самые сокровенные части в человеке — душу и дух.

Божье слово «живо», то есть обладает живой силой, и «действенно», то есть способно что-то делать, а также оно «острее всякого обоюдоострого меча», то есть может проникать в дух. Божье слово может проникать глубже души, даже до глубочайшей части, то есть духа. Таким образом верующие оказываются приведены в сферу значительно более глубокую, чем сфера чувств, то есть в вечную жизнь духа. Если верующий хочет жить устойчивой жизнью в Боге, то он должен понять смысл проникновения в дух. Только Святой Дух может научить верующего осознавать, что такое душа-жизнь и что такое жизнь духа. Когда верующий начинает различать эти две вещи в своём переживании и оценивает их по достоинству, он оставляет позади поверхностную и мелкую жизнь чувств и обретает глубокую, основательную, духовную жизнь. Только тогда верующий может обрести покой. Душа-жизнь не даёт человеку никакого покоя. Однако это познаётся в переживании. В противном случае одно понимание в разуме лишь делает верующих более душевными.

Мы должны обратить особое внимание на слова «проникает» и «разделения». Божье слово проникает в душу и дух (или пронзает их), так что они оказываются разделены. Когда Господь Иисус был распят, Его руки, Его ноги и Его бок были пронзены. Готовы ли мы позволить кресту поработать в нашей душе и нашем духе? Душа Марии была пронзена (Лк. 2:35). Хотя её сын был дан Богом, она должна была уступить Его, отказавшись от всех своих прав и притязаний на сына. Она должна была отвергнуть любую природную любовь. Она должна была избавиться от всех привязанностей в душе. Именно такую работу должно совершить в нас Божье слово.

Разделение души и духа является не просто отделением души от духа, а разделением самой души. Разделение души очень важно. Чтобы слово жизни достигло нашего духа, оно должно сначала разделить душу, поскольку дух окружён душой. Слово креста пронзает и разделяет душу, давая возможность Божьей жизни войти в жизнь духа и освободить дух от уз души. Тогда душа-жизнь, получив отпечаток креста, будет сохранять положение подчинения перед духом. Если душа не является для духа «главной дорогой», то она станет для него оковами. Душа и дух никогда ни в чём не соглашаются. Если дух не займёт главенствующего положения, то они будут часто воевать друг с другом. Дух стремится обрести свободу и власть, но сильная душа-жизнь пытается изо всех сил подавить его. Однако, после того как душа-жизнь испытает воздействие креста, дух становится свободным. Если верующий не замечает того вреда, который наносит душа, не единая с духом и не готовая избавиться от удовольствия, которое она испытывает, живя чувствами, то такой верующий не сможет легко двигаться вперёд. Пока не будет устранено окружение в виде души, жизнь духа не сможет быть свободной.

Внимательно прочитав учение в этом отрывке Библии, мы узнаём, что дух отделяется от души внутри верующего с помощью двух вещей: 1) креста и 2) Божьего Слова. Жертву должны были класть на жертвенник, затем священник мог использовать нож, чтобы разделить жертву на две половины. Мы знаем, что жертвенник в Ветхом Завете — это не что иное, как крест в Новом Завете. Поэтому если верующие не хотят прийти к кресту как основанию и быть умерщвлёнными, то они не могут ожидать, что их Первосвященник разделит их душу и дух острым мечом Божьим, то есть словом Божьим. Сначала необходимо лечь на жертвенник, затем произойдёт разделение ножом. Поэтому верующие должны прийти к месту креста. Только тогда они могут ожидать, что Господь Иисус исполнит Свою обязанность Первосвященника и разделит их душу и дух Своим словом. Поэтому верующие, которые хотят обрести переживание разделения души и духа, должны услышать голос Господа, зовущий их прийти на Голгофу, чтобы возложить себя без сопротивления на жертвенник и полагаться на то, что их Первосвященник откроет и разделит их душу и дух Своим острым мечом. Сегодня место для верующих как тех, кто становится благоприятным приношением Богу, — это жертвенник. А работа Священника состоит в том, чтобы разрезать их ножом. Верующие должны выполнить условие со своей стороны и отдать остальную часть переживания в руки своего верного Первосвященника. В нужное время Он обязательно позволит им получить полное духовное переживание.

Мы увидели, как Господь призывает нас прийти к кресту и умертвить свою душу-жизнь. Если мы не поместим себя на жертвенник, наш Первосвященник не сможет разделить Своим острым ножом наши душу и дух. Мы должны быть готовы позволить кресту работать, тогда мы дадим возможность нашему Первосвященнику работать для нас. Мы должны следовать примеру нашего Господа Иисуса. Когда Он умер, Он предал Свою душу на смерть (Ис. 53:12), а Свой дух поручил Богу (Лк. 23:46). То, что Он сделал тогда, сегодня должны делать мы. Душа-жизнь должна умереть. Если мы по-настоящему предадим свою душу-жизнь на смерть и также поручим свой дух Богу, то мы вскоре увидим, что Бог даст нам узнать силу воскресения. Полноценная духовная жизнь находится в славе воскресения.


ПРИМЕНЕНИЕ НА ПРАКТИКЕ

Как мы сказали ранее, Первосвященник работает в результате нашего принятия креста. Теперь мы хотим поговорить о том, как Господь Иисус разделяет наши душу и дух на практике.

Осознавать нужду в разделении души и духа

Если не будет такого знания, то не будет и такой потребности. Верующий должен просить, чтобы Господь показал ему, насколько отвратительна смесь жизни духа и души, а также верующий должен знать, что в Боге есть более высокая и более глубокая жизнь, которая полностью духовна и не подвержена влиянию души. Верующий должен знать, что смешение жизни духа и души — это ущербная жизнь.

Желать разделения

Верующий должен не только знать о необходимости разделить смесь духа и души, но и по-настоящему желать такого разделения. В его сердце должно быть отчаянное желание пережить такое разделение. Причина этого состоит в том, что теперь все проблемы связаны с волей человека. Если верующий не готов к тому, чтобы его душа и дух были разделены, и не хочет этого, а, напротив, предпочитает наслаждаться чем-то, с его точки зрения, хорошим, то Бог отнесётся с уважением к характеру человека и не будет принуждать его к этому.

Полностью подчиниться

Если верующий хочет приобрести переживание разделения духа и души, то он должен полностью поместить себя на жертвенник, то есть на крест. Он должен быть полностью готов в своём сердце принять воздействие всей работы креста, желая следовать за Господней смертью, пока его дух и душа не будут разделены на уровне переживания. Пока у верующего не будет переживания этого разделения, он должен постоянно побуждать свою волю занимать сторону Бога, выбирая это разделение живым и активным образом. Он должен решить для себя, что, пока работа по разделению не завершится, он не хочет, чтобы Первосвященник перестал работать.

Стоять на сказанном в Рим. 6:11

Верующий должен быть осторожен, чтобы, ища переживание разделения духа и души, не впасть в грехи и проступки. Основанием для разделения духа и души является то, что человек умер для греха. Поэтому верующий должен ежедневно занимать позицию, описанную в Рим. 6:11, считая себя действительно мёртвым для греха, и от всего сердца решать в своей воле: «Итак, пусть не царствует грех в вашем смертном теле» (ст. 12). Только так он сможет не позволять душе-жизни вновь грешить посредством смертного тела.


Молиться и читать Слово

Верующий должен исследовать Библию посредством молитвы и размышления. Он должен позволить Слову Божьему глубоко пронзить его, чтобы его душа-жизнь могла получить очищение Божьим Словом, поскольку если верующий действительно будет ходить согласно Божьему Слову, то его душа-жизнь, несомненно, перестанет быть активной. Таково значение сказанного в 1 Пет. 1:22: «Так как вы очистили ваши души послушанием истине».

Каждый день нести крест

Чтобы разделить наши дух и душу, Господь будет позволять нам нести крест, насколько это необходимо в наших обстоятельствах. Если верующий каждый день несёт крест, отрекается от себя, ни на мгновение не попадает под управление плоти и позволяет Святому Духу Божьему постоянно показывать ему деятельность души в его повседневной жизни, то это и есть духовное житие. Если верующий будет верен в том, чтобы покоряться, Господь незаметно разделит душу и дух такого верующего, чтобы у него было чистое и духовное житие.

Ходить Духом

Хождение Духом — это условие не только для нашего сохранения, но и для полного разделения нашего духа и души. Верующий во всём должен стремиться ходить духом, различать то, что от духа, и то, что от души, а также он должен принять твёрдое решение следовать всему, что от духа, и отвергать всё, что от души. Верующий должен научиться распознавать всю деятельность своего духа и следовать ей.

Всё это — условия, которые должен исполнять верующий со своей стороны. Святой Дух нуждается в том, чтобы мы работали вместе с Ним. Если мы не будем делать того, что требуется от нас, то Господь не сможет сделать то, что требуется от Него. Если мы со своей стороны сделаем всё, что должны сделать, то наш Первосвященник разделит наши дух и душу с помощью силы креста и острого меча Святого Духа. Он постепенно отделит от духа всё, что связано с чувствами, ощущениями, разумом и природными способностями, так что уже не останется никакого смешения. От нас требуется лежать на жертвеннике. А разделить острым ножом наши дух и душу должен наш Первосвященник. Если мы по-настоящему предадим себя кресту, то наш Первосвященник обязательно выполнит Свою обязанность и разделит наши дух и душу. В этом и состоит Его работа, а потому мы не должны беспокоиться. Когда Он увидит, что мы выполнили необходимые требования для Его работы, в своё время Он обязательно разделит наши дух и душу.

Несомненно, каждый верующий, осознающий опасность смешения духа и души, не может не искать избавления. Путь избавления открыт, но это трудный путь. Верующий должен старательно молиться, чтобы ясно увидеть своё жалкое состояние и узнать, что такое жилище, работа и требования Святого Духа. Верующий должен видеть тайну и действительность обитающего в нём Святого Духа, относиться с почтением к этому святому присутствию и быть осторожным, чтобы ничем не огорчать Его. Верующий должен знать, что если он живёт и работает согласно своей душе-жизни, то это больше всего остального (не считая греха) огорчает Святого Духа и вредит верующему ещё больше, чем грех. Изначальное преступление человека состояло в том, что он стал стремиться к добру, мудрости и знанию согласно своему собственному представлению. Это то самое преступление, в котором верующие постоянно каются и которое они затем вновь и вновь совершают. Верующий должен знать, что он уверовал в Господа и что в нём уже обитает Святой Дух. Поэтому Дух должен обладать полной властью, в то время как душа должна полностью подчиниться Ему. Не следует думать, что, поскольку вы помолились и попросили Святого Духа работать и руководить, всё будет в порядке и всё будет выполнено. Это не так. Если день за днём вы не будете полностью умерщвлять душу-жизнь с её способностями, мудростью и чувствами и если вы не будете искренне желать полностью подчиняться Ему, ждать Его обучения и полагаться на Его работу, то вам будет нелегко увидеть, что Он действительно работает.

Верующий должен увидеть, что разделить его душу и дух может лишь Слово Божье. Сам Господь Иисус является Словом Божьим, и Он Сам разделит наши душу и дух. Готовы ли мы позволить Его жизни и Его совершённой работе встать между нашей душой и нашим духом? Готовы ли мы искать того, чтобы Его жизнь наполнила наш дух, чтобы покончить с душой и свести на нет её активность? Библия — это Божье написанное Слово. Господь Иисус разделяет душу и дух с помощью учений в Библии. Готовы ли мы следовать всем истинам? Готовы ли мы слушаться учений в Библии? Готовы ли мы покориться Господу просто согласно учениям в Библии, не принимая во внимание собственные мнения? Готовы ли мы довольствоваться властью Библии и подчиняться без помощи со стороны людей? Если мы готовы вступить в подлинно духовное житие, мы должны абсолютно подчиниться Господу и всем Его учениям в Библии. Это необходимо, и таков острый меч, разделяющий нашу душу и дух на практике.


ДУША, НАХОДЯЩАЯСЯ ПОД УПРАВЛЕНИЕМ СВЯТОГО ДУХА

Мы уже говорили о том, что дух, душа и тело в существе человека подобны святому храму, в котором есть святое святых и внешний двор, и что Бог живёт в святом святых. Святое святых от святилища отделяет завеса. На первый взгляд эта завеса скрывает за собой в святом святых славу и присутствие Бога, не позволяя им проникать в святилище. В этом случае человек ощущает и видит только то, что находится вне завесы в святилище, но он не понимает и не знает того, что находится в святом святых. Итак, человек не может увидеть Божье присутствие в своей внешней жизни, кроме как посредством веры.

Однако существование этой завесы было лишь временным. Когда пришло время, тело Господа Иисуса — действительность завесы (Евр. 10:20) — было распято на кресте, поэтому завеса разорвалась сверху донизу (Мф. 27:51). Теперь преграда, отделяющая святое святых от святилища, устранена. Божий замысел не сводится к тому, чтобы вечно обитать только в святом святых. Он хочет распространить Своё присутствие и в святилище. Однако Он ждёт, пока будет завершена работа креста. Только посредством креста завеса может быть разорвана и слава Божья может засиять из святого святых.

Итак, когда верующий позволяет кресту завершить свою работу, Бог также позволяет верующему переживать в своём духе и в душе святое святых и святилище Своего святого храма. Если верующий будет постоянно и безоговорочно подчиняться Святому Духу, то общение между святым святых и святилищем день за днём будет улучшаться и становиться более гармоничным. Вскоре верующий заметит большую перемену. Именно работа креста позволяет разорвать действительную завесу святого храма и на небе, и на земле. Таким образом, крест оказывает настоящее и основательное воздействие на жизнь и переживание верующего, позволяя ему терять свою душу-жизнь и не действовать независимо, а, напротив, постоянно ждать и надеяться, что духовная жизнь произведёт, породит, силу для того, чтобы жить и работать. Только тогда верующий сможет переживать «разрыв завесы» в своём духе и в своей душе.

Завеса «разорвалась сверху донизу надвое». Это работа Бога, а не человека. Когда работа креста завершена, Бог согласно Своей воле разрывает завесу. Этого нельзя достигнуть посредством нашего собственного труда и посредством нашей силы просить и добиваться. Когда работа креста будет завершена, завеса будет разорвана. Поэтому давайте обновим своё посвящение Богу, давайте не будем любить себя, а будем с готовностью умерщвлять свою душу-жизнь и позволим Тому, кто обитает в святом святых, быть нашим Господом во всём. Если Господь увидит, что крест совершил в нас достаточно глубокую работу, Он обязательно сделает святое святых и святилище одним целым в нас, так же как и Он ранее разорвал завесу силой Божьей, чтобы Святой Дух мог проистекать из Его славного тела.

В результате этого слава, находящаяся в сокровенном месте Всевышнего, обильно наполнит нас в нашей повседневной жизни с её ощущениями. Это освятит всё наше житие и деятельность в святилище славой из святого святых; это сделает нашу душу такой же, как дух, то есть Святой Дух Божий будет обитать в душе и будет полностью руководить ей. Это приведёт к тому, что наши разум, чувства и воля будут наполнены Святым Духом. Наконец, мы будем способны знать в своей душе то, что раньше хранили верой в духе. Более того, ничто из этого не будет ни утрачено, ни повреждено. Как благословенна такая жизнь! Теперь «слава Господня наполнила дом. И не могли священники войти в дом Господень, потому что слава Господня наполнила дом Господень» (2 Пар. 7:1-2). С этого момента наши действия, даже если они будут такими же хорошими, как и действия священников, служивших Богу, утратят свою возможность проявиться в славе Божьей. Теперь слава Божья будет всем, и мы больше не будем делать акцента на проявлениях животной деятельности.


Это ещё один аспект разделения духа и души. Что касается аспекта того, что душа воздействует на дух и управляет духом, работа креста состоит в том, чтобы отделить душу от духа. Но что касается аспекта наполнения Святым Духом и передачи власти духу, работа креста состоит в том, чтобы лишить душу её независимости и сделать её полностью единой с духом. В том, что касается наших переживаний в личном житии, мы должны стремиться к тому, чтобы дух и душа стали едины. Если мы позволим кресту и Святому Духу глубоко поработать в нас в этом направлении, то мы увидим, что потерянное душой не составляет даже и одной тысячной доли того, что душа приобрела. То, что умерло, теперь приносит плод; то, что было потеряно, теперь сохранено к вечной жизни. Если наша душа-жизнь будет находиться под управлением духа, то мы увидим огромную перемену в своей душе. Раньше, когда душа жила для себя и всегда хотела действовать сама по себе, она была, так сказать, потерянной перед Богом и бесполезной в Его руках. Теперь же, хотя наша душа и потеряна с точки зрения человека, она приобретена с точки зрения Бога. Отныне мы те, о ком говорится в Евр. 10:39: «…кто имеет веру к приобретению души». Это выражение гораздо глубже, чем общее высказывание «спасение души». Здесь содержится конкретное указание на жизнь. Теперь, когда верующий научился не действовать и не вести себя согласно тому, что он чувствует или видит своими глазами, он может верой спасти свою жизнь, чтобы служить Богу и прославлять Бога. То, что на первый взгляд теряется, в действительности приобретается. В 1-й главе Послания Иакова также говорится об этом спасении: «…в кротости примите посаженное в вас слово, которое может спасти ваши души» (ст. 21). Когда ветвь прививается к дереву, она получает природу этого дерева. Точно так же, когда слово Божье внедряется в нашу жизнь, оно передаёт нам свою природу. В результате дерево спасается от своей бесполезности в такой мере, что даже приносит плод. Мы приобретаем жизнь Слова из Слова жизни. Ветвь не устраняется, напротив, она получает новую жизнь как свой принцип жизнеспособности. Всё, что относится к душе, по-прежнему существует, однако теперь способности души оживляются не благодаря душе-жизни, а благодаря жизни слова Божьего. В этом заключается истинное «спасение души».

Наши человеческие нервы очень чувствительны и легко возбуждаются внешними вещами. Внешние разговоры, настроения, обстоятельства и человеческие отношения могут легко затронуть нас. В нашем разуме есть много мыслей, планов и воображений, которые в полном смысле слова запутаны. В нашей воле есть много мнений и идей, и она любит делать то, что соответствует её капризам. Ни одна из способностей нашей души-жизни не даёт нам покоя. Способности души-жизни, будь то каждая из них в отдельности или все вместе, служат причиной того, что мы время от времени колеблемся, часто меняемся, чувствуем, что мы обеспокоены, запутаны и не имеем покоя.

Теперь же, поскольку наша душа находится под управлением духа, мы можем быть свободны от таких беспокойств. Господь Иисус сказал: «Примите Моё ярмо на себя и научитесь у Меня, потому что Я кроток и смирен сердцем, и найдёте покой вашим душам» (Мф. 11:29). Если мы готовы подчиниться Господу, принять Его ярмо и ходить согласно Его воле, то наша душа не будет возбуждаться. Если мы готовы подражать Господу и если мы научимся у Него, видя, как Господь был презираем людьми и как Он следовал не Своей воле, а воле Божьей, тогда буря в нашей душе успокоится. Печали и огорчения появляются из-за того, что мы не готовы довольствоваться таким же обращением, какое испытал Господь, и мы не готовы покориться Божьей воле и Божьему устроению. Если мы умертвим душу-жизнь и полностью покоримся Господу, наша душа вместе с её чувствительными нервами будет покоиться в Господе и у неё с Господом не будет никакого непонимания. Душа, находящаяся под управлением Святого Духа, — это душа в состоянии покоя.


Когда-то мы были заняты тем, что строили планы, теперь же мы спокойно полагаемся на Господа. Когда-то мы часто огорчались и беспокоились, теперь мы подобны ребёнку, который покоится на груди матери. Когда-то мы были наполнены своими собственными идеями, у нас было много желаний и честолюбивых устремлений, теперь же мы считаем, что только воля Божья является благой, и потому покоимся в Боге. Истинно в этом случае «в полном смиренье мир совершен». Когда мы полностью отдаём себя Господу, всё становится мирным и спокойным. В Эф. 6:6 говорится нечто подобное: «...а как рабы Христовы, исполняя волю Божью от души». Мы делаем это не так, как раньше, когда мы полагались на свою душу, то есть на себя, чтобы следовать воле Божьей; напротив, мы действительно следуем воле Божьей от души, от всего сердца. Теперь благодаря воздействию креста душа-жизнь, ранее бунтовавшая против воли Божьей, полностью покоряется воле Божьей. Раньше мы просто находились «вовне», и пусть даже мы не совершали своих дел согласно своей воле, но мы исполняли Божью волю согласно своей воле. Теперь же мы одно с Богом во всём.

Душа, находящаяся под управлением Святого Духа, не беспокоится о себе. «Не беспокойтесь… о вашей жизни [душе]» (Мф. 6:25). Теперь мы ищем прежде царства Божьего и Его праведности, веря, что Бог позаботится о наших повседневных нуждах. Душа-жизнь испытала воздействие Святого Духа посредством креста, поэтому она уже не может беспокоиться о себе. Самосознание — это главное проявление души. Поскольку верующий действительно находится в Боге и поскольку он потерял своё «я», он может по-настоящему полагаться на Бога. Все дела души: любовь к себе, забота о себе и собственные планы — теперь удалены на практике. Поэтому человек уже не может строить свои планы в отношении этих практических вещей.

Поскольку крест совершил свою работу, мы уже не заняты напряжённым построением планов ради себя. Раньше мы беспокоились, а теперь, узнав Бога, мы можем спокойно искать Его царства и Его праведности. Если мы будем заботиться о том, что заботит Бога, то Бог позаботится о том, что заботит нас. В прошлом чудеса происходили редко и казались нам чем-то странным, а теперь мы живём в Боге, который совершает чудеса, зная, что Он удовлетворит всякую нашу нужду. Мы делаем это не посредством упражнения своего разума, а посредством того, что покоимся в Божьей руке. Поскольку Божья сила служит нам в качестве поддержки, вопросы, касающиеся нашей повседневной жизни, такие как еда и питьё, становятся весьма незначительными.

 «Так что и те, кто страдает согласно воле Божьей, пусть поручают свои души верному Творцу, делая добро» (1 Пет. 4:19). Таково учение Библии. Иногда люди в этом мире знают Бога только как Творца, а не как Отца. Однако верующие знают Его не только как Отца, но и как Господа творения. Говорить о Нём как о Господе творения — значит возвещать Его силу, то есть возвещать, что вся вселенная находится под Его рукой. Раньше, когда мы страдали, мы боялись человека, но теперь мы знаем, что всё находится в Его руке и происходит согласно Его устроению. Раньше нам было трудно поверить, что ничто в этом мире не может происходить против Его воли. Теперь мы знаем, что всё во вселенной, будь то человек или что-то естественное или сверхъестественное, является частью Его тщательного и мудрого устроения. Теперь мы знаем, что Он допускает и предопределяет всё, что с нами случается. Душа, находящаяся под управлением Святого Духа, — это душа, в которой царят покой, тишина и доверие.

Мы должны не только поручить Господу нашу душу, мы должны также любить Господа и жаждать Его. «К Тебе прилепилась душа моя» (Пс. 63:8). Теперь мы уже не смеем верить в себя, быть независимыми или служить Господу согласно капризам нашей души. Теперь Тот, за кем мы следуем, — это Господь, и мы очень осторожно, даже со страхом, неотступно следуем за Господом, не смея покинуть Его ни на одно мгновение. Теперь мы не действуем сами по себе, а полностью покоряемся Господу, делая это не по принуждению, а добровольно с радостью. Теперь мы ненавидим жизнь нашего «я», но бесконечно любим Господа и жаждем Его.


Такой человек вместе с Марией может сказать только одно: «Моя душа возвеличивает Господа» (Лк. 1:46). Такой человек уже не хвалится и не превозносится, будь то открыто или тайно, а знает, что он бесполезный и потому готов смириться и возвышать Господа. Теперь он больше не хочет похищать Господнюю славу и отдавать её своему «я» (душе); напротив, он возвеличивает Господа в своей душе. Если Господь не возвеличивается в душе, то Он не может возвеличиваться ни в каком другом месте.

Только такой человек считает свою жизнь (душу) ничего не значащей, если бы она была ценна (Деян. 20:24), а полагает свою жизнь (душу) за братьев (1 Ин. 3:16). Если мы не потеряли в сердце любовь к себе, то, когда Господь будет призывать нас в действительности нести крест ради Него, мы отступим назад. Поскольку верующий конкретно отвергает душу-жизнь каждый день, он может считать свою жизнь «ничего не значащей, если бы она была ценна» ради Господа. Верующий должен жить как мученик, готовый отдать свою жизнь на крест даже в нормальных повседневных ситуациях, так чтобы, когда придёт время, он смог стать мучеником ради Господа. Поскольку верующий ежедневно живёт так, что он готов излиться за братьев, не отстаивая собственных прав и не ища удобств, а отрекаясь от своего «я» каждый день, он сможет «положить свою жизнь за братьев» в такое особое время или при особых обстоятельствах. Мы сможем по-настоящему любить Господа и братьев, если не будем любить себя. Если бы Христос захотел спасти и пожалеть Себя, Он не мог бы возлюбить нас и умереть за нас. Поскольку Он «возлюбил меня», Он отдал «Себя за меня». Любящее сердце появляется в результате отвержения души-жизни. Пролитие крови — это источник благословения.

Такое житие — это житие, в котором наша душа преуспевает (3 Ин. 2). Преуспевание приходит не в результате того, что человек что-то приобрёл, а в результате того, что он всё потерял. Однако жизнь потери души — это не жизнь потерь, так как душа теряется в Боге. Душа-жизнь является узкой и эгоистичной. Душа, потерянная в жизни Бога, живёт в неограниченной жизни Бога. Это и есть свобода, это и есть преуспевание. Чем больше утрат мы потерпим, тем больше мы будем преуспевать в результате приобретений. Наше достояние измеряется не тем, сколько мы получаем, а тем, сколько мы отдаём. Вот каково настоящее плодоносное житие!

Однако отвержение души-жизни происходит не так быстро, как освобождение от греха. Это наша жизнь, и каждый день мы должны быть готовы не жить своей жизнью, а вместо этого выбирать жизнь Бога. Поэтому мы должны верно нести крест всё больше и больше. Это всё равно требует длительного времени. Поэтому мы должны отворачивать взор к Господу Иисусу, который вытерпел крест, презрев посрамление. «Ибо сделайте сравнение с [Ним]… чтобы вам не изнемочь, ослабевая в ваших душах» (Евр. 12:2-3). То, как Его душа отнеслась к посрамлению, презрев его и вытерпев крест, является целью для тех из нас, кто готов идти путём креста. «Благослови, душа моя, Господа, и вся внутренность моя — святое имя Его» (Пс. 103:1).
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ЧАСТЬ ЧЕТВЁРТАЯ

ДУХ

ГЛАВА ПЕРВАЯ

СВЯТОЙ ДУХ И ДУХ ВЕРУЮЩИХ

Знание, которого сегодня наиболее недостает верующим, — это знание о существовании человеческого духа и о его назначении. Многие верующие не подозревают, что помимо разума, чувств и воли у них есть дух. Даже если им и говорят, что в человеке есть дух, они принимают за дух свои разум, чувства или волю или же, будучи не в силах отыскать его, заходят в тупик. Подобное неведение весьма серьезно. Из-за него верующие не умеют взаимодействовать с Богом, управлять собой и сражаться против Сатаны, поскольку все это требует работы духа.

Самое важное, о чем следует знать верующему, — это что в нем есть дух, а не только мысли, знания и воображение его разума, ощущения, любовь и желания его чувств и идеи, мнения и решения его воли. Дух глубже разума, чувств и воли. Верующий должен знать, что у него есть дух, и также он должен знать, каковы чувство духа, его работа, сила и принцип его деятельности. Только так верующий сможет постичь, как поступать по духу, а не по плотским душе и телу.

Дух и душа невозрожденного человека срослись воедино. Естественно, он знаком только с сильными и мощными чувствами души, а о существовании духа, мертвого и дремлющего, он ничего не знает. Это неведение сложилось, когда он еще был грешником, и оно продолжается и после его уверования. Хотя у верующего есть жизнь в духе и переживания победы над «плотскими вещами», он иногда поступает по духу, а иногда — по душе. Он не представляет себе, чего требует дух, к чему он побуждает или как его питать. Он не узнает чувство духа и не понимает, на что оно указывает. Естественно, он ограничивает жизнь духа и продолжает принимать жизнь души в качестве принципа своей жизни. Дело обстоит очень серьезно — гораздо серьезнее, чем это себе представляет большинство верующих. Есть верующие, которые искренне стремятся к высоким и глубоким духовным переживаниям. Пережив победу над грехом, они останавливаются на этом, поскольку они не знают о работе духа. Вместо нее они стремятся к «духовным и библейским знаниям» в своем разуме; они ищут Господнего присутствия в своих чувствах и какого-то ощущения горения в своих членах; они ведут себя и поступают по большей части согласно собственной воле. В результате верующий заблуждается и переоценивает собственные (душевные) переживания, считая себя сверхдуховным. Это только развивает жизнь его «я» (души). У него создается субъективное представление, что его переживания имеют прочное духовное основание. Это мешает ему двигаться вперед по пути духовности. Поэтому дети Божьи должны смириться перед Богом, покориться Святому Духу и библейскому учению и шаг за шагом разобраться в назначении и работе духа, чтобы поступать по нему.


ВОЗРОЖДЕНИЕ ЧЕЛОВЕКА (СРАВНИ С ЧАСТЬЮ ПЕРВОЙ, ГЛАВОЙ ЧЕТВЕРТОЙ)

Зачем грешнику нужно возрождение? Зачем ему рождаться свыше, зачем ему возрождение духа? По той причине, что человек — это падший дух. Будучи падшим духом, человек нуждается в возрождении духа, чтобы получить новый дух. Сатана — это падший дух, и человек — тоже падший дух с той только разницей, что у человека есть еще и тело. Падение Сатаны произошло раньше падения человека. Разобравшись в падении Сатаны, мы можем понять собственное падение. Сатана — это дух, который был сотворен Богом, чтобы иметь прямое общение с Ним. Однако он пал, стал правителем власти тьмы и был отделен от Бога и всех Божьих добродетелей. Тем не менее Сатана не прекратил своего существования из-за падения. Он только утратил нормальные взаимоотношения с Богом. Подобным образом человек, как и Сатана, пал, оказался во тьме и был отделен от Бога, однако дух человека продолжает существовать. Теперь его дух отделен от Бога и не может общаться или царствовать. С духовной точки зрения дух человека уже мертв. Так же как дух грешного архангела существует вечно, так и дух грешного человека существует вечно. Но при этом у человека есть тело, и в результате падения он стал плотским человеком (Быт. 6:3). Никакая религия, этика, культура и закон в мире не способны улучшить этот падший человеческий дух. Так как человек пал настолько, что стал плотью, ничто не может сделать его снова духом. По этой причине требуется возрождение — возрождение духа. Только Сын Божий, проливший Свою кровь, чтобы очистить нас от греха и дать нам новую жизнь, может вернуть нас к Богу.

Когда грешник уверовал в Господа Иисуса, он возродился. Бог дал ему Свою собственную несотворенную жизнь, чтобы оживить его дух. Возрождение грешника связано с духом. Вся Божья работа начинается внутри человека, она идет от центра к периферии в отличие от работы Сатаны, которая направлена снаружи внутрь. Цель Бога в первую очередь состоит в том, чтобы дать жизнь помраченному духу человека, в котором тот должен принимать Божью жизнь и общаться с Богом, и тем самым возродить его. Оттуда Он ведет дальнейшую работу, распространяясь на душу и тело человека.

Благодаря возрождению, с одной стороны, человек получает новый дух, а с другой стороны, воскрешается его ветхий дух. В Иез. 36:26 о возрождении сказано следующее: «И дух новый дам вам»*. В Ин. 3:6 говорится: «Рожденное от плоти есть плоть, а рожденное от Духа есть дух». Упомянутый в этих стихах «дух» относится к Божьей жизни, поскольку это не тот дух, который был у нас изначально, а тот, который дал нам Бог при возрождении. Эта новая жизнь «божественна» (2 Пет. 1:4) и «не может грешить» (1 Ин. 3:9). Дух, который был у человека изначально, хотя он и был оживлен, все равно может оскверняться (2 Кор. 7:1) и нуждается в освящении (1 Фес. 5:23).

Когда Божья жизнь (которая также названа «Дух») входит в наш человеческий дух, она оживляет наш дух, который находился в состоянии, похожем на пьяное оцепенение. Раньше наш дух был «отчужден от жизни Божьей» (Еф. 4:18), но теперь он оживлен. Поэтому «тело мертво по причине греха, дух есть жизнь по причине праведности» (Рим. 8:10). В Адаме мы утратили дух — он умер; при возрождении мы получили дух — он ожил. Но мы не только обрели утраченное в Адаме, мы также получили новый дух с Божьей жизнью, которой у Адама никогда не было.

Увидев это, мы осознаем бессмысленность самоулучшения, увещеваний делать добро, духовных пробуждений, покаяний и т. д. Что бы человек ни предпринимал, он не может оживить свой дух или получить «новый дух». Улучшайся, не улучшайся — мертвое останется мертвым. Чини, не чини — ветхое останется ветхим. Если человек не получит новую жизнь свыше, он не сможет сделать свой дух живым и новым — не важно, сколь усердно он изучает религию или старается поступать нравственно. Только Дух Божий, который нов, может оживить ветхий дух человека. Те, кто желает сделать свой дух живым, но не принимает Божьего нового Духа жизни, останутся мертвыми навсегда. Без возрождения человек не имеет ничего общего с Христом (Рим. 8:9), поэтому каждый так называемый верующий должен задать себе один вопрос: был ли он возрожден. Лишь те, кто принял всепревосходящую жизнь Божью, являются Божьими детьми. Нелепо утверждать, что вы Его дети, но вы не родились от Него.

В Библии Божья жизнь чаще всего называется вечной жизнью. На языке оригинала слову «жизнь» соответствует слово «зоэ», которое означает высшую жизнь, или духовную жизнь. Каждый, кто уверовал в Господа Иисуса, возродился и принял вечную жизнь, как только он уверовал. Какова функция вечной жизни? «И это — жизнь вечная, чтобы знали Тебя, единого истинного Бога, и Того, кого Ты послал, Иисуса Христа» (Ин. 17:3). Таким образом, вечная жизнь — это не только будущее благословение для наслаждения верующих, но и духовная способность. Без вечной жизни мы не знаем Бога и мы не можем знать Господа Иисуса. Интуитивное знание Господа приходит от принятия Божьей жизни. Эта крохотная частица Божьей жизни внутри человека может в конечном итоге развиться и вырасти в духовного человека.

После возрождения человека Божье намерение заключается в том, чтобы с помощью Святого Духа многие удалили из себя все, что относится к ветхому творению; вся Божья работа в человеке протекает в духе.


СВЯТОЙ ДУХ И ВОЗРОЖДЕНИЕ

При возрождении дух человека получает Божью жизнь и оживает. Фактически эту работу осуществляет Святой Дух. Именно Он обличает человека о грехе, праведности и суде. Он подготавливает сердце человека, побуждая его охотно поверить в Господа Иисуса как своего Спасителя. Работа креста совершена Господом Иисусом. Однако применяет ее к грешнику и внутри его сердца Святой Дух. Необходимо понимать связь между крестом Христа и работой Святого Духа. С одной стороны, крест уже все совершил; с другой стороны, Святой Дух совершает в сердце человека все, что ранее было совершено. С одной стороны, крест дает человеку положение; с другой стороны, Святой Дух дает человеку переживание. С одной стороны, крест осуществляет для Бога «факт»; с другой стороны, Святой Дух дает человеку переживание. С одной стороны, работа креста создает положение и достигает спасения, при которых человек получает возможность спастись; с другой стороны, работа Святого Духа раскрывает грешнику, что создал и совершил крест, чтобы тот мог принять и обрести все это. Святой Дух работает не один. Он работает через крест. Без креста у Святого Духа нет основания для работы. Без Святого Духа работа креста мертва. Хотя перед Богом она уже эффективна, для человека она не действует.

Спасение осуществляется целиком и полностью крестом, но именно Святой Дух работает в людях, побуждая их принять его. Поэтому в Библии говорится, что возрождение — это работа Святого Духа. «Рожденное от Духа есть дух» (Ин. 3:6). В стихе 8 Господь Иисус повторяет, что возрождение — это когда мы становимся «рожденными от Духа». Именно Святой Дух применяет к верующему работу креста и вкладывает в его дух Божью жизнь, так что верующий возрождается. Святой Дух — это применение Божьей жизни. Мы «живем Духом» (Гал. 5:25). Если человек только что-то понимает своим мышлением, но нет Святого Духа, который бы возродил его в духе, такое понимание ему не поможет. Если человек верит в собственную мудрость, а не в Божью силу, он всего лишь возбуждается в душе и долго это не продлится, так как он не возрожден. Только те, кто верит своим сердцем (Рим. 10:10), могут спастись и получить возрождение.

Помимо того что Святой Дух дает верующим возможность принять жизнь во время возрождения, у Него есть еще одна важная работа. С момента возрождения Он обитает в верующих. Как прискорбно, что человек постоянно забывает об этом и не обращает на это никакого внимания! В Иез. 36 принятие верующими нового духа и принятие Святого Духа поставлены в один ряд.

«И дам вам сердце новое, и дух новый дам вам... вложу внутрь вас Духа Моего» (ст. 26-27).

«И дух новый дам вам». Из этого следует, что верующий получит новый дух, его дух обновится и получит жизнь. Сказав о получении, Писание продолжает: «Вложу внутрь вас Духа Моего». Из этого следует, что Святой Дух хочет обитать внутри нашего обновленного духа. При возрождении верующий получает не только новый дух, но и Святого Духа (личность), который теперь обитает внутри его. К сожалению, верующий не только не понимает, что полученный им дух новый, он также не понимает, что, получая новый дух, он получает еще и Святого Духа, который теперь обитает внутри его. Святого Духа ищут и получают не несколько лет спустя после возрождения, во время духовного пробуждения; нет, вся личность Святого Духа начинает обитать в верующем — а не просто посещать его — с момента возрождения. Апостол сказал: «Не огорчайте Святого Духа Божьего, в котором вы получили печать для дня искупления» (Еф. 4:30). «Огорчайте», а не «сердите», поскольку здесь затрагивается любовь Святого Духа. «Огорчайте», а не «покидайте» сказано в этом стихе, потому что «Он пребывает с вами и будет в вас» (Ин. 14:17) «для дня искупления». В каждом возрожденном верующем постоянно обитает Святой Дух. Однако состояние Святого Духа в каждом верующем бывает разным: Он либо огорчается, либо радуется.


Нам надо рассмотреть связь между возрождением и обитанием в верующих Святого Духа. Без нового духа у Святого Духа нет места для обитания. Святой голубь не нашел жилища в осужденном мире. Ему было негде обитать, пока не появилось новое творение (см. Быт. 8). Возрождение совершенно необходимо, так как без него Святой Дух не может обитать в верующих. При возрождении верующий получает новый дух и в то же время получает Святого Духа, который будет обитать в нем вечно. Поскольку новый дух и породивший его Бог вовеки неразделимы, обитель Святого Духа вовеки неизменна.

Редко встречаются верующие, которые осознают, что они возрождены и обладают новой жизнью. Еще реже встречаются такие, которые осознают, что с того момента, как они уверовали в Господа Иисуса, Святой Дух обитает в них, чтобы быть для них водительством, силой жизни и Господом во всем. Тот факт, что многие новорожденные верующие развиваются и растут очень медленно, объясняется либо глупостью их руководителей, либо их собственными неверием и неверностью. Пока Господни служители не отбросят сложившееся у них представление, что «истина об обитании в нас Святого Духа доступна только духовным верующим», им будет сложно вести других к духовному положению.

Работа Святого Духа в возрождении заключается в том, что Он обличает нас о грехе и приводит к покаянию, чтобы мы уверовали и познали Спасителя; так Он дает нам новую природу. Это исполнение Божьего обещания вложить в нас новый дух. Но обещание на этом не заканчивается. Вторая его половина столь же великолепна, как и первая. Сразу за обещанием о получении нового духа следует обещание об обитании в нас Святого Духа. Работа Святого Духа, в результате которой верующий узнал грех, уверовал в Господа и получил жизнь, была лишь начальной, подготовительной работой, необходимой для того, чтобы Он мог жить в нас. Обитание Святого Духа в верующих для проявления Отца и Сына — это особая слава в устроении благодати. Бог уже дал Своим детям Своего Сына. Теперь им пора исповедовать верой и покориться с верностью. День воскресения и день Пятидесятницы уже позади; сошествие Святого Духа уже произошло. Если верующий знаком лишь с возрождающей работой Святого Духа и не знает реальности обитания Святого Духа в нем, он не отличается от тех, кто жил в ветхозаветные времена. Поистине многие верующие живут по ту сторону дня воскресения и дня Пятидесятницы!

Даже если верующий столь неразумен, что в своих переживаниях он ни на шаг не выходит за рамки первой половины Божьего обещания и не осознает, что Святой Дух Божий — это личность, обитающая в нем, все равно неизменный факт состоит в том, что Бог дал ему Святого Духа. Он возрожден, и он является святым храмом, пригодным для обитания Святого Духа. Если он верой употребит вторую половину Божьего обещания, то она исполнится столь же славно, как и первая. Если верующий обращает внимание только на возрождение и довольствуется тем, что он получил новый дух, у него не будет той сильной и радостной жизни, которая для него приготовлена. Если верующий не знает или не понимает тайны и работы обитающего в нем Святого Духа, ему будет сложно получить все благословения, приготовленные для него Богом в Господе Иисусе. Если он готов верой принять Божье обетование, учитывая, что Бог дал ему при возрождении не только новую жизнь, но и Святого Духа как личность, обитающую в его духе и становящуюся его Господом, то он будет двигаться в жизни по пути Божьему семимильными шагами.

Если чадо Божье желает уверовать и быть верным, он получит переживание внутреннего обитания Святого Духа в тот же день, когда его дух будет обновлен. После возрождения верующего Святой Дух обитает в нем, чтобы вести его к духовному состоянию, проявлять Христа в его жизни, учить его и освящать его. Но очень часто верующий даже не знает о положении Святого Духа, пренебрегает Его обитанием внутри себя и поступает по собственной воле. Верующему следует смиряться в этом свете, уважать Его святое присутствие, позволять Ему работать, в страхе трепетать перед Ним от любви и уважения, не смея действовать самостоятельно, и ликовать при мысли о том, что Сам Бог живет в нем. Если мы хотим пребывать в Христе и вести такую же святую жизнь, какая была у Него, мы должны использовать свою веру для принятия всего приготовленного для нас Богом. Святой Дух уже в нашем духе. Вопрос в том, позволяем ли мы Ему работать из нашего духа.


СВЯТОЙ ДУХ И ЧЕЛОВЕЧЕСКИЙ ДУХ

Увидев, что Святой Дух обитает в верующих с момента их возрождения, мы должны теперь рассмотреть подробнее, где обитает Святой Дух, чтобы разобраться в Его работе внутри нас.

Необходимо помнить, что настоящее значение возрождения — это не внешнее изменение и не возбуждение души или тела, но получение жизни нашим духом. Возрождение — это новое событие, происходящее внутри человеческого духа. Это оживление омертвелого духа. Омертвелый дух может быть оживлен благодаря получению новой жизни. Но что особенно важно, когда мы получаем новый дух, мы также получаем Святого Духа Божьего, чтобы Он обитал в нас. Выражение «вложу в вас» встречается в Иез. 36:26-27 дважды и указывает на то, что местом обитания Святого Духа является человеческий дух.

Мы говорили, что все наше существо подобно святому храму. «Разве вы не знаете, что вы храм Божий и Дух Божий обитает в вас?» (1 Кор. 3:16). Апостол имеет здесь в виду следующее: поскольку верующие — храм Божий, Святой Дух обитает в нас точно так же, как Бог обитал в святом храме в древности. Хотя присутствие Божье обозначено всем храмом и весь храм является жилищем Божьим, фактическим местом обитания Бога является святое святых. Святилище и внешний двор — это только места, в которых Бог работает и движется согласно Своему присутствию в святом святых. Святое святых обозначает наш дух. В соответствии с этой иллюстрацией обитание Святого Духа в нашем духе совершенно очевидно.

Природа жильца и жилища одинакова. После возрождения человека только его возрожденный дух, а не его разум, чувства, воля или тело представляет собой подобающее жилище для Святого Духа. Он Строитель, а также Жилец. Он не может поселиться, ничего не построив. Он строит, потому что Он хочет поселиться. Он может поселиться только в том месте, которое Он Сам построит.

Как мы упоминали, святое миро нельзя было выливать на плоть человека. Мы также говорили, что в Библии весь человек до возрождения, о какой бы его части ни шла речь, называется плотью. Таким образом, Святой Дух не может обитать в плоти человека. Из этого также ясно, что Святой Дух не может обитать в разуме, чувствах, воле и теле человека. Он не может обитать ни в одной части души или тела; более того, Он не может обитать даже в невозрожденном духе человека. Как святое миро не могло изливаться на плоть, так и Святой Дух не может обитать ни в одной части этой «плоти». Дух может только вожделеть против плоти (Гал. 5:17). У Него нет с ней ничего общего. Следовательно, пока в человеке не появится что-то отличное от плоти, Святой Дух не сможет обитать в нем. Поэтому возрождение духа очень важно: Святой Дух обитает в новом духе, который отличен от плоти.


Обитание Святого Духа в человеческом духе чрезвычайно важно. Если верующему неизвестно, что жилище Святого Духа находится в глубочайшей части его существа, которая глубже его разума, чувств и воли, он, несомненно, будет искать водительства Святого Духа в своих разуме, чувствах и воле. Если мы понимаем это, мы осознаем, что раньше мы заблуждались, ища водительства вне духа, в душе, и снаружи или внутри тела. Святой Дух, безусловно, обитает в глубочайшей части нашего существа. Поэтому Его работа видна только там, и только там можно найти Его водительство. Мы обращаем молитвы к «небесному Отцу», а небесный Отец ведет нас изнутри. Наш Утешитель находится в нашем духе. Следовательно, Его водительство исходит оттуда же. Если мы ищем знамения из снов, видений, голосов или ощущений вне нашего духа, мы будем обмануты.

Многие верующие всматриваются в себя, исследуя свои мышление, ощущения и мнения, чтобы выяснить, есть ли у них мир, сколько благодати они получили или каких успехов они добились. Это не вера, и это очень вредно. Из-за этого верующий отворачивается от Христа и смотрит на себя. Но есть другой взгляд внутрь, не похожий на только что описанный. Величайшее дело веры — это смотреть на водительство Святого Духа, обитающего в нашем духе. Разум, чувства и воля верующего не способны почувствовать, что внутри него, но даже в полной тьме он должен верить, что Бог дал ему новый дух, в котором обитает Святой Дух. Как люди, не видя, верили в Бога и боялись Бога, находившегося за темной завесой, так же душа и тело человека не могут почувствовать Святого Духа, обитающего в его духе.

Увидев это, мы понимаем, что такое настоящая духовная жизнь. Это не множество мыслей и видений в разуме; это не энтузиазм и множество веселых и радостных ощущений в чувствах; это не внезапные дрожь, потрясение и прикосновения в теле, вызванные некими внешними силами. Нет, это жизнь, протекающая из Духа, который находится в глубочайшей части человека. Настоящая духовная жизнь глубже разума, чувств и ощущений тела. Она протекает в глубочайшей части человека. Поистине хождение по духу — это осознание движения глубочайшего духа и следование ему. Какими бы прекрасными ни были переживания в разуме, чувствах и воле, если они всего лишь внешние, не глубже ощущений, то эти переживания не от духа. Только действие, произведенное работой Святого Духа в духе человека, может считаться духовным переживанием. Все остальное — это просто мысли и ощущения. Для духовной жизни требуется вера.

В Рим. 8:16 сказано: «Сам Дух свидетельствует с нашим духом [не с сердцем и не с душой], что мы — дети Божьи». Дух человека — это та часть, в которой он работает вместе со Святым Духом. Откуда мы знаем, что мы были спасены через возрождение и являемся детьми Божьими? Мы знаем это, потому что наш дух оживлен и Святой Дух живет в нем. Наш дух — это возрожденный и обновленный дух, и Живущий в нем, который при этом отличается от него, — это Святой Дух. Он свидетельствует внутри нас с нашим духом.


ПРИЛОЖЕНИЕ

В Китайском объединенном переводе Библии сложно разобрать, где слово «дух» относится к Святому Духу, а где оно указывает на человеческий дух. Переводчики посчитали, что везде, где в тексте оригинала употребляется слово «дух», а не «Святой Дух», речь все равно идет о Святом Духе, поэтому они добавили слово «Святой» перед словом «дух», указав тем самым, что там имеется в виду Святой Дух.

Библия вдохновлена Богом слово в слово и предложение в предложение. Почему Бог во многих местах говорит не «Святой Дух», а «дух»? Разве не исполнено смысла то, что Бог не говорит, как и то, что Он говорит? Во многих местах Бог ясно говорит «Святой Дух». Почему в иных местах Он говорит только «Дух»? Тем не менее, согласно мнению переводчиков Библии, там речь идет о Святом Духе. Все мы знаем, что во многих местах, где использовано только слово «Дух», оно относится к Святому Духу, как например «Дух Христа», «Дух Божий» и так далее. Но на что в таком случае указывает слово «дух» в тех стихах, где оно относится не к Святому Духу?

В 1913 году один ежемесячный журнал по исследованию Библии опубликовал шесть сообщений некоего Фуллеста (?). Они были посвящены изучению текста оригинала. Подойдя к слову «Дух», он отметил все случаи употребления этого слова в Библии. Далее он указал на ошибку тех, кто, не учитывая контекст, считает, что слово «Дух» всегда обозначает Святого Духа. По его словам, чудесно, что при рассмотрении этого крупного вопроса мы обнаруживаем, что от наших знаний мало пользы, поскольку Святой Дух при написании Нового Завета не дал никаких указаний насчет того, с какой буквы писать слово «дух» — прописной или строчной. Таким образом, все случаи употребления прописной буквы в слове «Дух» в нашей Библии — это просто толкование переводчика. До сих пор специалисты по Новому Завету расходятся в мнениях по поводу того, в каких случаях писать слово «дух» с прописной буквы, а в каких — со строчной.

Слово «Дух» с прописной буквы относится к Святому Духу, а слово «дух» со строчной буквы относится не к Святому Духу, но к иному, отличному от Него духу, например к духу человека. Неужели даже после этих слов нам что-то еще непонятно? В тексте оригинала, где использовано только слово «Дух», нет никаких указаний на то, имеется ли в виду Святой Дух или человеческий дух. Ответить на этот вопрос, конечно, нелегко. Необходимо посмотреть предшествующие и последующие стихи, выяснить, нет ли в языке оригинала артикля перед этим словом; только тогда можно утверждать, что речь идет о Святом Духе.

Так или иначе сейчас мы говорим только о том, что в некоторых отрывках Нового Завета слово «святой» перед словом «Дух» является на самом деле не переводом, а толкованием переводчика. В таких случаях, хотя мы и не смеем однозначно утверждать, что оно относится к человеческому духу, мы можем сказать, что, по крайней мере, иногда оно указывает именно на него.

Из всего вышесказанного мы теперь знаем, что Святой Дух и возрожденный дух верующего так тесно связаны, что их трудно разделить. Поскольку Святой Дух работает в духе человека, управляя всем его существом, они описываются в Библии как одно. Дух человека должен править всем его существом, однако он делает это не один — человеком должен править дух, в котором обитает Святой Дух. Часть человека, которая может работать со Святым Духом, — это его дух; часть человека, в которой Святой Дух может работать, — это также его дух.
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ГЛАВА ВТОРАЯ

ДУХОВНЫЙ ЧЕЛОВЕК

Возрожденный верующий, дух которого оживлен и населен Святым Духом, может все равно оставаться плотским верующим, которого по-прежнему подавляют его душа и тело. Для того чтобы стать духовным, возрожденный верующий должен пойти по конкретному пути.

Если говорить кратко, то существуют два грандиозных изменения в жизни человека: погибающий грешник может стать спасенным верующим, и плотский верующий может стать духовным. Как грешник может, вне всякого сомнения, стать верующим, так и плотский верующий может, вне всякого сомнения, стать духовным. Бог может сделать так, что грешник станет верующим и получит Его жизнь; Бог может сделать так, что плотский верующий станет духовным верующим и получит Его жизнь изобильно. Если только человек уверует в Христа, он станет возрожденным верующим; если только он будет подчиняться Святому Духу, он станет духовным верующим. Когда у человека появляются нормальные взаимоотношения со Христом, он становится христианином; когда у него появляются нормальные взаимоотношения со Святым Духом, он становится духовным человеком.

Только Святой Дух может сделать верующего духовным. Работа Святого Духа и заключается в том, чтобы сделать человека духовным. Божий путь искупления построен так, что крест разбирается со всем отрицательным, он выполняет работу по уничтожению всего, что связано с Адамом. Что касается положительного, Святой Дух выполняет работу по созиданию всего, что относится к Христу. Крест позволяет верующим быть духовными, а Святой Дух делает верующих духовными. Быть духовным — значит принадлежать Святому Духу. Святой Дух укрепляет человеческий дух, чтобы Он мог править всей личностью. Следовательно, если мы стремимся быть духовными, нам нельзя забывать про Святого Духа и откладывать в сторону крест, потому что крест и Святой Дух работают вместе, как правая и левая рука. Ни одним нельзя пренебрегать, ни один из них не действует обособленно. Крест всегда ведет человека к Святому Духу, и Святой Дух всегда ведет человека ко кресту. У духовного верующего должны быть постоянные переживания в его духе со Святым Духом. Если он хочет стать духовным человеком, он должен пройти через несколько этапов переживаний. То, что он обращает на них внимание, не означает, что он переходит от первого этапа ко второму, от второго — к третьему. Но в книге для ясности мы изложим их по порядку, хотя в реальных переживаниях они могут происходить одновременно.

Хотя нам многое хотелось бы упомянуть о развитии верующих до духовного человека, верующим надо помнить о предыдущих учениях (часть вторая, главы четвертая и пятая). Верующим необходимо знать, что стать духовными им препятствует плоть. Следовательно, если верующий займет бесповоротную позицию по отношению к плоти, ему будет легко двигаться вперед. Как изумительно, что чем духовнее человек, тем лучше он знает плоть и тем больше он обнаруживает плоть. Если человек не знает плоть, он недуховный. Все, что мы говорили о плоти (часть вторая, глава пятая), — это основание для всякого, кто стремится стать духовным, и не может не учитываться. Если мы не обращаем внимания на плоть, то, каких бы успехов мы ни достигли, все они бессмысленны, поверхностны и нереальны. На самом деле, если верующий умеет отвергать плоть и всю ее деятельность, ее способности и мнения, его можно назвать духовным человеком. Но сейчас нам бы хотелось отметить несколько положительных моментов, связанных с нашим духом.


РАЗДЕЛЕНИЕ ДУХА И ДУШИ (СРАВНИ С ЧАСТЬЮ ТРЕТЬЕЙ, ГЛАВОЙ ПЯТОЙ «РАЗДЕЛЕНИЕ ДУХА И ДУШИ»)

Основной момент в Евр. 4:12 заключается в том, живем мы по водительству интуиции в нашем духе или под влиянием наших (душевных) природных предпочтений. Слово Божье судит нас в этих вопросах, показывая, что относится к духу, а что — к душе. Только острый меч Божий способен точно различить источник нашей жизни. Так же как нож человека может разделить кость и мозг, меч Божий может разделить сплетенные воедино душу и дух. Вначале это разделение является только знанием, позже оно должно стать переживанием. На самом деле верующие могут узнать, как разделяются дух и душа, только с помощью переживаний. Верующий должен на практике позволять Господу разделять его душу и дух. Ему необходимы не только желание и стремление, ему нужно не только посвящать себя, молиться и позволять Святому Духу и кресту работать над ним, ему также следует обретать такое переживание и обладать им. Дух верующего должен в действительности освободиться от объятий души. Душа и дух верующего должны быть разделены, подобно духу и душе Господа Иисуса, которые совершенно не смешивались. Дух интуиции необходимо полностью освободить, чтобы он стал единственным жилищем и кабинетом Святого Духа, а душе (то есть разуму, чувствам и воле) нельзя позволять оказывать даже мельчайшее влияние на дух. Дух необходимо освободить от всех пут души.

Работа креста над душой-жизнью должна быть совершенно подлинной, и ограничения, накладываемые им на душу-жизнь, должны быть исключительно определенными. Душа-жизнь должна нести потери на опыте. Способности души должны находиться в положении подчиненности духу.

Переживания разделения души и духа должны доходить у верующего до такой точки, что дух перестает быть окруженным душой. Только в таком случае верующий станет духовным. Духовный верующий отличается от всех остальных людей тем, что все его существо подвластно духу. Правление духа — это не только правление Святого Духа над душой и телом. Сам дух верующего поднимается и становится главой всего его существа благодаря работе Святого Духа через крест; уже не душа и тело правят духом, но дух укрепляется настолько, что полностью контролирует душу и тело.

Разделение души и духа — это работа над отрицательной стороной, незаменимая для верующего, который хочет вступить на путь духовной жизни. Это духовная подготовка. Без нее на верующего всегда будет влиять его душа, и в его жизни часто душа и дух будут смешаны. Иногда его жизнь духовна, а иногда им правят разум и чувства или даже он живет природной жизнью. Выражение жизни нечистое. Смешение духа и души — таков принцип жизни верующего, у которого нет чистой духовной жизни. Из-за него он остается в положении душевного человека. Его собственная жизнь от этого пострадает, и Святой Дух не сможет использовать его для важной работы.

Если у верующего происходит настоящее разделение души и духа и он поступает по духу, а не по душе, то всякий раз, когда его душа реагирует на что-то, он сразу же это чувствует, как если бы он осквернялся, и он старается вырваться из-под силы и влияния души. Природная жизнь поистине осквернена, и она способна осквернить дух. После разделения духа и души интуиция духа очень чувствительна. Как только душа начинает действовать, интуиция тут же испытывает боль и противится. Даже когда другие люди действуют в своей душе, ей становится неприятно. И даже если затрагивается предмет душевной любви или привязанности других людей, она раздражается, не в силах этого терпеть. Только когда разделение души и духа верующего станет совершенно реальным, у него появятся подлинно чистые чувства и намерения. Лишь тогда он действительно поймет, что значит быть чистым. Лишь тогда он узнает, что оскверняют не только греховные поступки, но и все природные вещи, — их следует также отвергать. В интуиции своего духа он поймет, что любое прикосновение к тому, что связано с душой — будь то с его собственной или с душой других, — оскверняет, и от него надо очищаться незамедлительно.


ЗНАНИЕ О ТОМ, ЧТО МЫ СОЕДИНЕНЫ С ГОСПОДОМ КАК ОДИН ДУХ

Павел сказал: «А тот, кто соединяется с Господом, есть один дух» (1 Кор. 6:17), а не одна душа. Воскресший Господь есть животворящий Дух (15:45), поэтому Его союз с верующими является союзом с их духом. Душа — это всего лишь личность человека, она природна; она должна использоваться только как сосуд для выражения результатов союза между Господом и духом верующего. В душе верующих нет ничего, что соответствовало бы Господней жизни; только дух может быть в таком союзе. Поскольку этот союз является союзом духа, в нем нет места для души. Если душа и дух по-прежнему смешаны, союз станет загрязненным. Если в нашей жизни есть признаки того, что мы поступаем по нашим мыслям, придерживаемся в чем-либо своих мнений или что наши чувства возбуждаются по какому-либо поводу, этого достаточно, чтобы ослабить этот союз в наших переживаниях. Должный союз возможен только между вещами сходной природы. Примеси не годятся. Так же как Дух Господень чист и лишен всяких примесей, наш дух тоже должен быть чистым, чтобы образовался настоящий и подлинный союз. Если верующий не желает отбросить собственные замечательные мысли, не желает отделаться от своих предпочтений и не желает отложить свои идеи и подчиниться Божьей воле, этот союз не может быть выражен практически. Это союз духа; недопустимо, чтобы к нему примешалось что-либо от души.

Откуда появился этот союз? Он появился из нашей смерти и воскресения с Господом. «Ибо если мы срослись с Ним в подобии Его смерти, то, конечно, будем и в подобии Его воскресения» (Рим. 6:5). В этом стихе объясняется наше соединение с Господом — это соединение с Его смертью и воскресением. Что значит соединиться с Господом в смерти и воскресении? Это значит быть с Ним совершенно едиными. Мы принимаем Его смерть как свою смерть и соединение с Ним в смерти — как начало нашего соединения с Ним. Умерев с Ним, мы также принимаем Его воскресение как свое воскресение. Если мы верой примем этот путь, мы в переживаниях будем стоять вместе с Ним в положении воскресения. Господь Иисус воскрес по Духу святости (Рим. 1:4) и ожил в Духе (1 Пет. 3:18). Поэтому, соединяясь с Ним в воскресении, мы соединяемся с Ним в Его Духе воскресения. Это совершенно очевидно. Мы умираем для всего, что принадлежит нам самим, и живем для Его Духа. Вот о чем здесь идет речь. Все это осуществляется благодаря упражнению нашей веры. (См. часть третья, глава первая «Путь избавления от греха».) Когда мы соединяемся с Его смертью, теряя все греховное и природное, и соединяемся с Господом в жизни воскресения, тогда наш дух соединяется с Господом и становится с Ним одним духом. В Рим. 7:4 и 6 сказано: «И вы умерщвлены для закона через тело Христа, чтобы вам соединиться с другим, Воскресшим из мертвых... чтобы нам служить в новизне духа». Мы соединены с Христом смертью Христа, и мы также соединены с Его жизнью воскресения. Результат такого союза состоит в том, что мы служим в новизне духа без всяких примесей.

Как замечательно! Крест — это основание всего. Цель и результат работы креста заключаются в том, чтобы дух верующего был соединен с воскресшим Господом как один дух. Крест должен глубоко поработать над отрицательными вещами, которые необходимо уничтожить, чтобы верующий потерял все греховное и природное. Только тогда может он соединиться как один дух с положительной воскрешенной жизнью Господа. Благодаря духу верующего все, чем тот обладает, должно пройти через смерть, чтобы в смерти было потеряно все природное и временное; это позволит духу в свежести воскресения соединиться с Господом и стать одним духом в чистоте без всяких примесей. Дух верующего соединяется с Духом Господним, и два духа соединяются в один. Результат такого союза — способность служить Господу в «новизне духа». К такой жизни и работе не примешивается ничто от природного «я» или природной активности. Отныне душа и тело используются только для выражения Господних жизни и работы. Так жизнь духа во всем проявит свою собственную природу, и частым явлением будут переживания «проистечения» Господа Духа.

Это жизнь вознесения. Верующий соединен с Господом, который сидит по правую руку Бога. Дух Господа на престоле течет в дух верующего, который в мире, но не от мира, и жизнь на престоле проявляется жизнью на земле. Глава и Тело имеют одну и ту же текущую жизнь. Соединившись с воскресшим Господом, верующий должен ежедневно «почитать» и «сдаваться». Тогда Господь сможет излить Свою животворящую силу через дух верующего. Как в шланге, присоединенном к источнику, течет живая вода, так и в духе верующего, соединенном с Духом Господним, бьет жизнь. Это происходит потому, что Господь — не просто Дух, но «животворящий Дух». Ничто не может помешать такому верующему. Его дух полон жизни, и эту жизнь ничто не ограничит, потому что его дух крепко соединен с животворящим Духом. В нашем духе нам нужна жизнь, чтобы каждый день одерживать победу. Благодаря такому союзу мы можем обрести полную победу Господа Иисуса. Благодаря такому союзу мы можем знать всю Его волю и помышления. Такой союз побуждает верующего обретать Господнюю жизнь и природу и созидает в нем Господне новое творение. Благодаря смерти и воскресению дух верующего будет вознесен, как вознесся Господь; он будет в «небесных пределах» в своих переживаниях, сокрушая все мирское под своими ногами. Когда дух верующего соединяется с Господом, ему уже ничто не препятствует и не мешает. Он парит в небесах над облаками, всегда свободный и всегда свежий. У него ясный, небесный взгляд на все. Это так не похоже на временные, изменчивые чувства. Это небесная жизнь, проявленная жизнью на земле. Внутри такой жизни всегда есть небесная природа, она духовна.


ЗНАНИЕ О ТОМ, ЧТО В НАС ОБИТАЕТ СВЯТОЙ ДУХ

Святой Дух находится внутри верующего, но верующий либо об этом не знает, либо Ему не подчиняется. Поэтому нужно, чтобы он знал Святого Духа, который обитает в нем, и полностью подчинялся Ему. Верующий должен знать, что Святой Дух Божий, будучи личностью, обитает в нем, чтобы учить его, направлять его и давать ему истину, «действительность» Христа. Эта работа Святого Духа может осуществляться лишь после того, как верующий осознает, как невежественна и темна его душа, и решит, что, хотя он и глуп, он готов учиться. Верующий должен позволить Святому Духу захватить все и раскрыть истину. Если верующий знает, что Святой Дух Божий живет в глубочайшей части его существа, его духе, и он ждет Его учения, то Святой Дух может выполнять Свою работу. Если мы не преследуем свои цели и готовы учиться, Святой Дух может научить нас истине настолько, насколько ее может переварить наш разум. Иначе это опасно. Когда мы знаем, что в нас есть дух, Божье святое святых, который глубже разума и чувств и который способен общаться со Святым Духом, и когда мы ожидаем Божьего Святого Духа, тогда мы действительно узнаем, что Он обитает в нас. Когда мы исповедуем Его и уважаем Его, Он проявляет Свою силу и работу из сокровенного места внутри нас и позволяет жизни нашей души и сознания иметь Его жизнь.

Коринфские верующие были плотскими. Убеждая их оставить плотское состояние, Павел неоднократно увещевал их, что они храм Святого Духа и что Святой Дух живет в них. Знание о том, что Святой Дух живет в нас, помогает нам выбраться из плотского состояния. Верующий должен знать верой, знать всецело, знать точно и знать постоянно, что Святой Дух действительно живет в нем. Ему нужно знать не только доктрины в Библии о Святом Духе, но и Самого Святого Духа. Имея такое знание, верующий должен безоговорочно передать себя Святому Духу для обновления и с готовностью вручить Ему различные части своей души и тела, позволяя Ему направлять и исправлять его.

Апостол спрашивал коринфских верующих: «Разве вы не знаете, что вы храм Божий и Дух Божий обитает в вас?» (1 Кор. 3:16). Он поражен тем, что они не осознают такой бесспорной вещи. Он рассматривал обитание в нас Духа как первый результат спасения, а они об этом ничего не знают! Не важно, каков уровень верующих, пусть он даже так низок, как уровень коринфян (и, к сожалению, уровень многих верующих ничуть не выше этого), они должны ясно представлять себе этот факт. Не зная его, верующий будет плотским и не сможет стать духовным. Если вы никогда не переживали Его внутреннего обитания, то знаете ли вы в вере, что Он обитает в вас?

Когда мы рассуждаем о том, что Святой Дух — Бог, что Он в Триедином Боге, что Он есть жизнь Отца и Сына, рассуждаем о Его достоинстве и о Его обитании внутри нас, мы, безусловно, будем бояться, будем почитать и славить Его. Господь Иисус принял подобие греховной плоти, а Святой Дух обитает внутри подобия греховной плоти. Что за благодать!


УКРЕПЛЕНИЕ СВЯТОГО ДУХА

Со стороны Святого Духа требуется укрепление, чтобы дух человека мог править его душой и телом и быть каналом, через который Святой Дух может течь жизнью, достигая многих. В Еф. 3:16 говорится: «Чтобы Он дал вам по богатству Своей славы укрепиться силой через Его Духа во внутреннем человеке». Это слова молитвы апостола о святых. Вряд ли бы он стал так молиться, будь это не важно. Он просил Бога укрепить внутреннего человека верующих через Своего Духа. «Внутренний человек» — это новый человек верующих, который появился у них только после уверования в Господа. Следовательно, речь идет о духе верующего, возрожденном духе. Молитва апостола направлена на то, чтобы дух верующих укрепился Святым Духом и стал сильным.

Из этого стиха видно, что у одних верующих дух слабый, а у других — сильный. Дух верующего может быть сильным, если Святой Дух дал ему определенную силу. Верующие в Ефесе уже давно получили печать Святого Духа (Еф. 1:13-14). Следовательно, когда апостол молился за них, он имел в виду некий дар помимо обитавшего в них Святого Духа. Смысл его молитвы заключается в том, что они должны получить не только Святого Духа для обитания в их духе, но и определенную силу, которая изольется от Святого Духа в их дух и сделает их внутреннего человека сильным. В духе верующего обитает Святой Дух, но его дух все равно может оставаться слабым.

Верующий должен осознать слабость своего духа. Тогда он начнет молиться о том, чтобы Святой Дух наполнил его дух силой. Наполниться силой в духе — такова нужда верующего. Бывает, тело верующего находится в чудесной форме, а он чувствует некоторую лень. В таком случае работа для Господа кажется невыносимой, его сердце наотрез от нее отказывается. Из этого видно, что его дух слаб и не способен контролировать чувства. Иногда верующий чувствует невероятное возбуждение, но его тело ленится. Трудиться для Господа в таком состоянии тоже невозможно. Нечто подобное испытали ученики в Гефсиманском саду. В чем было дело? Дело было в том, что «дух бодр, плоть же немощна» (Мф. 26:41). Быть бодрым и готовым в духе недостаточно; дух должен быть еще и сильным. Когда дух силен, он может преодолеть немощь плоти. Иногда, работая над человеком и проповедуя ему, верующий не может ничего с ним поделать, у него ничего не получается. Причина кроется в недостатке силы в духе верующего. В противном случае, если бы верующему не удалось спасти его, это произошло бы не из-за недостатка силы, а из-за нежелания этого человека спастись. То же относится к нашему окружению. Когда ситуация запутанна, верующему порой кажется, что и он захвачен ею. Но если его дух силен, он способен справиться с самой запутанной ситуацией спокойно и с достоинством. Величайшее испытание силы духа — молитва. Люди с сильным духом способны молиться подолгу, и они не остановятся, пока не получат ответа на свою молитву. Людям со слабым духом сложно молиться несколько лет или десятилетий — они утомятся и разочаруются. Та же картина и в любом другом деле. Только те, чей дух силен, могут двигаться вперед без остановок, не обращая внимания на окружение или ощущения. Остальные считают, что это выше их сил. Особенно необходима сила духа, когда дело касается борьбы с Сатаной. Лишь те, у кого есть сила в духе, сумеют употребить ее, чтобы отражать атаки врага и переходить в наступление. Если силы нет, то вся борьба превращается в мелодраму. Она исходит либо от воображения в разуме, либо от возбуждения в чувствах, а то и от природной силы в плоти.


Таким образом, чтобы получить силу Святого Духа, верующий должен со своей стороны проделать определенную работу. Ему необходимо вручить себя Господу; ему надо отделаться от всех сомнительных вещей и дел в своей жизни; он должен быть готов полностью подчиниться воле Божьей; он должен поверить, что Бог изольет силу Святого Духа в его дух, и ему следует молиться об этом. Если со стороны верующего нет препятствий, Бог сразу же совершит то, на что тот надеется. Верующему не нужно ждать, пока Святой Дух придет и наполнит его, поскольку Святой Дух уже давным-давно сошел. Верующий должен только ждать, когда крест поработает внутри его достаточно глубоко, чтобы требования для наполнения Духом были выполнены. Если верующий верен, послушен и полон веры, то вскоре сила Святого Духа в его дух изольется, сделав его сильным и придав ему силы для жизни и работы. Некоторым верующим достаточно будет один раз отдаться Господу, и они сразу и безотлагательно получат это наполнение, так как они выполнят все требования для наполнения Святым Духом.

Излияние силы Святого Духа в верующих (его можно также назвать наполнением верующих Святым Духом) происходит в духе, во внутреннем человеке. Святой Дух не наполняет чувства или тело человека, Он наполняет его дух. «Внутренний человек», а не внешний поднимается и становится сильным благодаря энергии от Святого Духа. Это чрезвычайно важно, поскольку, когда мы будем искать наполнения Святым Духом, это удержит нас от стремления к физическим ощущениям, таким как дрожь, спазмы, сбивание с ног, и вернет к применению веры (Гал. 3:14). Тем не менее верующий не должен считать веру предлогом для пренебрежения внутренним укреплением Святого Духа. Все требования должны быть выполнены, и позиция должна быть твердой. Тогда Бог исполнит обещанное.

Прочитав, что апостол говорит в последующих стихах о том, как нам постигать, узнавать и наполняться, мы поймем, что благодаря укреплению в духе сознание нашего духа начинает проявляться очень отчетливо. У духа, как и у тела, есть свои функции и сознание. До того как сила Святого Духа обильно изольется в дух верующего, ему очень сложно почувствовать интуицию в своем духе. Но как только у него появилось новое переживание укрепления в духе, его интуиция начинает проявляться совершенно отчетливо. Как следствие этого, многие верующие смогут легко распознавать интуицию своего духа, потому что их внутренний человек стал сильным. Когда это произойдет, им будет проще чувствовать малейшие движения духа.

Дух, наполненный силой Святого Духа, может управлять душой и телом и сделать их совершенно покорными. Будь то мысли, желания, ощущения или намерения, все должно находиться под контролем духа. Это не позволит душе действовать независимо, она, напротив, станет слугой духа. Это также даст Святому Духу возможность течь через дух верующего жизнью Божьей и орошать и оживлять засохших и умерших. Это не то же самое, что крещение в Святом Духе. Главное в укреплении — жизнь и житие (хотя оно влияет и на работу), в то время как крещение в Святом Духе в основном предназначено для работы.


ПОСТУПАТЬ ПО ДУХУ

Мы уже рассмотрели, каким образом душевный верующий становится духовным. Но это не значит, что такой человек не может больше поступать по плоти. Напротив, перед ним всегда стоит опасность скатиться обратно до плотского состояния. Сатана не дремлет. При первой же возможности он постарается низвести верующего с его высокого положения и вернуть его к низкой жизни. По этой причине верующему крайне важно быть бдительным и поступать по духу; тогда он всегда будет духовным.

В Рим. 8 ясно говорится о важности хождения по духу. В стихах с 4 по 6 сказано: «Чтобы праведное требование закона было исполнено в нас, поступающих не по плоти, а по духу»; «те, кто по духу, [мыслят] о том, что от Духа»; «разум, обращенный к духу, — жизнь и мир». Хождение по духу противопоставляется хождению по плоти. Если верующий не поступает по духу, он поступает по плоти. Иногда он поступает по духу, а иногда — по плоти. Но ему следует поступать только по духу. Верующий должен научиться поступать только по духу, только согласно интуиции духа, ни минуты не поступая согласно душе или телу. Человек, поступающий по духу, в конечном итоге станет «духовномыслящим». Если он духовномыслящий, то все его существо станет «жизнью и миром». Таким образом, результат хождения по духу — жизнь и мир.

Жить по духу — значит поступать согласно интуиции (см. часть пятая, глава первая). Жить по духу — значит жить, работать и действовать в духе. Также под этим подразумеваются использование силы духа и руководство духа. В таком случае будут постоянно поддерживаться жизнь и мир. Не поступая по духу, верующий не может поддерживать свою духовность. Поэтому, чтобы знать, как ему поступать, он должен знать различные функции духа и его закон.

Хождение по духу — это повседневная задача верующих, которой нельзя пренебрегать. Нам надо знать, что, живя на земле, мы должны жить не по своим наилучшим чувствам, делая все, что нам кажется необходимым. Также нам нельзя жить по наилучшим мыслям в своем разуме — будь то внезапным или постоянным, — делая все, что мы задумали. Нам следует действовать и вести себя по водительству интуиции духа. Тихое сознание духа — это то место, где выражает Свою мысль Святой Дух. Святой Дух не воздействует непосредственно на наш разум, заставляя нас внезапно подумать о чем-то. Работа Святого Духа всегда совершается в нашем духе. Поэтому, если мы желаем понимать помышления Святого Духа, нам следует поступать по интуиции в нашем духе. Иногда в нашем духе возникает некое осознание, но мы не можем разобрать, что оно значит, чего оно требует и что оно выражает. В таком случае нам надо уделить какое-то время молитве, чтобы наш разум мог понять, что имеет в виду интуиция. Осознав это, мы должны поступать соответственно. В разуме может возникнуть внезапное понимание того, что говорит интуиция. Тем не менее, если интуиция не говорит, мы не можем следовать за внезапными мыслями нашего разума. Учение интуиции — это мысль Святого Духа. Это единственное, чему мы должны следовать.


Подобное хождение по духу требует зависимости и веры. Мы уже говорили, что наилучшее поведение плоти независимо от Бога. Независимость — это природа души. Если верующий хочет поступать по собственным мыслям, ощущениям и желаниям, ему не требуется проводить время в ожидании Бога, молитве Богу и зависимости от Бога и Его водительства. Чтобы исполнять «желания плоти и помыслов» (Еф. 2:3), зависимость не нужна. Только если верующий желает искать Божью волю, осознавая, что он бесполезен, ненадежен и неисправимо слаб, его сердце жаждет зависимости от Бога. Если он хочет, чтобы Бог направлял его в духе, он должен ждать Бога в духе и не руководствоваться легкомысленно собственными мыслями и ощущениями. Верующий должен помнить, что все, что он делает или может сделать, не завися от Бога, не ожидая Его, не полагаясь на Него и не ища Его, — это хождение по плоти. Только когда он, трепеща, полагается на Бога, ожидая Его руководства в духе, он поступает по духу.

Для хождения также необходима вера. Вера противоположна видению и ощущению. Душа всегда требует, ищет и жаждет чего-нибудь, что она может увидеть или ощутить, в качестве гарантии для своих действий и поступков. Если верующий поступает по духу, он не поступает по душе. Другими словами, он ходит верой, а не видимостью. Поэтому человек, поступающий по духу, с одной стороны, не станет унывать, если не найдет помощи от людей, а с другой стороны, не поколеблется, если встретит их сопротивление. Благодаря вере он способен верить в Бога в темноте и не опираться на собственные ресурсы; на невидимую Божью силу он полагается больше, чем на свою видимую.

У хождения по духу есть две части: одна касается начала работы, а другая — исполнения этой работы с силой. Часто верующему в интуиции духа недостает откровения о совершении какого-либо дела, а он просит у Бога духовной силы для его осуществления. Это невозможно, поскольку рожденное от плоти есть плоть. Иногда то, что делает верующий, основано на знании Божьей воли через откровение в духе, но он использует собственную силу для осуществления этой работы (см. часть вторая, глава четвертая). Это тоже невозможно, потому что начатое в духе нельзя усовершенствовать с помощью плоти. Чтобы следовать за Господом, человек должен быть сокрушен Им до такой степени, что в нем не останется совершенно никакой самоуверенности; он должен осознать, что у него не может появиться ни одной стоящей мысли и что у него нет сил завершить работу, начатую Святым Духом. Ему следует оставить все свои мысли, сообразительность, знание, способности и дары; он должен полностью полагаться на Господа. Мир поклоняется всем этим вещам и суеверно полагается на них. Но мы ежеминутно должны исповедовать, что мы неполноценные, ничего не стоящие, неспособные и бесполезные. Мы не смеем ничего делать до Божьего повеления; даже делая то, что повелел Бог, мы не смеем хоть сколько-нибудь полагаться на себя.

Если мы хотим поступать по духу, мы должны следовать тихому осознанию в интуиции духа, чтобы начать работу, и мы должны зависеть от силы духа, чтобы осуществить работу, раскрытую интуицией. Если мы не поступаем по своим мыслям, идеям, ощущениям и склонностям, но только по интуиции, у нас будет хорошее начало. Если мы не полагаемся на свои таланты, силу и способности, но только на силу духа, мы будем совершенствоваться и дальше. Надо помнить, что, как только мы прекращаем поступать по духу, мы тут же начинаем поступать по плоти и мыслим о том, что от плоти, позволяя смерти действовать в нашем духе. Только когда мы не поступаем по плоти, можем мы поступать по духу. «Ибо те, кто по плоти, мыслят о том, что от плоти... Ибо разум, обращенный к плоти, есть смерть» (Рим. 8:5-6).


Наша цель — стать духовным человеком, но не духом. Существующее здесь различие убережет нашу духовную жизнь от неуравновешенности. Мы люди, и мы навсегда останемся людьми, но высочайшее достижение, возможное для человека, — это стать духовным человеком. Ангелы — духи, но они не люди. У них нет ни тела, ни души. У человека есть тело и душа. Нам предстоит стать духовными людьми, но не духами. Следовательно, у нас останутся тело и душа. Духовный человек — это не тот, у кого есть только дух, а души и тела больше нет; в таком случае он был бы духом, а не человеком. Духовный человек — это тот, кто подчинен своему духу. Дух — это высочайшая часть всей личности. На эти положения стоит обратить самое пристальное внимание, иначе мы не избежим недопонимания. Если человек духовный, это не значит, что функции и способности его души и тела упразднены. У духовного человека по-прежнему есть душа и тело.

У духовного человека по-прежнему есть разум, чувства и воля его души. Хотя все это — различные части его души-жизни, они определяют существование человека. Поэтому, хотя духовный человек не живет ими, он не уничтожает их. Напротив, они умерли, обновились и воскресли. Следовательно, сейчас они полностью соединены с духом и являются орудиями для выражения духа. У духовного человека есть разум, чувства и воля, но они совершенно подчинены водительству интуиции его духа.

У духовного человека есть чувства, но они уже не действуют независимо, как раньше; они полностью подчиняются духу. Теперь у чувств нет своих предпочтений, своей любви и своих ощущений, которые когда-то мешали духу и противостояли каждому движению духа. Теперь им нравится только то, что нравится духу, они любят только то, что избирает дух, они ощущают только то, что позволяет дух. Дух — это их жизнь, и они сразу же откликаются на его движение.

У духовного человека есть и разум, но он уже не такой распущенный, как раньше; он сотрудничает с духом. Разум не противостоит откровению духа, но размышляет и рассуждает. Он не тревожит тишину в духе своими беспокойными мыслями. Он не хвалится своей мудростью и не восстает против откровения духа. Он во всем согласен с духом и взаимодействует с ним, двигаясь вперед по духовному пути. Если у духа появляется откровение, он обдумывает его значение. Если дух «угнетен» борьбой, он поддерживает его в борьбе. Если дух хочет учить какой-либо истине, он помогает духу думать и понимать. У духа есть сила остановить мысли разума и сила заставить его думать.

У духовного человека есть и воля, но она уже не такая эгоцентричная, как раньше; в ней нет независимости от Бога; напротив, она повинуется чему-то или отвергает что-то в соответствии с «да» или «нет» духа. У нее больше нет своей воли, и она не восстает против Божьей воли. Она уже не жесткая, неспособная смягчиться. Она совершенно сокрушена; она больше не противится Богу, не работает против Бога; она уже не дикая, ее несложно обуздать. Как только она получает откровение духа и понимает Божью волю, она от имени духа решает следовать им, как если бы она была слугой духа, стоящим у его дверей и ожидающим его приказаний.


Тело духовного человека тоже подвластно духу. Оно уже не влечет душу своими похотями совершать грехи. Теперь оно очищено драгоценной кровью, с его похотями покончено с помощью креста, и оно всецело является слугой души, которая слушает приказы духа. Душа быстро реагирует на приказы высшей власти и управляет телом с помощью обновленной воли. Тело уже не подавляет слабый дух. Дух духовного человека укреплен, и тело находится под его властью.

Состояние духовного человека апостол описал в 1 Фес. 5:23: «Сам же Бог мира да освятит вас во всей полноте, и ваш дух и душа и тело во всей целости да сохранится». В этом стихе духовный человек показан следующим образом:

1) В его духе обитает Бог, который освящает его во всей целости. Жизнь духа, изливаясь во все его существо, приводит к тому, что каждая его сторона живет жизнью духа и поступает с помощью силы духа.

2) Он не живет душой-жизнью. Его разум, воображение, чувства, идеи, любовь и мнения были обновлены и очищены Святым Духом. Они полностью под управлением духа и больше не действуют независимо.

3) У него остается тело, и он не является бесплотным духом, однако усталость, боль и разные требования тела не оказывают абсолютно никакого влияния на дух, они не вынуждают его терять свое вознесенное положение. Все члены его тела являются орудиями праведности.

Таким образом, духовный человек — это человек, который принадлежит духу. Всей его личностью правит дух, который полностью подчиняет себе все способности его личности и руководит ими. Его дух — это то, что отличает его жизнь; все исходит из духа. Такой человек находится в полной зависимости: он не волен говорить и делать все, что захочет. Он всегда отвергает свою силу и черпает силу из духа. Духовный человек — это человек, который живет духом.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

ДУХОВНАЯ РАБОТА

Постепенно двигаясь по духовному пути, верующий увидит со всей ясностью, что жить для себя — это грех, даже величайший грех. Верующий, который живет для себя, подобен пшеничному зерну, которое не желает упасть в землю и умереть; поэтому он остается одним зерном. Он может стремиться к наполнению Святым Духом и хочет стать духовным человеком, обладающим силой. Но какова его цель? Она состоит в том, чтобы он сам был доволен, чтобы ему было удобно! Если попросить его жить исключительно для Бога и Божьей работы, не заботясь о собственном удовлетворении и удобстве, он отступит назад и откажется двигаться дальше. Из этого видно, что он неправильно понимает, что значит быть духовным. В глубинах его сердца кроется себялюбие его души-жизни, которое он так и не оставил. Каждый, кто является чадом Божьим, является также слугой Божьим. Каждый получил дар от Господа, нет ни одного верующего без дара (Мф. 25:15). Бог помещает каждого верующего в церковь и дает каждому часть работы, которую тот должен выполнить. В Божье намерение с самого начала не входило, чтобы дух верующих превратился в пруд для духовной жизни. В этом случае вода начнет испаряться. Деградация верующих и потеря духовной силы обусловлены, вероятно, именно этой причиной. Если только жизнь Божья заперта в духе, верующий начинает чувствовать засуху. На самом деле духовная жизнь предназначена для духовной работы. Духовная работа — это не что иное, как выражение духовной жизни. Секрет духовной жизни — позволять жизни беспрепятственно проистекать и достигать жизни других людей.

Пища для духовной жизни верующих — это исполнять дело Божье (Ин. 4:34). Если духовный верующий (новичков мы здесь не рассматриваем — они еще не дошли до этого уровня) обращает внимание исключительно на свою духовность, превращая чтение Библии и молитву в свой излюбленный вид отдыха, то, когда он так заботится о себе, царство Божье терпит большой урон. Он должен верить, что Бог способен поддержать его не только физически, но и духовно. Если он готов терпеть голод и во время голода не искать пищи, но искать только исполнения того, чего от него хочет Бог, он совершенно насытится. Повиноваться и исполнять Божью волю — значит есть духовную пищу. И наоборот, те, кто обращает внимание лишь на то, что питает их самих, ничего не обретут. Но те, кто прямодушно заботится о царстве Божьем, полностью насытятся. Если верующий не заботится о себе, но думает лишь об интересах Отца, он убедится, что он всегда будет сыт и доволен.

Верующему не стоит чрезмерно увлекаться поисками чего-нибудь нового. Что ему действительно необходимо, так это охранять приобретенное, чтобы оно не потерялось, ибо непотерянное — это приобретенное. Способ охранять — это использовать приобретенное, потому что, если он зароет его в землю, он, безусловно, потеряет его. Когда верующий позволяет жизни в его духе течь повсюду, он не только обретает других людей, он также обретает себя. Однако такое приобретение происходит не оттого, что он хочет обрести себя, а оттого, что он теряет себя, чтобы обрести других. Духовная жизнь внутри духовного человека должна проистекать наружу посредством духовной работы. Если верующий привык держать свой дух открытым (он должен быть закрыт для врага), то жизнь Божья потечет из него, чтобы спасать и созидать многих людей. Как только духовная работа прекращается, перед духовной жизнью возникают препятствия. Эти две вещи неразделимы.

Какой бы мирской профессией ни занимался верующий, у него обязательно есть определенная сфера деятельности. Духовный верующий знает свое место в Теле Христовом, поэтому он знает сферу своей деятельности. У каждого члена есть своя полезность, и осуществление этой полезности представляет собой его работу. Некоторые дары предназначены для определенных членов, а некоторые — для всего Тела. Верующий должен знать сферу своего дара и работать в этой сфере. Этого не хватает многим духовным верующим. Либо они удаляются от работы, так что духовная жизнь теряет возможность развиваться, либо они работают за рамками своей сферы, и духовная жизнь терпит урон. Неправильно использовать руки и ноги так же вредно, как и совсем не использовать их. Удерживая духовную жизнь, верующий может потерять ее, но, работая бездумно, он тоже помешает ее высвобождению.


ДУХОВНАЯ СИЛА

Если мы хотим получить силу, чтобы свидетельствовать о Христе и сражаться с Сатаной, то единственное, что мы можем сделать, — это стремиться к переживаниям наполнения Святым Духом. В настоящее время все больше и больше людей стремятся к наполнению Святым Духом. Но для чего им наполнение Святым Духом и получение духовной силы? Чтобы было чем хвалиться? Чтобы их плоть выглядела еще великолепнее? Чтобы люди падали перед ними на колени и им не приходилось утруждать себя поисками и борьбой? Стремясь к получению духовной силы, мы должны разобраться в своих побуждениях. Если наши побуждения не исходят от Бога и не соответствуют Богу, мы ничего не получим. Святой Дух Божий не почиет на «плоти» человека. Единственное место, где Он может почить, — это дух, заново сотворенный Богом. Это не значит, что мы можем позволить своему внешнему человеку (плоти) жить дальше и при этом просить Бога крестить нашего внутреннего человека (дух) в Святом Духе. Если плоть еще не прошла через воздействие, Святой Дух не сойдет на дух человека, потому что, если дать силу плотскому человеку, он начнет хвалиться и станет еще более плотским.

Мы часто говорили, что крест приходит до Пятидесятницы; Святой Дух не даст силу мужчинам и женщинам, еще не прошедшим через крест. Голгофа — это единственный путь в иерусалимскую горницу. Лишь те, кто следует этому образцу, имеют возможность получить силу Святого Духа. Слово Божье говорит: «Это будет у Меня миро священного помазания... тела прочих людей не должно помазывать» (Исх. 30:31-32). Плоть может быть самой скверной, и плоть может быть самой культурной, но Святой Дух Божий все равно не сойдет на нее. Если нет отпечатков от гвоздей креста, то не может быть и мира для помазания Святого Духа. Смерть Господа Иисуса — это Божий приговор всем людям в Адаме: «Всем надлежит умереть». Бог ждал, пока Господь Иисус умрет, и только после этого Он послал Святого Духа. Подобным образом, если верующий не пережил смерть Господа Иисуса и не умер для всего, что относится к ветхому творению, он не может рассчитывать на силу Святого Духа. С точки зрения истории Пятидесятница наступила после Голгофы; с точки зрения духовного переживания наполнение силой Святого Духа также наступает после несения креста.

Плоть навеки осуждена перед Богом. Бог желает ее смерти. Верующий может не хотеть смерти плоти, и при этом он хочет получить Святого Духа, чтобы украсить ее и с новой силой работать для Бога (что, разумеется, невозможно). Что нами при этом движет? Может быть, мы хотим стать привлекательными для людей, или создать себе репутацию, или добиться всеобщего принятия, восхищения духовных верующих, успеха, созидая тем самым свое «я»? Люди с такими нечистыми побуждениями — «двоедушными» побуждениями — не получат крещения в Святом Духе. Мы можем считать свои побуждения вполне чистыми, но великий Первосвященник с помощью разных обстоятельств покажет нам, так ли это на самом деле. Не дойдя до точки, когда вся наша нынешняя работа терпит полный крах, когда люди презирают и отвергают нас, понося наше имя, очень сложно выяснить, действительно ли наши побуждения сосредоточены на Боге. Каждый, кто был по-настоящему использован Господом, прошел по этому пути. Как только крест осуществит свою работу, в тот момент мы получим силу Святого Духа.

Но разве нет огромного числа верующих, у которых не было глубоких переживаний креста, но они с большой силой свидетельствовали о Господе и были весьма использованы Им? Библия говорит, что помимо святого мира для помазания было другое миро, «подобное ему» (Исх. 30:33). У него был подобный состав, но оно не было святым миром для помазания. Не стоит стремиться к успеху и величию; наша задача — обращать внимание на то, прошло ли наше ветхое творение, то есть все, что мы получили по рождению, через крест. Если плоть не прошла через крест, то имеющаяся у нас сила, несомненно, не является силой Святого Духа. Все верующие, обладающие духовной проницательностью и прошедшие за завесу, знают, что у подобных успехов нет духовной ценности.


Когда верующий осудит свою плоть и будет поступать по духу, он сможет действительно получить силу Святого Духа. В противном случае он хочет, чтобы духовную силу получила его плоть. Если плоть не прошла через смерть, дух не способен получить силу, так как, пока остается сила плоти, она продолжает царствовать, а дух остается подавленным. Сила Святого Духа сходит только на дух, который полон Святого Духа, потому что только тогда у силы Святого Духа есть возможность проистекать наружу. Когда дух полон, сила, приходящая в него, может переливаться через край. Поэтому, с одной стороны, верующий должен умереть для ветхого творения, а с другой стороны, он должен научиться ходить вместе со Святым Духом в своей жизни. Тогда он получит силу.

Каждый верующий должен стремиться к получению силы Святого Духа. Понимания в его разуме недостаточно. Святой Дух должен окружить его дух. Будет его работа эффективной или нет, зависит от того, было ли у него переживание крещения в Святом Духе. Святому Духу необходим выход наружу. Как прискорбно, что во многих верующих Он такого выхода найти не может. Некоторым мешает грех, некоторые горды, некоторые холодны, некоторые полны собственных мнений, а некоторые полагаются на свою душу-жизнь. Силе Святого Духа негде просочиться! Помимо Святого Духа у нас остается много других источников!

Когда мы ищем силы Святого Духа, нам необходимо поддерживать свой разум ясным, а волю — активной. Это оградит нас от подделок врага. Более того, мы должны позволить Богу удалить из нашей жизни все греховное, неправедное и сомнительное. Мы должны посвятить Господу все свое существо. Получите «обещание Духа через веру» (Гал. 3:14). Покойтесь в Боге и знайте, что Он сделает все по Своему слову в Свое время. Не забывайте этого. Если Бог медлит, мы должны позволить Его свету исследовать нашу жизнь более тщательно. Если Бог позволит нам почувствовать, что мы получили силу, мы можем радоваться. Если нет, мы все равно должны верить в то, что Он сделал это для нас.

Посмотрев на переживания верующего, мы уже можем сказать, получил он силу или нет. В каждом человеке, получившем силу, должна развиваться особая чувствительность к ощущению своего духа. Он получит красноречие (не мирское), чтобы свидетельствовать за Господа. Его работа будет эффективной и принесет вечные плоды. Сила является одним из основных требований для духовной работы.

Получив силу Святого Духа, верующий сможет ясно различать ощущения своего духа. В работе Божьей верующий должен поддерживать свой дух свободным, позволяя Святому Духу проистекать Своей жизнью, после того как он получит силу. Поддерживать свой дух свободным — значит поддерживать его в таком состоянии, при котором Святой Дух может работать.

Например, Бог повелевает верующему руководить собранием. Дух верующего должен быть свободен. Верующий не должен приходить на собрание, обвешанный в своем духе тяжкими заботами. В противном случае этот груз ляжет на все собрание и оно станет застывшим и неповоротливым. Тому, кто руководит собранием, нельзя приходить на него с бременем, в ожидании, что собравшиеся начнут функционировать и помогут ему освободиться от него. Если руководящий брат надеется, что собравшиеся освободят его от духовного бремени, его ждет полное разочарование.


Когда верующий приходит на собрание, его дух должен быть бодрым и свободным от всяких пут. Многие из собравшихся полны забот. Руководитель должен высвободить их с помощью молитв, гимнов или истины, прежде чем передать им слово Божье. Если на руководителе собрания висит бремя, от которого он не в силах освободиться, как может он надеяться освободить других?

Нам необходимо знать, что духовные собрания — это общение одного духа с другим. Выступающий высвобождает сообщение из своего духа, а слушатели принимают слова Божьи своим духом. Не важно, кем является верующий — руководителем или слушателем, если его дух обременен, не свободен, он не сможет открыться Богу и откликнуться на Божьи слова. Следовательно, дух верующего должен быть свободным. Более того, руководитель должен сначала освободить дух собравшихся, а потом говорить слово Божье.

Прежде чем мы сумеем выполнять большую работу, мы должны получить силу от Бога. Мы должны поддерживать свой дух свободным, чтобы сила могла проистекать из него. Выражение пребывающей на верующем силы может иметь различные степени. Насколько он переживает Голгофу, настолько он сможет переживать и Пятидесятницу. Если дух верующего действительно бодр, Святой Дух сможет работать.

Однако в работе, особенно при непосредственном общении с людьми, мы иногда переживаем, что наш дух закрыт. Это может быть вызвано нашим собеседником. Вероятно, человек, с которым вы встретились, находится в особом состоянии, из-за которого его дух закрыт. У него нет открытого духа, разума или способностей, чтобы принимать истину; в его разуме возникают неподобающие мысли, препятствующие потоку духа. Если человек находится в таком состоянии, работник почувствует, что его дух тоже закрылся. Очень часто достаточно взглянуть на настроение человека, приходящего к нам для общения, чтобы понять, сможем ли мы проводить над ним духовную работу. Если мы чувствуем, что из-за него наш дух закрылся, мы не можем нести ему истину.

Если мы чувствуем, что наш дух закрыт, но при этом заставляем себя работать, то, скорее всего, такая работа будет не из духа; это просто произведение разума. Только работа, выполненная из духа, приносит устойчивые и действенные плоды. Всему, что произведено из разума, не хватает духовной силы. Если сначала с помощью молитвы и подготовительной работы не удалить из человека препятствия, чтобы его дух освободился для распространения Слова Божьего, наша работа потеряет свою эффективность. Верующие должны научиться поступать по духу, чтобы они и работали в духе.


НАЧАЛО ДУХОВНОЙ РАБОТЫ

Любое начало имеет большое значение. Верующему не стоит сломя голову браться за дело, руководствуясь только тем, что оно хорошее, нужное и полезное для других. Этого всего недостаточно, чтобы доказать, что эта работа соответствует воле Божьей. Может, Бог хочет, чтобы этой работой занялись другие или чтобы она на время остановилась. Хотя нам по-человечески трудно отказаться от нее, Бог знает, как о ней позаботиться. Поэтому необходимость, польза и т. д. не могут быть направляющими факторами нашей работы.

Лучший образец для нашей работы — это Деяния. В этой книге мы не видим, чтобы кто-то «посвятил себя на то, чтобы стать проповедником», «решил выполнять работу Господнюю», «решил стать миссионером» или «решил стать пастором» и т. п. Напротив, мы видим, что Святой Дух Сам назначает людей и посылает их работать. Бог не вербует людей, призывая их отдать себя на работу; Бог посылает тех, кого Он хочет послать. Мы не видим ни одного человека, который бы сам принял решение выполнить какую-либо работу; Бог Сам отбирает тружеников для Своей работы. Для мыслей из человеческой плоти места не остается. Если Бог чего-то пожелает, даже Савл не сможет воспротивиться. Если Бог чего-то не хочет, даже Симон не сможет купить за деньги. Будучи Господом всего, Бог контролирует Свою работу, не допуская, чтобы к ней примешалась даже маленькая часть человека. Не человек выходит на работу, но Бог посылает тружеников. Следовательно, духовная работа должна начинаться с личного призыва от Самого Господа. Человек не должен выходить на работу по увещеванию проповедников, настоянию родственников и друзей или любви его собственной природы к святому Слову. Лишь те, кто не носит плотскую обувь, могут стоять на святой земле Божьей работы. Многочисленные неудачи, пустые траты и неразбериха вызваны тем, что человек сам выходит на работу, не будучи послан на нее.

Даже если человек отобран, это не значит, что он волен действовать, как ему угодно. Что касается плоти, ни одна другая работа так не ограничивает человека, как работа духовная. В Деяниях мы читаем такие фразы: «Святой Дух сказал», «Господь сказал ему», «Святой Дух сказал ему», «посланные Святым Духом», «Святой Дух запретил». У работника нет права выражать свое мнение — он может только подчиняться. В те времена работа апостолов состояла исключительно в том, что они знали помышления Святого Духа в своей интуиции и следовали за ними. Как все было просто! Если бы в духовной работе требовалось, чтобы верующий так или иначе прилагал свои усилия — что-то разрабатывал, просчитывал, искал путей и беспокоился, — то только люди от природы одаренные, умные и образованные смогли бы работать. Но Бог отмел в сторону все, что относится к плоти. Если только дух верующего по отношению к Богу свят и чист, активен и полон силы, он сможет следовать Господним указаниям и осуществлять очень эффективную работу. Бог никогда не давал верующим права управлять работой; Он хочет, чтобы они просто слушали, что Он говорит в их духе.

В Самарии произошло «великое пробуждение», но Филипп не отвечал за продолжение кормления. Ему пришлось сразу же покинуть ее и отправиться в пустыню, чтобы спасти евнуха-язычника. Анания никогда не слышал об обращении Савла, и, по его представлению, пойти и ходатайствовать за него — значит пойти на смерть; тем не менее решал не он. Иудейский закон запрещал иудеям входить в дома язычников и сообщаться с ними, но, когда Святой Дух велел Петру идти, тот не смел возражать. Святой Дух послал Павла и Варнаву, но Святой Дух же имел власть запретить им идти в Азию, равно как и власть привести туда Павла позднее, чтобы основать церковь в Ефесе. Вся работа находится в руках Святого Духа; верующий должен просто повиноваться. Если бы работа осуществлялась по человеческим мыслям и предпочтениям, то верующие в древности не дошли бы до многих мест, куда им следовало прийти, и дошли бы до многих других мест, куда им приходить не следовало. Из этих случаев видно, что нам нельзя следовать за своими мыслями, рассуждениями, предпочтениями и решениями; мы должны следовать за водительством Святого Духа в нашем духе. Также из этого видно, что Святой Дух не ведет нас через наши мысли, предпочтения и решения; напротив, все они прямо противоположны водительству Святого Духа в нашем духе. Если апостолы не могли работать согласно своим разуму, чувствам и воле, то неужели мы можем это делать?


Вся работа, к которой Бог нас призывает, раскрывается в интуиции духа (см. часть пятая, глава первая). Когда верующий действует согласно мыслям в разуме, движению в чувствах и честолюбию в воле, он удаляется от воли Божьей. Только то, что рождено от Духа, есть дух. Вся работа верующего должна исходить из откровения, полученного в духе в результате того, что он полагается на Бога и ожидает Его; иначе в работу проникнет плоть. Бог, несомненно, даст нам духовную силу, чтобы выполнить все, к чему Он нас призывает. Поэтому существует важный принцип: мы не должны работать сверх силы в нашем духе. Если мы работаем сверх нашего духа, мы вынуждены прибегать к собственной силе за помощью. Это начало упадка. Если мы выйдем в работе за эти рамки, это не даст нам поступать по духу и выполнять настоящую духовную работу.

Почти все сегодня используют в качестве стандарта в работе такие вещи, как целесообразность, мысли, доводы, эмоции, чувства, предпочтения, желания, хотения и т. п. Однако все они исходят из души и не имеют никакой духовной ценности. Необходимо понимать, что все они хорошие слуги, но плохие хозяева; если мы последуем за ними, мы потерпим урон. Духовная работа должна исходить из духа. Бог не станет открывать Свою волю нигде, кроме нашего духа.

Далее, если людям требуется духовная помощь, работник не должен позволять душевным чувствам подниматься над духовными взаимоотношениями. Кроме абсолютно чистого желания помочь их духовности все остальные душевные чувства приносят вред. Часто для работника это становится опасной западней. Любовь, привязанность, забота, обеспокоенность, интерес, рвение — всем этим должен управлять Святой Дух. Работающие для Христа, которые не повинуются этому закону, терпят нравственные и духовные поражения. С одной стороны, мы отдаем работу под контроль природных симпатий и человеческих желаний; с другой стороны, мы отдаем работу под контроль природной ненависти и человеческой неприязни. В обоих случаях это приведет к поражению, и жизнь работника будет безрадостной. Часто даже отношения с наиболее дорогими и близкими нам людьми, те отношения, которые основаны на плоти, должны занять второстепенное положение, а иногда о них надо и вовсе забыть, пока не будут достигнуты духовные результаты. Наши намерения и желания должны быть полностью посвящены Господу.

Нам следует работать только тогда, когда в интуиции мы знаем, что эта работа соответствует водительству Святого Духа. Плоть не может присоединиться к Божьей работе. Степень нашей духовной полезности зависит от того, насколько мы позволим кресту отрезать нашу плоть. Поверхностные достижения мало чего стоят; только работа, выполненная Богом через мужчин и женщин, которые были распяты, действительно ценна. Даже если работа выполняется во имя Господа Иисуса с большим рвением и трудом ради какой-нибудь хорошей цели или ради царства небесного, этого недостаточно, чтобы покрыть плоть. Бог хочет, чтобы работу выполнял только Он Сам; Ему не нужно вмешательство плоти. Необходимо осознать, что, даже служа Богу, можно принести «чуждый огонь» или быть «не духовным». Это возбудит гнев Божий. Любой огонь, который загорается не в нашем духе от Святого Духа, — это чуждый огонь, и в очах Бога это грех. Не каждая работа, которая выполняется для Бога, — это Божья работа. Недостаточно просто делать что-то для Него. Главный вопрос — кто это делает? Если это не работа Самого Бога из духа верующего, а только деятельность верующего с помощью его собственной силы, то такая работа перед Богом не считается. Все, что от плоти, сгниет вместе с плотью. Лишь то, что исходит от Бога, будет существовать вечно. Только работа, которую мы выполняем по Божьему повелению, не окажется тщетной.


ЦЕЛЬ ДУХОВНОЙ РАБОТЫ

Цель духовной работы заключается в том, чтобы дух человека получил жизнь и чтобы дух, получивший жизнь, созидался. Если в своей работе мы не обращаем внимания на глубочайшую часть человека, то она будет лишена какой бы то ни было духовной ценности и результата. Грешникам нужны не какие-то изящные мысли, им нужна жизнь. Верующим нужно не больше знаний из Библии, им нужно что-то, что накормит их духовную жизнь. Если в нашем распоряжении имеются всего лишь великолепные отрывки, удачные иллюстрации, глубокомысленные утверждения, мудрые слова и разумные доводы, мы сможем только дать разуму еще одну мысль, чувствам — еще одно побуждение, а воле — еще одно решение. После стольких усилий мы отпускаем человека, над которым мы работали, таким же, каким он к нам пришел, — с мертвым духом. Грешнику не нужны более убедительные доводы, более горькие слезы или более твердые решения — ему нужно воскресение духа. Верующему не нужно созидание внешнего человека — ему нужна более обильная жизнь, которая заставит его дух расти. Если мы обращаем внимание только на внешнего человека и забываем о внутреннем — духе человека, то вся наша работа, завершенная и доведенная до конца, окажется пустой. Это все равно что вовсе не работать, а может быть, это даже хуже — сколько времени потрачено зря!

Человек может быть глубоко затронут, разрыдаться, исповедать свои грехи, понять доктрины, признать разумность искупления, заинтересоваться религией, принять твердое решение, покаяться, внести свое имя в список, начать читать Библию, помолиться, «пробудиться», возрадоваться и привести свое свидетельство. Тем не менее его дух может так и не получить жизни Божьей и остаться таким же мертвым, как раньше. Душа человека способна совершить все это независимо от того, мертв его дух или жив. Мы не осуждаем таких людей, но мы знаем, что все это — лишь ростки, не имеющие корня, они засохнут, когда пригреет солнце. При возрождении духа такие внешние выражения в душе тоже возможны, но, что важно, в глубочайшей части всего существа человек получил новую жизнь, которая позволяет ему знать Бога и посланного Им Иисуса Христа. Если дух не воскрес и человек не получил способность знать Бога в интуиции, вся работа лишена какого бы то ни было духовного результата.

Необходимо осознавать, что бывает «ложная вера» и «ложное возрождение». Многие путают понимание с уверованием. Понимать — значит постигать разумом, что данная доктрина логична и достоверна. Уверовать, в библейском смысле этого слова, — значит соединиться. Уверовать в то, что Господь Иисус умер за нас, — значит соединиться со смертью Господа Иисуса. Человек может понимать доктрину, но при этом не верить в Господа Иисуса. Мы должны обратить внимание на тот факт, что человек спасается не своими делами, но принятием вечной жизни через уверование в Сына Божьего. Мы должны верить в Сына Божьего. Многие «поверили в доктрину об искуплении», но не поверили в искупающего Спасителя. Многие поместили кровь Агнца в сосуд, но не помазали ей дверь своего сердца. Возрождение тоже может быть ложным. Жизнь многих так называемых христиан очень похожа на жизнь подлинно возрожденных. Они чисты, набожны, готовы помочь другим; они умеют молиться, они часто читают Библию, часто приходят на собрания, они весьма приятные люди! Они прилагают значительные старания, чтобы помогать другим людям уверовать в Христа. Хотя у них все это есть, и они даже говорят, что Господь Иисус — их Спаситель, им недостает кое-чего существенного. Они не знают Бога в своей интуиции. Они много говорят и слушают о Боге, но они не знают Его, у них нет личного знания Бога. «Мои знают Меня... и они будут слушаться Моего голоса» (Ин. 10:14, 16). Те, кто не знает Господа и не слушается Его голоса, не являются подлинными овцами Господа.


Поскольку взаимоотношения человека и Бога начинаются при возрождении и происходят в духе, именно на нем должна сосредотачиваться любая наша работа. Если человек хочет только добиться поверхностного успеха и его цель — только зажечь и возбудить людей, он обнаружит, что в его работе совсем нет Бога. После того как мы узнали о положении духа, в нашей работе должно произойти коренное изменение. Вместо того чтобы работать бесцельно, следуя за тем, что кажется хорошим, мы должны иметь перед собой ясную цель — созидание человеческого духа. Раньше мы делали ударение на природных вещах, теперь нам следует подчеркивать то, что от Духа Божьего. Значение духовной работы — работать посредством духа, чтобы оживлять дух других.

Если мы действительно осознали, что все, чем мы обладаем, не может дать жизнь другим, то мы увидим, насколько мы бесполезные. Если мы действительно не полагаемся на то, что у нас есть, и не используем это, то мы увидим, насколько мы слабые. Тогда мы поймем, сколько на самом деле силы у нашего внутреннего человека, нашего нового «я» и у нашей духовной жизни. Поскольку мы обычно живем душой, мы не подозреваем, как бессилен наш дух. Как только вся помощь от души будет устранена и мы будем зависеть исключительно от силы духа, мы осознаем, что жизнь в нашем духе так мала. Когда нашей задачей будет не просто дать другим понимание в разуме, не просто всколыхнуть их чувства и не просто заставить их принять решение в их воле, но передать жизнь их духу, тогда мы увидим, что мы совершенно не способны дать другим жизнь, если только нас не использует Святой Дух. «...Которые не от крови, и не от воли плоти, и не от воли человека, а от Бога родились» (Ин. 1:13). Если Бог их не породит, мы не можем их породить. Тогда мы осознаем, что вся работа должна быть осуществлена Богом, а мы — просто пустые сосуды. Внутри нас нет ничего, что могло бы породить людей, и внутри человека нет ничего, что могло бы породить его самого. Один лишь Бог изливает Свою жизнь из нашего духа. Поэтому духовная работа — это работа, которую Бог осуществляет Сам. Все, что делается не Богом, не может считаться духовной работой.

Надо просить Бога раскрыть нам все это, показать нам природу Его великой работы и нашу потребность в Его великой силе для выполнения Его работы. Тогда мы поймем, что наши мнения поистине глупы и наша самонадеянность поистине смехотворна; все наши дела — это «мертвые дела». Хотя бывает, что Бог дарует нам особую милость и позволяет нам добиться в нашей работе результата много выше того, которого мы заслуживаем, не стоит полагать, что мы способны на большее. Любая работа от себя бесполезна и опасна. Божью работу нельзя совершить в горячей атмосфере и привлекательном окружении с помощью романтических мыслей, поэтического воображения, идеалистических взглядов, разумных предложений, страстных убеждений, время от времени используя волю, чтобы призывать людей не терять рвения. Если бы духовная работа основывалась на нашем воображении, а не на действительности, то эти методы были бы допустимы. Но если духовная работа действительно заставляет дух человека возродиться, воскреснуть и получить новую жизнь, то ее можно осуществлять только силой Божьей, которой Он воскресил Иисуса Христа из мертвых.

Если мы не дадим людям жизни Божьей, на небесах не будет хвалы. Не важно, полна ли наша работа доводов, эмоций и слов, способных заставить людей принять некое решение в своей воле, или же наша работа полностью противоречит доводам, чувствам и побуждениям, если она не исходит из духа, в котором обитает Святой Дух, то она не заставит человека получить жизнь. Хотя фиктивная духовная сила способна дать похожие результаты, мертвый дух человека никогда благодаря ей не получит жизнь. Можно добиться многого, но цель духовной работы достигнута не будет.

Если наша цель поистине состоит в том, чтобы вложить в других жизнь, то силой, которой мы пользуемся, должна быть сила Божья. Если мы захотим использовать силу души, то мы потерпим провал. Душа может быть живой (Быт. 2:7), но она не способна животворить; «животворит Дух» (Ин. 6:63). Господь Иисус — это «последний Адам [который] стал животворящим Духом» (1 Кор. 15:45). Он «предал душу Свою на смерть» (Ис. 53:12). Те, кто является каналами для жизни Господа Иисуса, тоже должны предать свою душу-жизнь на смерть и работать силой духа, чтобы люди могли возродиться. Хотя душа-жизнь может быть красивой, она не в силах родить. Нельзя черпать настоящую силу из души, чтобы выполнять духовную работу. Ветхое творение ничем не может помочь новому. Если у нас есть откровение от Святого Духа и мы работаем силой Святого Духа, слушатели будут обличены и позволят Богу оживить их дух. В противном случае наша проповедь останется великолепным идеалом, который временно всколыхнет людей, но ничего духовного впоследствии не произойдет. Человек, зависящий от силы духа, может использовать те же слова, но эти слова станут жизнью для духа. Слова того, кто зависит от силы своего «я», станут человеческими идеалами. Более того, в результате работы, совершенной за счет силы души, людям будет требоваться все больше и больше подобных ощущений и идеалов. Поэтому они будут следовать за тем, кто может дать им нечто подобное. Человек неопытный скажет, что это духовный успех, поскольку обретено множество людей. Но человек, имеющий духовное знание, увидит, что в их духе нет жизни, так как он по-прежнему не может двигаться. Такая работа в религиозной сфере — это все равно что опиум и алкоголь для физического тела. Человеку нужна жизнь, а не идеалы и стимулы. Поэтому единственная обязанность верующего — посвятить свой дух как сосуд для Божьего употребления и отдать на смерть все связанное с его «я». Бог мог бы грандиозно использовать Своих детей в качестве каналов жизни, чтобы грешники получили спасение, а святые — назидание, но они, с одной стороны, перекрывают свой дух, а с другой стороны, дают другим лишь то, что есть в них самих. Единственное, что получают слушатели, — это мысли, доводы и эмоции работника. После выступления они так и не приняли Господа как своего Спасителя, чтобы их мертвый дух был оживлен. Если мы осознаем, что наша цель — помогать духу других людей получать жизнь, то нам самим потребуется значительная подготовка. Если мы действительно потеряем свою душу и будем зависеть от духа, мы увидим, что слова, которые говорит Господь через наши уста, — «это дух и жизнь».


ПРЕКРАЩЕНИЕ ДУХОВНОЙ РАБОТЫ

Часто духовная работа течет с потоком Святого Духа без всякого принуждения и без нужды в силе плоти. Это не значит, что нет противодействия со стороны мира или нападок врага. Просто в Господе вы чувствуете, что у вас есть Господне помазание. Если работа верующего нужна Богу, он чувствует поток Святого Духа независимо от трудностей, с которыми он сталкивается. Святой Дух всегда стоит за выражение жизни духа. Такая работа совершенно непроизвольна. Она обширна, и она расширяет жизнь в духе.

Однако многие Божьи слуги под давлением обстоятельств (или по другим причинам) неосознанно позволяют своей работе стать механической. Всякий раз, когда верующий чувствует, что произошло что-то подобное, он должен выяснить, нужна ли такая «механическая работа» Святому Духу или же она исполнила Его задачу, и теперь Бог зовет Свои сосуды двигаться вперед. Слугам Господним надо знать, что начатое как духовная работа не обязательно будет духовным всегда. Многие дела начались со Святого Духа, но впоследствии у Него (а не у человека) отпала в них потребность. Тем не менее человек продолжает работать, считая, что начатое Святым Духом неизбежно будет духовным всегда. По этой причине некогда духовное станет плотским.

Духовный верующий никогда не увидит мира для помазания, то есть Святого Духа, на механической работе. Богу, может быть, уже и не нужна та или иная работа. Если верующий продолжает ею заниматься из-за внешней организации (не обязательно видимой), то в качестве снабжения для удовлетворения потребностей работы он вынужден черпать силу не Святого Духа, а свою собственную. Когда духовную работу надо остановить, а верующий не останавливается, ему приходится использовать свою душевную и физическую силу, чтобы работать дальше. В истинно духовной работе верующий должен полностью отвергнуть силу своего ума, природные способности, дары и т. д., только тогда он сможет осуществить для Бога плодотворную работу. Но работа, которую ведет не Святой Дух, тут же потерпит крах, если верующий не начнет употреблять силу своего ума, природные способности, дары и т. д.

Работник должен всегда замечать, какую часть его работы Святой Дух помазывает миром. Тогда он узнает, как сотрудничать со Святым Духом и работать согласно потоку Его силы. Обязанность верующего — не отрывать взгляда от потока Святого Духа и следовать за ним. Если на работе больше нет Божьего помазания, если она вне потока Святого Духа, если работник из-за нее чувствует разочарование и застой и если он может найти поток и без нее, то такую работу необходимо остановить. Люди, обладающие духовной проницательностью, поймут это раньше других. Вопрос стоит так: где поток Святого Духа и где течение? Любая работа, подавляющая жизнь духа, не поддерживающая выражение жизни духа, мешающая Святому Духу проистекать жизнью и победой, — это препятствие, какой бы она ни была в начале. Если работу нельзя оставить полностью, то либо ее следует исправить, чтобы она повиновалась жизни в духе, либо отношение к ней верующего должно измениться.


Рассматривая духовные переживания верующих, мы можем найти множество примеров того, как люди запутывались в «организации», будь то формальной или неформальной, и в итоге наносили ущерб собственной жизни. Вначале слуга Божий получает силу от духа, и Бог совершает выдающиеся дела. Многие спасаются и получают назидание. Затем, чтобы сохранить благодать, появляется потребность в какой-нибудь «организации» или «методе». Из-за нужд, просьб или даже приказов слуге приходится заняться «вскармливанием». Как следствие, он связан окружением и не волен следовать за Святым Духом. Постепенно жизнь его духа угасает, а внешняя работа с организацией продолжается с большим успехом. Такова история краха многих людей.

Сегодня в сфере духовной работы наблюдается печальное положение: работники считают свою работу тяжким бременем. Многие часто говорят: «Я так занят разными вопросами и работой, что у меня не хватает времени для общения с Господом. Надеюсь, мне предоставится случай временно прекратить работу и заняться духовным питанием, а потом я опять вернусь к работе». Это по-настоящему опасно. Работа должна быть итогом общения нашего духа с Господом. Вся работа должна быть радостью; она должна быть переливанием жизни духа через край. Если работа становится утомительной, если она отделяет жизнь духа от Господа Иисуса, то ее следует немедленно прекратить. Поскольку поток Святого Духа изменил русло, необходимо выяснить, где он протекает теперь.

Когда нашу работу останавливает Святой Дух, это совсем не похоже на то, когда ей препятствует Сатана. Тем не менее люди часто путают эти две вещи. Если Бог велит прекратить работу, а верующий продолжает ее, то он перейдет от работы посредством духа к использованию силы своего ума, способностей и усилий. Хотя он может противостоять врагу, у него не будет помазания Святого Духа. Он не может одержать победу, потому что сражение ложное. Как только верующий сталкивается с препятствием в духе, он должен выяснить, откуда оно появилось: от Бога или от врага. Если препятствие исходит от врага, он может противостать ему в духе и пойти дальше с Богом с помощью молитвы, высвобождая свой дух. В противном случае Бог сделает так, что дух верующего, если тот попытается продолжать, будет еще больше угнетен, еще тяжелее обременен и лишен всякой свободы.

Поэтому сейчас слуги Божьи должны освободиться от любой работы, которую Бог им не давал, которую давно следовало оставить, от монополизирующей работы, от работы, которая не исходит от Святого Духа, которая подавляет дух, которая вынуждает верующего удаляться от своего духа и которая, хоть и кажется хорошей, мешает верующему становиться благороднее.
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ГЛАВА ЧЕТВЕРТАЯ

МОЛИТВА И ВОЙНА

ДУХОВНАЯ МОЛИТВА

Все молитвы должны быть духовными. Недуховная молитва — это вообще не молитва, она бессмысленна. Если бы все молитвы на земле были духовными, верующие добились бы многих духовных достижений. Однако как многочисленны плотские молитвы! Своеволие в молитве делает ее духовно бесполезной. Сегодня по представлению многих верующих молитва — это орудие для исполнения их собственных целей. Если бы они имели хоть какое-нибудь познание, они бы увидели, что молитва — это просто когда человек говорит Богу о Его воле. Плоть следует распинать, где бы она ни была обнаружена. Даже в молитве плоть недопустима. В Божьей работе исключается любая вероятность смешения с человеческими идеями. Даже если побуждения хороши и работа полезна для людей, Бог не позволит человеку начать что-то, что принудит Его следовать за ним. У верующих есть только одно право: делать то, что им велит Бог. У них нет права говорить Богу, что Он должен делать. Единственный вклад в Божью работу, который они способны внести, — это последовать за Его водительством. Бог не станет участвовать ни в какой работе, начатой своеволием человека, сколько бы он за это ни молился. Своеволие лишь делает молитвы плотскими.

Когда верующий действительно вступает в духовную сферу, он осознает, насколько он пустой, у него нет никакой жизни, которую он мог бы передать другим, и в нем самом нет ничего, что смогло бы противостоять врагу. Он самопроизвольно принимает Бога в качестве своего источника, и тогда молитва становится незаменимой. Настоящая молитва выражает пустоту молящегося и богатство Отвечающего. Если плоть человека не претерпела такого воздействия креста, что он стал «вакуумом», то какой смысл и какая польза от его молитвы?

Духовная молитва — это не что иное, как молитва не от плоти. Это не что-то такое, о чем верующий думает, чего он желает или что он решает сделать. Нет, это нечто, что он делает согласно Божьей воле. Духовная молитва — это молитва в духе. Из этого следует, что человек сначала понимает Божью волю в интуиции, а затем молится о ней. «...Посредством всякой молитвы и прошения, молясь во всякое время в духе» (Еф. 6:18). Таково повеление Писания. Если мы молимся не в духе, мы молимся в плоти. Не надо открывать рот в ту же минуту, как только мы приходим к Богу. Напротив, сначала мы должны попросить Бога показать, что нам следует знать и как нам молиться. Мы неоднократно пытались молиться за то, чего мы хотим. Почему бы нам не помолиться за то, чего хочет Бог? В молитве нет места для плоти. Важно не то, чего хотите вы, но то, чего хочет Бог. У людей не подлинно духовных не будет подлинно духовных молитв.

Все духовные молитвы исходят от Бога. Бог показывает, о чем нам молиться. Он показывает нам нужду и делает нас интуитивно озабоченными об этой нужде. Интуитивная забота — это призыв к молитве. Но часто из-за небрежности мы пропускаем эти тихие ощущения в нашей интуиции. Нам не стоит молиться сверх заботы в интуиции. Любая молитва, которая начинается и вдохновляется не интуицией, исходит от самих верующих, она плотская.


Если верующие желают, чтобы их молитвы стали действенными в духовной сфере, если они хотят, чтобы их молитвы не были плотскими, им следует исповедовать свою слабость, признавая, что они не знают, о чем молиться (Рим. 8:26), и просить Святого Духа научить их. Затем им надо молиться в соответствии с указанием Святого Духа. Если Бог дает слова для проповеди, то Он, без сомнения, даст слова для молитвы. Необходимость во втором столь же велика, как и в первом. Нам следует признавать свою немощь и бессилие, прежде чем мы сможем произнести Его молитву через действие Святого Духа в нашем духе. В работе бесполезно полагаться на плоть. В молитве полагаться на нее столь же бессмысленно.

Однако нам нужно молиться не только духом, мы должны «также молиться разумом» (1 Кор. 14:15). Когда мы молимся, дух и разум должны взаимодействовать. Верующий получает ответ на свою молитву в духе и понимает, что он получил, в своем разуме. Дух получает заботу молиться, а разум произносит молитву предложение за предложением. Лишь в результате такого взаимодействия молитва верующего может усовершенствоваться. Часто молитвы представляют собой просто упражнение разума; в них нет вдохновения от духа. В таком случае источником молитвы становится сам верующий. Настоящая молитва исходит от Божьего престола, ее ощущают в духе, познают в разуме и произносят силой Святого Духа. Молитва и человеческий дух неотделимы.

Желая молиться в духе, верующий должен сначала научиться ходить в духе. Человек не может весь день ходить в плоти, а потом, в отведенное для молитвы время, молиться в духе. То, как он молится, не может отличаться от того, как он живет. Духовное состояние многих людей показывает, что они не имеют права молиться. Качество молитвы определяется образом жизни человека. Как может плотский человек молиться духовными молитвами? Даже духовный человек не обязательно молится духовными молитвами, поскольку и он может скатиться до плоти, если не будет бодрствовать. Но если духовный человек постоянно молится в духе, его молитва будет поддерживать его дух и разум в состоянии гармонии с Богом. Молитва — это упражнение нашего духа; благодаря упражнению он укрепляется. Если мы небрежны в молитве, наш дух увянет. Ничто не заменит молитву. Даже работа не заменит ее. Многие из нас уделяют мало времени молитве, потому что мы слишком заняты работой. В результате никто не способен изгнать бесов. Молитва позволяет нам сначала побеждать врага внутри нас, а затем побеждать его снаружи. Всякий, кто сражается с врагом на коленях, поднявшись, чтобы встретиться с ним лицом к лицу, увидит, что враг побежден. С помощью подобного упражнения духовный человек постепенно становится сильным.

Если верующие будут все время молиться во Святом Духе, их дух сильно разовьется, у них будут острые чувства в духовных вопросах, и от их духовной спячки не останется и следа.

Духовному верующему необходимо сделать одну вещь: обнаружить ощущения своего духа. Он должен узнавать, когда нападает враг, что раскрывает Бог, и он должен через молитву выражать все то, что он понял. Верующим необходимо быстро понимать любое движение их духа, чтобы они могли в молитве осуществлять то, чего от них хочет Бог. Молитва — это своего рода работа. Опыт детей Божьих доказывает, что молитва достигает больших результатов, чем любая другая работа. Молитва — это также своего рода война, потому что это наше единственное оружие для поражения врага (Еф. 6:18). При этом эффективны только те молитвы, которыми мы молимся в духе.

Молитвы в духе — наиболее эффективное средство для нападения на врага и противостояния его уловкам. Молитва может и разрушать, и созидать. Она может разрушать все связанное с грехом и Сатаной и созидать все связанное с Богом. Поэтому молитва — это наиболее важная вещь в нашей духовной работе и войне. Успех духовной работы и победа на войне зависят от молитвы. Если верующий терпит неудачу в молитве, он терпит неудачу во всем.


ДУХОВНАЯ ВОЙНА

В общем и целом верующий до переживания крещения в Святом Духе похож на слугу Елисея, который плохо разбирался в вопросах, касающихся духовной сферы (4 Цар. 6:15-17). Хотя такой верующий мог услышать некоторые учения Библии и наставления, он понимает их лишь своим разумом и не имеет откровения в духе. Интуиция его духа обостряется только после того, как он переживает крещение в Святом Духе. Целый духовный мир открывается ему в его духе. Когда верующий проходит через крещение в Святом Духе, он входит в соприкосновение со сверхъестественной силой Бога и касается Бога как личности.

В этот момент начинается настоящая духовная война. Во-первых, сила тьмы придет под видом ангела света и будет выдавать себя за личность и работу Святого Духа. Во-вторых, интуиция духа действительно осознает существование духовной сферы и узнает реальность Сатаны и злых духов. Апостолы услышали от Господа толкование Писания лишь после Голгофы. Они увидели реальность духовной сферы только после Пятидесятницы. Крещение в Святом Духе — это начало духовной войны.

После того как верующий пережил крещение в Святом Духе и начал касаться Бога как личности, после того как его дух был освобожден и он осознал реальность духовной сферы, он вступает в войну с Сатаной, если он при этом имеет соответствующее знание. (Не забывайте, что, хотя у духовного человека есть знание, оно приходит не сразу, а путем многих испытаний.) Только духовный человек понимает, как реален духовный враг, и только он сражается против врага (Еф. 6:12). Эта война ведется не плотским оружием (2 Кор. 10:3-4). Поскольку война духовная, то и оружие должно быть духовным. Таким образом, эта война представляет собой сражение между духом человека и духом врага. Это война двух духов.

Если верующий не достиг такого духовного состояния, он не сможет осознать такую войну в духе и не сможет участвовать в ней. Он узнает, как бороться с врагом с помощью своего духа, лишь после того как Святой Дух укрепит силу его духа. Верующие понимают, как реальны Сатана и его царство, и вслед за этим узнают, как противостоять ему и сражаться с ним с помощью своего духа только после того, как они становятся духовными.

Для этой войны существует много причин. Самая большая причина — это нападки и препятствия со стороны врага. Сатана всегда использует различные ухищрения, чтобы нападать на духовных верующих. Иногда он нападает на чувства. Иногда он нападает на тело. Также он воздвигает в их работе и окружении множество препятствий. Другая причина духовной войны — это необходимость сражаться за Бога. У Сатаны имеется бесчисленное количество дел в мире, и он разработал множество махинаций в воздухе. Цель всех его дел и махинаций — противостояние Богу. Если мы стоим на стороне Бога, мы сражаемся против Сатаны своей духовной силой, мы разрушаем его махинации и работаем словами своей молитвы. Хотя, бывает, мы не знаем, что именно он замышляет и разрабатывает, мы сражаемся против него, потому что он всегда является нашим врагом.


Кроме перечисленных существует еще одна причина для сражения с Сатаной: необходимо избавляться от его обманов и избавлять обманутых им (см. часть восьмая, глава третья и часть девятая, глава четвертая). Хотя после переживания крещения в Святом Духе интуиция в духе верующих обострилась, этого недостаточно, чтобы защитить их от ухищрений врага. Он все равно может обмануть их. Получив духовные чувства, верующий еще нуждается в духовном знании. Если он не понимает водительства духа и пребывает в пассивном состоянии, он попадет в плен к врагу. В таком случае верующие с легкостью впадают в заблуждение, игнорируя водительство в духе и следуя нерациональным ощущениям и переживаниям, полагая, что все они от Бога. После крещения в Святом Духе верующий вступает в сверхъестественную сферу. Если он не осознает свою слабость и то, что ему не справиться со сверхъестественными вещами, он будет обманут.

На дух верующего могут влиять два источника: 1) Святой Дух и 2) злые духи. Если верующий полагает, что его дух может направляться только Святым Духом и что он не подвержен влиянию злых духов, он ошибается. Верующий должен понимать, что помимо Духа от Бога есть еще «дух мира» (1 Кор. 2:12). Это духовный враг, упомянутый в Еф. 6:12. Если только верующий не закроет свой дух и не отвергнет злых духов, они захватят его дух с помощью обманов, фальши и подделок.

Когда верующий становится полностью духовным, на него оказывает влияние сверхъестественный мир. В этот момент ему важно понять разницу между «духовным» и «сверхъестественным». Многие верующие, путая эти две вещи, были обмануты Сатаной. Духовные переживания — это те переживания, которые исходят из духа верующих. Сверхъестественные переживания не обязательно исходят из духа человека. Иногда они ощущаются чувствами тела, иногда они находятся в сфере души. Верующие никогда не должны принимать сверхъестественные переживания за духовные. Им необходимо изучить свои переживания и выяснить, откуда они пришли: от внешних чувств или от внутреннего духа. То, что пришло снаружи, может быть сверхъестественным, но это недуховное.

Верующие не должны, не проверив, принимать что-либо сверхъестественное. Не только Бог, но и Сатана способен делать сверхъестественные вещи. Какие бы ощущения, вид или заявления им ни сопутствовали, верующий должен сначала изучить источник. Надо применять учение в 1 Ин. 4:1. Часто способности Сатаны создавать подделки превосходят представления верующих. Если верующий смирится и признает, что он может обмануться, он спасет себя от многих обманов. Из-за этих обманов духовная война неизбежна. Если в духовной войне верующие не стараются перейти в нападение, к ним придет враг и подавит их духовную силу. Духовная война — это битва между духом верующих и злыми духами врага. Если верующий был обманут, то для него эта война — битва за освобождение. Если он уже свободен, то для него эта война — битва за освобождение других, а также чтобы защитить самого себя и других от нападок врага и решительно перейти в наступление против всех сатанинских планов и дел.

Подобная война есть война духов; для нее требуется духовная сила. Верующему необходимо понимать, что он может бороться с врагом только своим духом. Если бы дух не работал для него, он бы не знал, как нападает враг и как ему сражаться в соответствии с Божьим желанием. Если он поступает по духу, он научится работать, непрестанно молясь в духе и противостоя тем самым врагу. Каждый раз, когда дух верующего проходит через битву, он укрепляется. Если верующий понимает закон духа, он видит, что он побеждает не только грех, но и Сатану.


Самое важное в духовной войне — это исполняться силы в мощи. Мы видим это из учения апостола о духовной войне. Он говорит: «Наконец, исполняйтесь силы в Господе и в могуществе Его мощи» (Еф. 6:10). Затем он говорит о духовной войне (ст. 11-18). Но как нам исполняться силы? Ответ апостола — в Еф. 3:16: «...укрепиться силой через Его Духа во внутреннем человеке». Это совершенно необходимо. Внутренний человек — это центр человека, человеческий дух. Если дух ослабеет, ослабеет все. Если дух слабый, появится страх и верующие не смогут устоять в злые дни. Верующим нужен сильный дух. Сила тьмы направлена против человеческого духа. Если верующие не понимают характера войны, они не смогут устоять в своем духе против начальств и властей.

Многие верующие чувствуют восторг в своем духе, только когда все гладко. Но когда начинается война, они становятся взволнованными, испуганными, грустными и расстроенными. Они не понимают, что у них не получилось. Чтобы победить, верующие должны понимать цель Сатаны в этой войне. Его задача — забрать у верующих их вознесенное положение и подавить их дух, чтобы возвыситься самому. В войне положение играет ключевую роль. Если дух верующего подавлен, он мгновенно теряет свое положение в вознесении. Следовательно, верующие должны поддерживать в себе сильный дух и не давать врагу никакого основания.

Как только верующие осознают, что Бог приготовил Святого Духа, чтобы укрепить их дух, они поймут необходимость вести сражение с врагом. Благодаря наступательным молитвам и борьбе их дух постепенно укрепляется. Как физическая борьба укрепляет мускулы борцов, так и духовная сила верующих возрастает, когда они сражаются с врагом. Злые духи нападают с целью ослабить дух верующих и причинить страдания душе. Если верующие узнают ухищрения врага, ни в чем не отступают и противостоят ему, их чувства будут защищены. Если мы противостоим врагу, он вынужден перейти в оборону, это нейтрализует его нападения.

Противостояние — это важнейшая работа в духовной войне; нападение — лучшее средство защиты. Противостояние тому, что человек испытывает в духовной войне, требует не просто упражнения воли, но и упражнения духовной силы. Противостоять — значит освободиться от подавляющей силы. Если человек «прорвется» к духу, враг потерпит поражение. Если человек не противостоит врагу, позволяет ему нападать или же если враг уже напал и не встретил сопротивления, дух верующего, несомненно, будет подавлен и поражен. Даже несколько дней спустя ему будет сложно восстановить превознесенность своего духа. Непротивостоящий дух — это часто подавленный дух.

Наше противостояние должно основываться на слове Божьем. Оно является мечом Духа. Когда верующие принимают слово Божье, оно становится для них духом и жизнью. Лишь после этого они способны использовать его как свое оборонительное оружие. Человек небесный умеет эффективно пользоваться Божьим словом, чтобы разрушать всю ложь врага. Даже сейчас в духовной сфере идет эта война. Хотя физические глаза не видят ее, все те, кто пытается в своем духе пробиваться вперед, осознают и подтверждают, что она существует. Обманутые и скованные врагом должны быть освобождены. Помимо греха и самоправедности наиболее распространенные узы, которые опутывают верующих, — это сверхъестественные переживания. Верующие принимают их бездумно, потому что они чудесны и доставляют им ощущение счастья. Они не понимают, что эти сверхъестественные переживания делают их гордыми и самооправдывающимися. Для достижения святости и праведности в жизни они бесполезны. Также они не оказывают никакого долгосрочного и подлинного влияния на работу. Если только злым духам удается что-то сделать, они захватывают в верующих какое-то место и оттуда распространяются все дальше и дальше, пока верующий не начинает поступать по плоти.

Те, кто сам связан, не могут освободить других. Только полностью избавившись от власти тьмы на опыте, верующие могут выиграть в битве за освобождение других. Сегодня верующие лучше, чем раньше, осознают необходимость личного переживания крещения в Святом Духе. Но это сопряжено с определенной опасностью. Я боюсь, что с течением времени число людей, одержимых бесами, будет возрастать прямо пропорционально числу переживших крещение в Святом Духе. Что необходимо сегодня, так это группа побеждающих верующих, которые умеют сражаться и освобождать других от обмана врага. Если никто в церкви Божьей не будет знать, как поступать по духу и как сражаться с врагом с помощью своего духа, церковь потерпит поражение! Да воздвигнет Бог таких людей, которых Он может использовать.


МЕРЫ ПРЕДОСТОРОЖНОСТИ В ДУХОВНОЙ ВОЙНЕ

В жизни верующего каждый этап таит в себе опасности. Новая жизнь непрестанно воюет против всего, что ей противоречит. Когда верующие живут в сфере тела, она воюет против греха; когда они живут в сфере души, она воюет против природной жизни; наконец, когда они живут в сфере духа, она воюет против начальств и властей. Когда верующий становится духовным, злые духи начинают наступление против его духа. Вот почему эта война называется духовной — с обеих сторон ее ведут духи. Однако недуховным верующим такая опасность не грозит или грозит крайне редко. Не считайте, что, когда вы достигнете духовной сферы, все будет замечательно и никакой войны уже не будет. Необходимо понимать, что христианин всю свою жизнь проводит на поле боя. Пока он не явится перед Господом, он не сможет сложить оружие. Пока он плотский, он сталкивается с опасностью и противодействием в сфере плоти; когда он станет духовным, он столкнется с духовной опасностью и войной. В пустыне израильтяне воевали против амаликитян. Войдя в Ханаан, они начали борьбу против семи племен этой земли. Пока верующий не станет духовным, Сатана и злые духи не будут нападать на его дух; все это начнется, когда он станет таковым.

Поскольку враг обращает такое внимание на наш дух, духовным верующим необходимо всегда поддерживать свой дух в надлежащем состоянии и постоянно упражнять его. Им следует относиться очень осторожно к ощущениям их тела. Любое сверхъестественное ощущение и ненормальное осознание естественных процессов в теле требует тщательного рассмотрения. Мысли верующих должны пребывать в совершенном мире без всяких возмущений; ощущения тела также должны пребывать в полном покое без раздражений. Верующие должны отвергать все, что может нарушить покой духа, отрицать своей волей любую фальшь и противостоять ей и всем сердцем стремиться к тому, чтобы поступать только по духу. В противном случае, поступая по душе, они потеряют почву в духовной войне. Кроме того, есть еще один вопрос, которому следует уделить все наше внимание: святым необходимо охранять свой дух от пассивности в духовной войне.

Как мы говорили, все водительство, которое мы получаем, исходит от нашего духа, и нам следует ждать водительства Духа в нашем духе. Это совершенно верно, но нам надо быть очень осторожными, чтобы не впасть в заблуждение. Существует опасность того, что, ожидая движения и водительства Святого Духа, мы позволим нашему духу и личности оказаться в состоянии пассивности. Ничто не дает Сатане больше возможностей для работы, как подобное пассивное состояние. С одной стороны, мы не должны использовать собственную силу, чтобы что-либо делать: нам следует повиноваться только Святому Духу; с другой стороны, мы должны быть осмотрительны, чтобы никакая часть нашего существа не стала механической и не погрузилась в пассивность. Наш дух должен активно управлять всей нашей личностью и живо взаимодействовать с Духом.

Как только дух оказывается в пассивном состоянии, Святой Дух уже не может использовать его, так как условия, при которых в жизни человека действует Святой Дух, совершенно отличаются от условий, при которых действует Сатана. Святой Дух требует от человека абсолютного и живого взаимодействия с Ним. Он желает, чтобы человек активно работал с Ним. Сатана, напротив, заставляет человека полностью остановиться, чтобы дальше действовал только он. Он желает, чтобы человек пассивно принимал его работу и становился его механизмом. Мы должны быть бдительными и не доходить до крайностей, неправильно понимая духовные доктрины. Не стоит бояться крайностей, повинуясь Господу и отвергая плоть, от которой мы должны отказаться полностью. Но надо следить за тем, чтобы мы не дошли до крайностей в результате недопонимания. Мы подчеркивали, что все принадлежащее человеку и исходящее из него — суета и что мы должны искать только работу Бога. Ничто не имеет духовной ценности, если оно сделано не Святым Духом через наш дух. Поэтому мы должны ждать Божьего откровения в нашем духе. Все это правильно. Как было бы замечательно, если бы все верующие поступали согласно этой истине! Но здесь же есть опасность впасть в крайность, которая основывается на недопонимании. Из-за ошибочного толкования верующие решили, что им вообще ничего не надо делать: их разум должен быть пустым, пусть Святой Дух думает за них; их чувствам нельзя иметь никаких эмоций, пусть Святой Дух вложит собственные эмоции в их сердце; их воля не должна принимать никаких решений, пусть Святой Дух решает за них. Они принимают все, что с ними происходит, полагая, что им следует не использовать свой дух активно для взаимодействия со Святым Духом, а пассивно ожидать движения Святого Духа. Как только внутри появляется какое-то движение, они считают, что оно исходит от Святого Духа.


Это совершенно неправильно. Бог хочет покончить с деятельностью нашей плоти, но Он не намеревается уничтожать нас как личностей. Он не собирается стирать нашу индивидуальность. Он не хочет, чтобы мы стали безжизненными механизмами; Ему нужно, чтобы мы взаимодействовали с Ним. Он не желает, чтобы мы лишились мыслей, эмоций и суждений. Он хочет, чтобы мы думали, чувствовали и решали так же, как Он думает, чувствует и решает. Святой Дух не заменяет наши мысли, чувства и решения; мы по-прежнему должны думать, чувствовать и решать в соответствии с Божьим замыслом. (Позднее мы рассмотрим это подробнее.) Если наши разум, чувства и воля станут совершенно пассивными и вместо них должна будет действовать какая-то другая сила, наш дух неизбежно впадет в пассивное состояние. Если верующий не способен использовать свой дух и нуждается во внешней силе, которая бы двигала его духом, Сатана обязательно воспользуется этим.

Между работой Святого Духа и работой злого духа существует фундаментальное отличие. Святой Дух побуждает человека работать самому, Он не отвергает его индивидуальности, но злой дух заставляет человека быть совершенно неподвижным, он желает работать за него, так что его дух становится механическим. Следовательно, пассивность духа (то есть пассивное состояние, затрагивающее всю личность) не только дает возможность работать злому духу, но и не позволяет Святому Духу нормально функционировать, потому что Ему недостает взаимодействия верующих. Результатом будет господство злых духов. Если верующие недуховны, им не грозит опасность войти в соприкосновение со злыми духами. Но после того как они станут духовными, злые духи придут и будут нападать на их дух. Только духовные верующие, а не плотские подвергаются опасности стать пассивными в духе и получить фальшивые переживания духа.

Поскольку верующие неправильно толкуют упразднение плоти, они погружают свой дух в пассивность. Это позволяет злому духу выдать себя за Святого Духа. В своем неведении верующие полагают, что любое движение обязательно приходит от Святого Духа, и, не задумываясь, принимают его, забывая, что на их дух может влиять не только Святой Дух, но и злые духи. Так они предоставляют Сатане возможность нападать на них с целью постепенно растлить их нравственность, мыслительную энергию и здоровье, причиняя при этом невыразимую боль.

Вот что случилось со многими верующими, испытавшими «крещение в Святом Духе». Так происходит потому, что они не осознают, что благодаря этому переживанию они входят в тесную связь с духовным миром (миром либо Бога, либо дьявола) и предоставляют либо Святому Духу, либо злому духу возможность оказывать на них влияние. Перед этим крещением они считают любое сверхъестественное переживание крещением в Святом Духе. Они крестятся в духе, весь вопрос — в каком? Ведь крещение и в Святом Духе, и в злом духе — это «крещение в духе». Многие верующие желают пережить крещение в Святом Духе, но они не знают, что Святому Духу необходимо взаимодействие их духа, что их индивидуальность не упраздняется и что у них по-прежнему есть свободная воля. Они же вместо этого погружаются в состояние пассивности, отказываются от собственной воли и позволяют внешней силе жечь их, истязать и сбивать с ног. Отсюда видно, что крестились они в злой дух.

У некоторых верующих бывает подлинное переживание крещения в Святом Духе, но впоследствии они обманываются, так как они не способны отличить силу духа от силы души. Поскольку у них было такое особое переживание, они считают, что они находятся под полным контролем Святого Духа и поэтому им не следует принимать никаких решений, а лучше оставаться в пассивном состоянии. Их дух становится совсем пассивным, и Сатана начинает давать им ощущения предельного счастья с множеством видений, снов и других сверхъестественных переживаний. Они не осознают, что так происходит из-за пассивности духа. По их мнению, однако, все это идет от Святого Духа. Но даже хотя у них есть все эти переживания, они все равно смогли бы разобраться в этом, если бы они сумели отличить собственные ощущения от духа и сверхъестественное — от духовного. Тем не менее из-за ошибочного представления о пассивности духа, смешанного с отсутствием проницательности, они остаются глубоко запутанными в обмане врага.


Если у верующего пассивный дух, то и его совесть становится пассивной. Если совесть становится пассивной, то верующий думает, что его будет вести непосредственно Святой Дух либо через голос, либо через Писание. На его взгляд, Святой Дух больше не будет водить его через совесть или через суд интуиции. Раз у него есть, как ему кажется, высшее водительство, теперь он должен слушать только то, что Святой Дух говорит ему лично или через Писание. Он не использует свою совесть и позволяет ей скатиться до пассивности; в результате враг обманывает его в повседневной жизни. В результате — покорность работе Сатаны. Поскольку он больше не использует свою совесть, то и Святой Дух, согласно принципу Своей работы, не будет задействовать его совесть за него. Сатана воспользуется этой ситуацией и заменит водительство совести верующего сверхъестественными голосами и прочими вещами.

Когда совесть некоторых верующих становится пассивной и водимой злыми духами, они снижают свои нравственные нормы. Безнравственные вещи уже не кажутся им безнравственными. Напротив, они считают, что они живут по более высоким принципам. Это мешает им двигаться вперед в жизни и в их работе. Они прекращают пользоваться интуицией для познания воли Святого Духа, а также своей совестью для различения правильного и неправильного. Они поступают как машины, повинуясь внешним, поверхностным голосам, которые они по ошибке приняли за голос Божий. В таком состоянии они пренебрегают доводами разума, совестью и советами других людей. Они превращаются в самых упрямых людей в мире, никто не в силах переубедить их, поскольку они считают, что следуют более высокому пути, чем все остальные верующие. Они очень близки к тем, которых апостол назвал «сожженными в совести своей» (1 Тим. 4:2). Они лишены какого бы то ни было ощущения в их совести.

В жизни духовной борьбы мы должны поддерживать свой дух в активном, а не в пассивном состоянии, полностью послушным Святому Духу. Иначе нас непременно обманет Сатана. Если дух неактивен, если он не выходит наружу, то, даже если враг и не нападет на него, он все равно будет заперт изнутри, тогда Сатана поставит вокруг него блокаду и перекроет все входы и выходы. Наш дух не сможет работать, служить или воевать, как если бы на него оказывали давление. Наш дух должен быть активным и распространяющимся наружу. Он должен всегда противостоять Сатане, иначе злые духи нападут на него со всех сторон.

В духовной войне существует один важный принцип: мы должны постоянно атаковать Сатану. Чтобы оградить себя от нападок, мы должны нападать. Атака на злых духов — это единственный способ не дать им напасть на нас. Когда верующие входят в духовную сферу, они должны каждый день противостоять врагу в духе, атаковать Сатану молитвами в духе и просить Бога разрушить дела Сатаны, совершенные через злых духов; в противном случае их дух вскоре падет с небес и станет слабым и немощным. Спустя короткое время такие верующие утратят всякие чувства и даже забудут о своем духе. Причина в том, что их дух скатился в пассивное состояние и перестал решительно атаковать. Сами того не зная, верующие позволяют врагу атаковать, блокировать и окружать их дух. Если верующие будут ежедневно высвобождать свой дух и всегда противостоять врагу, их дух станет активным и будет расти день за днем.

Верующему надо оставить все ошибочные представления о духовной жизни. До того как он достигнет духовной сферы, он часто мечтает о том, каким он будет счастливым, если подобно другим братьям станет духовным. На его взгляд, духовная жизнь — это сплошной восторг. Он представляет себе так называемую духовную жизнь как жизнь, полную счастья, безостановочного ликования. На самом деле все наоборот: духовная жизнь не даст ему никакого счастья; напротив, это жизнь ежедневной борьбы. Если вы попытаетесь отделить духовную войну от духовной жизни, вы вскоре обнаружите, что эта жизнь уже недуховная. Духовная жизнь — это жизнь страдания, полная бессонных ночей, трудов, усталости, скорбей, печалей и борьбы. Это жизнь, полностью отданная царству Божьему и не пекущаяся о собственном благе. Если верующий плотский, он живет для себя и для собственного «духовного» счастья. В руках Божьих он духовно бесполезен. Бог сможет использовать его лишь после того, как он настроится на то, что он мертв для греха и своей собственной жизни.

В глазах Бога духовная жизнь — это жизнь духовно полезная, так как эта жизнь атакует Божьего врага за Него. Мы должны всколыхнуть наше рвение ради Него и постоянно воевать против врага, не позволяя своему духу, который столь полезен, становиться пассивным.
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ЧАСТЬ ПЯТАЯ

АНАЛИЗ ДУХА — ИНТУИЦИЯ, ОБЩЕНИЕ И СОВЕСТЬ

ГЛАВА ПЕРВАЯ

ИНТУИЦИЯ

Если мы хотим лучше разобраться в духовной жизни, нам необходимо тщательно проанализировать дух и усвоить все его законы. Только рассмотрев все функции духа, мы сможем постичь законы, по которым он действует. Узнав законы духа, мы сможем научиться следовать духу, то есть поступать согласно законам духа. Это жизненно необходимо для нашей духовной жизни. Мы не боимся, что получим слишком много знаний о духе; единственное, что нас волнует, — это то, что мы будем слишком энергично стремиться к нему с помощью своего разума.

Благовестие Божье говорит нам, что падший человек может получить возрождение и что плотский человек может получить новый дух. Новый дух — это основание его новой жизни. Духовная жизнь, которую мы обычно имеем в виду, — это просто жизнь, в которой человек живет духом, полученным им при возрождении. К нашему большому сожалению, большинство верующих знают совсем мало о функциях духа и других связанных с ним вопросах. Теоретически они знают взаимосвязь человека и его духа, но в своих переживаниях, тем не менее, они этот дух обнаружить не могут. Как мы уже говорили, либо они не знают, где их дух, либо они принимают за функции духа собственные чувства и мысли. По этой причине необходимо провести анализ функций духа — только тогда верующие узнают, как следовать духу.

ФУНКЦИИ ДУХА

Мы уже говорили, что функции духа можно разбить на три категории: интуиция, общение и совесть. Хотя они различимы, они тесно сплетены. Сложно говорить об одной, не упоминая двух остальных. Например, говоря об интуиции, мы автоматически подходим к общению и совести. Поэтому, хотя мы анализируем дух, нам все равно надо подробно изучить его трехсторонние функции. Мы уже видели, что дух можно разбить на интуицию, общение и совесть, мы не будем повторять это здесь. Но чтобы знать, как поступать по духу, нам необходимо рассмотреть подробнее, что такое интуиция, общение (или поклонение) и совесть и каковы их функции. Поскольку дух включает в себя работу интуиции, общения и совести, можно сказать, что поступать по духу — значит поступать по интуиции, общению и совести.

Интуиция, общение и совесть — это просто три функции духа. Мы не утверждаем, что в духе есть только эти три функции, мы также не говорим, что дух — одна из них. Согласно Библии, это просто три основные функции духа. Дух остается духом: он обладает субстанцией, он личностный и невидимый. Сегодня мы не в силах постичь внутреннюю сущность духа. Мы можем понять, что он собой представляет по тем функциям, которые он проявляет. Наша задача — не изучать чудесные тайны нашего будущего, но стремиться к духовной жизни. Если мы знаем функции нашего духа и как поступать по духу, — этого достаточно. Наш дух нематериален, но он может существовать в нашем теле независимо, как человеческий дух. Поэтому, хотя он и не физический, он должен обладать определенной «духовной субстанцией». Иначе он не смог бы существовать независимо. Эта духовная субстанция содержит множество функций, которые выполняют все требования, предъявляемые Богом к человеку. Поэтому мы попробуем выяснить только функции духа, а не его субстанцию.

Человек подобен святому храму, а его дух — святому святых. Мы пойдем дальше и сравним интуицию, общение и совесть с ковчегом во святом святых. 1) В ковчеге находился закон Божий, который указывал израильтянам, что им делать. Бог раскрывал Себя и Свою волю через закон. Подобным образом Бог показывает Себя и Свой закон верующим через их интуицию, чтобы они могли следовать за ней. 2) Сверху ковчега находилась крышка умилостивления, которую кропили кровью. Это было место, на котором Бог являл Свою славу и принимал от человека поклонение. Подобным образом у каждого искупленного драгоценной кровью есть возрожденный дух. В нем он поклоняется Богу и общается с Ним. Бог мог общаться с израильтянами только на крышке умилостивления на ковчеге. Подобным образом Он может общаться с верующими только в их духе, очищенном кровью. 3) Согласно языку оригинала, ковчег является «ковчегом свидетельства», и находившиеся в нем Десять Заповедей служили для израильтян свидетельством о Боге. Если они поступали хорошо, Десять Заповедей оправдывали их. Если они делали что-то не так, Десять Заповедей безмолвно обвиняли их из ковчега. Подобным образом Святой Дух написал Божий закон на нашей совести, так что она свидетельствует о нашем поведении. Она свидетельствует о том, что соответствует Божьей воле, и осуждает то, что ей не соответствует. «Свидетельствует со мной моя совесть в Святом Духе» (Рим. 9:1).

Посмотрите, как дети Израиля почитали ковчег! Когда они пересекали Иордан, у них не было иного водительства, кроме ковчега. Они просто следовали за ковчегом без тени сомнения. Когда они сражались против Иерихона, они просто следовали за ним и все. Когда они не могли противостать филистимлянам, они попытались использовать ковчег по собственной воле. А помните Озу, который был мгновенно убит, попытавшись прикоснуться к ковчегу своими плотскими руками? Как они радовались, когда приготовили место для ковчега! (Пс. 132). Все это должно научить верующих, как надо обращаться с ковчегом, которым являются интуиция, общение и совесть в их духе. Когда мы следуем этим функциям, у нас есть жизнь и мир, но когда мы пытаемся вмешаться в их действие по своей плотской воле, нас ждет только полное поражение. Исход битвы зависел не от мыслей израильтян, а от водительства ковчега. Любая духовная полезность зависит не от наших мыслей, но от учения интуиции, общения и совести.


ИНТУИЦИЯ

У тела есть свои ощущения, и у духа тоже есть свои ощущения. Дух обитает в теле и имеет с ним очень тесные взаимоотношения. Несмотря на это он совершенно отличается от тела. У тела есть ощущения, но духовный человек может почувствовать то, что находится за рамками его физических ощущений. Существует в глубине человека другое чувство, которое может радоваться, печалиться, бояться, одобрять, осуждать, решать и различать. Все это ощущения духа, и они отличаются от ощущений души, выраженных через тело.

Ощущения и функции духа можно увидеть в следующих стихах:

«Дух бодр» (Мф. 26:41).

«Иисус, тотчас узнав духом Своим...» (Мк. 2:8).

«И, тяжело простонав в Своем духе» (Мк. 8:12, греч.).

«Возрадовался дух мой о Боге, Спасителе моем» (Лк. 1:47).

«Истинные поклонники будут поклоняться Отцу в духе и истинности» (Ин. 4:23).

«Иисус... вознегодовал в духе» (Ин. 11:33).

«Сказав это, Иисус встревожился в духе» (Ин. 13:21).

«Павел возмутился духом при виде этого города, полного идолов» (Деян. 17:16).

«Он был наставлен в начатках пути Господня и, горя духом...» (Деян. 18:25).

«Павел вознамерился в духе» (Деян. 19:21, греч.).

«Я, связанный в духе, иду в Иерусалим» (Деян. 20:22, греч.).

«Будьте горящими в духе» (Рим. 12:11).

«Ибо кто из людей знает человеческое, кроме духа человека, который в нем?» (1 Кор. 2:11).

«Буду петь духом» (1 Кор. 14:15).

«Если ты будешь благословлять духом...» (1 Кор. 14:16).

«Я не имел покоя в моем духе» (2 Кор. 2:13).

«...Имея тот же дух веры...» (2 Кор. 4:13).

«...Дух мудрости и откровения...» (Еф. 1:17).

«...О вашей любви в Духе...» (Кол. 1:8). Теперь вы видите, как остры чувства человеческого духа и как многочисленны его функции. Библия говорит, что в данном случае ощущает или функционирует не сердце человека, а его дух. Вышеприведенные отрывки надо читать очень внимательно, тогда мы осознаем, что человеческий дух обладает всеми этими функциями. Прочитав их внимательно, мы увидим, что функции и ощущения человеческого духа так же многогранны, как и функции и ощущения души. Будь то мысли, решения или чувства, если они есть у души, то они есть и у духа. Из этого мы видим, насколько важно отличать духовное от душевного. Испытывая глубокую работу креста и Святого Духа, верующий постепенно становится опытным и умеет отличать то, что от духа, от того, что от души.


Когда верующий пускается в путешествие по духовной жизни, чувства и функции его духа начинают расти и полностью развиваться. До того как его дух был отделен от души и соединился в один дух с Господом, ему было сложно замечать ощущения в духе. Но как только сила Святого Духа излилась в его дух и его внутренний человек укрепился, его дух овладел чувствами и функциями взрослого человека. Лишь после этого он способен понимать разнообразные ощущения своего духа.

Такое ощущение в духе называется интуицией, потому что оно возникает без всякой на то причины. Оно возникает «интуитивно» без всяких посредников. Наши обычные чувства возбуждаются от конкретных людей, вещей или событий. Все это дает толчок нашим чувствам. Если появляется что-то радостное, мы радуемся. Если появляется что-то печальное, мы печалимся. Все эти ощущения чем-то возбуждаются, поэтому их нельзя назвать интуицией. Ощущение духа исходит не от какого-то раздражителя, но непосредственно из нашего внутреннего существа.

Душа и дух довольно похожи. Верующие не должны следовать своей душе, то есть своим мыслям, чувствам или предпочтениям. Все они исходят от души. Путь, который предусмотрел для верующих Бог, — это поступать по духу. Все остальные пути относятся к ветхому творению и не имеют никакой духовной ценности. Но как же нам поступать по духу? Поступать по духу — значит поступать по интуиции духа, потому что интуиция духа выражает мысль духа и Бога.

Часто мы намереваемся сделать что-то, и у нас есть масса доводов в пользу этого. Наше сердце желает чего-то, и это желание может быть очень хорошим. Далее, наша воля решает осуществить намерение нашего разума и желание нашего сердца. Однако в глубочайшей части нашего существа есть что-то неизъяснимое, безмолвное, смутное, тяжелое и давящее, что борется против мыслей нашего разума, желаний наших чувств и решений нашей воли. Это сложное ощущение в нашем сердце говорит, что нам не следует этого делать. Иногда это переживание бывает другим. Оно начинается с того, что то же неизъяснимое, безмолвное, смутное, тяжелое и давящее чувство возникает в глубине нашего существа и побуждает, толкает, движет и воодушевляет нас совершить определенные поступки. Эти поступки кажутся неразумными и безрассудными с точки зрения наших обычных мыслей. Они противоположны нашим обычным желаниям, симпатиям, предпочтениям, привязанностям и любви, и у нашей воли нет никакого желания исполнять их.

Что же это за вещь, которая действует вопреки нашим разуму, чувствам и воле? Это интуиция духа. Дух выражает свои мысли через интуицию. Теперь мы видим разницу между интуицией и ощущениями в наших чувствах. Часто мы собираемся что-то сделать вопреки предостережениям внутренней, безмолвной интуиции. Она совершенно отличается от нашего разума. Разум действует из нашей головы, он рационален. Интуиция не связана с головой, и зачастую она нерациональна. Через интуицию духа Святой Дух раскрывает Свои собственные мысли. «Внушение» Святого Духа — это Его работа в нашем духе, благодаря которой наша интуиция знает Его волю. Теперь мы можем отличить то, что идет от Святого Духа, от того, что идет от нашего «я» и Сатаны. Жилище Святого Духа находится в нашем духе, и наш дух — это центр всего нашего существа. Следовательно, когда Святой Дух раскрывает через интуицию Свою волю, Он делает это через самую глубокую часть нашего существа. Однако собственная воля верующего находится на поверхности его существа. Наши мысли приходят с поверхности, и наши чувства тоже лежат на поверхности. Как только мы заметим, что наши мнения исходят от разума или чувств — от нашего внешнего человека, мы поймем, что это просто наши собственные мысли, а не внушение Святого Духа. Внушение Святого Духа всегда исходит из глубочайшей части нашего существа. С помощью того же принципа можно отличить то, что исходит от Сатаны (если только человек не одержим бесами). Сатана не обитает в духе верующего. Его жилище — мир. «Тот, кто в вас [Святой Дух], больше того, кто в мире [Сатаны]» (1 Ин. 4:4). Сатана может вторгнуться в верующих только снаружи. Он работает либо через вожделения и ощущения нашего тела, либо через наш разум и чувства, потому что тело и душа принадлежат к внешнему человеку. По этой причине верующие должны быть очень осмотрительными и различать, приходят их чувства из глубочайшей части их существа или от их внешнего человека.


БОЖЬЕ ПОМАЗАНИЕ

Интуиция — это место, где нас учит Божье помазание. «Впрочем, вы имеете помазание от Святого и знаете все... Помазание, которое вы получили от Него, в вас пребывает, и вы не имеете нужды, чтобы кто учил вас; но как самое сие помазание учит вас всему, и оно истинно и неложно, то, чему оно научило вас, в том пребывайте» (1 Ин. 2:20, 27). Этот отрывок Писания совершенно ясно указывает на то, что нас учит помазание Святого Духа.

Прежде чем рассмотреть этот отрывок Писания, давайте выясним, чем отличаются глаголы «знать» и «понимать». Дух «знает», а разум «понимает». Верующий «знает» о чем-то благодаря интуиции своего духа. Разум, строго говоря, не может «знать». (Естественно, все это относится к нашим взаимоотношениям с Богом.) Верующие так запутались в вопросе поисков мысли Святого Духа потому, что они не отличают «знание» от «понимания». В общепринятом употреблении эти понятия мало чем отличаются. Но в духовных вопросах знание так же далеко отстоит от понимания, как небо от земли. Знание — это работа интуиции; понимание — это работа разума. Святой Дух позволяет нашему духу знать, а наш дух позволяет разуму понимать. Трудно провести черту между двумя словами, но в наших переживаниях они такие же разные, как пшеница и плевелы.

Неужели у нас порой не бывает необъяснимых ощущений в нашем внутреннем существе, подобных описанным выше? Они позволяют нам знать, делать нам определенную вещь или нет. В нашем духе мы действительно можем знать мысль Святого Духа. Однако часто мы знаем в своей интуиции, что нам следует делать, но нашему разуму все равно недостает понимания причины или значения этого. В духовных вопросах случается, что мы знаем, но все равно не понимаем. Разве не бывает такого, что наши мысли заходят в тупик, но наш дух получает учение от Святого Духа? В таких случаях мы восклицаем: «Я знаю!» Очень часто, когда мы отвергаем мысли и рассуждения в нашем разуме и повинуемся мысли Святого Духа, выраженной в интуиции, нам приходится ожидать довольно долгое время, прежде чем наш разум получает озарение и мы понимаем причину, по которой Святой Дух повел нас именно таким путем. Лишь тогда мы можем воскликнуть: «Вот теперь я понимаю!» Подобные переживания показывают нам, что мы «знаем» мысль Святого Духа в интуиции нашего духа, но мы «понимаем» Его водительство в разуме нашей души.

Апостол Иоанн говорит, что помазание Господа пребывает в нас и учит нас, чтобы мы знали все и не нуждались в том, чтобы нас учил человек. Это указывает на функцию интуиции. Господь дает Святого Духа всем верующим; Он пребывает в нашем духе и вводит нас во всякую истину. Как Он ведет? Он ведет нас с помощью интуиции духа. В духе Он выражает Свои мысли. Интуиция обладает способностью знать смысл внушения Святого Духа. Так же как разум позволяет человеку постигать вещи, находящиеся в мире, интуиция позволяет ему постигать вещи, находящиеся в духовной сфере. Помазание первоначально указывало на применение мира. Святой Дух учит нас, работает в нас и говорит нам в человеческом духе. Он не говорит с неба громким голосом или пламенеющим огнем, Он не повергает верующих наземь Своей силой. Напротив, Он работает тихо в нашем духе, чтобы мы ощущали что-то в нашей интуиции. Как миро, когда его наносят на тело, дает ему определенное ощущение, так и помазание Святого Духа, когда оно применяется, дает духу верующего определенное ощущение. Когда интуиция осознает это ощущение, она знает, что это говорит Святой Дух.

Если верующий желает следовать воле Божьей, ему не надо спрашивать других или даже спрашивать себя. Единственное, что ему необходимо делать, — это поступать согласно указанию интуиции. Помазание учит верующего всему. Дух не покинет его и не позволит ему сделать собственный выбор. Это должен осознавать каждый, кто хочет поступать по духу. Единственная наша обязанность — учиться. От нас не требуется принимать решений о своем пути; мы вообще ничего не можем решить. Все, кроме водительства помазания, представляет собой наши собственные действия. Работа помазания независима; ему не нужна помощь человека. Ему не нужно, чтобы разум что-то исследовал, а чувства о чем-то волновались. Помазание независимо выражает собственную мысль Духа. Он работает в духе независимо и позволяет людям знать Его волю в их интуиции. После этого Он побуждает людей исполнять Его указания.


ПРОНИЦАТЕЛЬНОСТЬ

Если мы прочитаем контекст этого отрывка Писания, мы увидим, что апостол говорит о разных лжеучениях и антихристах. Он говорит, что, так как верующие получили помазание от Святого, который пребывает в них, это помазание само собой научит их тому, что истина, а что ложь, кто за Христа, а кто антихрист. Им не нужно, чтобы человек учил их чему-либо или говорил им что-либо; пребывающее в них помазание научит их само собой. Сегодня нам крайне необходима такая духовная проницательность. Чтобы выяснить, где истина, а где ложь, нам не нужно прибегать к богословским трудам, рассуждать, сравнивать, исследовать, наблюдать и думать с помощью своего интеллекта. В противном случае лишь высокообразованные и интеллектуальные верующие смогли бы уберечься от обмана. Бог не испытывает уважения к ветхому творению человека. В Его глазах все, кроме духа, относящегося к новому творению, мертво и заслуживает уничтожения. Могут ли умственные способности, на упразднении которых Бог настаивает, помочь человеку отличить правильное от неправильного? Нет, конечно нет. Бог вкладывает Своего Духа в дух каждого верующего, каким бы невежественным или неразумным он ни был, чтобы учить его тому, что от Него, а что нет. Поэтому, хотя часто мы не можем объяснить причину, по которой мы противостоим какому-либо учению, в глубочайшей части нашего существа есть чувство неодобрения. Мы не знаем причину, но внутреннее чувство говорит нам, что оно неправильно. Иногда мы слышим учение, которое полностью отличается от того, которого мы обычно придерживаемся, и мы не хотим ему следовать, но внутри нас появляется тихий голос, настойчиво повторяющий, что этот путь правильный и именно им мы должны идти дальше. Хотя у нас могут быть причины противостоять этому учению и хотя наши доводы могут перевешивать, тихий голос интуиции скажет нам, что мы не правы.

Такие переживания показывают, что интуиция — орган, в котором работает Святой Дух, — способна отличать правильное от неправильного. Ей не требуется никакая помощь от наблюдений и исследований в разуме. Независимо от своего воспитания верующий может всегда получать учение от помазания, если только он искренний, верный и готовый следовать за Господом. В духовных вопросах самый образованный доктор и самый неотесанный деревенщина одинаково невежественны. Часто образованные совершают больше ошибок, чем неученые. Сегодня лжеучения очень распространены. Многие люди используют лукавые слова, чтобы выдать ложь за истину. Поэтому необходима проницательность в духе о том, что правильно, а что неправильно. Лучшие учения, самые выдающиеся умы и наиболее опытные советчики ненадежны. Лишь те, кто следует учению Святого Духа в интуиции, не поддадутся на обман сегодняшней богословской неразберихи и множества ересей, чудес и знамений. Мы должны постоянно просить Господа сделать наш дух активнее и чище; также нам необходимо следовать тихому голосу, который исходит из нашей интуиции. Нельзя пренебрегать ее предостережениями лишь по той причине, что у кого-то больше знаний, чем у нас. Иначе мы попадем в ловушку и станем еретиками или фанатиками. Если мы не будем спокойно следовать учению помазания, исходящему от этого тихого голоса, нас собьют с пути запутавшиеся чувства и буйный разум.


КАК ОБРАЩАТЬСЯ С ДРУГИМИ

Также помазание учит нас тому, как обращаться с другими людьми.

Не стоит критиковать человека, но нам надо хорошо знать его, чтобы понять, как обращаться с ним и как помогать ему. Обычно это достигается наблюдениями и изучением. Но даже это может повести нас по неправильному пути. Мы не говорим, что это совершенно бесполезно, но это второстепенно. Чистый дух обычно дает правильные заключения. Некоторые из нас помнят, что в детстве нам часто удавалось делать очень точные суждения о людях. Прошло время, наши знания, опыт и наблюдательность увеличились, но способность знать людей, похоже, осталась на том же уровне. В то время мы не знали, почему мы приходили к таким суждениям; нечто возникало в нашем сердце, но мы не могли выразить это словами. Со временем все изменилось. Факты доказали, что те «ощущения» были правильными. Мы приходили к тем суждениям не на основании длительных расследований и расспросов. Мы не могли привести никаких обоснований или доказательств в пользу наших свидетельств. Это работа чистой интуиции, хотя она была еще природной. Тем не менее Господь желает, чтобы мы так же относились к Божьим делам. Наш дух должен обратиться, и мы должны стать подобными маленьким детям. Только тогда у нас будет ясное знание от Бога.

Давайте посмотрим на жизнь Господа Иисуса. «Иисус, тотчас узнав духом Своим, что они так помышляют в себе, сказал им...» (Мк. 2:8). В этом стихе показано действие интуиции. Здесь не говорится, что у Господа Иисуса возникла мысль или чувство в Его сердце, также здесь не говорится, что Святой Дух сказал Ему. В этой ситуации Его дух показал, на что он способен. Чувство Духа в человеке Иисусе Христе было очень чистым, острым и возвышенным; Он знал в Своем духе помыслы окружающих. Затем Он говорил с ними согласно тому, что постигла Его интуиция. Такой должна быть нормальная духовная жизнь любого духовного человека. Святой Дух обитает в нашем духе; Он позволяет ему действовать в полную меру и быть полным силы познания. Так Он управляет всем нашим существом. Как человеческий дух Господа Иисуса, когда Он был на земле, работал, так же и наш дух должен работать посредством обитающего в нас Святого Духа.

ОТКРОВЕНИЕ

Знание различных вещей посредством интуиции Библия называет откровением. Откровение — это не что иное, как раскрытие Святым Духом в духе верующего действительности какого-либо вопроса, при котором Он позволяет ему знать этот вопрос. Существует только одно знание, касающееся Библии и Бога, которое можно считать достоверным: это истина, раскрытая Святым Духом в нашем духе. Бог не объясняет сразу, чем Он является, обращаясь к интеллекту человека; также человек не может сразу узнать Бога с помощью своего интеллекта. Не важно, сколько мудрости в интеллекте человека и сколь многое он понимает о Боге, его понимание все равно покрыто завесой. Он может только строить догадки о том, что́ за завесой, сам он ничего не видит. Он еще не «видел», поэтому он может только «понимать», а не «знать». Если в христианстве отсутствует откровение — личное откровение, то такое христианство ничего ровным счетом не стоит. Каждый, кто верит в Бога, должен получить Его откровение в своем духе, иначе он будет верить всего лишь в человеческую мудрость, идеи и слова, а не в Самого Бога. Такая вера не устоит во время искушений.

Откровение — это не видение, голос с неба, сон или внешняя сила, сотрясающая тело. Все это может произойти с человеком, но он так и не получит откровения. Откровение — это нечто в интуиции; оно тихое, не быстрое и не медленное; оно кажется голосом, но это не голос. Многие люди называют себя христианами, но верят они только в человеческую философию, этику, догматы и сверхъестественные происшествия. Вера в подобные вещи не произведет новое рождение; она не даст человеку новый дух. Хотя сегодня таких «христиан» великое множество, их духовная полезность равна круглому нулю. Бог дает благодать тем, кто принял Христа, и Он позволяет им видеть в духе реальность духовной сферы, словно удаляя завесу перед их лицами. Следовательно, то, что они знают, гораздо глубже того, что они понимают в своем разуме. Все то, что они понимали и о чем догадывались в прошлом, обретает новый смысл. Все прозрачно и совершенно ясно, так как они «увидели» это в духе. «Мы говорим то, что знаем, и свидетельствуем о том, что видели» (Ин. 3:11). Вот что такое христианство. Интеллектуальные устремления никогда не спасут людей; только откровение в духе даст человеку подлинное знание Бога.


ВЕЧНАЯ ЖИЗНЬ

Сегодня многие люди говорят о получении вечной жизни через веру. Но что такое вечная жизнь, которую мы получаем? Она, конечно, обозначает благословения в будущем, но что она значит для нас сегодня? «И это — жизнь вечная, чтобы знали Тебя, единого истинного Бога, и Того, кого Ты послал, Иисуса Христа» (Ин. 17:3). В этом веке вечная жизнь — это способность знать Бога и Господа Иисуса. Это нечто совершенно реальное. Утверждение, что каждый, кто уверует в Господа, получит вечную жизнь, означает, что он получит интуитивное знание о Боге, которого у него раньше не было. «Вечная жизнь через веру» — это не лозунг. Это нечто, что можно проверить уже в этом веке. Не имеющие этой жизни — вечной жизни — могут строить догадки о Боге, но у них нет личного знания о Нем. Только когда человек обретает эту новую жизнь и возрождается, он может действительно знать Бога с помощью своей интуиции. Человек может понимать Библию, но его дух при этом остается мертвым. Он может ознакомиться с богословием, но он не возрожден в духе. Он может с энтузиазмом служить «во имя Господа», но в его духе не произошло возрождения новой жизни. В Библии говорится, что человек не может исследованием найти Бога (Иов. 11:7). Ничто, что делается разумом, не способно привести нас к познанию Бога. Вне своего духа человек не может познать Бога; он не может познать Бога своим мышлением. В Библии мы видим только один вид знания: интуицию в духе.

НАДЛЕЖАЩЕЕ ВОДИТЕЛЬСТВО

Не только начальное знание верующие должны получить через дух, но и дальше они должны двигаться исключительно по этому пути. Кроме откровения, получаемого в интуиции, ничто в христианской жизни не обладает духовным значением, потому что все остальное не относится к духу. Поскольку все это не относится к духу, это не воля Божья; Бог раскрывает нам Свою волю только в духе. Все, что мы думаем, предпочитаем и решаем помимо откровения духа, в глазах Божьих мертво. Верующий может поступать по своим внезапным мыслям, идеям, появляющимся после молитвы, так называемому горению в сердце, природным склонностям, веским доводам или логичным суждениям. Все это просто деятельность ветхого человека. Божья воля не познается через подобные мысли, ощущения или предпочтения. Бог раскрывает Свою волю только в духе человека. Все, что раскрыто не в духе, представляет собой деятельность самого человека.

Бог никогда не раскрывает Свою волю разуму человека. Откровение связано со Святым Духом, и оно находится в духе человека. Дух человека познает и принимает Божью волю через интуицию. Затем он передает ее разуму для его понимания. Разум — это то место, где мы можем понять Божью волю, тем не менее он не может быть ее источником. Божья воля исходит от Бога и раскрывается духу человека Святым Духом. Дух в свою очередь позволяет внешнему человеку разумом понять то, что внутренний человек уже знает. Таким образом внешний человек узнает, как исполнять Божью волю. Если верующий не стремится к Божьей воле в своем духе, но вместо этого постоянно упражняет свой разум, он будет все время путаться, недоумевая, чему он должен следовать. Наш разум очень изменчив. Поступающие по разуму не могут, пусть даже на минуту, сказать от всего сердца: «Я точно знаю, что это Божья воля». Только принимающие откровение в своем духе обладают глубокой уверенностью; только они знают и совершенно уверены в том, что они делают.

Божье откровение в нашем духе бывает двух видов: одно из них прямое, а другое приходит в результате исканий. Прямое откровение возникает тогда, когда у Бога есть воля и Он повелевает верующим исполнить ее. В этом случае Он приходит в дух верующих и раскрывает им Свою волю. Получив откровение в интуиции, они осуществляют его. Откровение в результате исканий возникает тогда, когда у верующего есть нужда и он не знает, что ему делать; он приходит к Богу, ждет и ищет Его воли. В ответ на искания верующего Бог действует в его духе и открывает, следует ли ему продолжать или остановиться. Когда верующий молод, откровение, которое он получает, относится в основном ко второму виду. Когда он становится более зрелым, у него бывает больше прямых откровений. Однако это не аксиома. Я только имею в виду, что вначале более типичны искания, чем прямые откровения. Так или иначе именно здесь молодые верующие сталкиваются с определенными трудностями. Чтобы ждать Господа и устранить всякие личные мысли, предпочтения и мнения, нужно время; они же зачастую не ждут Божьего откровения и подменяют его собственной волей. В результате совесть часто их осуждает. Даже когда они искренне желают следовать Божьей воле, они неразумно поступают по мыслям в своем разуме из-за недостатка духовного знания. Все, что делается без откровения, неизбежно ведет к ошибкам.


Теперь мы видим, что такое духовное знание. Духовное знание — это только то, что мы постигаем в духе. Все остальное — это просто умственное знание. Как познает Бог? Посредством чего Он судит о вещах? Какое знание Он использует, чтобы управлять вселенной? Рассуждает ли Он Своим разумом, подобно людям? Нужно ли Ему изучать вещи, чтобы понять их? Познает ли Он с помощью логики, доводов, сравнения? Нужно ли Ему исследовать и размышлять, прежде чем Он сможет прийти к какому-либо заключению? Нужно ли Всеведущему использовать Свой мозг, как и нам? Конечно же, нет! Чтобы знать, Богу не нужны никакие подобные искания. Все Божье знание и суждение интуитивно. Интуиция — это способность любого духовного человека или духовного существа. Ангелы следуют Божьей воле, зная ее интуитивно. Им не нужно удостоверяться в ней путем доводов, рассуждений и мыслей. Разница между пониманием Божьей воли путем разума и путем интуиции неизмерима. Духовные успехи или провалы, как ни странно, зависят именно от этой разницы. Если бы поведение и работа верующих зависели бы от их рациональности, здравого смысла и благоразумия, никто бы не отважился на те великие духовные дела, которые были совершены в прошлом и совершаются до сих пор. Все духовные дела выходят за рамки человеческих рассуждений. Кто бы отважился на них, не зная Божьей воли в своей интуиции?

Каждый, кто ходит с Богом постоянно, имея с Ним тесное, тайное общение и духовный союз, получает Его откровение в интуиции и точно знает, какие шаги ему следует предпринять. Подобное поведение не вызывает одобрения людей, поскольку они не знают того, что знает этот верующий. Согласно мудрости мира, его движения совершенно бессмысленны. Не за это ли противостояли многим духовным верующим? Разве мудрые не считали их сумасшедшими? Не только мирские люди так говорят, но и плотские братья критикуют их за это. Дело в том, что жизнь ветхого творения и в мирских людях, и в верующих абсолютно несведуща в работе Святого Духа Божьего. Более интеллектуальные верующие часто называют тех, кто поступает вопреки здравому смыслу, «ревностными до безумия». На их взгляд, такие поступки вызваны душевным энтузиазмом. Однако многие «ревностные до безумия» люди очень духовны. Они ведут себя «безумно», так как они получили откровение в своей интуиции.

Нужно быть предельно осторожными, чтобы не спутать интуицию с эмоциями. Рвение эмоционального верующего может показаться чем-то духовным, но оно идет не от интуиции. Суждения рассудительного верующего тоже могут показаться чем-то духовным, но и они не являются откровением из интуиции. Как эмоциональный верующий душевен, так и рассудительный. У духа есть рвение. На самом деле его рвение намного превосходит рвение чувств. Все действия духовных верующих оправданы в Духе (1 Тим. 3:16). Для плотских чувств и разума они невыносимы. Если мы отпадем от духа и начнем поступать по своим плотским чувствам или рациональным мыслям, мы сразу же растеряемся, не зная, что нам делать и куда повернуть. Если такое произойдет, мы будем похожи на Авраама, когда тот пришел в Египет, чтобы получить помощь от видимых и осязаемых вещей. Дух и душа работают независимо друг от друга. Если дух не вознесен и не обладает всей властью, то душа будет воевать против него.

Когда дух верующего будет обновлен, укреплен и обучен Святым Духом, его душа потеряет свое место и подчинится духу. Постепенно она станет его слугой, а тело будет покорено, чтобы стать слугой души для исполнения воли духа. Тогда дух познает Божье откровение с помощью интуиции. Процесс этот бесконечный. Некоторым предстоит отбросить больше вещей, чем другим, так как их дух не такой чистый. Они наполнены умственными и эмоциональными знаниями. У многих людей дух не открыт для принятия Божьей истины, поскольку они уже наполнены предубеждениями. Все это следует удалить; лишь после этого интуиция сможет получить что-то от Бога.


Теперь разница между интуицией и разумом или чувствами должна быть нам понятна. Если мы разобрались с интуицией, нам будет проще понять дух, который обычно кажется более таинственным. Теперь мы должны рассмотреть основное отличие духовного переживания от душевного. Духовное переживание духовно, потому что оно начинается с Бога и познается в нашем духе. Душевное переживание, напротив, начинается с самого человека и никогда не проходит через дух. По этой причине человек может быть полон библейских знаний и иметь ясное и точное понимание христианских доктрин. Он может быть ревностным и употреблять все свои таланты для работы. Он может быть поразительно красноречивым и произносить захватывающие речи на разные библейские темы. Тем не менее его существо может по-прежнему жить в сфере души. Он ни на шаг не вышел за рамки души, его дух все еще мертв. Если мы просто воодушевляем, увещеваем, спорим, стимулируем, привлекаем и призываем, люди не смогут войти в царство Божье. Они могут войти туда только посредством возрождения, которое представляет собой воскресение духа. Эта новая жизнь принесет с собой разнообразные способности, наиболее важная из которых — интуиция, с помощью которой мы понимаем Бога, знаем Бога и признаем Бога.

Означает ли это, что человеческий разум (мозг) совершенно бесполезен? Конечно нет. Безусловно, разум можно использовать. Но при этом следует помнить, что мышление не первично, оно вторично. Мы познаем Бога и все Божье не с помощью мышления. В противном случае вечная жизнь стала бы бесполезной. Вечная жизнь (то есть новая жизнь) — это не что иное, как дух, упомянутый в Ин. 3. Мы познаем Бога с помощью полученной нами вечной жизни и обретенного нами духа. Разум полезен тем, что он способен объяснять нашему внешнему человеку то, что мы видим в нашем духе, и облекать это в слова, чтобы и другие люди смогли это понять. Это видно на примере Павла. В своих Посланиях он настойчиво повторял, что благовестие, проповеданное им, было не человеческим; оно не было «куплено оптом» у одного человеческого разума и потом не «продавалось в розницу» другим разумам. Нет, он получил его через откровение. И хотя, может быть, его умственные способности были высочайшими, его учение основано не на его мыслях, будь то внезапных или постепенно развивавшихся. Его разум был в союзе с духом и просто доносил до других откровение, полученное апостолом в духе. Разум (душа) не является органом для получения духовного знания; это всего-навсего орган для его передачи.

Кроме духа, нет ни одного другого места, где бы Бог мог общаться с нами. Кроме интуиции, нет другого пути, которым мы можем знать Бога. Посредством духа человек входит в вечную, божественную и невидимую сферу. Интуицию можно назвать «мозгом» духа. Когда мы говорим, что дух человека мертв, мы подразумеваем, что его интуиция утратила всякое чувство и не способна знать Бога и понимать Божье. Когда мы говорим, что дух управляет всем нашим существом, мы имеем в виду, что каждая часть души и каждый член тела полностью следует Божьей воле, которую мы узнали с помощью интуиции. Мы уже говорили, что возрождение совершенно необходимо, но это надо повторить еще раз. Разум, чувства и воля человека не могут знать Бога и заменить собой интуицию. Если человек не получит жизни Божьей, если его интуиция не воскреснет, он останется навеки отделен от Бога. Возрождение — это нечто совершенно реальное. Это не просто термин и не нравственное повеление, но конкретное вхождение Божьей жизни в наш дух, воскрешение нашего духа и интуиции. Человеку абсолютно невозможно делать добро и угождать Богу посредством самого себя, потому что все его дела находятся в сфере души, они делаются не через ожившую для Бога интуицию. Человеку было бы очень трудно родиться заново посредством самого себя, потому что у него нет ничего, что могло бы произвести новую жизнь. Если бы Бог не родил его, он бы не смог родить себя. Более того, как бы мы ни понимали доктрины, как бы мы на них ни полагались, они совершенно бесполезны. Единственное, что может спасти человека, это если его вложить в Божьи руки и просить Его поработать над ним. Дух человека останется мертвым навсегда, если он не признает, что все, что у него есть, бесполезно, что он стоит вместе с Господом Иисусом на месте смерти и что он принимает Его жизнь.

Путь человека не в том, чтобы принять Господа Иисуса как Спасителя; это не путь воскрешения интуиции (духа). Его путь — заменить интуицию своим разумом. Человек размышляет, рассуждает и разрабатывает различные виды философии, этики и религии. Но Бог говорит: «Как небо выше земли, так пути Мои выше путей ваших, и мысли Мои выше мыслей ваших» (Ис. 55:9). Какие бы мысли ни были у человека, они все равно земные, а не небесные. После нашего возрождения Бог желает, чтобы мы с помощью интуиции знали Его дела и Его волю и поступали соответственно. Но с какой легкостью забывают верующие о том, что они узнали при возрождении! Сколько верующих в своей повседневной жизни поступают по своему разуму и чувствам! Когда мы служим, мы по-прежнему используем свое мышление, рвение и идеи, чтобы затрагивать разум, чувства и волю других людей. Бог хочет научить нас тому, что ни наша душа, ни души других людей не имеют никакой духовной полезности или ценности. Бог желает разрушить нашу природную жизнь с ее мышлением, способностями и силой. По этой причине Он позволяет нам терпеть неудачи, разочаровываться, охладевать и становиться бесполезными для духовной работы. Такой урок невозможно усвоить за один-два дня. Бог будет наставлять нас всю нашу жизнь и приведет к осознанию того, что, кроме хождения по интуиции, все остальное — суета.

Весь вопрос сводится к следующему: когда интуиция предложит вам нечто совершенно отличающееся от предложения души, чему вы последуете? Пришло время определиться, кто будет управлять вашей жизнью и по какому пути вы пойдете. Пришло время для решающей битвы, чтобы выяснить, кто будет главой: внешний человек или внутренний человек, человек чувств или человек духа. В начале нашей христианской жизни дух воевал против плоти. Сегодня идет война между нашим духом и природной жизнью. Раньше мы воевали из-за проблемы греха; теперь дело не в добре и зле, а в природной доброте и благости Божьей. Раньше нас беспокоила природа наших поступков, но сейчас нас волнует их источник. Сегодня идет война между внутренним человеком и внешним человеком, война между Божьей волей и намерениями человека. Научиться поступать по духу — это задача всей жизни нового человека. Если человек научится поступать по духу, он полностью победит плоть. Через укрепление Святым Духом в духе нового человека он до конца истребит разум плоти. Плотский разум приводит только к смерти в духовных вещах, а разум, обращенный к духу, — это жизнь и мир.



Перейти к оглавлению


© Living Stream Ministry


ГЛАВА ВТОРАЯ

ОБЩЕНИЕ

Так же как человек общается с физическим миром с помощью своего тела, он общается с духовным миром с помощью своего духа. Общение с духовной сферой происходит не с помощью разума или чувств, но с помощью духа. Оно осуществляется с помощью интуиции духа. Если мы поняли функцию интуиции, мы поймем и природу общения между Богом и человеком. Чтобы поклоняться Богу и общаться с Ним, человеку нужна субстанция, аналогичная Богу. «Бог есть Дух, и те, кто поклоняется Ему, должны поклоняться в духе» (Ин. 4:24). Общение между двумя разными субстанциями невозможно. Поэтому невозрожденные люди, дух которых не воскрешен, и те возрожденные верующие, которые не поклоняются с помощью своего духа, не могут иметь настоящего общения с Богом. Хотя у человека могут быть прекрасные мысли и сильные чувства, он не может войти в духовную действительность и лично общаться с Богом. Наше общение с Богом происходит в глубочайшей части нашего существа; эта часть глубже разума, чувств и воли. Мы общаемся с Богом с помощью нашей интуиции.

В 1 Кор. 2:9—3:2 приводится объяснение того, как человек общается с Богом с помощью интуиции в его духе и как он понимает все Божье. Давайте внимательно рассмотрим эти стихи.

СЕРДЦЕ ЧЕЛОВЕКА

В стихе 9 говорится: «То, чего не видел глаз и не слышало ухо и что не приходило на сердце человеку; то, что приготовил Бог тем, кто любит Его». В этом стихе речь идет о Боге и обо всем Божьем. Все Его дела таковы, что тело человека (глаз и ухо) не может видеть или слышать их. Это вещи, которые никогда не приходили на сердце человеку. Сердце человека — это его понимание, разум или мышление. Мысль человека не в силах постичь Божьих дел. Они недосягаемы для мысли человека. Те, кто хочет знать Бога и общаться с Ним, не смогут достичь Его, просто используя свой разум.

СВЯТОЙ ДУХ

В стихе 10 говорится: «Но нам Бог открыл это через Духа, ибо Дух исследует все, даже глубины Божьи». Дух исследует все. Ему не надо использовать разум, чтобы выяснить что-то. Дух знает даже глубины Божьи. Ему известно то, чего не знает человек. Он исследует все Своей интуицией. Поэтому через Него Бог может раскрыть нам то, что не приходило нам на сердце.

Речь идет об откровении. Это не понимание, которое появляется в результате работы разума. Поскольку это не приходило на сердце человеку, то маловероятно, что оно могло прийти в его мысли. Это откровение, снятие покрова. Помощь разума здесь не требуется. Бог ничего не раскрывает нам через наши уши, глаза или разум. Как приходит откровение? На этот вопрос отвечают следующие два стиха.


ДУХ ЧЕЛОВЕКА

В стихах 11 и 12 говорится: «Ибо кто из людей знает человеческое, кроме духа человека, который в нем? Так и Божьего никто не узнал, кроме Духа Божьего. Но мы получили не духа мира, а Духа, который от Бога, чтобы знать то, что даровано нам Богом». Только дух человека знает (а не понимает или постигает) человеческое. Точно так же и Божье знает только Святой Дух. И дух человека, и Святой Дух знают обо всем непосредственно, а не путем рассуждений и исследований. Поэтому они знают с помощью интуиции, а не разума.

Поскольку Божье знает только Святой Дух, мы можем знать Божье, только принимая Святого Духа. Дух мира — это дух, у которого нет никакого общения с Богом. Хотя это все равно дух, он не может принести нам общение с Богом.

Святой Дух знает Божье. Поэтому, когда в свой дух мы принимаем то, что Святой Дух уже знает в интуиции, мы также знаем Божье. Вот почему здесь сказано: «Мы получили... Духа, который от Бога, чтобы знать то, что даровано нам Богом».

Но как мы знаем? В стихе 11 говорится, что мы знаем с помощью духа. Теперь все становится совершенно ясно. Святой Дух раскрывает нашему духу то, что Он знает в Своей интуиции, позволяя интуиции нашего духа знать то же самое. С помощью интуиции мы знаем раскрытое Святым Духом. Более того, всякий раз, когда Святой Дух раскрывает что-то Божье, Он раскрывает это в нашем духе. В глазах Бога в человеке, кроме духа, нет другого органа, способного знать человеческое. Следовательно, Святой Дух не раскрывает Божьего нашему разуму, потому что Он знает, что наш разум не способен знать Божье. Разум — это не тот орган, который может знать то, что относится к Богу и человеку. Хотя разум может думать и даже придумывать разные вещи, он не может сказать, что он знает все это, так как только дух человека знает человеческое.

Здесь мы видим, как высоко Бог ценит возрожденный дух человека. Если человек не возрожден, его дух остается мертвым и поэтому Бог не может раскрыть ему того, что относится к Богу. Человек может быть очень умным, но он все равно не может постичь Божьего. Для общения Бога с человеком и поклонения человека Богу требуется возрожденный дух в качестве уникального места встречи. Без возрожденного духа между Богом и человеком лежит разделение: Он не может перейти на нашу сторону, а мы не можем перейти на Его сторону, поскольку интуиция человека в отличие от разума, чувств и воли по-прежнему мертва и не способна познать откровение Святого Духа. Оживление духа — это первый шаг к общению между Богом и человеком.

У человека есть свободная воля. У него есть полное право решать за себя. Поэтому, даже после того как грешник возродился и стал верующим, у него все равно бывает много искушений. Из-за неведения или предубеждений многие верующие не придают значения духу или интуиции духа. Бог считает дух единственным местом, где Он может общаться с человеком, а человек может поклоняться Ему и беседовать с Ним. Однако многие верующие поступают только по разуму или чувствам. Часто они почти игнорируют голос интуиции. Их поведение определяется тем, что им кажется разумным, привлекательным, приятным и интересным. Даже если они желают исполнять Божью волю, они в основном принимают за нее мгновенные мысли своего сердца или логичные идеи и следуют им. Они не осознают, что им надо следовать указанию интуиции через их дух, а не собственным мыслям. Даже если они готовы слушать интуицию, они не поддерживают свои чувства в спокойном состоянии, — верующие то поднимаются, то опускаются в зависимости от этих чувств и путают их с голосом интуиции. В результате хождение по духу становится в жизни верующих случайным событием, а не постоянным, ежедневным переживанием, продолжающимся всю жизнь.


Поскольку наше состояние даже на начальном этапе познания Бога именно таково, не удивительно, что мы не получаем никаких дальнейших откровений. В таком состоянии мы никогда не будем в духе, который позволяет нам знать Божий план в этом завершающем веке, знать реальность духовной войны и глубокие истины в Библии. Более того, в поклонении Богу мы либо будем руководствоваться тем, что нам кажется правильным, либо следовать мимолетным всплескам чувств. При таких обстоятельствах общение с Господом в нашей интуиции сходит на нет.

Верующий должен знать, что только Святой Дух знает Божье и что Он знает Божье с помощью интуиции, а не разума. Поэтому Он может вкладывать знание в людей. Однако тот, кто принимает знание, должен принимать его точно таким же образом. Это значит, что он должен использовать свою интуицию, чтобы узнать, что знает Святой Дух с помощью Своей интуиции. Результатом этих двух интуиций будет то, что человек узнает все Божье.

В стихе 13 сказано: «Что мы и говорим — не словами, которым научила человеческая мудрость, а словами, которым научил Дух, — толкуя духовное духовными словами». Теперь мы подошли к тому, как следует говорить с другими о том, что мы узнали с помощью интуиции в своем духе. Все Божье уже известно нашему духу. Наша обязанность — все это проповедовать. Апостол сказал, что он не станет использовать «слова, которым научила человеческая мудрость», чтобы говорить о том, что он знал в своем духе. Мудрость человека относится к его разуму; это произведение его мозга. Апостол сказал, что он не станет использовать слова, зародившиеся в его разуме, чтобы говорить о Божьем, о том, что он знал в духе. Мудрость апостола Павла была велика. Он мог подобрать выражения, достойные лучших писателей. Он умел говорить, знал, какие иллюстрации использовать и как строить свою речь. Он мог использовать свое природное красноречие, чтобы слушатели полностью поняли, что он имеет в виду. Однако он сказал, что не станет использовать слова, которым научила человеческая мудрость. Из этого следует, что разум человека бесполезен не только в познании Божьего, но и в говорении о духовной мудрости.

Он говорил словами, «которым научил Дух». Это относится к указаниям Святого Духа, полученным им в интуиции. Ничто не ценится в христианской жизни, кроме пребывания в духе. Даже говоря о духовных знаниях, мы должны использовать духовные выражения. Интуиция знает не только то, что раскрыто нам Святым Духом, ей также известны слова, которыми Святой Дух поручил нам выразить раскрытое. Часто верующий получает Божье откровение, уясняет себе тот или иной вопрос и хочет проповедовать его другим. Ему все ясно, он все понимает. Но его проповедь не может полностью передать его мысль, потому что он не получил слов в своем духе. Иногда, когда верующий ждет перед Господом, в самой его глубине словно что-то поднимается. Это может быть всего несколько слов, но, когда он произносит их на собрании, они полностью передают Божье откровение. Благодаря такому переживанию он понимает, что Бог поистине использовал его, чтобы засвидетельствовать о Себе.


Из этих переживаний видно, насколько важно получить слова от Святого Духа. Существуют два вида слов. Первый — это природные слова, а второй — это слова, данные нашему духу Святым Духом. Слова, упомянутые в Деян. 2:4, незаменимы в духовной работе. Каким бы прекрасным ни было наше природное красноречие, оно не способно выразить то, что относится к Богу. Даже если мы считаем, что мы все выразили правильно, мы все равно могли не передать намерения Святого Духа. Только духовные слова (которые мы получили в духе) могут передать духовное знание. Иногда Господь дает нам поручение в нашем духе сказать что-то; это поручение словно давит и горит в нас, мы чувствуем тяжелую духовную заботу. Тем не менее мы не можем высвободить ее. В таком случае мы должны ждать, пока Святой Дух не даст нам слово, чтобы высказать поручение в нашем духе и высвободить эту заботу. Если мы не получим через интуицию слов Святого Духа, но заменим их словами человеческой мудрости, вся духовная ценность будет потеряна. Из-за всех этих слов у людей только создается ощущение, что у нас хорошие идеи. Иногда у нас бывает множество духовных переживаний, но мы не знаем, как выразить их. Однако другой верующий говорит одну только фразу, и все облака над нами рассеиваются, и мы узнаем значение бывших у нас переживаний, которое было раньше скрыто от нас, так как Господь не давал нам в духе никаких указаний с ясными словами. Но кто-то другой может с помощью самых простых слов раскрыть наши прошлые переживания.

Духовное следует выражать духовными словами. Чтобы достичь духовных целей, надо использовать духовные средства. Именно этому Господь усердно учит нас в эти дни. Если только цель духовна — этого мало; средства и пути тоже должны быть духовными. Если что-то плотское, то чем бы оно ни было, оно не может осуществить ничего духовного. Если мы пытаемся использовать свой разум и чувства для исполнения духовной цели, это все равно что рассчитывать на то, что из горького источника потечет сладкая вода. Все связанное с нашим общением с Богом — изречение Его воли, повиновение Его повелению или проповедь Его слова — будет полезным лишь в том случае, если мы делаем это в нашей интуиции и в общении с Ним. Если мы будем использовать свой разум, талант и методы, в глазах Бога мы будем мертвыми.

В Объединенном китайском переводе Библии есть одно маленькое примечание к стиху 13, рекомендующее переводить конец этого стиха как «передавая духовное духовным людям». Это наполнено глубоким смыслом и подводит нас к следующему стиху. Давайте рассмотрим это положение вместе со стихом 14.


ДУШЕВНЫЙ И ДУХОВНЫЙ

В стихе 14 говорится: «Но душевный человек не принимает того, что от Духа Божьего, ибо это для него безумие и он не может этого знать, потому что это распознается духовно».

Душевные люди — это те, кто не возрожден и не обладает новым духом. У них нет интуиции, у них есть только разум, чувства и воля их души. Они могут рассуждать, мыслить логично и выражать то, что им нравится, но они не способны «принимать того, что от Духа Божьего», так как у них нет возрожденного духа. Бог раскрывает человеку все Божье в его интуиции. Хотя душевный человек может думать и наблюдать, ему не хватает способностей интуиции. В результате он не может принимать то, что раскрывает Бог. Все, что изначально есть у человека, бесполезно. Хотя в себе самом он обладает довольно многим, ничто не может заменить работу интуиции. Бог не придирается к человеку. Он не возвышает намеренно дух и интуицию, которые Он дал человеку через возрождение, над всем, чем тот обладает изначально. Но так как человек мертв в своем духе для Бога, Бог не может передавать ему Себя и все Божье. В человеке нет ни единого органа, способного принимать Божье. Из всего, что составляет его душу, нет ни одной части, которая могла бы общаться с Богом. Даже высоко почитаемые человеком разум, интеллект и рассудительность являются столь же растленными, как и его вожделения; они не способны понимать Бога. Не только невозрожденные не могут общаться с Богом с помощью своего разума; возрожденные верующие тоже не могут общаться с Ним, не используя свой возрожденный дух. Верующие не могут использовать разум с его наблюдениями, чтобы понимать Божье, так как после возрождения он не изменил своей функции. Разум остается разумом, а воля — волей; они не могут стать органами для общения с Богом.

Душевный человек не только не способен принять все это, он также считает это безумием. Это снова обращает нас к разуму человека. Разум считает, что все, что познается с помощью интуиции, — безумие, потому что этому нельзя дать разумное обоснование. Оно намного превосходит человеческие чувства и противостоит мирской логике. Оно противоречит даже здравому смыслу человека. Нашему разуму нравится то, что логично, что поддается анализу и соответствует его природной психологии. Однако все Божьи дела не согласуются с человеческими законами. Поэтому для человека они безумие. Безумие, о котором идет речь в этой главе, — это распятие Господа Иисуса на кресте. Весть о кресте подразумевает не только то, что Спаситель умер за нас, но и что все верующие умерли вместе с Ним. Все, что относится к собственному «я» верующих, должно пройти через смерть на кресте. Если это всего лишь идея, разум готов принять ее, но если это надо применять на практике, разум отвергает это.

Поскольку душевный человек не может принять, он не может знать. Сначала идет принятие, затем — знание. Может человек принять что-то или нет, зависит от того, есть ли у него Дух. Может человек узнать что-то или нет, зависит от того, есть ли у него интуиция. Сначала у него должен быть Дух, лишь после этого может он принять что-то Божье. Если у него есть Дух и он принял что-то Божье, у интуиции появляется возможность узнать это Божье. Никто, кроме духа человека, не может знать человеческое. Душевный человек не может знать, потому что у него нет нового духа. Следовательно, у него нет интуиции, способной знать.


Далее апостол говорит, что душевный человек «не может знать» Божьего, поскольку это «распознается духовно». Видите ли вы, что Святой Дух раз за разом подчеркивает, что дух человека — это его орган для общения с Богом? Задача этого отрывка Писания — доказать, указать и разъяснить, что через Божьего Духа дух человека — это основание для общения с Богом и для знания того, что Божье. Кроме как в духе, это невозможно.

У всего есть своя функция. Функция духа — распознавать Божье. Мы не упраздняем разум, чувства и волю. У них есть свои функции, они занимают второстепенное положение. Их следует ограничивать, им нельзя доверять управление. Разум должен быть под ограничением духа, он должен действовать согласно воле Божьей, познанной с помощью интуиции. Разуму не следует самостоятельно предлагать мысли и требовать, чтобы все наше существо действовало соответственно. Чувства тоже обязаны повиноваться приказам духа. Их любовь и ненависть должны соответствовать тому, чего желает дух, а не сами чувства. И воля тоже должна следовать Божьей воле, выраженной в интуиции. Воля не имеет права игнорировать волю Божью и стремиться к своим желаниям. Если разум, чувства и воля поставлены на второе место, верующий сможет быстро двигаться по пути духовного развития. Если же этого не произойдет, разум, чувства и воля станут хозяевами, и место духа окажется незаконно занятым. Как следствие, не будет никакой духовной жизни и духовной полезности. Духу необходимо отдать подобающее ему положение. Верующий должен ждать Божьего откровения в духе. Если дух не возвысится, человек не сумеет распознать то, что распознается только Духом. В предыдущем стихе подразумевается передача духовного духовным людям, так как только люди с острым духом могут познать духовное.

В стихе 15 говорится: «А духовный человек распознает все, но сам он не распознается никем». Духовный человек принимает в качестве своего центра дух, и его интуиция очень остра. Разум, чувства и воля души не тревожат тишины духа. Дух способен исполнять свои обязанности.

«Духовный человек распознает все», так как его интуиция получает знание только через Святого Духа. «Но сам он не распознается никем», потому что другие не знают, каким образом Святой Дух затрагивает его интуицию и каковы ощущения его интуиции. Если верующий обретает знание с помощью своего мышления, его смогут распознать лишь те, кто умнее его. В таком случае ученость и мирское образование стали бы незаменимыми. Такие люди могут также быть распознаны другими, так как любой, кто равен им или умнее их, смог бы понять их мысли. Но духовное знание основывается на интуиции духа. Если человек духовен и обладает острой интуицией, его знание будет безграничным. Даже если у него медленный разум, Святой Дух может ввести его в духовную действительность. Также дух может озарять его разум. Откровение от Святого Духа часто превосходит ожидания человека.

В стихе 16 говорится: «Ибо кто узнал разум Господень и будет наставлять Его? А мы имеем разум Христов». Здесь кроется один вопрос. Никто в мире не узнал разум Господень, чтобы наставлять Его, потому что все люди душевные. Узнать Бога можно только с помощью интуиции. Как в таком случае без духа можно найти человека, который узнал разум Божий? Этот вопрос подтверждает последнее предложение предыдущего стиха. Духовный человек «не распознается никем», потому что никто не узнал разум Господень. Слово «никто» относится к душевным людям. Духовный человек знает разум Господень, так как у него острая интуиция. Душевный человек не может знать, так как у него нет интуиции. Следовательно, он не может общаться с Богом. Поскольку душевный человек не может знать разум Господень, он не может знать духовного человека, который полностью покоряется разуму Господнему. Таково значение этого стиха.

Слова «а мы» означают, что мы отличаемся от душевных людей. Это «мы» включает в себя всех спасенных верующих, даже хотя многие из них плотские. «А мы имеем разум Христов». Все возрожденные, будь то младенцы или взрослые, имеют разум Христов. Мы все знаем намерение Христа, так как мы обрели воскрешенную интуицию. Вот почему мы можем знать и знаем, что Христос приготовил для нас в будущем (ст. 9). Душевный человек не знает, но возрожденные могут знать. Все дело в том, есть у человека дух или нет (Иуд. 19).


ДУХОВНЫЙ И ПЛОТСКИЙ

В 1 Кор. 3:1-2 говорится: «И я, братья, не мог говорить с вами как с духовными — напротив, как с плотяными, как с младенцами во Христе. Я дал вам пить молоко, не твердую пищу, ибо вы еще не могли принять ее. Но и теперь еще не можете». Эти предложения тесно связаны с предыдущим разделом. Более того, содержащееся здесь учение следует за предыдущим разделом и продолжает тему человеческого духа. Деление Библии на главы и стихи было сделано человеком позднее ради удобства; оно не вдохновлено Святым Духом. Поэтому мы должны рассматривать эти слова вместе со словами в предыдущей главе.

Прежде чем рассмотреть значение этих двух стихов, давайте посмотрим на апостола Павла и на то, каким ясным было его духовное восприятие. Он знал, какие люди получат его письмо — духовные или душевные, которыми управляет дух или которыми правит плоть. Хотя его разговор с ними касался духовных вещей, он понимал, что нельзя просто вылить все на своих слушателей независимо от того, смогут ли они принять это. Он передавал духовное только духовным людям. Дело не в том, сколько было у него, а в том, сколько могли принять его слушатели. В его знании нет и тени хвастовства. Апостол получил в своем духе слова, которые он должен был сказать. У него было духовное знание, а также духовные слова. Он умел обращаться с верующими разных уровней. Поэтому нам надо знать духовные слова, или слова, которым научил Святой Дух. Духовные слова — это не обязательно слова, исполненные глубоких понятий Святого Духа Божьего. Духовные слова — это слова, раскрытые Святым Духом в духе. Они могут быть не высокими и не глубокими. Они могут быть обыкновенными и ничем не примечательными. Духовными эти слова делает то, что они познаются через интуицию, им учит Святой Дух. Когда эти слова произносят, это дает значительный духовный эффект.

В предыдущих отрывках апостол сказал нам, что интуиция — это единственная способность, позволяющая нам знать Бога, общаться с Богом и знать Божье. Он также сказал нам, что в каждом возрожденном духе есть разум Христов; это означает, что каждый возрожденный дух понимает, что Христос даст ему в будущем. Далее он разделяет христиан на две категории: духовные и плотские. Он также упоминает силу интуиции этих видов христиан. Эти два стиха представляют собой ответ на вопрос: «Если дух человека знает все человеческое и если духовный человек распознает все, почему многие христиане, возрожденные в своем духе, не считают, что у них есть дух, и не способны познать многие глубины Божьи с помощью своего духа?»

Отвечая на этот вопрос, апостол говорит: «А духовный человек распознает все». Хотя у христиан есть возрожденный дух, не все христиане духовные. Многие остаются плотскими. Хотя интуиция человека оживлена, в обязанности человека входит выделить ей место и позволить ей работать. Иначе интуиция будет подавлена и не сможет общаться с Богом; она не будет знать то, что она способна знать. Духовный верующий ничего не делает согласно разуму, чувствам и воле. Он помещает всех их на крест, чтобы они заняли подчиненное положение. В таком случае интуиция пользуется полной свободой и может получать откровение от Бога и направлять разум, чувства и волю на осуществление откровения. Плотские верующие, однако, не такие. Они возрождены, и их интуиция ожила для Бога. У них даже есть возможность стать духовными верующими; тем не менее они связаны плотью. Вожделения плоти остаются сильными и мощными; они принуждают их грешить. В плотском разуме по-прежнему много необузданных мыслей, доводов и планов; в чувствах по-прежнему много плотских интересов, предпочтений и наклонностей; в воле по-прежнему много мирских суждений, решений и мнений. В результате верующие день и ночь поступают по плоти. Они очень заняты, им некогда прислушаться к голосу интуиции. Голос духа всегда тихий. Даже если верующий избавится от всех помех и внимательно прислушается, он может ничего не услышать. Насколько же это тяжелей, если каждая часть его плоти целый день находится в возбуждении?! Если плоть манипулирует верующим и всячески влияет на него, его дух «онемеет» и не сможет принимать «твердую пищу».


Писание сравнивает недавно возрожденного верующего с младенцем, поскольку жизнь, которую он получил в своем духе, такая же немощная, как новорожденный. Если верующий растет и за короткое время выходит из младенчества, это не проблема: ведь каждый взрослый вначале был младенцем. Но если верующий остается младенцем длительное время, если рост его духа и спустя несколько лет после возрождения не изменился, то что-то с ним не в порядке. Дух человека может расти, и интуиция в духе тоже может расти и становиться сильнее. У новорожденного нет самосознания, его нервы очень слабые, он младенец во всем. Недавно возрожденный верующий точно такой же. Его духовная жизнь подобна искре, его интуиция слаба и бездейственна. Однако ребенок должен расти каждый день. Ежедневно его знания должны расширяться за счет использования, упражнения и роста, пока его самосознание не разовьется полностью и он сможет пользоваться своими чувствами. То же относится к верующему. После возрождения ему надо постепенно учиться пользоваться своей интуицией. Чем больше он ею пользуется, тем больше опыта и знаний он получает, тем больше он растет. Как сознание человека сразу после его рождения не очень острое, так и интуиция верующего сразу после его возрождения не очень чувствительная.

Плотские верующие — это те, которые долгое время остаются младенцами и не растут. Это не значит, что им не удается внешне подавлять грех или их библейские знания не увеличиваются. Это не значит, что они не стараются работать для Господа или они не получили дар Святого Духа. У верующих в Коринфе все это было. Они «во всем... обогатились в Нем — во всяком слове и всяком знании... не [испытывали] недостатка ни в каком даре» (1 Кор. 1:5, 7). С точки зрения человека, разве это не рост? Мы бы сказали, что они были самыми духовными верующими, так как у них был рост во всяком слове, знании и дарах. Несмотря на это апостол называет их младенцами и плотскими. Неужели это возможно? Разве рост в слове, знании и дарах — это не рост? Здесь мы видим важный факт: коринфяне росли во второстепенных вещах, но их дух не рос, их интуиция не становилась сильнее. Возрастание в красноречии во время проповедей, возрастание в библейских знаниях и возрастание в дарах Святого Духа — это не возрастание в духовной жизни. Если дух верующего, которым он общается с Богом, не стал в глазах Бога более сильным и чутким, то он не вырос вовсе! Как много христиан растут сегодня не в ту сторону! Как много их полагает, что после спасения им надо стремиться к высоким библейским знаниям, красноречию в проповедях и дарам Святого Духа! Они забывают, что стремиться надо к росту духа, которым они общаются с Богом. Красноречие, знание, дары — все это внешнее; внутренней является только интуиция. Как это ни прискорбно, но сегодня верующие позволяют своему духу оставаться младенцем, но при этом наполняют свои разум, чувства и волю красноречием, знанием и дарами. Хотя все это драгоценно, оно несравнимо с положением духа. Бог заново сотворил в нас этот дух, который можно назвать нашей духовной жизнью. Расти и становиться взрослым должен именно дух. Если мы понимаем это не так и не стремимся к росту духовной жизни и интуиции, позволяющей нам знать Бога и все Божье и общаться с Ним, но вместо этого стремимся к возрастанию богатств в душе, то, с точки зрения Бога, у нас не будет никакого прогресса. В глазах Бога наш дух всеобъемлющий. Он озабочен ростом этого духа. На Его взгляд, как бы ни возрастали в наших разуме, чувствах и воле красноречие, знание и дары, они бесполезны, если при этом не происходит роста в духе.

Мы рассчитываем на то, что каждый день будет увеличиваться наша сила, будут расширяться наши знания, появляться новые дары и развиваться наше красноречие. Но в Библии сказано, что, даже если все так и происходит, это не значит, что наша духовная жизнь непременно возрастает. Напротив, она может остаться прежней, не увеличиваясь ни на сантиметр. Апостол говорит, что коринфяне «еще не могли принять ее. Но итеперь еще не можете». Что они не могли делать? Они не могли использовать свою интуицию, чтобы служить Богу, глубоко познавать Бога и получать от Бога откровение. Коринфяне этого не могли. Слова «еще не могли» относятся к тому времени, когда они только уверовали в Господа — тогда они этого не могли. Слова «но и теперь еще не можете» означают, что, будучи верующими в Господа на протяжении нескольких лет, наполнившись красноречием, знанием и дарами, они по-прежнему этого не могут. Словом «еще» апостол указывал на то, что, хотя они обогатились красноречием, знанием и дарами, их духовная жизнь осталась такой же, как в то время, когда они были без красноречия, знания и даров. Ничего не изменилось. Настоящий рост измеряется ростом духа и интуиции. Все остальное — плотское. Эти слова должны запечатлеться в наших сердцах.

Самое прискорбное в сегодняшней ситуации то, что христиане, кажется, выросли почти во всем, но их дух, служащий для общения с Богом, не вырос. Человек, будучи верующим многие годы, может сказать: «Мне кажется, у меня нет духа». Как отличается его мысль от Божьей! Мы подобны коринфянам в том, что пытаемся использовать умственные способности своего разума, чтобы найти так называемое духовное знание и в самом деле приобретаем его в огромном количестве. Но рост в разуме не заменяет и не может заменить роста интуиции. В глазах Бога мы остались прежними. Пожалуйста, запомните, что Бог хочет, чтобы мы росли не в знании, красноречии или дарах. Ему нужен только рост духа, нашей духовной жизни и интуиции духа. Он ожидает, что новая жизнь, полученная нами при возрождении, будет расти. Ветхое творение надо отбросить до конца. Иначе, даже если мы наполнимся красноречием, знанием и дарами, Он все равно скажет, что мы плотские верующие, младенцы, не выросшие ни на сантиметр в духовной жизни!

Если на верующего чрезмерно влияет плоть, он не может быстро стать духовным и принимать твердую пищу. Только человек с острой интуицией, непрерывно общающийся с Богом, может действительно узнать глубокие истины. Если же его интуиция слаба, единственное, что ему остается, — это пить молоко. Говорят, мать вырабатывает молоко, переваривая твердую пищу. Из этого видно, что плотские верующие не способны иметь с Богом ясное общение в своей интуиции. Они зависят от более опытных верующих, которые рассказывают им о Божьем. Опытные верующие общаются с Богом с помощью своей интуиции, превращают узнанное в духовное молоко и дают его плотским верующим. В начале жизни молодого верующего Господь это допускает. Однако Он не хочет, чтобы Его люди были глухими всю свою жизнь и не общались непосредственно с Ним. Если человек пьет молоко, это подразумевает, что он не может общаться непосредственно с Богом и нуждается в передаче через других. У взрослого человека интуиция натренирована; он умеет распознавать. Если мы не можем общаться с Богом и познавать Божье в интуиции, то все наше идеалистическое мышление бесполезно. У коринфских верующих было и красноречие, и знание, и множество даров, но их дух был неподвижен. Церковь в Коринфе была плотской, потому что у них было лишь то, что они накопили в разуме.

Сегодня многие верующие заблуждаются точно так же, как коринфяне. Они изучают богословие своим бесстрастным умом, пытаясь обнаружить скрытый смысл в Библии, чтобы прийти к лучшему объяснению. Слова Господа — это дух и жизнь, но они не принимают их как дух и жизнь. Они лишь стараются удовлетворить собственную «страсть к знаниям» и рассказать другим — устно или через книги — о своих находках. Хотя их объяснения, теории и планы превосходны и хотя они сами выглядят очень «духовными», на самом деле в глазах Бога они мертвы. Их знание исходит из разума одного человека и передается в разум другого, не проходя через дух. Их слушатели или читатели их книг скажут, что получили большую помощь, но что это за помощь? Еще одна мысль добавилась в их разуме — и только. Подобное духовное знание не имеет никакого духовного воздействия. Только исходящее из духа войдет в дух человека. Все, что исходит из разума, войдет в разум. Более того, только исходящее из Святого Духа войдет в наш дух, и только исходящее из Святого Духа и проходящее через наш дух войдет в дух других.


ДУХ МУДРОСТИ И ОТКРОВЕНИЯ

В нашем общении с Богом незаменим дух мудрости и откровения. «Чтобы... Отец славы дал вам дух мудрости и откровения в познании Его» (Еф. 1:17). Во время возрождения мы получили новый дух, однако многие его функции не проявились, они еще скрыты внутри духа. Поэтому апостол молился о том, чтобы возрожденные ефесские верующие получили дух мудрости и откровения и благодаря этому могли действительно познавать Бога в своей интуиции. Независимо от того, является ли дух мудрости и откровения скрытым потенциалом в духе верующего, который озаряется Богом благодаря молитве, или же это некие новые мудрость и откровение, исходящие из Святого Духа, который добавляется к духу верующих, факт заключается в том, что дух мудрости и откровения незаменим в общении верующего с Богом. Фактом также является то, что верующие могут получить этот дух благодаря молитве.

Хотя наша интуиция может общаться с Богом, ей необходимы мудрость и откровение. Нам требуется мудрость, чтобы узнавать, что исходит от Бога, а что — от нас. Нам требуется мудрость, чтобы узнавать подделки и нападки врага. Нам требуется мудрость, чтобы обращаться с людьми. Нам требуется Божья мудрость в самых разнообразных вопросах, чтобы не впасть в заблуждение. Какие мы неразумные! Как трудно все делать по воле Божьей! Бог хочет дать нам мудрость. Но Он не дает ее нашему разуму, Он дает нам дух мудрости и откровения, чтобы мудрость была в нашем духе. Бог хочет, чтобы у нас была мудрость через интуицию. Он поведет нас по пути к мудрости через интуицию. Наш разум может оставаться неразумным, но в интуиции у нас много мудрости. Часто наша мудрость оказывается бесполезной, но внутри возникает нарастающее чувство, приносящее с собой мудрость. Мудрость и откровение тесно связаны. Причина в том, что все Божье откровение — это откровение о мудрости. Если мы живем только согласно нашей природе, мы никогда с помощью своих мыслей не сумеем постичь что-нибудь Божье. Если мы в плоти, единственное, что у нас есть, — это тьма. Наш разум не в силах постичь Бога и Божье. Даже если наш дух жив, мы все равно, не получив откровения Святого Духа, будем жить во тьме. Если наш дух жив, у нас есть возможность получать Божье откровение. Это не значит, что дух сам по себе, независимо, может что-нибудь делать.

В общении с нами Бог часто дает нам откровение, и мы должны просить Его об откровении. Дух откровения означает Божье откровение в духе. Поэтому выражение «дух мудрости и откровения» просто обозначает, что Бог дает нам откровение и мудрость. Внезапные мысли — это не дух откровения. Дух откровения — это действие Бога в нашем духе до такой степени, что мы знаем Его намерения через интуицию. Все общение, которое у нас есть с Богом, происходит в нашем духе и нигде более.

Если у нас есть дух мудрости и откровения, это дает нам «познание Его». Только получая Божье откровение в духе, можем мы действительно знать Его. Все остальные слова поверхностны, надуманы, мелки и, следовательно, фальшивы. Мы часто говорим о Божьих добродетелях: Его святости, праведности, доброте, любви и т. д. Создается впечатление, что мы можем говорить об этих добродетелях и знать их, опираясь исключительно на свои мысли. Но это знание не такое, как у человека, смотрящего в окно, скорее оно такое, как у человека, смотрящего через каменную стену. Когда верующий получает Божье откровение о Его святости, он знает, что Бог обитает в свете и Он недоступен для природного и греховного человека. Он обнаруживает, какой он мелкий, грязный и нечистый по сравнению с Ним. Многие из нас должны иметь такое переживание. Нам надо провести сравнение, похожа ли Божья святость в нашем сердце, полученная нами от Божьего откровения, на святость Божью, о которой говорят люди без откровения. Слова при этом могут использоваться одинаковые. Но для людей с откровением в этих словах намного больше смысла. Все их существо вложено в их говорение. Это и есть дух откровения, о котором мы говорим. Лишь получив откровение в нашем духе, мы действительно знаем Бога. То же относится ко многим доктринам в Библии. Часто мы понимаем учения в разуме и осознаем, что они важны, но потом Бог постепенно раскрывает нам эти слова в нашем духе. Тогда, проповедуя те же слова, мы замечаем, что наши акценты смещаются. Только знание, приходящее от откровения, — это действительно знание; все остальное — всего лишь деятельность разума.

Если мы стремимся к тому, что связано с Богом лишь внешне, и не приобретаем этого через откровение, то оно не затрагивает нас и не затрагивает других людей. Только откровение, находящееся в нашем духе, духовно полезно. Надлежащее общение с Богом — это принятие Его откровения в нашем духе. Божье откровение действительно приходит не часто, но как часто мы ожидаем и молимся о Божьем откровении? Если мы все время заняты, как это откровение может вести нас? На самом деле, если бы мы дали Богу такую возможность, откровение приходило бы к нам чаще. Свидетельство тому — жизнь апостола.


ДУХОВНОЕ ПОНИМАНИЕ

Есть мудрость душевная и есть мудрость духовная. Душевная мудрость исходит из разума человека, а духовная мудрость дается нам Богом в нашем духе. Если плотский человек плохо понимает или не обладает мудростью, ему может помочь образование. Оно, конечно, не изменит природной одаренности человека. С духовной мудростью, однако, дело обстоит не так. Ее можно обрести с помощью молитвы с верой (Иак. 1:5). Необходимо помнить, что в Божьем искуплении «Бог нелицеприятен» (Деян. 10:34). Он помещает всех грешников, и мудрых, и неразумных, в одинаковое положение. Они во всем нуждаются в одинаковом спасении. Мудрые столь же растленны, как и неразумные. В глазах Бога разум как мудрых, так и неразумных одинаково бесполезен. И мудрым, и неразумным нужно одно и то же духовное возрождение. Даже после возрождения мудрым ничуть не легче понять Божье Слово, чем неразумным. Найти самого неразумного человека в мире и попытаться привести его к познанию Бога нелегко. Но найти самого мудрого человека в мире и привести его к познанию Бога столь же трудно. Причина этого в том, что познание Бога ясно распознается в духе. Хотя разум у них разный, дух и того и другого мертвый и одинаково неразумный. Природная мудрость человека не поможет ему узнавать Бога и Его истины. Нам, может быть, проще помочь мудрому понять и уразуметь что-то, чем неразумному, но все это находится в сфере разума. Однако степень невежества в интуиции одинакова в обоих случаях. Им обоим необходимо воскрешение духа.

Не думайте, что после воскрешения духа мудрые благодаря своему разуму будут развиваться быстрее неразумных. Если нет разницы в верности и послушании, то никакие различия в их разуме не произведут различия в интуитивном знании их духа. Ветхое творение не может быть источником нового творения. Скорость прогресса зависит от верности и послушания. Природные таланты никогда никому не помогали чего-то добиваться на духовной стезе. Согласно плоти, у одного человека есть возможность стать лучше других за счет разницы в природных талантах. Но в духовных переживаниях все начинают с одной и той же точки, проходят через одни и те же процессы и приходят к одной и той же цели. Следовательно, каждый возрожденный верующий, даже если он умнее остальных, должен приобрести духовное понимание, чтобы установить правильные взаимоотношения с Богом. Ничто не может заменить этого.

«Поэтому и мы с того дня, как услышали об этом, не перестаем молиться и просить за вас, чтобы вы исполнились полного знания Его воли во всякой духовной мудрости и понимании, чтобы ходить достойно Господа для угождения Ему во всем, принося плод во всяком добром деле и вырастая знанием Бога» (Кол. 1:9-10). Это молитва апостола о коринфских верующих. Из этих стихов видно, что, прежде чем человек сможет узнать Божью волю, ему необходимо духовное понимание. Узнав Божью волю, он может: 1) поступать достойно Господа для угождения Ему, 2) приносить плод во всяком добром деле и 3) возрастать познанием Бога.

Каким бы прекрасным ни было понимание человека, его недостаточно, чтобы понять Божью волю. Для познания Божьей воли и общения с Богом требуется духовное понимание. Только духовное понимание вводит человека в сферу духа и позволяет ему знать Божью волю. Плотское понимание позволяет человеку узнать некоторые истины, но эти истины останутся только в его разуме и не приведут к жизни. Поскольку духовное понимание приходит из духа, оно способно превратить понятое им в жизнь. Даже само слово «знать» связано с Богом; нет другого настоящего знания, кроме приходящего из духа. Дух откровения и духовное понимание неразрывны. Бог дал нам дух мудрости и откровения; Он также дал нам духовное понимание. Чтобы мы узнали истинный смысл откровения, полученные нами в духе мудрость и откровение должны стать для нас действительностью с помощью понимания. Откровение — это то, что мы получаем от Бога, понимание — это усвоение полученного от Бога откровения. Духовное понимание говорит нам о значении всех движений внутри нашего духа; оно позволяет нам знать Божью волю. Наше общение с Богом основывается на том, что наш дух получает Божье откровение, что интуиция духа ощущает это откровение и что духовное понимание истолковывает значение этого откровения. Наше собственное понимание никогда ничего не добьется. Когда наш дух озаряет наше понимание, оно узнает цель Божьего движения.

Как следует из Кол. 1:9-10, если мы хотим угождать Богу и приносить плод, мы должны знать Его волю в нашем духе. Наши взаимоотношения с Богом в духе — это основа угождения Богу и принесения плода. Тщетно, с одной стороны, пытаться угодить Богу, а с другой стороны, поступать по душе. Богу угодна только Его воля и больше ничего. Ничто другое не удовлетворит Его сердца. Самая большая трагедия — это когда верующие не знают Божьей воли. Мы можем строить догадки и искать, но, кажется, мы не можем коснуться Божьей воли. Как видно из этих стихов, чтобы узнать ее, от нас не требуется уделять больше времени размышлениям, рассуждениям и раздумываниям согласно человеческим чувствам; нам необходимо духовное понимание. Только человеческий дух может постичь Божью волю в духе, потому что только у духа есть интуиция для познания Божьего движения.

Если верующие продолжают узнавать Божью волю, они будут возрастать «познанием Бога». Это означает, что реальное знание верующими Бога будет постепенно возрастать. В этих стихах также говорится о духе. Если мы во всем ищем Божьей воли в духе, мы узнаем Бога больше. Интуиция в нашем духе будет расти без границ. Интуиция может расти. Ее рост указывает на общий рост верующих в духовной жизни. Каждый раз, когда мы по-настоящему общаемся с Богом, есть определенный результат: это общение учит нас, как надо общаться с Ним в следующий раз. Так как верующий был возрожден и может общаться с Богом, он должен стремиться к совершенству. Он должен использовать любую возможность для обучения своего духа больше познавать Бога. Мы должны действительно знать Его в глубочайшей части всего нашего существа. Часто мы полагаем, что нам точно известна Его воля, но время и обстоятельства доказывают, что мы ошибались. Каждый из нас должен действительно знать Его и Его волю. Поэтому нам надо стремиться к наполнению познанием Его воли во всяком духовном понимании.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

СОВЕСТЬ

Помимо интуиции и общения у нашего духа есть еще одна важная функция, которая исправляет наши поступки и упрекает нас, так что у нас не бывает мира, когда мы лишаемся славы Божьей. Мы говорим о совести. Так же как Божья святость осуждает зло и радуется благости, совесть верующих упрекает их за нечистоту и поощряет за благость. Совесть верующих — это место, где выражается Божья святость. Если мы хотим поступать по духу, мы не можем пренебрегать тем, что говорит нам совесть, потому что, на какой бы стадии мы ни были, невозможно не ошибаться или не склоняться к ошибкам. Совесть не только упрекает нас, когда мы сделали что-то не так, с целью привести нас к покаянию; в таком случае ее функция была бы неполной. Кроме того, когда мы еще только размышляем над тем, по какому пути нам идти, прежде чем мы что-либо сделаем, совесть вместе с интуицией протестует, если мы обдумываем что-то неугодное Святому Духу. Из-за этого мы теряем чувство мира. Если верующие будут прислушиваться к голосу совести, говорящей через интуицию, они не будут терпеть поражение так часто, как сейчас.

СОВЕСТЬ И СПАСЕНИЕ

Когда мы были неверующими, наш дух был совершенно мертв. Совесть тоже была мертва и не способна нормально функционировать. Это не значит, что она была лишена вообще всякой функции. Совесть грешника все равно работает, но она крепко спит. Даже когда она просыпается, она способна только осудить человека, она бессильна привести его к Богу. Хотя совесть человека мертва для Бога, Его радует, что она все-таки остается в сердце человека, выполняя совсем небольшую работу. В омертвевшем духе человека совесть, по всей вероятности, может делать больше, чем остальные части. Мертвость интуиции и общения зашла гораздо дальше, чем мертвость совести. На это есть причина. Когда Адам вкусил плод дерева познания добра и зла, его интуиция и общение с Богом умерли полностью; но его способность различать добро и зло (совесть) возросла. По сей день интуиция по отношению к Богу и общение с Богом остаются совершенно мертвыми, но в совести еще наблюдается какая-то деятельность. Это не значит, что совесть жива, так как, согласно библейскому употреблению этого слова, «живой» — значит имеющий жизнь Божью. Не иметь жизни Божьей — значит быть мертвым. Согласно Библии, совесть грешника мертва, поскольку она не содержит жизни Божьей, но, согласно ощущению человека, его совесть по-прежнему может действовать. Эта деятельность приводит только к тому, что грешник с мертвой интуицией чувствует себя еще хуже.

Поскольку совесть продолжает действовать таким образом, Святой Дух начинает осуществлять работу по спасению с того, что будит дремлющую совесть. Он использует гром и молнию горы Синай, чтобы потрясти и озарить помраченную совесть и заставить ее осознать, что она нарушила Божий закон и не соответствует Его праведным требованиям. Поэтому она осуждена и должна погибнуть. Если совесть готова исповедовать свои преступления и грех неверия, она будет укорять себя и искать милости у Бога. Притча о мытаре, который пришел в храм помолиться, иллюстрирует работу Святого Духа в совести. В соответствии со словом Господа Иисуса в результате первого шага в работе Святого Духа люди обличаются о грехе, праведности и суде. Если совесть отвергает эту работу, грешник не может получить спасение.

Святой Дух сияет светом Божьего закона в совести грешника, чтобы тот осознал свои грехи. Также Святой Дух дарует совести человека свет благовестия, чтобы он спасся. После того как грешник узнает о грехах и слышит о благовестии благодати, Бог дает ему веру, чтобы принять спасение, если он хочет получить его. Затем он увидит, что драгоценная кровь Господа Иисуса отвечает на все обвинения совести. Хотя он и согрешил, кровь Господа Иисуса уже пролита. Наказание за грех уже понесено. За что еще обвинять? Кровь Господа Иисуса омыла верующего от всех грехов в его жизни, поэтому совести больше не в чем его обвинять. Поскольку совесть поклоняющегося очищена, она больше не имеет осознания греха (Евр. 10:2). Наша совесть была окроплена драгоценной кровью Господа Иисуса (9:14), чтобы мы могли предстать перед Богом с дерзновением. Надежность спасения — это факт, так как обвинения совести умолкли благодаря драгоценной крови. Если сердце не верит в драгоценную кровь, совесть продолжает обвинять нас в том, какими порочными мы были до возрождения.

И пугающий свет закона, и любящий свет благовестия сияют в совести. Так не следует ли нам во время проповеди обращать внимание на совесть человека? Если наша цель — просто помочь людям понять что-то своим разумом, всколыхнуться в своих чувствах или принять решение в своей воле, если наша речь не достигает их совести, то, даже если они все поняли, всколыхнулись и приняли решение, Святой Дух не сможет проводить в них глубокую работу. Дело в том, что глубокая работа возрождения основывается на совести, полностью осознающей грехи, и на драгоценной крови. В своем учении мы должны уделять равное внимание драгоценной крови и совести. Многие подчеркивают совесть и редко говорят о драгоценной крови. В итоге люди изо всех сил стараются каяться и делать добро, надеясь тем самым отвратить гнев Божий. Другие подчеркивают драгоценную кровь, не говоря о совести. В итоге люди могут понимать в разуме, всколыхнуться в чувствах и принять решение в воле, но их «вера» не имеет корня, поскольку так и не была затронута Святым Духом. Следовательно, проповедовать надо и то и другое. Всякий, кто видит проступки своей совести, принимает действие драгоценной крови.


СОВЕСТЬ И ОБЩЕНИЕ

Следующий стих показывает взаимосвязь между совестью и общением человека с Богом в его интуиции. «...То кольми паче Кровь Христа, Который Духом Святым принес Себя непорочного Богу, очистит совесть нашу от мертвых дел, для служения Богу живому и истинному!» (Евр. 9:14). Если человек хочет общаться с Богом и служить Богу, то сначала его совесть должна очиститься драгоценной кровью. Поскольку совесть верующего очищена кровью Господа, он возрожден. Поэтому, согласно Библии, очищение кровью и возрождение духа происходят в одно и то же мгновение. Совесть должна очиститься кровью, чтобы верующий мог получить новую жизнь и пережить оживление интуиции; тогда он может служить Богу. Дух может служить Богу в интуиции, если совесть сначала получила очищение кровью. Совесть и интуицию невозможно разделить.

В Евр. 10:22 сказано: «Да приступаем с искренним сердцем, с полною верою, кроплением очистивши сердца от порочной совести, и омывши тело водою чистою». Когда мы приступаем к Богу, нам, в отличие от ветхозаветных святых, не приходится использовать свои тела, так как наше святое святых — в небесах (ст. 19); также мы не используем свои мысли и ощущения, так как эти части души не способны общаться с Богом. К Богу может приступать только возрожденный дух. Верующий может поклоняться Богу только с помощью своей оживленной интуиции (об этом мы говорили ранее). Из этого стиха следует, что основание нашего общения с Богом в интуиции — это омовение от проступков в совести; если совесть осознает какой-либо проступок, никакое общение с Богом в интуиции невозможно. Если в совести есть проступок, верующий будет самопроизвольно осуждать себя. Сразу же это повлияет на интуицию, которая тесно связана с совестью. Верующий не посмеет и не сможет приблизиться к Богу. Более того, когда верующий общается с Богом, у него непременно должно быть «искреннее сердце, с полною верою». Как только в совести появляется любой проступок, верующий будет приближаться к Богу неохотно, не от искреннего сердца; естественно, он не сможет поверить, что Бог за него и ничего против него не держит. Подобные самоосуждения и сомнения подавляют интуицию, так что она не может спокойно общаться с Богом. У верующего не должно быть никакого осуждения в совести. Он должен знать, что он уже омыт от своих грехов кровью Господа и что нет ничего, что могло бы противостоять ему (Рим. 8:33-34). Крохотного проступка в совести достаточно, чтобы подавить, помешать и остановить работу общения посредством интуиции. Всякий раз, когда верующий осознает грех, вся сила его духа сосредотачивается на том, чтобы избавиться от этого конкретного греха, и сил на то, чтобы распространяться или возноситься к небесам, не остается.


СОВЕСТЬ ВЕРУЮЩЕГО

Когда дух верующего был возрожден, его совесть ожила. Драгоценная кровь Господа Иисуса очистила совесть, чтобы она была чистой, обладающей острейшими чувствами и способной работать по воле Святого Духа. Освящающая и обновляющая работа Святого Духа и работа совести взаимосвязаны и взаимозависимы. Если верующий хочет наполняться Святым Духом, хочет освящаться, хочет, чтобы его жизнь соответствовала Божьему замыслу, и хочет поступать исключительно по духу, он не может пренебрегать голосом своей совести. Если он не даст совести того положения, которого она заслуживает, он неизбежно скатится до хождения по плоти. Верность в работе над совестью — это первый шаг работы освящения. Хождение по совести — это признак настоящей духовности. Если плотский верующий не позволяет совести выполнять свою работу тщательно, он не сможет войти в духовную сферу. Если человек считает себя духовным, его духовность лишена основания. Если с грехами и всем тем, что не соответствует Божьему замыслу и не подобает святым, не покончено согласно голосу совести, значит духовное основание так и не было как следует заложено. Сколько бы на нем ни созидалось духовных идеалов, все они в конце концов рухнут.

Работа совести — свидетельствовать о том, правы ли мы перед Богом и людьми и соответствуют ли наши поступки, мысли и слова Божьей воле или же они бунтуют против Христа. Если в христианской жизни есть прогресс, то свидетельство совести и свидетельство Святого Духа почти одинаковы. Когда совесть полностью направляется Святым Духом, она становится изо дня в день острее, пока не начинает точно повторять говорение Святого Духа. Более того, Святой Дух также говорит верующим через совесть. В этом смысл слов апостола: «Свидетельствует со мной моя совесть в Святом Духе» (Рим. 9:1).

Если наша совесть свидетельствует, что мы не правы, значит мы не правы. Если совесть осуждает нас за грехи, мы должны сразу же покаяться. Мы никак не можем заглушить или подкупить совесть. «Ибо, если сердце (наше) осуждает нас, то кольми паче Бог, потому что Бог больше сердца нашего и знает все» (1 Ин. 3:20). Разве Бог не осудит нас еще больше? Осуждение совести показывает нам, что мы не правы. Все, что осуждает совесть, несомненно, осуждено и Богом. Не может быть такого, чтобы праведность Бога оказалась меньше стандарта нашей совести. Поэтому если совесть говорит, что мы не правы, то мы, безусловно, действительно не правы.

Что же нам делать, если мы не правы? Если мы еще не совершили этого дела, нам надо остановиться; если мы уже совершили его, нам надо покаяться, исповедать свои грехи и стремиться к очищению драгоценной кровью. Какая жалость, что верующие сегодня не идут этим путем. Как только совесть начинает упрекать их, они думают о том, как подкупить ее или договориться с ней, чтобы она больше не высказывала своего недовольства. В такой ситуации верующие обычно выбирают один из двух путей. Первый путь — это спорить с совестью, приводя доводы в пользу своих действий. Верующие считают, что если что-то может быть оправдано разумными доводами, то оно соответствует Божьей воле. Поэтому, надеются они, совесть тоже утихомирится. Они не догадываются, что совесть, как и интуиция, основывает свою работу не на доводах. Она знает Божью волю с помощью интуиции; она осуждает все, что не по воле Божьей. Она говорит только от лица Божьей воли, и она равнодушна к доводам. Верующему не следует поступать по доводам или тому, что кажется разумным. Он должен исполнять волю Божью, раскрытую в интуиции. Всякий раз, когда верующий восстает против движения интуиции, совесть возвышает голос и осуждает его. Разум еще можно удовлетворить логичными объяснениями, но их недостаточно, чтобы удовлетворить совесть. Если только совесть осудила определенную вещь, она никогда не примет никаких доводов и не прекратит осуждать вас, пока эта вещь не будет устранена. Сначала совесть свидетельствовала только о том, что правильно, а что неправильно; после того как верующий возрос в духовной жизни, она свидетельствует еще и о том, что от Бога, а что не от Бога. По этой причине, хотя многие вещи хороши в глазах человека, совесть их осуждает, если они основаны не на Божьем откровении, а на желании самого верующего.


Второй путь заключается в том, что верующий пытается сделать много других вещей, чтобы успокоить совесть. С одной стороны, он не желает повиноваться голосу совести и следовать ее указаниям, чтобы угодить Богу. С другой стороны, он боится осуждения совести, которая беспокоит его и из-за которой он чувствует себя несчастным. Поэтому он решает сделать много добрых дел, чтобы покрыть проступок. Он пытается заменить Божью волю добрыми делами. Он не покоряется Богу, но утверждает, что его нынешние дела не хуже, чем Божьи указания, а может быть, они даже лучше, красивее, шире по размаху, полезнее и эффективнее. Он считает свою работу наилучшей. Сколько бы он ни делал и как бы люди ни хвалили его работу, в глазах Божьих от нее нет никакой духовной пользы. Дело не в количестве тука или всесожжений, а в послушании Богу. Если Бог открыл в духе, что какая-то вещь должна быть устранена, то не важно, насколько хороши ваши намерения, насколько тучен ваш скот, насколько массивно ваше золото и серебро, — всего этого не хватит, чтобы изменить решение в Божьем сердце. Необходимо послушаться голоса совести. Иначе Бог не будет доволен, какой бы прекрасной ни была ваша работа. Даже если ваше приношение во много раз превышает то, что требует Бог, голоса совести этим не заглушить. Совесть требует от нас только повиновения. Она не требует от нас делать что-то из ряда вон выходящее, чтобы служить Богу.

Учитывая вышесказанное, давайте не будем обманывать самих себя. Если мы хотим поступать по духу, нам необходимо слушаться водительства совести. Не пытайтесь убежать от «внутренних упреков»! Более того, слушайте их внимательно. Если мы хотим постоянно поступать по духу, мы должны смириться и прислушиваться к замечаниям совести. Верующий не должен исповедоваться в общем, полагая, что его ошибки столь многочисленны, что их даже невозможно высказать. Туманная исповедь не даст совести возможность проделать доскональную работу. Верующий должен позволить Святому Духу через совесть указать ему на его грехи, один за другим. Он должен смиренно, тихо и покорно позволить совести упрекать и осуждать его за его грехи, один за другим. Ему следует принимать упреки совести и, согласно намерению Святого Духа, быть готовым устранить все, что противостоит Богу. Отважитесь ли вы разрешить совести исследовать всю вашу жизнь? Хватит ли у вас мужества выслушать совесть об истинном состоянии всей вашей жизни? Позволите ли вы ей показать вам взгляд Бога на ваш образ жизни и поведение? Разрешите ли вы ей раскрыть вам все ваши грехи? Если вы к этому не готовы, если вы отступаете со страхом в сердце, это указывает на то, что в вашей жизни еще много того, что следует осудить и пригвоздить к кресту; но вы не повинуетесь. Также это указывает на то, что во многих вопросах вы не полностью покорны Богу, что вы не поступаете по духу. Между вами и Богом нет полного общения, все еще остается много препятствий. По этой причине вы не можете сказать Богу: «Между мной и Тобой нет никакого разделения».

Безусловное, неограниченное принятие упреков совести и полная готовность поступать по ее откровению указывают на то, что мы полностью посвятили себя Богу, что мы действительно ненавидим грехи, что мы искренне желаем исполнять Его волю. Часто у нас возникает желание полностью покориться Господу, поступать по Духу, стать человеком, действительно угодным Богу; пришло время проверить, искренни или фальшивы наши намерения, полные они или частичные. Если мы по-прежнему опутаны грехами и не полностью отделены от них, наша духовность может оказаться фальшивой. Если верующий не может во всем поступать по совести, то он не может во всем поступать по духу, потому что требования совести не исполнены. Поэтому, хотя верующему кажется, что его ведет какой-то воображаемый дух, настоящий дух требует, чтобы он слушал говорения совести. Если верующий, исследуя себя, затронут чем-то в совести, но не позволяет Божьему свету судить его, не кается и не соглашается на доскональную работу, в его духовной жизни, разумеется, не будет никакого прогресса. Вопрос об искренности или фальши посвящения и работы верующего зависит от его готовности полностью покориться Господу, повинуясь Его повелениям и упрекам.


Позволив совести работать, верующий не должен останавливаться на этом этапе. С одним грехом уже покончено, над другими еще надо работать, пока не будет покончено со всеми грехами. Если верующий будет верно работать над всеми беззакониями и поступать по совести, то небесный свет будет сиять в нем все ярче и ярче. Тогда он заметит грехи, которых раньше не замечал; каждый день он будет постигать все больше и больше, читая и познавая закон, написанный Святым Духом в его сердце. Так верующий познает, что такое святость, праведность, чистота и непорочность. То, что раньше было неясно, будет начертано глубоко в его сердце. Интуиция получит большую помощь, и чуткость, с которой она понимает намерение Святого Духа, возрастет. Поэтому, когда совесть упрекает верующего, он должен сказать Богу: «Я готов покориться». Он должен снова позволить Христу быть Господом его жизни, он должен быть готов учиться и полагаться на учения Святого Духа. Если верующий действительно следует совести, Святой Дух обязательно будет помогать ему.

Совесть — это окно духа верующего. Через нее сияет свет с неба, для того чтобы дух верующего и все его существо были полны света. Через нее все существо верующего и его дух увидят свет с небес. Каждый раз, когда мы будем делать что-то нехорошее или неподобающее верующему, небесный свет воссияет через нашу совесть и изобличит наши проступки и осудит наши ошибки. Если мы позволим совести работать, покоримся ей и удалим все, что она осуждает, то следующий раз небесный свет будет сиять еще ярче. Если мы не исповедуем свои ошибки и не удалим грехи, то пятна греха останутся и совесть осквернится (Тит. 1:15), потому что мы не поступаем по учению Божьего света. Тогда за одним грехом последует второй, на одно пятно ляжет другое, и окно станет совсем тусклым, так что свет уже не сможет проникнуть внутрь. В результате верующий начнет грешить намеренно, не испытывая никаких угрызений. Совесть будет заглушена, интуиция будет притуплена грехами. Чем верующий духовнее, тем острее его совесть. Верующий не может стать таким духовным, что ему уже не нужно будет исповедовать свои грехи. Если совесть верующего притуплена или вообще лишена чувств, то такой человек духовно деградировал. Величайшие знания, усердный труд, пламенные чувства и твердая воля никогда не заменят чуткой совести. Если верующий не заботится о совести, а вместо этого стремится к умственному и эмоциональному прогрессу, он будет испытывать упадок в духовном хождении.

Чувствительность совести может как увеличиваться, так и уменьшаться. Если верующий позволяет совести работать, его «окно» будет с каждым разом становиться все чище и чище. Если он пренебрегает говорением совести или, как мы говорили выше, пытается заменить требования совести доводами или делами, совесть будет говорить снова и снова. Но после десятого раза она умолкнет. Голос будет все тише и тише, пока не пропадет совсем. Каждый раз, когда верующий не слушается голоса совести, его духовная жизнь повреждается. Если он допускает, чтобы его духовная жизнь постоянно терпела урон, в конце концов он неизбежно скатится до плотского состояния. Он уже не будет ненавидеть грехи или стремиться к победе, как раньше. Если он не принимает упреков совести, он не узнает, как важно слушать ее голос и поступать по духу.


СОВЕСТЬ БЕЗ ПРЕТКНОВЕНИЙ

Апостол Павел сказал: «Я всею доброю совестью жил пред Богом до сего дня» (Деян. 23:1). Это был секрет его жизни. Совесть, о которой здесь идет речь, — это не совесть невозрожденного человека, но совесть, наполненная Святым Духом. Апостол мог с дерзновением приступать к Богу для общения с Ним, потому что его возрожденная совесть не упрекала его. Все его поведение соответствовало его совести. Он ни разу не совершил того, за что бы его упрекнула совесть, и ни разу он не допустил, чтобы осужденное совестью осталось в нем. Поэтому у него было дерзновение и перед Богом, и перед людьми. Если есть какой-то проступок в нашей совести, мы не можем не испытывать страха. Апостол сказал: «Поэтому и сам я стараюсь всегда иметь совесть без преткновений по отношению к Богу и людям» (Деян. 24:16, греч.), потому что «если сердце наше не осуждает нас, то мы имеем дерзновение к Богу, и, чего ни попросим, получим от Него, потому что соблюдаем заповеди Его и делаем благоугодное пред Ним» (1 Ин. 3:21-22).

Многие верующие не задумываются о важности совести. Мы считаем, что, если только мы поступаем по духу, все в порядке. Но всякий раз, когда в нашей совести появляется преткновение, мы не можем не испытывать страха перед Богом. Если же мы испытываем страх перед Богом, в нашем общении с Ним сразу возникает барьер. Преткновение в совести — это величайшее препятствие для общения интуиции с Богом. Если мы не соблюдаем Его заповеди и не делаем угодного Ему, в наших сердцах, естественно, прозвучит упрек. Появится преткновение, и мы отступим от Бога. Более того, мы не получим просимое. Только «чистая совесть» может служить Богу (2 Тим. 1:3). Из-за совести, в которой есть преткновение, интуиция отступает и страшится приступать к Богу.

«Ибо в том наша похвала, свидетельство нашей совести, что в прямоте и искренности Божьей, не в плотской мудрости, а в благодати Божьей мы жили в мире, и в большей мере — по отношению к вам» (2 Кор. 1:12). В этом стихе говорится о свидетельстве совести. Только совесть без преткновений способна свидетельствовать за верующего. Хотя свидетельство человека хорошо, но свидетельство собственной совести намного драгоценнее. Апостол сказал, что в этом была его похвала. Когда мы поступаем по духу, у нас часто должно быть такое свидетельство совести. То, что другие люди говорят о нас, часто бывает ошибочным, поскольку они не знают, как Бог ведет нас. Они могут неправильно нас понять и неправильно нас осудить, как это происходило в прошлом с апостолами. Также они могут чрезмерно хвалить нас и восхищаться нами. Иногда из-за того, что мы следуем за Господом, люди ругают нас, хотя мы на самом деле просто повинуемся Господу. Иногда люди восхваляют нас за то, что они видят в нас, хотя большей частью это внезапные чувства и игра воображения. Следовательно, внешняя похвала и критика не могут служить критериями; важно только свидетельство нашей воскрешенной совести. Надо выяснить, как о нас свидетельствует совесть. Какими людьми мы являемся согласно ее свидетельству? Не осуждает ли она нас за лицемерие? Не говорит ли она, что мы покрываем свои ошибки, чтобы производить на людей благоприятное впечатление? Или же совесть свидетельствует, что мы живем в мире в прямоте и искренности Божьей? Свидетельствует ли она, что мы поступаем согласно полученному свету?


Что свидетельствовала совесть о Павле? Свидетельство состояло в том, что «не в плотской мудрости, а в благодати Божьей мы жили в мире». На самом деле это единственное свидетельство совести. Она требует и настаивает на том, чтобы верующий жил благодатью Божьей, а не по плотской мудрости. Для работы Божьей и для воли Божьей мудрость плоти бесполезна. Также от нее нет никакой пользы в духовной жизни и поведении. Человеческий разум совершенно бесполезен в общении с Богом; даже при соприкосновении человека с физическими вещами он занимает второстепенное положение. Поведение верующего в мире полностью зависит от благодати Божьей. Благодать указывает на то, что Бог делает все, а человек — ничего (Рим. 11:6). Только когда верующий живет в полной зависимости от Бога, не позволяя себе ничего начинать, не разрешая своему разуму вмешиваться и господствовать над чем-либо, его совесть может свидетельствовать, что он живет в мире в прямоте и искренности Божьей. Другими словами, совесть работает вместе с интуицией. Совесть свидетельствует, одобряя поведение верующего, только если оно соответствует интуиции. Любое поведение, которое противоречит интуиции, пусть оно даже во всем соответствует человеческой мудрости, встретит сопротивление совести. Если быть кратким, то можно сказать, что совесть не одобряет ничего, кроме откровения интуиции. Интуиция ведет верующего, а совесть побуждает его повиноваться ей, если у него возникает желание сделать что-то по-другому.

Совесть, у которой перед Богом нет преткновений, свидетельствует о том, что Бог доволен верующим и что их ничто не разделяет. Подобное свидетельство совести незаменимо для жизни хождения по духу. Это должно быть целью верующего; пока он этого не достигнет, он не может удовлетвориться. Это нормальная жизнь верующего; апостол Павел жил такой жизнью, значит сегодняшние верующие тоже должны жить ею. У Еноха была неоскверненная совесть, поэтому он знал, что угодил Ему. Свидетельство о том, что Бог доволен нами, поможет нам двигаться вперед. Но надо быть осторожными, иначе мы можем превознести свое «я», полагая, что мы способны угодить Богу сами по себе. Вся слава принадлежит Богу. Нам необходимо воодушевление, чтобы поддерживать свою совесть без преткновения. Если у нас действительно совесть без преткновения, мы должны остерегаться плоти, которая может проявиться хитростью.

Если наша совесть часто свидетельствует, что Бог доволен, то, когда мы совершим какую-нибудь оплошность, мы будем с большим дерзновением полагаться на то, что кровь Господа Иисуса снова омоет нас. Если мы желаем иметь совесть без преткновений, мы ни на миг не должны удаляться от крови, которая вечно омывает нас. Нам нельзя удаляться от нее, потому что мы часто создаем преткновения в мелочах, хотя нам удается устоять в крупных вопросах. Поэтому мы не можем обходиться без исповеди грехов и принятия драгоценной крови. Поскольку в нас остается греховная природа и множество ее скрытых дел, нам, скорее всего, придется подождать, пока вырастет наша духовная жизнь, прежде чем мы сможем узнать о них. Вот почему сейчас мы считаем неправильными многие вещи, которые раньше нам такими не казались. Если бы драгоценная кровь не покрывала все, мы бы никогда не имели покоя. Однажды нашу совесть окропили драгоценной кровью; с тех пор кровь действует там благодаря ходатайству Господа Иисуса и вечной жизни, которую Он нам дал.

Апостол говорит, что он умолял Бога, чтобы ему иметь совесть без преткновения перед Богом и человеком. Эти два положения — перед Богом и перед человеком — тесно связаны друг с другом. Если мы хотим иметь совесть без преткновения перед человеком, нам сначала нужно иметь совесть без преткновения перед Богом, так как совесть, у которой есть преткновения перед Богом, естественно, имеет преткновения и перед человеком. Следовательно, все верующие, которые стремятся к духовной жизни, должны постоянно стремиться иметь совесть без преткновения перед Богом (1 Пет. 3:21). Это не значит, что наше состояние перед человеком не важно. Мы должны стремиться к доброй совести не только перед Богом, но и перед человеком. Многие вещи приемлемы перед Богом, но неподобающи перед человеком. Только совесть, чистая перед людьми, имеет хорошее свидетельство перед ними. Даже если кто-то вас неправильно понимает, вам нужно иметь «добрую совесть, дабы тем, за что злословят вас, как злодеев, были постыжены порицающие ваше доброе житие во Христе» (ст. 16). Если совесть нечиста, то не важно, как замечательно ваше внешнее поведение, — все бесполезно. Если же ваша совесть без преткновений, то ей не повредит даже клевета.


Совесть без преткновений не только свидетельствует о нас перед человеком, но и позволяет нам получить Божьи обещания. Сегодняшние верующие часто жалуются, что их вера так мала, и поэтому они не могут жить совершенно духовной жизнью. Разумеется, причин может быть много, но разве преткновения в совести не являются важнейшей из них? Совесть без преткновения и сильная вера неразделимы. Как только в совести появляется преткновение, вера сразу ослабевает. Посмотрите, как Святая Библия связывает эти два понятия: «...любовь от чистого сердца и доброй совести и нелицемерной веры» (1 Тим. 1:5) и «...имея веру и добрую совесть...» (ст. 19). Совесть — это способность нашей веры. Бог ненавидит грех в высшей степени. Зенит Божьей славы — это Его бесконечная святость. Его святость не выносит греха даже на мгновение. Если верующий не следует водительству совести, но предпочитает что-то, что не соответствует воле Божьей, он сразу же теряет общение с Богом. Можно сказать, что все духовные обещания, данные Богом в Библии, имеют одно условие. Ни одно из них не дается верующему для исполнения намерений его плоти. Если верующий не удалит плоть и грехи, он не получит ни Святого Духа, ни общения с Богом, ни ответа на молитвы. Если совесть обвиняет его, как может он с дерзновением приступать к Богу и просить Его обещаний? Если наша совесть не может засвидетельствовать, что мы живем на земле согласно святости и праведности Божьей, как можем мы стать людьми молитвы, которые ищут безмерного дара Божьего? Если совесть упрекает нас в тот момент, когда мы воздеваем руки к Богу, то какая польза от наших молитв? Прежде чем у нас появится вера для молитвы, нужно отвергнуть наши грехи и омыться от них.

В совести не должно быть никаких преткновений. Это не значит, что она должна стать лучше, чем в прошлом, или что многие порочные вещи удалены. Состояние совести должно быть таковым, что в ней нет преткновений, она лишена каких бы то ни было пороков и не имеет никакого страха перед Богом. Если мы с готовностью покоримся совести и позволим ей упрекать нас, если мы полностью посвятим себя Господу и будем готовы исполнить всю Его волю, наше дерзновение, несомненно, увеличится благодаря осознанию, что мы можем добиться чистой совести. Мы сможем сказать Господу, что мы ничего не удерживаем от Него, что у нас нет ничего закрытого для Него, ничего спрятанного и что между нами больше нет никакого разделения. Живя по духу, верующий не должен допускать, чтобы его совесть становилась нечистой даже в малом. Все, что осуждено совестью, надо немедленно отвергать и исповедовать. Верующему следует сразу же стремиться к очищению кровью, не допуская, чтобы что-то осужденное задержалось в нем. Каждый день нам нужна совесть, которая чиста постоянно; если она станет нечистой даже ненадолго, наш дух понесет большой ущерб. Пример апостола — «всегда иметь совесть без преткновений». Следуя ему, мы увидим, что наше общение с Богом действительно нерушимо.


СОВЕСТЬ И ЗНАНИЕ

Поступая по духу и слушая голос совести, мы также должны помнить о том, что совесть ограничена своим знанием. Совесть — это орган для различения добра и зла. Различать — значит иметь знание. Знание для различения добра и зла неодинаково среди христиан. У кого-то знания больше, у кого-то меньше, так как обстоятельства разных людей неодинаковы и усвоенные ими уроки, скорее всего, не одни и те же. Поэтому мы не можем действовать по мерилу другого человека и мы не можем требовать от других, чтобы они жили по свету, который есть у нас. В общении верующего с Богом грех, о котором он не знает, не препятствует общению. Если верующий поступает по известному ему мерилу — придерживается (слушается) всего, что, как ему известно, соответствует воле Божьей, и отвергает все, что, как ему известно, осуждено Богом, — он может иметь полноценное общение с Богом. Молодой верующий всегда считает, что его знания недостаточны, и поэтому он не может угодить Богу. С одной стороны, духовное знание высоко ценится, но с другой стороны, недостаток знания не представляет собой преграды для общения с Богом. В общении с человеком Бога интересует, как мы относимся к Его воле, а не сколько мы о ней знаем. Если мы истинно и искренне ищем Его волю и даже всем сердцем желаем исполнить ее, то присутствие множества неизвестных нам грехов не приведет к потере или к ограничению нашего общения с Богом. Если бы требованием для общения служила Божья святость, то ни один из самых выдающихся святых прошлого не мог бы претендовать на полное общение с Богом даже в течение нескольких мгновений. Более того, их бы всех прогнали от лица Господа и от славы Его могущества. Грехи, которые нам неизвестны, покрыты драгоценной кровью.

С другой стороны, если мы осознаем небольшой грех, осужденный совестью, и миримся с ним, у нас самопроизвольно не будет полного общения с Богом. Даже крохотной песчинки достаточно, чтобы затруднить наше зрение и причинить нам невероятную боль; точно так же грех, который мы осознаем, каким бы крохотным он ни был, может помешать нам увидеть улыбающееся лицо Бога. Если в совести есть преткновение, общение пострадает. Какой-нибудь грех может находиться в верующем многие годы, но, если верующий о нем не знает, он не помешает общению верующего с Богом. Но как только придет свет (знание), совесть осудит его. Тогда, если он останется еще на день, общение в тот день будет утрачено. Бог общается с нами согласно уровню нашей совести. Если мы полагаем, что грех, находившийся в нас многие годы и не создававший никаких помех, может так и оставаться в нас без всякого вреда, то мы неразумные из неразумных.

Это объясняется тем, что совесть может осуждать только согласно последнему свету, полученному ею. Она не может осудить грех, если она о нем не знает. Поскольку происходит развитие знания верующего, то развивается и его совесть; чем больше у верующего знания, тем больше грехов осуждает его совесть. Верующему не стоит мучиться из-за чего-то, о чем он не знает; ему не надо стремиться что-то сделать. Довольно того, что он полностью повинуется тому, о чем он знает. «Если же ходим во свете [то есть если мы ходим во свете, который у нас уже есть], подобно как Он во свете, то имеем общение друг с другом, и Кровь Иисуса Христа, Сына Его, очищает нас от всякого греха» [хотя обо многих других грехах мы еще не знаем] (1 Ин. 1:7). У Бога есть безграничный свет, однако Бог также ходит по Своему безграничному свету. Свет, который есть у нас, очень ограничен, однако мы должны ходить по этому свету. Только тогда мы можем иметь общение с Богом, и только тогда кровь Его Сына очищает нас от всех наших грехов. У нас остаются грехи, которые еще не удалены, но, если мы не знаем о них и если свет еще не озарил их, мы все равно сможем иметь полное общение с Богом. Помните, хотя совесть чрезвычайно важна, не она является мерой нашей святости, поскольку она ограничена знанием. Единственное мерило нашей святости — это Христос. Но в нашем общении с Богом Он смотрит на то, есть ли у нашей совести преткновения, — это условие Его общения с нами. Поэтому, даже полностью покорившись водительству совести, мы ни на секунду не должны считать себя «совершенными». Добрая совесть говорит нам только то, что в соответствии с тем, что мы знаем, мы достигли того, чего на данный момент мы должны достигнуть.


Таким образом, по мере увеличения библейских знаний и роста духовных переживаний уровень нашего поведения тоже будет повышаться. При постепенном увеличении света наше поведение должно постепенно становиться более святым, чтобы наша совесть поддерживалась без преткновений. По прошествии еще одного года, полного познания и переживаний, совесть будет осуждать нас, если наше поведение останется таким же, как в прошлом году. В прошлом году Бог не прерывал общения с нами, потому что мы не подозревали о своих преступлениях. Но сейчас мы получили знание о некоторых из них; если мы их не отвергнем, общение с Богом будет потеряно. Бог дал верующим совесть в качестве сегодняшнего мерила их святости. Если они не соответствуют этому мерилу, они считаются согрешившими.

Господу еще есть что сказать нам, но из-за нашей духовной незрелости Он вынужден ждать. Бог работает над Своими детьми согласно их индивидуальному состоянию. Некоторые вещи, на взгляд одних верующих, являются чрезвычайно порочными и греховными, а другие верующие так не считают. Это обусловлено разницей в знании их совести. Поэтому давайте не будем критиковать друг друга. Только Отец Бог знает, как работать над Своими детьми. Конечно, Он не рассчитывает на то, что у Его «детей» обнаружится сила «юношей», а у Его «юношей» будут переживания «отцов». Тем не менее Он рассчитывает, что все Его дети покорятся Ему в соответствии с тем, что они уже знают. Если мы точно знаем — а это непросто, — что Бог уже сказал совести нашего брата об определенном деле, а он не повинуется, то в таком случае мы можем поговорить с ним. Но в любом случае нельзя принуждать брата следовать ощущению нашей совести. Если абсолютно святой Бог не отверг нас из-за наших прошлых проступков, о которых мы не знали, то как можем мы исходя из нашего нынешнего уровня осуждать брата, обладающего знанием, которое было у нас в прошлом году?

На самом деле, помогая другим, не стоит из раза в раз заставлять их следовать каждому незначительному тезису. Нужно просто увещевать их поступать в полном соответствии с водительством совести. Если они сдались Богу, то каждый раз, когда Святой Дух озаряет их о чем-то ясно представленном в Библии, они повинуются. Если воля покорилась Богу, то каждый раз, когда совесть получает свет, верующий поступает по воле Божьей. Это относится ко всем нам. Нам не следует выходить за свои рамки и использовать силу души, чтобы понять истины, время которых еще не пришло. Довольно того, что мы готовы услышать нынешнее говорение Бога. Если Святому Духу угодно подвести нас в интуиции к исследованию каких-нибудь истин, мы должны согласиться с Ним немедля; в противном случае мы занизим свой уровень святости и станем самодовольными. Одним словом, если мы готовы двигаться согласно нашему духу, никаких проблем не возникнет.


СЛАБОСТЬ СОВЕСТИ

Как мы уже говорили, мерилом святости нашей жизни является Христос. Хотя совесть важна, она не является мерилом. В то же самое время, хотя совесть и не мерило святости, это свидетельство того, угождаем мы Богу в своей повседневной жизни или нет. Другими словами, совесть — это мерило нынешнего уровня нашей святости. Если каждый день мы живем согласно водительству совести, мы достигли того уровня, на котором нам сегодня и следует находиться. Если мы поддерживаем добрую совесть, мы не отстанем в нашем духовном странствии. Поэтому в нашем ежедневном хождении по духу совесть крайне необходима. Если совесть ведет нас в определенном направлении, а мы ее не слушаемся, то мы чувствуем ее укор, теряем мир и временно отсекаемся от общения с Богом. Нам, бесспорно, надо полностью следовать за духом через водительство совести. Но всегда ли совершенно это водительство? Этот вопрос необходимо выяснить.

Мы знаем, что совестью управляет то, сколько она знает. Она может вести людей только согласно тому, что ей известно. Если люди ее не слушаются, она осуждает их. Она не осуждает того, чего она не знает. Поэтому, если сравнить уровень совести и уровень Божьей святости, окажется, что уровень совести намного ниже. У нее есть два недостатка. Первый, который мы уже упоминали, — это ограниченность ее знания: она осуждает лишь те проступки, о которых она знает. В итоге, поскольку совесть не обладает определенным знанием, мы разрешаем многим вещам, не соответствующим Божьей воле, оставаться в нашей жизни. Бог знает и более зрелые верующие тоже знают, что у нас множество недостатков. Но так как мы не получили свет о них, они остаются. Разве это не изъян? Тем не менее это допустимо, поскольку Бог не осуждает того, о чем мы не знаем. Хотя мы виноваты, Бог доволен и продолжает общаться с нами, так как мы поступаем согласно водительству совести.


Есть еще и второй изъян, который может помешать общению верующего с Богом. Маленькое знание может не только побудить верующего осудить то, что осуждать необходимо; оно также может побудить его осудить нечто, что осуждать не следует. Как это объяснить? Может быть, совесть повела его неправильно? Нет, водительство совести не может быть неправильным, и его следует слушаться. Но мера или степень знания бывает разной. Определенные вещи будут разрешены верующему, когда тот получит больше знания, но сейчас, поскольку его знание недостаточно, эти вещи ему не разрешены. Если он их совершит, он согрешит и совесть его осудит. Все дело в незрелости верующего. Другими словами, есть вещи, позволенные отцам, поскольку они обладают знанием, опытом и положением. Но если то же самое соберутся делать дети, им это, разумеется, не разрешат, так как у них нет знания, опыта и положения. Это не значит, что правильное и неправильное можно определять по двум разным критериям. Это значит, что критерий определения правильного и неправильного не может не зависеть от положения конкретного человека. Это относится как к физическим вещам, так и к духовным. Многие вещи полностью соответствуют воле Божьей, если их делает зрелый верующий. Но если вслед за ним их решит сделать молодой верующий, для него это будет грехом.

Причина всего этого кроется именно в разнице знания в совести. Если, согласно совести верующего, определенная вещь разрешена и он ее совершает, он исполняет волю Божью. Но если совесть другого верующего не разрешает ему сделать то же самое, он, все же сделав ее, согрешит. Как мы уже говорили, из этого не следует, что высочайшая воля Божья для разных людей разная; дело в том, что Бог ведет каждого в соответствии с его собственным положением. Тот, у кого есть знание, имеет сильную совесть; следовательно, у него больше свободы. Тот, у кого нет знания, слабее; следовательно, он более ограничен.

Апостол ясно учит этому в Первом послании к Коринфянам. В те времена у верующих в Коринфе возникало множество недоразумений из-за употребления в пищу принесенного в жертву идолам. Некоторые полагали, что идолы — ничто, поэтому можно есть любую пищу, не важно, приносили ее в жертву идолам или нет, потому что Бог один и нет другого Бога (8:4). Другие же, до того как они стали верующими, были идолопоклонниками. Поэтому, замечая, что они едят пищу, принесенную в жертву идолам, они не могли не вспоминать прошлое. В итоге их совесть не имела покоя. Вкушая, они осквернялись, так как их совесть была слабой (ст. 7). Апостол понял, что такая разница была обусловлена наличием или отсутствием знания (ст. 7). Первых, имевших знание, совесть не укоряла; поэтому, когда они ели, они не грешили. Последние, не имевшие знания, не имели покоя в своей совести; поэтому их вкушение становилось их грехом. Отсюда мы видим, как важно знание. Иногда чем больше у верующего знания, тем больше совесть осуждает его, но иногда чем больше у него знания, тем меньше совесть осуждает его.

Таким образом, в подобных вопросах, касающихся теней грядущего, мы должны просить Господа дать нам больше знания, чтобы не быть беспричинно ограниченными. Однако такое знание следует хранить со смиренным сердцем, иначе мы впадем в плоть подобно коринфским верующим. Если нашего знания недостаточно и совесть упрекает нас, мы должны повиноваться голосу совести любой ценой. Не думайте, что, если что-то не является ошибочным согласно высочайшему мерилу, нам можно это делать, не обращая внимания на совесть. Помните, что совесть — это нынешнее мерило Божьего водительства. Мы должны повиноваться ей; неповиновение — это грех. Осужденное нашей совестью, безусловно, осуждено Богом.

Мы говорили о внешних вещах, таких как пища. Что касается более духовных вещей, то, сколько бы у нас ни было знания, между нами не может быть разницы в свободе или ограничении. Здесь речь идет о внешних вещах, связанных с плотью. Бог работает над Своими детьми согласно их возрасту. Имея дело с молодыми верующими, Бог обеспокоен внешними вещами, такими как пища, одежда и т. д., потому что Он хочет умертвить порочные дела их тела. Если молодые верующие желают следовать за Господом, они убедятся, что часто через совесть их духа Господь побуждает их покорить эти вещи. Более опытные в Господе, научившись покоряться Господу, имеют чуть больше свободы в своей совести.


Однако перед старшими верующими встает в этой связи другая серьезная опасность. Их совесть слишком сильна, она может сделаться холодной и жесткой. Незрелые верующие, всем сердцем ищущие Господа, во многих вещах покоряются Ему, потому что их совесть и интуиция чувствительны, и Святому Духу легко затронуть их. Верующие постарше могут стать холодными и жесткими в своей совести, так как из-за обилия знаний их разум переразвит; в итоге чувствительность совести утеряна. Они делают все согласно знанию своего разума; Святой Дух не может затронуть их. Это смертельная рана для духовной жизни. Из-за этого жизнь верующего теряет свежесть; все становится старым. Сколько бы у нас ни было знания, мы должны следовать не за знанием, а за интуицией нашего духа (совестью). Если мы не обращаем внимания на осуждение совести, но используем в качестве мерила нашего поведения знание, то мы будем поступать по плоти. Часто бывает так, что, согласно известной нам истине, нам можно сделать определенную вещь. Но стоит нам это сделать — и какой же беспокойной становится наша совесть! Если совесть осуждает определенную вещь, она не согласуется с Божьей волей, даже если она хороша в соответствии со знанием нашего разума. Часто это знание получено с помощью способностей нашего разума, оно не является откровением интуиции. Следовательно, водительство совести может противоречить знанию.

Апостол считал, что, если верующий не смотрит на упрек своей ослабленной совести и вместо этого поступает согласно знанию разума, его духовная жизнь терпит серьезный урон. «Ибо если кто-нибудь увидит, что ты, имеющий знание, возлежишь за трапезой в идольском храме, не осмелится ли его совесть, если он слаб, есть принесенное в жертву идолам? Ибо твоим знанием уничтожается слабый — брат, за которого умер Христос» (1 Кор. 8:10-11). Это касается верующих, у некоторых из которых есть знание, а у некоторых нет. Если верующий, у которого нет знания, увидит другого, у которого оно есть, употребляющим в пищу принесенное идолам, он подумает, что если другие могут это есть, то и он тоже. Это приведет такого верующего к падению. Вот в чем значение этих стихов. Верующий, не имеющий знания, может только понять своим разумом то знание, которым обладает другой брат. Если он вопреки своей совести начнет поступать согласно этому знанию, это приведет его к падению. Давайте запомним, что мы не должны поступать по нашему знанию. Все верующие независимо от их знания должны поступать по интуиции и совести их духа. Их знание может влиять на их совесть, но следовать они должны только совести. Что касается поведения верующих, Бога больше беспокоит повиновение Его воле, нежели хорошее поведение. Если мы слушаем голос своей совести, это гарантия того, что наше посвящение и повиновение истинны. Через совесть Бог видит, что для нас важнее: покорность Ему или собственные мотивы.

Есть еще один вопрос, на который верующий должен обратить внимание. Нужно следить за тем, чтобы совесть не оказалась в окружении. Часто совесть теряет возможность нормально функционировать, потому что ее окружили. Она становится холодной, так как совесть окружающих холодна и жестка и так как их рассуждения, разговоры, учения, призывы, примеры и препятствия влияют на нас. Мы должны избегать учителей с холодной и жесткой совестью. Мы должны остерегаться любой совести, придуманной людьми; надо отвергать совесть, созданную для нас другими. В каждом конкретном деле наша совесть ответственна непосредственно перед Богом. Мы должны знать волю Божью, и мы должны отвечать за ее исполнение. Если мы не заботимся о собственной совести и следуем совести других людей, мы потерпим поражение.

Одним словом, совесть верующего — это важная способность духа. Верующий должен полностью следовать ее водительству. Хотя на нее влияет знание, все ее говорение представляет высочайшую Божью волю для нас на сегодня. Если только мы достигаем вершины, которой нам надо достичь сегодня, этого достаточно. Не надо беспокоиться о других делах. Нам необходимо всегда поддерживать совесть здоровой, не позволяя ни одному греху повреждать ее восприимчивость. Если мы станем холодными и жесткими, ничто не сможет расшевелить нас. В таком случае нам надо осознавать, что мы пали глубоко в плоть. Все духовные знания останутся в разуме плоти и не будут иметь никакой жизненной силы. Мы всегда должны поступать по интуиции духа и наполняться Святым Духом, чтобы восприимчивость совести каждый день становилась чувствительней. Тогда даже мелочь, в которой мы не правы перед Богом, будет обнаружена и мы в ней покаемся. Нельзя работать только в разуме и забывать об интуиции и совести. Духовный рост обеспечивает увеличение чувствительности нашей совести. Многие сегодняшние верующие лишены жизненности, потому что они не заботились о своей совести, а только содержали мертвые знания в своем разуме. Нужно каждый день быть настороже, чтобы не впасть в самодовольство. Не волнуйтесь, если вас легко побудить к чему-либо. Если это побуждение от совести, то мы должны волноваться, если его слишком мало, а не слишком много. Совесть — это тормоза, которые использует Бог. Она указывает нам, какие части не в порядке, что надо починить, прежде чем двигаться дальше. Если мы готовы слушать ее, нам не придется в будущем слишком многое сносить.
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ЧАСТЬ ШЕСТАЯ

ХОЖДЕНИЕ ПО ДУХУ

ГЛАВА ПЕРВАЯ

ОПАСНОСТИ В ДУХОВНОМ СТРАНСТВИИ

ПО ДУХУ

Самое важное в христианской жизни — каждый день поступать по духу. Благодаря этому верующий будет всегда духовным, будет избавлен от силы плоти, будет постоянно следовать воле Божьей и будет огражден от нападок Сатаны. Как только мы разберемся в функции духа, необходимо сразу начать поступать по нему. Это должно происходить ежеминутно, и в этом вопросе нельзя быть небрежными. Мы должны быть крайне предусмотрительными, чтобы не вышло так, что, получив учение Святого Духа, мы не следуем Его водительству. Многие верующие потерпели крах, и причина их краха заключается именно в этом. Недостаточно просто получить учение; от нас также требуется следовать ему. Мы не должны довольствоваться духовными знаниями; мы должны ценить хождение по духу. Часто мы говорим о «пути креста». Что же такое «путь креста»? Это не что иное, как хождение по духу. Объясняется это тем, что для хождения по духу необходимо умертвить собственные мысли, волю и любовь. Чтобы следовать интуиции и откровению духа, необходимо ежедневно нести крест.

Наверное, все духовные верующие знают что-то о рассмотренных выше функциях духа, но они не применяют это постоянно. У них бывают духовные переживания, но только изредка, так как они не разобрались во всех функциях и законах духа. Поэтому они не умеют следовать за духом постоянно. Когда они услышат эту истину, их переживания подтвердят, что это действительно так. Но, к нашему большому сожалению, они не способны переживать все это постоянно. Если бы их интуиция значительно возросла, они смогли бы всегда поступать по духу и не были бы столь подвержены влиянию внешнего мира. (Примечание: внешний мир — это все, что находится вне духа.) Многие верующие, не разобравшись до конца в законе духа, считают, что жизнь по духу беспорядочна, хаотична и неосуществима. Многие верующие принимают решение исполнять волю Божью и следовать водительству Святого Духа, показанному в духе, но при этом им не хватает дерзновения, чтобы приступать, поскольку они не уверены в надежности водительства в интуиции. Объясняется это тем, что они еще не научились понимать мысль интуиции. Они не знают, чего требуют чувства интуиции — чтобы они остановились или чтобы продолжали. Также они не знают, каково надлежащее состояние духа; в итоге они не способны получать от него постоянное водительство. Не поддерживая дух в надлежащем состоянии, они зачастую лишают его силы воздействия. Иногда они получают откровение от интуиции, но не понимают, почему оно пришло именно сейчас. Также им неясно, почему они не получают никакого откровения тогда, когда усердно ищут его. Они не знают, почему так происходит.

Они получают откровение от духа, потому что они иногда неосознанно поступают по закону духа; иной раз они не могут обрести откровения, так как их искания не соответствуют закону духа. Если бы они всегда поступали по закону духа, они бы всегда получали его водительство. Но они этого не знают. Если мы желаем получать откровение в духе, знать волю Божью и делать угодное Ему, мы не можем пренебречь законом духа. Все ощущения духа полны значения. Нам необходимо выяснить их значение, лишь после этого сможем мы действовать согласно требованиям духа и постоянно поступать по нему. В хождении по духу понимание его закона незаменимо.


Многие верующие рассматривают случайные проявления работы Святого Духа как самые чудесные переживания в их жизни. Они не рассчитывают, что у них будут такие переживания каждый день. Они полагают, что это особые события, которые случаются несколько раз за всю жизнь. Если бы они следовали за духом согласно закону духа, их жизнь стала бы превознесенной. Они, тем не менее, считают духовные переживания чем-то из ряда вон выходящим, что невозможно поддерживать постоянно, не понимая, что духовные переживания должны быть их обычными ежедневными переживаниями. Отходить от них и жить во тьме — это действительно странно.

Иногда мы, кажется, получаем какую-то мысль. Если мы умеем распознавать, мы увидим, от духа эта мысль или от души. Некоторые мысли — это горение духа, а некоторые — просто волнение в душе. Верующие должны уметь отличать их друг от друга. После небольшого исследования верующий может с легкостью отличить духовное от душевного. Поэтому он должен всегда помнить о том, как действует каждая из частей его существа. Думая, он должен знать источник своей мысли; чувствуя, он должен знать источник своего чувства; работая, он должен знать, какую силу ему использовать. Так мы узнаем, что исходит из нашего духа, и будем этому следовать. Это также удержит нас от работы в соответствии с чувствами, и мы будем осознавать, к чему относится то, что с нами происходит: к духу или к душе.

Мы знаем, что душа — это наше «самосознание». Следовательно, большая часть самосозерцания и самосознания относится исключительно к душе и является вредным. Почему? Подобное самосозерцание и самосознание побуждает верующего постоянно размышлять о себе и приводит к росту жизни его «я». Самосознание часто приносит с собой самовозвеличивание. Однако есть один вид самоанализа, который дает знание, незаменимое в духовном странствии, он позволяет верующему точно знать, где он находится и куда он идет. Вредное самосознание включает в себя гордые или приводящие в уныние мысли, почерпнутые из рассуждений о собственных успехах или поражениях. Полезный самоанализ связан только с теми рассуждениями, цель которых — выяснить источник мыслей, чувств и предпочтений. Бог желает, чтобы мы оставили самосознание, но Он не имеет в виду, что мы должны жить в мире бездумно. От чрезмерного самосознания следует отказаться, но в то же время нам надо знать с помощью Святого Духа, что происходит в нашем внутреннем существе. Поэтому необходимо пристальное наблюдение за деятельностью нашего «я».

У многих верующих, хотя они и возрождены, возникает ощущение, что у них нет духа. На самом деле дух у них есть, но они не ощущают его. У человека могут быть чувства духа, но он не знает, что эти ощущения исходят именно оттуда. Настоящая жизнь, которой следует жить каждому подлинному возрожденному верующему, — это жизнь духа. Если он готов учиться, он увидит, каково на самом деле ощущение духа. Одно можно сказать с уверенностью: внешний мир может влиять на душу, но не на дух. Например, налюбовавшись красивым пейзажем, насладившись умиротворенной природой, услышав мелодичную музыку или коснувшись многих других внешних вещей, душа может сразу прийти в волнение, проявить какие-нибудь эмоции. Но с духом так не происходит. Если дух верующего наполнен силой Святого Духа, он независим от души. В отличие от души, для деятельности которой необходимы внешние раздражители, дух может двигаться самостоятельно. Поэтому он может функционировать в любых обстоятельствах. Следовательно, если верующий действительно духовен, он может продолжать работать невзирая на то, осталось ли желание в душе или сила в теле, потому что он живет по постоянно активному духу.


Если говорить практически, то между ощущением души и интуицией духа есть ощутимая разница. Но иногда ощущение души очень похоже на интуицию духа. Бывает, что они почти идентичны, и верующим очень сложно различить их. Хотя и редко, такое случается. Кажется, что разница между ними микроскопическая. В таком случае торопливый верующий не может не ошибиться. Но если он терпеливо подождет, выясняя источник его ощущения, то в свое время Святой Дух раскроет ему истину. Если мы хотим поступать по духу, нам нельзя действовать торопливо.

Душевные верующие в большинстве своем имеют определенные наклонности. Они в основном склоняются либо к чувствам, либо к разуму. Когда у них возникает желание стать духовными и поступать по духу, они часто предаются противоположной наклонности. Это значит, что эмоциональный верующий принимает за водительство духа холодную рассудительность. Он понимает, что прежний ревностный образ жизни был душевным, поэтому он ошибочно считает свою нынешнюю рассудительность духовной. Человек, склонный к рассуждениям, принимает за водительство духа горячие чувства. Он тоже понимает, что прежний холодный образ жизни был плотским, поэтому он полагает, что нынешние его чувства духовны. К сожалению, эти два человека лишь поменялись местами, оставшись такими же душевными. Поэтому важно помнить функцию духа. Можно сказать, что поступать по духу — значит поступать по интуиции, потому что духовные знания, общение и совесть обретаются благодаря интуиции. Святой Дух использует интуицию, чтобы вести верующих. Следовательно, верующему не надо гадать, что духовно. Если он следует интуиции, этого довольно. Если он желает следовать Святому Духу, ему необходимо знать Его волю в интуиции.

Некоторые отчаянно ищут даров Святого Духа. Часто их искания — это всего лишь поиски счастья; за ними стоит их «я». Более того, если они вдруг почувствовали, что на них сошел Святой Дух, или что их телом завладела какая-то внешняя сила, или что с головы по всему их телу струится тепло, они считают, что испытали крещение Святого Духа. Святой Дух, конечно, может позволить человеку ощутить Его своими чувствами, но, если тот ищет Его согласно своим эмоциям, он только повредит себе. Это не только пробудит его душу-жизнь, но и может открыть дверь для замаскированного прихода Сатаны. Перед Богом ценно не то, что мы ощущаем Господне присутствие или любим Его своими чувствами, а то, что мы следуем за Святым Духом в своей интуиции и живем согласно тому, что Он раскрыл нам в духе. Часто мы видим, что человек, испытавший «крещение Святого Духа», продолжает жить по природной жизни, а не по духу. Чуткая интуиция для распознания духовного мира у него тоже отсутствует. Ценно только общение с Господом в духе, а не в чувствах.

Читая, что Библия говорит о функциях духа, мы понимаем, что он может быть таким же горячим, как чувства, и таким же холодным, как рассудок. Но люди, опытные в Господе, умеют различать, что — от духа, а что — от души. Если верующий не стремится истинно знать Бога в интуиции и поступать по ней, но просто строит гипотезы в разуме или, что встречается еще чаще, стремится к возбуждению чувств Святым Духом, он по-прежнему поступает по плоти, из-за чего его духовная жизнь погружается в безжизненное состояние.

Наблюдая за поведением Павла, мы лучше понимаем важность хождения по интуиции духа. Он сказал: «Но когда угодно было Богу... открыть во мне Своего Сына, чтобы я благовествовал Его среди язычников, я сразу же не стал советоваться с плотью и кровью и не пошел в Иерусалим к тем, которые стали апостолами раньше меня, а ушел в Аравию и опять возвратился в Дамаск» (Гал. 1:15-17). Откровение связано с духом. Даже когда апостол Иоанн получил вдохновение написать книгу Откровение, он получил откровение в духе (Отк. 1:10). Писания единодушно свидетельствуют, что откровение находится в духе человека.


Апостол сказал, что, когда он получил откровение в духе, познал Господа Иисуса и осознал, что Бог посылает его к язычникам, он последовал водительству в духе. Он не советовался с плотью и кровью; он больше не нуждался в мнениях, мыслях и доводах людей. Также он не пошел в Иерусалим к «духовным вождям», чтобы спросить их мнения на этот счет. Он во всем следовал водительству Святого Духа. Получив в своей интуиции откровение от Бога и поняв волю Божью, он не стал искать иных подтверждений. На его взгляд, откровения в духе достаточно, чтобы вести его, несмотря на то что в те дни благовествование Иисуса Христа среди язычников было неслыханным делом. Что касается души человека, то чем больше мы размышляем и чем больше мы выясняем мнения других людей, особенно опытных в благовествовании, тем лучше. Но Павел следовал только за духом и не интересовался мнением людей, даже самых духовных апостолов.

Таким образом, нам надо следовать не словам духовных людей, а прямому водительству Самого Господа в нашем духе. Значит ли это, что слова людей духовно зрелых не нужны? Нет, они весьма полезны. Их замечания и учения хороши, но нам все равно надо тщательно обдумывать их, чтобы разобраться, от Бога ли их говорение; нам все равно надо получать от Господа личные указания. Когда мы не уверены, действительно ли побуждение в нас является откровением духа, тогда учения людей с глубоким опытом в Господе очень полезны. Но если мы, подобно Павлу, уверены, что откровение — от Бога, нам не стоит советоваться с апостолами, даже если бы они жили в наши дни.

Если мы прочитаем контекст этих стихов, мы увидим, что для апостола очень важным было то, что его благовестие строилось на откровении, а не на учении других апостолов. Это существенный момент. Мы должны черпать свое благовестие не из выступления какого-то человека, не из чтения какой-то книги и не из каких-то умозаключений. Если наше благовестие основано не на Божьем откровении, оно лишено какой-либо духовной ценности. Сегодня молодые верующие подчеркивают, что надо учиться у наставника, а духовно зрелые верующие подчеркивают, что надо передавать следующему поколению правильное вероучение. Они не знают, что все это духовно бесполезно. Все, во что мы верим, что мы проповедуем и что у нас есть, равно большому нулю, если оно основано не на откровении. Верующий может получить от разума другого человека замечательные мысли, но при этом его дух останется нищим и пустым. Разумеется, мы не ожидаем некоего нового благовестия, и мы не презираем говорения других служителей Божьих, поскольку Библия ясно указывает, что пророчества уничижать нельзя. Тем не менее мы должны знать, что откровение совершенно незаменимо.

Без откровения все сказанное нами тщетно. Мы должны обрести откровение о Божьей истине в нашем духе, тогда наша проповедь даст духовные результаты. В противном случае полученное от других снабжение все равно окажется бесполезным. Для каждого Господнего работника откровение в духе должно занимать высочайшее положение. Это первейшее требование к работнику. Только так можем мы выполнять духовную работу и следовать духу. Сегодня слишком многие работники полагаются на свой интеллект и мышление. Даже верующие чистейшей веры, скорее всего, принимают истину только в своем разуме. Все это мертвые дела. Давайте спросим себя, откуда идет наша проповедь: от Божьего откровения или от человека?


НАПАДКИ САТАНЫ

Поскольку наш дух, будучи органом для общения между Святым Духом и верующими, столь важен, не удивительно, что Сатана крайне недоволен, когда верующие узнают о функциях духа и начинают поступать по нему. Его цель — заставить верующих жить в душе и «угашать Духа». Он может наполнить их тело множеством странных ощущений, а их разум — блуждающими мыслями. С помощью этих ощущений и мыслей он может сковать духовные чувства верующих, чтобы те, окончательно запутавшись, перестали различать, что действительно от духа, а что от души. Ему известно, что верующий обязан понимать чувство духа, чтобы стать победоносным. (Как жаль, что многие верующие даже не догадываются об этом!) Поэтому он изо всех сил нападает на их дух.

Итак, давайте повторим: в духовной войне верующему нельзя поступать по своим собственным чувствам или каким-то внезапным мыслям. Не думайте, что, если вы покрыли какое-то дело молитвой, оно не может быть неправильным. Многие верующие считают, что все мысли, возникшие у них во время молитвы, даны Богом. Это заблуждение. У них, похоже, сложилось впечатление, что молитва может сделать работу непогрешимой. Они думают, что любая работа, выполненная через молитву, безошибочна. Они, однако, не понимают, что искать Божью волю — это одно, а знать ее — это другое. Более того, волю Божью мы узнаем не в разуме. Он наставляет нас в духе.

Сатана использует не только ощущения и мысли, чтобы заставить верующих жить душой и не поступать по духу; у него имеются и другие ухищрения, намного худшие. Если ему удастся с помощью ощущений и мыслей заставить верующего жить во внешнем человеке, он сделает еще один шаг и выдаст себя за дух внутри верующего. Достигает он этого, во-первых, захватывая положение внутри верующего и, во-вторых, генерируя множество ощущений. Если верующий их не отвергает, они могут закрепиться в нем. Вскоре они преодолеют функцию духа или заглушат его чувство. Если верующий не подозревает о тактике врага, функционирование его духа может быть приостановлено. Следуя за этими обманчивыми ощущениями, верующий по-прежнему считает, что он следует за духом. Когда чувство духа замирает и Сатана начинает обманывать, верующий решает, что Бог ведет его через его обновленный разум. Из-за того что он не использует свой дух, тайное действие Сатаны будет трудно различить. Как только дух прекращает работать, никакое взаимодействие со Святым Духом невозможно и все Божье оказывается удаленным. Если верующий следует внезапным мыслям и ощущениям ложного духа, он поступает исключительно по плоти и душе и у него не остается никакой подлинной духовной жизни.

Если верующий так и пребывает в неведении, Сатана будет нападать на него еще яростнее. Он сделает так, что верующий лишится ощущения Божьего присутствия, и скажет ему, что подобные чувства ему и не требуются, поскольку он живет верой. Он сделает так, что верующий будет испытывать беспричинные мучения, и скажет ему, что тот страдает со Христом в духе. В таком состоянии верующий будет обманут Сатаной с помощью этого фальшивого духа и начнет фактически следовать его воле. Такие переживания распространены среди духовных (но при этом не бдительных) верующих.

Духовный верующий должен обладать духовным знанием, чтобы все его поведение и действия соответствовали его духовной рациональности. По этой причине он ничего не делает по импульсивным эмоциям, потрясениям или внезапным мыслям в разуме. Он не имеет права торопиться или спешить. Он может сделать что-то, только осознав, что это дело от Бога, на основании наблюдения духовными глазами и понимания духовной интуицией. Ничто не должно делаться на основании импульса, ощущения или внезапной мысли. Решения должны приниматься только после тихих, спокойных расчетов и взвешиваний.

Самое важное в жизни верующего, следующего за духом, — это исследовать и проверять. В своей духовной жизни он не должен оставаться в неведении: все, что с ним происходит, будь то мысли или ощущения (и радостные, и печальные), должно быть тщательно изучено с целью выяснить, кто его источник: Бог, Сатана или собственное «я». Каждый верующий по природе склонен расслабляться. Он относится ко всему, что случается с ним в течение дня, крайне легкомысленно; часто он даже принимает все подстроенное Сатаной. Он не исследует, но Библия велит нам «все испытывать» (1 Фес. 5:21). Сила и качества духовного верующего приходят оттого, что они «толкуют духовное духовными словами» (1 Кор. 2:13). На языке оригинала слово «толковать» означает «сравнивать», «проверять», «сопоставлять» и «судить». Эту силу могут обрести все духовные верующие. Святой Дух дает им эту силу для того, чтобы в их жизни ничего не происходило без последующей проверки. В противном случае жить жизнью, не подверженной влиянию злых духов, очень трудно.


ОБВИНЕНИЯ САТАНЫ

У Сатаны есть еще один способ напасть на верующего, который усердно следует водительству интуиции в духе. Он принимает вид совести верующего и обвиняет его. Чтобы поддержать совесть непорочной, верующий с готовностью принимает ее обвинения и устраняет все, что она осуждает. Враг использует такое желание верующего, чтобы обвинять его, в результате чего верующий принимает его ложь за обвинение своей совести, теряет покой, изнемогает от постоянной борьбы с проблемами и лишается дерзновения, чтобы идти дальше.

Духовные верующие должны знать, что Сатана обвиняет нас не только перед Богом, но и внутри нас. Внутреннее обвинение тревожит верующего, он думает, что сделал что-то не так и заслуживает наказания. Сатана осознает, что верующему для продвижения в его духовном странствии необходимо дерзновение. Поэтому, подделывая чувство обвинения в совести верующих, он заставляет их поверить, что они согрешили и, следовательно, потеряли общение с Богом. Проблема верующих заключается в том, что они не умеют отличать обвинение злого духа от осуждения совести. Часто они опасаются, что примут осуждение совести за обвинение злого духа и в результате ослушаются Бога. Но если они не учтут внутреннего голоса, он будет звучать все сильнее и сильнее, пока не станет неконтролируемым. Следовательно, духовные верующие не только должны быть готовы подчиниться упрекам совести, они также должны уметь отличать их от обвинений злого духа.

Иногда обвинение злого духа связано с грехом верующего, который действительно имел место. Но иногда верующий не согрешил, а злой дух заставляет его чувствовать себя грешным. Если верующий действительно согрешил, он может сразу же исповедаться перед Богом и просить Его об очищении драгоценной кровью (1 Ин. 1:9). Если обвинение продолжается, это, скорее всего, голос злого духа.

Верующий может определить, действительно ли он совершил ошибку и его упрекает совесть или же его обвиняет злой дух. Для этого надо выяснить, питает ли он к греху искреннее чувство ненависти. Прежде чем он решит, кто ему говорит — совесть или злой дух, ему надо обязательно задать себе такой вопрос: «Действительно ли я не прав в этом деле? Готов ли я удалить его и исповедать мой грех?» Если он искренне желает следовать воле Божьей и ненавидит грех, то, подчиняясь голосу обвинения, он может быть дерзновенным, потому что он не оказывает Ему неповиновение намеренно. Решив исполнять Божью волю, он должен тщательно исследовать, было ли данное дело совершено им. Он должен четко представлять себе и быть уверенным в том, что это его дело, так как часто злой дух обвиняет его в посторонних вещах. Если это действительно его дело, надо разобраться, действительно ли это ошибка. Только когда с помощью учения Библии и водительства интуиции он в полной мере осознает свою ошибку, от него требуется исповедовать свои грехи Богу. В противном случае, даже если он не совершил никакого греха, Сатана заставит его страдать, как будто он действительно согрешил.

Злой дух может дать человеку самые разные ощущения. Он может заставить человека чувствовать себя радостным или печальным. Он может заставить его чувствовать, будто у него все в порядке или же будто он совершает огромную ошибку. Тот факт, что верующий чувствует себя хорошо, еще не означает, что у него действительно все в порядке. Часто, когда он думает, что все в порядке, он на самом деле не прав. И наоборот, когда он считает себя неправым, дело обстоит не так. Ему, может быть, это только кажется; никаких ошибок он не совершал. Какие бы ощущения не возникали у верующего, ему следует точно выяснить истинное положение дел, чтобы решить, согрешил он или нет. Что касается обвинений, он должен занять нейтральное положение. Прежде чем предпринять какие-либо шаги, надо определить источник обвинения. Если он еще не уверен, упрек ли это Святого Духа или же обвинение злого духа, ему следует не волноваться, а терпеливо подождать свидетельств. Если это от Святого Духа и он искренне желает удалить проблему, то нынешняя задержка — это не бунт, а неуверенность. Верующий должен однозначно отвергать исповедь грехов, к которой его побуждает внешняя сила, поскольку враг часто использует эту стратегию.

Подлинное самоосуждение, вызванное Святым Духом, освящает нас; Сатана стремится просто обвинить нас. Его осуждение побуждает нас обвинять себя. Единственная его цель — причинить нам страдания. Более того, если духовный верующий примет его первое обвинение, Сатана также даст ему ложное чувство мира, так что верующий перестанет сожалеть о своих действительных ошибках. Это нанесет ему большой урон. Когда дело касается упрека совести, то после исповеди и просьбы об очищении кровью все будет в порядке. Но обвинения врага и после удаления проблемы не прекращаются. Замечания совести ведут нас к драгоценной крови, но из-за обвинений злого духа мы унываем и считаем себя неисцелимо больными. Цель Сатаны в этих обвинениях — заставить нас думать, что «раз совершенными нам все равно не стать, так уж лучше пустить все на самотек».

Иногда обвинения Сатаны добавляются к упреку совести. Есть грех, и не только совесть осуждает его, но и злой дух тоже обвиняет за него. После того как верующий покорится воле Святого Духа, этот голос все равно не прекращается. В этой связи крайне необходима твердая решимость верующего полностью отделиться от греха, не оставляя злому духу никаких оснований для обвинений. Кроме того, нам надо научиться отличать укор Святого Духа от обвинений злого духа и понимать, когда мы слышим просто обвинение злого духа, а когда осуждение совести и обвинение злого духа вместе. На самом деле, каким бы ни был грех, если это действительно грех, после того как мы его отвергли и попросили об очищении драгоценной кровью, упреки Святого Духа прекращаются.


ДРУГИЕ ОПАСНОСТИ

Ведя жизнь хождения по духу, духовные верующие должны знать и о других опасностях, кроме разных масок Сатаны и его нападок. Часто наша душа по собственной инициативе (без обмана со стороны злого духа) дает нам какое-то чувство, побуждающее нас к действию. Верующий должен знать, что ощущения есть у его тела, ощущения есть у его души и ощущения есть у его духа. Не все ощущения исходят из духа. Поэтому чрезвычайно важно не спутать ощущения из души или тела с интуицией духа. В своей повседневной жизни верующий должен узнавать интуицию и отличать ее от всего остального. Осознав важность следования за интуицией, верующему очень легко забыть о том, что не только дух, но и другие его части имеют ощущения, и из-за этого впасть в заблуждение. Жить подлинной духовной жизнью не так трудно, как это кажется; на самом деле это довольно легко. Тем не менее это не настолько просто, как считают некоторые, так как существуют отдельные сложные участки.

Мы сталкиваемся с двумя сложностями: во-первых, мы принимаем за интуицию духа другие ощущения; во-вторых, мы неправильно понимаем значение интуиции. Эти сложности встречаются в нашей повседневной жизни довольно часто. Поэтому нам так необходимо учение Библии (но не стоит искать «учения», открывая Библию наугад и читая первый попавшийся стих). Чтобы проверить, идут ли внутреннее побуждение и намеченные действия от Святого Духа, нужно посмотреть, согласуются ли они с учением Библии. Святой Дух не может вдохновить пророков написать Святое Слово одним образом, а в нас двигаться по-другому. Он не может разрешить нам то, что запрещал другим людям. Интуиция нашего духа должна подтверждаться учениями Библии. Если мы будем следовать только интуиции, без Библии, мы непременно заблудимся. Откровение Святого Духа, которое мы ощущаем в своем духе, совершенно соответствует откровению Святого Духа в Библии.

Наша плоть любит везде показывать свою силу. Поэтому, даже следуя учениям Библии, мы должны остерегаться ее вмешательства. Нам известно, что Библия полностью раскрывает помыслы Святого Духа. Поэтому у нас создается впечатление, что, если мы всецело следуем Библии, мы, несомненно, соответствуем желанию Святого Духа. Вовсе не обязательно. Часто верующий использует свои природные умственные способности для исследования библейских доктрин и, разобравшись в них, решает поступать согласно им. В таком случае существует опасность, что мы постигаем и осуществляем что-то с помощью плотской силы. Хотя понятое и сделанное нами полностью соответствует Библии, мы ни в чем не полагались на Святого Духа. Напротив, все происходило в сфере плоти. Не только намерение Святого Духа, усвоенное нашим духом, должно проверяться Библией, но и Писание, понятое нами, должно исполняться с помощью нашего духа. Надо осознавать, что даже в вопросе следования Библии наша плоть желает быть первой. У духа есть не только интуиция, но и сила. Если понятые нашим разумом доктрины выполняются не с помощью духа, они не имеют никакой духовной ценности.


Еще один вопрос требует нашего внимания. Очень опасно чрезмерно жить своим собственным духом или чрезмерно поступать по своему собственному духу. Хотя Библия уделяет большое внимание собственно духу верующего, не стоит впадать в крайность. Дух верующего важен потому, что в нем обитает Святой Дух. Мы живем и поступаем по духу потому, что в нем обитает Святой Дух, который через дух извещает нас о Своей воле. Водительство и ограничение, которые мы понимаем, — это водительство и ограничение Святого Духа. Поскольку Святой Дух движется через наш дух, когда мы обращаем на него внимание, мы уделяем внимание органу, который может использовать Святой Дух. Однако существует опасность того, что, уяснив работу и функцию человеческого духа, мы начнем полагаться исключительно на него и забудем, что он является просто слугой Святого Духа. За водительством для вхождения во всякую истину мы обращаемся не к своему духу, а к Святому Духу. Надо осознавать, что без Святого Духа человеческий дух так же бесполезен, как остальные части нашего существа. Никогда не меняйте местами человеческий дух и Святого Духа. Мы так много и подробно говорили о человеческом духе лишь потому, что верующие сегодня почти ничего не знают о его функциях. Это не значит, что положение Святого Духа в верующем ниже положения человеческого духа. Необходимо понимать человеческий дух, чтобы лучше повиноваться Святому Духу и превозносить Его.

Это во многом связано с получением водительства. С самого начала наделение Святым Духом предназначается для всего Тела Христова. Обитание Святого Духа в конкретном верующем обусловлено тем, что Он обитает во всем Теле Христовом, а верующий является членом Тела. Работе Святого Духа присущ совокупный характер (1 Кор. 12:12). Он ведет отдельных людей, потому что Он ведет все Тело. Действия одного члена влияют на все Тело. Водительство Святого Духа в нашем духе должно быть связано с другими членами. Все духовное водительство — это водительство Тела. Поэтому, имея личное водительство в нашем духе, мы должны искать доказательств, подтверждений и одобрений со стороны духа двоих-троих других членов. В духовной работе нельзя пренебрегать подобными действиями во взаимосвязи с Телом. Значительная доля неудач, борьбы, ненависти, разделений, позора и боли вызвана тем, что некоторые верующие (с добрыми намерениями) действовали отдельно от других, согласно своему духу. Таким образом, все верующие, следующие духу, обязаны выяснять, исходит ли их водительство от Святого Духа во взаимосвязи с духовным Телом. Наши дела, работа, вера и учение должны быть взаимосвязаны с другими членами.

Во время своего последнего путешествия в Иерусалим апостол Павел допустил именно эту ошибку. Бог позволил Своему лучшему апостолу ошибиться, чтобы научить нас. Несмотря на эту ошибку Бог милостиво покрыл его. Только в результате этой ошибки Павел мог свидетельствовать в Риме и написать так много Посланий. Павел считал, что он шел по влечению духа (Деян. 20:22), но Библия говорит, что ученики в Тире убеждали его не ходить туда (Деян. 21:4). Хотя, как мы знаем, Бог проявил особую милость и покрыл ошибку апостола, все-таки нам надо видеть принцип Божьего водительства — оно дается не только отдельному человеку, но и через совокупное Тело. Верующий должен понимать, когда ему следует идти самостоятельно невзирая на советы других, а когда нужно прислушаться к своим братьям.

В заключение можно сказать, что по обеим сторонам духовного пути существует множество ловушек. Из-за крохотной небрежности верующий может потерпеть поражение. Мы не можем срезать угол. Усвоив что-то, мы убережемся от одной ошибки, но знание не может помочь в каждом случае. Напротив, нам предстоит все испытать лично. Наши предшественники только указывают на ожидающие верующих опасности, чтобы спасти нас от падения. Но не думайте, что какие-то методы сократят ваше путешествие по духовному пути. Если вы верно следуете за Господом, вы совершите меньше ненужных ошибок.
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ГЛАВА ВТОРАЯ

ЗАКОНЫ ДУХА

Верующий должен научиться распознавать ощущение духа, так как это первое условие хождения по духу. Если он не понимает, где ощущение духа, а где чувство души, он не сможет поступать по духу. Когда мы голодны, мы знаем, что нам надо поесть. Когда нам холодно, мы знаем, что нам надо одеться. Наши ощущения указывают на наши нужды и потребности. Человек должен уметь толковать ощущения своего тела — только тогда он сможет удовлетворить его потребности в физических вещах. Так же и верующий должен распознавать ощущения в своем духе — что они означают, чего они требуют и как эти требования исполнить. Только зная ощущения своего духа, сможет верующий поступать по духу.

Существует несколько моментов относительно законов духа, которые нам необходимо знать. Из-за того что мы не понимаем их и важности ощущений духа, часто, когда дух выражает какое-либо желание, мы не подозреваем о нем. Так как мы не видим множества вещей, исходящих из духа, дух теряет свое положение в нашей повседневной жизни. Узнав, что у духа есть функции интуиции, общения и совести, мы должны еще научиться узнавать его работу и поступать по нему. Когда мы наполнимся Святым Духом, наш дух, разумеется, станет очень активным. Если мы будем пренебрегать им, мы понесем большой ущерб. Очень важно выработать в себе привычку исследовать движение духа. Мы должны осознавать его деятельность лучше, чем деятельность своего разума.

ТЯЖЕСТЬ ДУХА

Дух необходимо поддерживать в очень свободном состоянии. Он всегда должен быть очень легким, как бы парящим в небесах. Только тогда жизнь сможет расти, а работа — продолжаться беспрепятственно. По этой причине верующий должен понимать значение духовной тяжести. Часто он ощущает, что его дух подавлен и несвободен; на него как бы давит тысячекилограммовый вес. Все поиски причин этой тяжести ни к чему не приводят. Более того, эта тяжесть часто наваливается на верующего незаметно. Такая тяжесть является средством, которое использует враг для подавления духовных верующих, он крадет их радость и легкость, так что они не могут продолжать работу со Святым Духом и, как следствие, теряют свою духовную полезность. Если верующие не понимают, что является источником этой тяжести и цели подавления их духа, они не могут справиться с ней, чтобы сразу же восстановить свой дух до нормального состояния.

У верующих возникают вопросы о причине таких ощущений. Они думают, что это что-то естественное или случайное. Они легкомысленно допускают подавление своего духа. Часто верующие не обращают внимания на эту тяжесть и продолжают свою работу. А дела при этом идут все хуже и хуже. Они не осознают, что враг «водит их за нос» с помощью этой тяжести. Часто Бог хочет использовать их, но из-за этой тяжести они не способны исполнить Божью работу. В условиях такого подавления духовные чувства притупляются. Вот почему Сатана и злые духи сосредотачивают свои усилия на отягощении духа верующих, чтобы украсть их свободу. К сожалению, многие верующие не осознают, что эта тяжесть исходит от Сатаны, и, даже осознавая это, они мирятся с ее присутствием, не отвергают ее.

Если верующие будут носить эту тяжесть в себе, они потерпят неудачу. Если утром они обнаружат в себе эту тяжесть и не удалят ее, они будут терпеть поражение в течение всего дня. Свободный дух — это основа победы. Чтобы сражаться с врагом и жить Божьей жизнью, нам необходим ничем не связанный дух. Если в духе верующего есть хоть какое-то давление, он утратит силу своей проницательности и подлинное водительство от Бога. Когда дух подавлен, это влияет на разум, а когда разум перестает работать нормально, все останавливается или выходит из строя.

Таким образом, как только вы ощущаете давление, или тяжесть, в духе, самое важное — немедленно устранить ее. Нельзя допускать, чтобы это состояние затягивалось. Если вы миритесь с ней, вы пострадаете, а тяжесть будет давить больше. Если вы не пытаетесь удалить ее, то через какое-то время вы привыкнете к ней и вообще забудете о том, что ее надо удалить. Незаметно для вас эта тяжесть станет частью вашей жизни. Вы решите, что все духовные вещи слишком тяжелы, а движение по духовному пути невероятно трудно. Если вы не избавитесь от такой тяжести в первый раз, то следующий раз ей будет проще вернуться к вам. Чтобы справиться с ней, надо немедленно прекратить все свои дела и oбратить внимание на требования духовных ощущений. Нужно сразу же отвергать эту тяжесть и отказываться от нее с помощью упражнения своего духа. Иногда, чтобы противостать этой тяжести, требуется сказать ей слово. Иногда ее можно отвергнуть с помощью молитвы, употребляя духовную силу. Если вы это сделаете, злые духи не смогут отягчить ваш дух.

Однако остается еще один необходимый шаг: надо удалить причину этой тяжести. Если причину не удалить, вес останется. Поэтому, отвергая работу врага, вы должны в то же самое время отвергать причину его работы. Сделав это, вы вернете себе отданную врагу территорию. Если у вас есть сила проницательности, вы увидите, что вы потерпели неудачу из-за того, что в какой-то момент и при каких-то обстоятельствах вы отказались взаимодействовать с Богом. Когда такое происходит, у врага появляется возможность взвалить на вас тяжесть. Эту территорию необходимо вернуть. Вам надо отвергнуть причину работы врага, которая появилась в результате вашего непослушания Богу. Если вы сделаете это, враг побежит.


ЗАКУПОРИВАНИЕ ДУХА

Дух требует, чтобы душа и тело были органами для его выражения. Дух подобен хозяйке дома: домоправитель и слуга должны выполнять желания хозяйки. Дух также подобен электричеству: чтобы оно выражало свет, ему необходима нить накала. Если душа и тело пострадали от нападения злых духов и стали ненормальными, дух будет закупорен и лишен выходов наружу. Врагу известна важность духа. Он часто работает в душе и теле верующего, выводя их из строя, чтобы лишить дух органов для его выражения. Из-за этого дух теряет свое победоносное положение.

Когда это происходит, разум подвергается нападению и приходит в замешательство. Чувства ощущают одиночество и печаль. Воля становится усталой и безжизненной, не способной направлять человека. В теле чувствуются слабость или лень. Если тело и душа верующих подвергнутся нападению и верующие не противостанут этому немедленно, их дух окажется закупоренным; они не смогут энергично сражаться с врагом и сохранять свое победоносное положение.

Верующий, дух которого закупорен, теряет свою энергию. Он выглядит робким и замкнутым и не желает ничего делать на людях. Он предпочитает отступить в тыл и не выставлять себя напоказ. Он считает, что это его озарение, но на самом деле это закупоривание духа. Когда он читает Библию, у него нет сил. Когда он молится, у него нет слов. Когда он размышляет над своими духовными переживаниями, они кажутся ему бессмысленными, а порой и глупыми. Когда он проповедует, он не видит в этом никакого толку и считает, что он просто делает доклад. Если он останется в таком состоянии, он подвергнется дальнейшим нападениям и будет заглушен окончательно. Это будет продолжаться до тех пор, пока Бог не вмешается через других людей или же через его собственную молитву. Если верующий не обладает соответствующим знанием, он зайдет в тупик. Обычно он не пытается выяснить причину происходящего и просто мирится с ним. Строго говоря, у каждого духовного переживания и ощущения есть причина. Нам необходимо внимательно изучить ее и не оставлять ее без внимания.

Подобные переживания происходят при закупоривании духа. Находящиеся снаружи духа душа и тело оказались замкнутыми, и у духа нет возможности выразиться. Сатана заточил и запер дух в темнице, так что душа лишена водительства духа. Как только все то, что закупоривало дух, будет удалено, все двери откроются, и к верующему вернется его прежняя легкость.

В таких ситуациях верующему очень важно упражняться в том, чтобы говорить громко. Он должен упрекать врага, и он должен громким голосом провозглашать победу креста и поражение врага. Он должен твердо противостоять работе врага в своей душе и теле. Его воля должна подкреплять каждое его слово и активно отвергать все, что закупоривает его дух. Другой способ — это молитва. Часто именно с помощью молитвы верующим удается устранить все преграды. Но в этих обстоятельствах молиться надо громко. Лучшая молитва — это призывать победоносное имя Господа Иисуса и противостоять всем нападкам врага. Также следует упражнять свой дух и направлять его силу на то, чтобы распахнуть двери для его выхода наружу.


ОТРАВЛЕНИЕ ДУХА

Злые духи могут отравить дух верующего. Именно это производят огненные стрелы врага. Он может пустить их прямо в дух верующего. Он может пустить в его дух стрелы тоски, печали, грусти, скорби и уныния, делая его «скорбящим духом» (1 Цар. 1:15). «А пораженный дух — кто может подкрепить его?» (Прит. 18:14). Таким образом, это сильно влияет на человека. Чувствуя грусть, верующий думает, что это его чувство, что эта грусть вполне естественна. Он не пытается выяснить ее причину или противостать ей. Он принимает все, с чем он сталкивается, безмолвно и безропотно. Мы должны помнить, что это очень опасно. Нельзя принимать мысли небрежно или позволять чувствам проникать в нас извне. Если мы хотим поступать по духу, нам нужно во всем быть бдительными; необходимо изучать свои мысли и чувства и выяснять, откуда они в нас появились.

Иногда Сатана делает наш дух черствым, упрямым, узким, эгоистичным, необузданным и непокорным. Как следствие, такой дух не может взаимодействовать со Святым Духом и исполнять Божью волю. Мы теряем всю свою любовь к людям и всю свою мягкость, сочувствие и внимание к слабостям других. Когда такое случается, Святой Дух не может использовать нас в значительной степени; мы лишаемся широты Господа и загоняем себя в какие-то рамки.

Иногда враг помещает в верующих дух непрощения. Этим ядом верующие отравляются чаще всего. Можно сказать, что это вызывает большую часть неудач среди духовных верующих. Непримиримость и жажда мести являются наиболее смертоносным ядом для духовной жизни. Даже пострадав от него, верующий, как правило, не понимает, что произошло, он не осознает, что этот яд дан Сатаной. Вместо этого он полагает, что именно он ненавидит других и что устранить это невозможно.

Иногда Сатана делает верующих узкими. Он заставляет их загонять себя в какие-то рамки и отделяться от других. Если верующие не понимают, что церковь — это Тело Христово, и создают собственную маленькую группку из тех, кто их наиболее интересует, это признак того, что их дух сжался и стал узким. Духовный верующий считает Божье дело своим делом и всю землю — предметом своей любви. Если его дух открыт, то повсюду течет река жизни. Но если он становится узким, он превращается в помеху для Божьей работы и сокращает собственную полезность. Если его дух недостаточно велик, чтобы вместить всех Божьих детей, это значит, что его дух отравлен.

Иногда Сатана делает дух верующих гордым. В результате они начинают чем-то хвалиться, сами себя уважать и сами себя ценить. Сатана внушает им, что они наделены особыми способностями, что они очень важны и ценны в Божьей работе. Такой дух также вызывает множество неудач верующих. «Погибели предшествует гордость, и падению надменность» (Прит. 16:18).

Злые духи вводят подобные вещи в дух верующих наряду с другим ядом. Если верующие не противостанут им сразу, они быстро превратятся в дела плоти. Если верующие умеют жить в духе, эти вещи так и останутся только ядом Сатаны, они не смогут превратиться в грех плоти. Но если верующие не противостанут им, но вместо этого подсознательно примут их, они вскоре превратятся в грехи плоти.


Если дух отравлен и с ядом ничего сразу же не сделано, он вскоре превратится в грехи в духе. «Господи! хочешь ли, мы скажем, чтобы огонь сошел с неба и истребил их, как и Илия сделал? Но Он, обратившись к ним, запретил им и сказал: не знаете, какого вы духа» (Лк. 9:54-55). Очень важно, какой у нас дух. Часто наш дух возбужден Сатаной, но мы об этом не знаем. Если заблуждается дух, то заблуждается все наше существо.

Рассматривая опыт двух учеников, мы видим, что неверный дух легко проявляется в наших словах. Но, наверное, сами слова показывают не так много, как тон, которым они сказаны. Иногда слова бывают правильными, а тон нет. Если мы хотим побеждать, мы должны обращать внимание на тон, которым мы говорим. Как только злые духи коснутся нашего духа, наш тон потеряет свою мягкость. Все грубые, резкие и несдержанные голоса исходят не от Святого Духа. Напротив, это знак того, что люди, говорящие так, были возбуждены сатанинским ядом.

Как мы обычно говорим? Размышляя о других людях, можем ли мы говорить без осуждения? Может быть, то, что мы говорим, правильно, но за этими правильными словами таится дух критики, осуждения, гнева и зависти. Нам следует говорить истину в любви. Если наш дух чист и кроток, мы можем говорить истину. Но если за нашими словами стоит дух осуждения, то мы совершаем грех. Грех — это не только поступок, но и состояние. Очень важно, какой дух стоит за всеми нашими делами. Часто мы работаем для Бога или человека и в то же самое время совершаем грех. Работа выполнена, но за нею кроется дух нечестия, нежелания или недовольства.

Необходимо поддерживать свой дух в сладком и нежном состоянии. Наш дух должен быть чистым и незамутненным. Видим ли мы, что неверный дух — это грех? Когда враг нападает на наш дух? Когда он отравляет его? Если мы знаем об этих грехах, готовы ли мы с кротостью устранить их? Обнаружив резкость в своем тоне, мы должны немедленно остановиться. Нам следует сразу же сказать: «Я хочу повторить то же самое, но чистым духом. Я хочу противостать врагу». Если мы не желаем признать перед нашими братьями, что мы не правы, то грех останется в нашем духе. Верующим нужно научиться охранять свой дух от раздражения, которое посылает враг, и поддерживать свой дух сладким и мягким.

Верующий должен всегда иметь щит веры, чтобы гасить все огненные стрелы лукавого. Это значит, что ему нужно использовать живую веру, чтобы отражать нападения врага, и полагаться на Божью защиту. Вера — это наш щит, а не клещи. Она предназначена для угашения, а не для извлечения огненных стрел.

Если в верующих попали стрелы, верующим необходимо сразу же удалить причину этих огненных стрел и занять оборонительное положение. Они должны немедленно отвергнуть все, что исходит от врага, и молиться о Божьем очищении.


УНЫНИЕ ДУХА

Верующие испытывают уныние в своем духе в основном тогда, когда они смотрят внутрь, на себя. Также это может быть обусловлено тем, что душа-жизнь продолжает функционировать, она так и не была замещена. В результате они рассматривают все переживания как свои собственные. Другая возможная причина — вторжение силы тьмы или даже молитва и поклонение, которые сосредоточены на самом верующем. Если дух верующего направлен не наружу, а внутрь, Божья сила немедленно прекращается. Если они сразу же не покончат с таким самосозерцанием, они очень скоро окажутся в окружении души.

Иногда дух начинает потакать душе. Это происходит, когда верующих обманывают злые духи. Они дают верующим разнообразные ощущения в их теле и странные радостные переживания. Если верующие не бодрствуют, они подумают, что все это — от Бога, и подсознательно начнут жить в мире ощущений, притягивая дух к душе.

Иногда верующие обманываются, а их дух приходит в уныние, когда они не понимают, какое положение занимает Христос. Святой Дух обитает в них для того, чтобы раскрывать им Христа, который сидит на престоле. Деяния и Послания к Ефесянам и Евреям ясно указывают на сегодняшнее положение Христа в небесах. Дух верующих соединен с небесным Христом, но они по неведению обращаются внутрь себя и ищут Христа там. Они пытаются соединиться со Христом внутри себя. Из-за этого их дух не может возвыситься над облаками, и они впадают в подавленность и оказываются в сфере души.

Одним словом, из-за такой деятельности верующие остаются в жизни ощущений вместо жизни духа. Верующие должны осознавать, что, до того как они стали духовными, они практически не жили в духе, поэтому враг не особо досаждал им своими подделками. Но после того как они пережили наполнение своего духа силой Святого Духа, им открылся новый мир. Это мир, которого они раньше никогда не знали. В нем таится одна опасность. Работа Сатаны направлена на то, чтобы помешать верующим вести жизнь в духе, поскольку такая жизнь очень ему вредит. Его тактика состоит в том, чтобы увлечь и пленить верующих ощущениями души и тела, внушая им, что это духовные переживания, к которым надо стремиться.

Многие верующие начали духовную жизнь. Но поскольку они не понимают законов духа, они терпят поражение. Сатана может дать им любые физические ощущения и сверхъестественные переживания. Если верующие полагаются на внешние сверхъестественные явления или духовные переживания в своих чувствах, они столкнутся со многими препятствиями в духовной жизни внутри их духа. Когда это произойдет, они будут жить во внешней душе или в теле, что помешает находящемуся в самой их глубине духу работать вместе с Богом. При таких обстоятельствах душа и тело, безусловно, будут снова возвышены, они обретут превознесенное положение, а дух в конечном итоге погрузится на самое дно.

Когда дух приходит в уныние, его ощущения подавляются. По этой причине многие духовные верующие часто ощущают, что их дух куда-то пропал. Когда душа и тело занимают слишком важное положение, когда весь человек живет посредством ощущений, тогда душа и тело испытывают резкое чувство подавленности, мучения и раздвоенности. Когда это происходит, ощущения человека вытесняют работу духа, и ощущения духа оказываются погребенными под мощными чувствами души и тела. В результате вся духовная жизнь и работа замирают. Если это продолжается длительное время, человек становится совершенно падшим, и им даже могут завладеть злые духи.

Следовательно, мы должны отвергать все, что убивает ощущения духа. Необходимо отвергать неудержимый смех, глубокую грусть и все интенсивные сигналы тела. Тело должно быть совершенно спокойным. Если мы ощущаем сверхъестественные вещи или если мы чрезмерно чувствительны к естественным вещам, значит что-то не в порядке. Из-за этих явлений разум начинает поступать по телу, а не по духу. Нельзя допускать ничего, что мешает нам узнавать мельчайшие ощущения в духе.

Когда дух приходит в уныние, душа окружает дух и начинает контролировать его. Поэтому верующий должен поддерживать свой дух повернутым наружу; дух не должен разворачиваться внутрь себя. Необходимо понимать, что если дух верующего не повернут наружу, в сторону нападения Сатаны, то Сатана нападет на дух и повергнет его в уныние. Только когда дух верующих вытекает наружу, Святой Дух сможет через их дух распространяться Своей жизнью на других людей. Если верующие поворачиваются внутрь себя и подавляют свой дух, поток Святого Духа немедленно наталкивается на препятствие. Переливание и выплескивание наружу Святого Духа происходит через дух верующих. Если верующие поворачиваются внутрь и подавляют свой дух, жизнь Святого Духа не может вытекать из них.

Таким образом, верующие должны знать причину любого уныния в своем духе и уметь восстановить его изначальное состояние. Как только верующий отмечает какое-либо истечение из своего духа, он должен понимать, что его дух болен и что ему срочно необходимо лечение.


ЗАБОТА ДУХА

Существует разница между заботой духа и тяжестью духа. Тяжесть духа исходит от Сатаны, и его цель — причинить верующим страдания; Сатана использует эту тяжесть, чтобы подавить их. Но забота духа исходит от Бога. Ее цель — сообщить верующим волю Божью и обеспечить их взаимодействие. Единственная цель тяжести духа — подавить. Поэтому она бесполезна и бесплодна. Забота духа — это забота от Бога, и ее цель — побудить человека работать, ходатайствовать и проповедовать за Бога. Такая забота имеет назначение, причину и пользу. Верующие должны отличать заботу в их духе от тяжести.

Сатана не дает верующим никакой заботы. Он только окружает их дух и угнетает их этой тяжестью. Из-за тяжести от Сатаны дух верующих оказывается связанным и их разум прекращает работать. Человек, несущий заботу, должен нести одну только заботу, но угнетенный человек связан во всем своем существе. Как только сила тьмы обрушивается на верующего, он тут же теряет свою свободу. Но забота от Бога не такая. Какой бы тяжелой она ни была, она не может быть столь тяжелой, что человек не способен молиться. Никакая забота не лишит человека свободы молиться. Но тяжесть, навязанная врагом, отнимает у верующих свободу в молитве. На самом деле только сражающаяся и противостоящая молитва и может устранить эту тяжесть. Более того, тяжесть от врага появляется тайно, в то время как забота в духе — это результат работы Святого Духа в нашем духе. Тяжесть духа причиняет боль и подавляет жизнь верующего; забота в духе доставляет ему радость, потому что в этот момент он взаимодействует с Богом (ср. Мф. 11:30). (Разумеется, плоть не радуется заботе духа. Более того, если человек эту заботу не выполнит, она тоже будет болезненной.)

Любая настоящая работа начинается с заботы в духе. (Конечно, если заботы в духе нет, нам приходится напрягать разум.) Когда Бог хочет, чтобы мы что-то сделали, что-то сказали или о чем-то помолились, Он сначала дает нам заботу в духе. Если мы знаем законы духа, мы не станем поспешно продолжать работу, которой мы занимаемся, из-за чего забота будет становиться все тяжелее и тяжелее. (Если мы позволим этому продолжаться слишком долго, то, скорее всего, ощущение заботы пропадет.) Нам следует бросить все и изучить заботу. Разобравшись в ее значении, мы должны поступать соответственно тому, что мы узнали. Когда все будет исполнено, забота будет снята с нас.

Как правило, чтобы принять заботу от Бога, дух верующего должен быть свободен и не угнетен. Только свободный дух может почувствовать движение Святого Духа. Дух, заполненный тяжестью, теряет чуткость своей интуиции и уже не может быть хорошим сосудом. Часто верующий получает заботу от Бога, но не может осуществить всего, что она требует. В результате его дух страдает от заботы несколько дней и он не способен получить никакой новой заботы от Бога. Таким образом, очень важно выяснить значение заботы в молитве посредством Святого Духа и с помощью упражнения разума.


Часто забота духа заключается в том, чтобы мы молились (Кол. 4:12). На самом деле мы можем молиться ровно столько, сколько у нас есть заботы. Если мы продолжаем молиться без заботы, это, безусловно, неэффективно и это исходит от самоволия. Забота о молитве, которая исходит от духа, может быть снята только с помощью молитвы. В этом смысле все заботы похожи. Если Бог дает нашему духу определенную заботу, мы можем снять ее, только исполнив то, чего от нас требует Бог, либо путем молитвы, либо путем возвещения Его слова. Только имея в своем духе заботу молиться о чем-то, можем мы молиться в Святом Духе и молиться стонами невыразимыми. Когда в нашем духе есть забота молиться, ничто не может облегчить ее и ничто не может освободить нас от нее, кроме молитвы. Как только то, о чем мы молимся, исполнится, забота сразу снимется с нас.

Часто верующие накапливают слишком много забот в своем духе. Когда они приступают к молитве, это кажется болезненной задачей. Но чем больше они молятся, тем больше их дух говорит «аминь!». Мы должны прилагать все усилия, чтобы тщательно молиться обо всем, что заботит нас в духе, пока забота не снимется с нас. Чем больше в наших молитвах мы откладываем нашу жизнь, а также все, что у нас есть, тем лучше мы себя чувствуем. Но тут есть одно искушение: прекратить молиться до того, как забота иссякнет. Большинство верующих считают, что, если они почувствовали какое-то облегчение в духе, на их молитву дан ответ. На самом деле именно в этот момент начинается настоящая духовная работа. Если мы бросимся заниматься другими делами, духовная работа пострадает.

Верующие не должны впадать в заблуждение, полагая, что любая духовная работа приятна и радостна; также они не должны думать, что, получив какую-нибудь заботу, они теряют все свои духовные переживания. К нашему большому сожалению, верующие не осознают, что забота в духе — это источник подлинной духовной работы. Лишь те, кто таким образом страдает за Бога и людей, действительно живут не для себя. Все остальные, кто стремится к радостным ощущениям и боится принять любую заботу ради церкви, живут для себя и являются душевными. Таким образом, когда Бог дает заботу, не думайте, что вы пали или совершили какую-то ошибку. Сатане очень нравится, когда мы так думаем: это избавляет его от наших атак. Нам необходимо покончить с этими заблуждениями. Если мы прислушаемся к Сатане и решим, что с нами что-то не в порядке, мы еще больше попадем под обвинения и в результате пострадаем.

Подлинная духовная работа — это атака на Сатану и родовые муки для верующих. Поистине в ней нет никакой радости. Ради нее человек должен умереть для своего «я» глубочайшим образом. По этой причине ни один душевный верующий не может участвовать в духовной работе. Не думайте, что верующий духовен, если он целый день испытывает приятные ощущения. Нормальные верующие продвигаются вперед с Богом невзирая на свои чувства. Часто, получив заботу в своем духе вести сражение с врагом, верующие предпочитают уединиться и прекратить всякое общение с миром, все отдавая борьбе с врагом. В конце этой борьбы на их лицах сложно найти даже тень улыбки. Следовательно, все духовные верующие должны с готовностью принимать заботу от Господа.

Верующие должны знать законы духа и способ взаимодействовать с Богом. В противном случае они начнут пренебрегать этими заботами и в результате пострадают. Вскоре они даже утратят эти заботы и прекратят славное сотрудничество с Богом. Поэтому всякий раз, когда в духе появляется забота, им следует немедленно выяснить в молитве, в чем она состоит. Если это призыв сражаться, надо сражаться. Если это призыв благовествовать, надо благовествовать. Если это призыв молиться, надо молиться. Они должны стремиться работать вместе с Богом. Им необходимо отодвинуть в сторону старые заботы, чтобы освободить место для новых.


УБЫВАНИЕ ДУХА

Божьи жизнь и сила могут убывать в духе верующих, как вода при отливе. Душевные верующие считают, что они достигают духовной вершины, когда им удается ощутить Божье присутствие своими чувствами и им от этого приятно. Если они чувствуют сухость и беспокойство, они думают, что их духовная жизнь идет хуже некуда. Тем не менее это всего лишь ощущения в их чувствах, они не отражают подлинного состояния их духовной жизни.

Конечно, бывают моменты, когда состояние духовной жизни действительно неважное. Это отличается от состояния чувств в душе человека. Наполнившись Святым Духом, верующий какое-то время движется вперед. Но вскоре он начинает постепенно скатываться назад. Это не происходит внезапно. Этим и отличается убывание в чувствах от настоящего спада. Первое случается внезапно. Второе происходит постепенно. Во втором случае человек ощущает, что некогда полученные им жизнь и сила в духе претерпели постепенный спад. Он теряет радость, мир и силу, которые когда-то были в его духе. День за днем он становится слабее и слабее. Вскоре он чувствует, что потерял всякий вкус к общению с Богом; чтение Библии кажется ему бессмысленным; никакое сообщение или отрывок из Писания не могут расшевелить его сердце. Даже если его что-то и затрагивает, это происходит не так интенсивно, как раньше. Молитва становится сухой, безвкусной и бессмысленной, да и молиться, кажется, не о чем. Свидетельствование тоже не доставляет ему никакой радости, он не испытывает прежнего потока. Жизнь уже не такая сильная, как раньше, — в ней не видно прежнего возбуждения, полета и радости. Все сошло на нет.

Действительно, существуют приливы и отливы. Но могут ли быть приливы и отливы в нашем духе, если в нем есть только Божьи жизнь и сила? Божья жизнь не убывает, как отлив; она течет постоянно. Его жизнь не похожа на морской прилив, который потом убывает; она подобна реке, которая всегда течет живой водой (Ин. 7:38). Божья жизнь внутри нас — это не прилив, который в определенное время должен убыть. Источником жизни внутри нас является Бог. Он неизменен, у Него нет ни тени перемены. Следовательно, жизнь в нашем духе должна течь непрерывно, она должна продолжать выливаться через край и распространяться.

Если верующий чувствует, что его жизнь убывает, он должен осознать, что она не убывает, а просто перестала течь. Ему необходимо осознать, что отлив совершенно не обязателен. Не верьте сатанинской лжи о том, что, пока человек живет во плоти, он не может постоянно наполняться Божьей жизнью. Божья жизнь — это река живой воды внутри нас. Если нет препятствий, она будет течь вечно. Верующий может иметь продолжительные, текущие переживания. Любое убывание не нужно и ненормально.

Таким образом, вопрос стоит не об убывании духовной жизни, а о том, как помочь ей снова подняться. Сегодня необходимо не наполнить реку водой, а усилить течение. Река жизни остается в верующих, но она натолкнулась на преграды. Вода может втекать, но выхода для нее нет. Поскольку нет течения, вода жизни не может вытекать. Как только выход расчистится, вода жизни начнет течь постоянно. Следовательно, верующему нужно не больше жизни, а больше проистечения жизни наружу.

Как только у верующего возникает ощущение, что его духовная жизнь убывает, он должен выяснить, где она встретилась с преградой. Сатана будет внушать вам, что ваша духовная жизнь уменьшилась. У других людей создастся ощущение, что вы потеряли свою духовную силу. Вы сами решите, что совершили серьезный грех. Может быть, так оно и есть, но это не обязательно. На самом деле истинная причина заключается в том, что многие верующие не умеют взаимодействовать с Богом и выполнять Божьи условия, чтобы поток был непрерывным. Неведение — основная причина подобных явлений. Поэтому верующему надо немедленно начать молиться, размышлять, проверять и исследовать. Ждите, пока Бог и Дух откроют вам причину этого «убывания». Нужно быть живыми и выяснить, не нарушили ли вы какое-нибудь условие для постоянного потока духовной жизни, что и привело к подобному «убыванию».

Вам следует не только признать, что у вас бывают спады, — что само по себе уже важный шаг, — нужно также активно искать причину таких спадов. Хотя намеки Сатаны, мнения других людей и ваши собственные предположения ненадежны, они все-таки заслуживают рассмотрения, поскольку иногда в них содержится крупица истины. Обнаружив причину, необходимо сразу же отвергнуть ее. Не надейтесь, что духовная жизнь течет сама собой. Если вы не удалите преграду на ее пути, поток не восстановится.

Таким образом, сталкиваясь с духовным «убыванием», мы должны немедленно выяснить его причину с помощью молитвы и размышлений. Необходимо понимать закон, по которому течет Божья жизнь, и отвергать все дела врага. Когда мы сделаем это, жизнь снова потечет, и мы снова наполнимся энергией. Дух станет сильнее, чем прежде, в нем будет достаточно сил, чтобы штурмовать твердыни врага.


НЕБРЕЖНОЕ ОТНОШЕНИЕ ДУХА К СВОИМ ОБЯЗАННОСТЯМ

Человеческий дух подобен электрическому свету. Когда он соприкасается со Святым Духом, он наполняется светом. Когда он отделен от Святого Духа, он сразу же становится темным. Дух человека — это светильник Господень (Прит. 20:27). Божья цель — наполнить его светом. Однако часто дух верующего становится темным. Это объясняется тем, что он потерял контакт со Святым Духом. Если мы хотим узнать, не изолирован ли дух верующего от Святого Духа, нам нужно просто посмотреть, не потерял ли он свой свет.

Мы говорили, что Святой Дух Божий обитает в духе человека. Человек взаимодействует со Святым Духом посредством своего духа. Когда человеческий дух отклоняется от своего нормального состояния, он изолируется от Святого Духа и теряет свой свет. Верующему очень важно поддерживать свой дух в здоровом состоянии, чтобы он мог взаимодействовать со Святым Духом. Если дух беспокоят внешние обстоятельства, он сразу же становится бесполезным, он не может взаимодействовать со Святым Духом и становится темным.

Все вышесказанное может привести к тому, что дух будет небрежно относиться к своим обязанностям и не сможет взаимодействовать со Святым Духом. Если дух пренебрегает своими обязанностями, победа невозможна. Если верующий, проснувшись утром, не чувствует, что у него есть дух, враг может внушить ему, что он слишком много работал накануне и что его тело переутомилось. Если верующие не бодрствуют, они позволят своему духу пренебрегать своими обязанностями. Они решат, что у них нет сил противостоять искушениям и выполнять работу этого дня. Им необходимо немедленно разобраться в этом деле, учитывая, что их тело не должно оказывать влияния на дух; наоборот, дух должен быть живым и сильным, чтобы контролировать тело. Осознав это, они должны исповедовать то, что их дух пренебрег своими обязанностями и что они подверглись нападению врага. В этот момент им надо постараться восстановить свое прежнее состояние. Если они этого не сделают, то, отправившись на встречу с другими людьми, они потерпят неудачу. Если утром наш дух пренебрегает своими обязанностями, нельзя позволять ему делать это в течение всего дня, так как это путь к поражению.

Когда верующие осознают, что их дух пренебрег своими обязанностями, они должны безотлагательно отвергнуть все дела Сатаны и причину этих дел. Если это просто атака врага, то, как только они ее отвергнут, их дух освободится. Но если у атаки есть другая причина, то есть если верующие дали врагу какой-то повод для нападения, они должны исследовать причину и затем устранить этот повод. Это во многом связано с прошлым верующих. Они должны изучить, как враг нападал на их дух, и подумать о своем окружении, семье, родственниках, детях и работе. Необходимо молиться обо всех этих вещах по очереди. Если верующие чувствуют, что молиться надо о каком-то конкретном вопросе, и во время молитвы они испытывают некоторое облегчение в духе, значит они нашли причину нападения. Тогда перед Богом им следует устранить эту причину. После молитвы они должны быть свободными и их дух должен вернуться к своей работе. Иногда небрежное отношение духа к своим обязанностям вызвано тем, что верующие закрывают на него глаза и не пытаются управлять им и вести его по правильному пути. «Духи пророков подчиняются пророкам» (1 Кор. 14:32). Те, которые «водятся своим духом», являются «безумными пророками» (Иез. 13:3). Это очень важно. Если верующие не используют свою волю, чтобы управлять духом, не давая ему заходить слишком далеко или останавливаться совсем, если они не поддерживают взаимодействие своего духа со Святым Духом, их дух пренебрегает своими обязанностями. Верующие должны понимать, что их дух может стать необузданным. По этой причине в Притчах говорится о «надменном духе» (Прит. 16:18, евр.). Дух человека может действовать независимо от Святого Духа. Если верующий никак не контролирует свой дух и не подчиняет его Святому Духу, он может действовать независимо. Поэтому верующий должен быть бдительным и не позволять своему духу отклоняться от Божьего пути или от тихого общения с Богом. В противном случае он не сможет взаимодействовать с Богом.

Иногда небрежное отношение духа к своим обязанностям вызвано ожесточением духа верующих. Богу для выражения Своей воли нужен нежный дух. Если дух надменный, самоуверенный, а не смиренный, работа Святого Духа столкнется с препятствием. Только податливый дух исполнит волю Святого Духа. Верующему нужен расположенный дух (Исх. 35:21), он должен быть готов откликнуться на волю Святого Духа не теряя ни минуты. Дух верующего должен быть очень чувствительным, чтобы почувствовать малейший голос Святого Духа и сразу же откликнуться на него. Если в его духе есть даже самое незначительное упрямство, он не сможет выполнить Божью волю и услышать в своем духе голос Святого Духа. Поэтому верующие должны поддерживать свой дух в податливом состоянии и всегда следовать мягкому чувству в нем. Вот что имел в виду апостол, говоря: «Духа не угашайте» (1 Фес. 5:19). Верующим необходимо стараться следовать всей работе, чувствам и ощущениям в духе. Тогда чувство их духа будет становиться все более и более чутким. Более того, Бог покажет им Свою волю.

Если верующие желают поступать по духу, им надо узнавать, когда он начинает относиться небрежно к своим обязанностям и перестает взаимодействовать со Святым Духом. Также им надо знать, почему он пренебрег своими обязанностями. Дух следует бдительно охранять и всегда поддерживать в простом и спокойном состоянии. Тогда верующие смогут общаться с Богом и отвергать все преграды, воздвигаемые врагом и ими самими, из-за которых они теряют свое мирное соприкосновение с Богом.


СОСТОЯНИЕ ДУХА

Подводя итог, можно сказать, что верующий должен понимать все законы духа; только тогда сможет он поступать по нему. Если он не бдительный и не взаимодействует с Богом, он потерпит поражение. Самый важный закон духа — это исследование его состояния. Исследование состояния духа — это центральный момент, о котором мы говорили в этой главе. 

Необходимо понимать состояние своего духа. Верующему следует знать, каково нормальное состояние его духа и когда дух выходит из него. Дух должен править душой и телом человека; он должен обладать всей властью и быть самой сильной частью. Верующему необходимо проверить, таково ли состояние его духа. Он должен знать, не потерял ли его дух своего нормального состояния, не возбуждают ли его атаки врага или окружающая обстановка. Состояние духа можно свести к четырем категориям:

1) Дух подавлен и испытывает упадок.

2) Дух спокоен, стабилен и занимает надлежащее положение.

3) Дух перевозбужден и склонен к чрезмерной реакции.

4) Дух осквернен и болен (2 Кор. 7:1); он дал повод греху.

Верующему должны быть известны хотя бы эти четыре состояния его духа, и он должен уметь справляться с ними. Очень часто из-за небрежности верующего или нападения врага дух «откатывается назад» и впадает в уныние. В такой ситуации он теряет свое небесное, яркое и победоносное положение и становится холодным, изувеченным и изможденным. Дух может прийти в уныние из-за печали или сотни других причин и потерять свою парящую радость. Когда дух подавлен, он опускается ниже нормы.

Иногда дух бывает перевозбужден и чрезмерно взволнован. Верующий возбужден в душе и впадает в экстаз до такой степени, что его дух перевозбуждается и теряет свое спокойствие. Иногда верующий следует «естественным порывам» до такой степени, что у него появляется «необузданный дух». Безудержный смех и многие другие причины делают дух необузданным и неконтролируемым. Затянувшаяся борьба с врагом тоже может привести к чрезмерной активности духа. Сатана может сделать так, что в ходе столкновения с ним или после него дух верующего перенапрягается до такой степени, что верующий не может остановить деятельность своего духа и вернуть себе хладнокровие. Сатана может дать верующим странное чувство счастья и многие другие ощущения, из-за которых деятельность духа выходит из-под контроля разума и воли. Когда это происходит, верующие теряют способность охранять себя и терпят крах.

Случается так, что дух не особо высок и не особо низок, но он осквернен. Иногда это осквернение принимает форму упрямства или непослушания в духе. Иногда оно проявляется в виде грехов в духе, таких как гордость и ревность. Также оно выражается как смесь душевных дел в духе, как например природные любовь, чувства и мысли. Если дух осквернен, его необходимо очистить (2 Кор. 7:1; 1 Ин. 1:9).

Если верующий желает поступать по духу, он должен понимать состояние духа. Находится ли его дух в спокойном и подобающем положении или же его положение слишком высокое, слишком низкое или оскверненное? Он должен уметь поднимать подавленный дух, чтобы тот соответствовал уровню Святого Духа. Он должен уметь с помощью своей воли останавливать чрезмерно активный дух и возвращать его в нормальное состояние. Он должен уметь очищать оскверненный дух, чтобы тот мог снова работать для Бога.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

ПРИНЦИП СОДЕЙСТВИЯ РАЗУМА ДУХУ

Если верующий желает поступать по духу, он должен знать законы духа. Только те, кто знает законы духа, могут понять разнообразные ощущения духа и их значение и могут поступать согласно требованиям ощущений в духе. Все требования духа выражаются через его ощущения. Если мы относимся к ним небрежно, мы можем упустить требования духа. Таким образом, в нашей духовной жизни крайне важно понимать законы духа и поступать по ним.

Однако кроме законов духа верующие, поступающие по духу, должны знать еще одну вещь: принцип содействия разума духу. Этот принцип не менее важен, чем законы духа. По пути хождения по духу этот принцип должен применяться постоянно. Если мы понимаем законы духа, но не понимаем принципа содействия разума духу, мы все равно можем потерпеть неудачу.

Законы духа только объясняют нам различные ощущения духа, их значение и то, как исполнить их требования. Когда у нас в духе появляется ощущение, мы можем поступать по нему. Если состояние духа нормальное, мы поступаем согласно ему. Если оно ненормально, нам необходимо поправить наш образ жизни. Но ощущение в духе у нас бывает не всегда. Дух не всегда говорит, иногда он хранит молчание. Из опыта многих верующих следует, что он иногда не говорит по нескольку дней. В такой ситуации кажется, что дух пассивен, что он спит. Если наш дух в течение нескольких дней остается пассивным, неужели нам сидеть сложа руки и ждать его движений? Неужели нам ничего не следует делать — не молиться, не читать Слово, не работать? Наш духовный здравый смысл подсказывает нам, что нам нельзя тратить время зря. Но если мы начнем что-то делать, то не окажется ли это делом вне духа, в плоти?

Здесь нам и нужно применить принцип содействия разума духу. Как может разум поддержать дух? Когда дух спит, мы должны использовать свой разум, чтобы он поработал вместо духа, и вскоре дух присоединится к работе разума. Разум и дух тесно связаны. Они помогают друг другу. Часто дух производит ощущение, благодаря которому разум что-то понимает и заставляет человека предпринимать определенные действия. Но иногда дух не движется. Поэтому верующему необходимо активизировать дух, используя разум. Когда дух не двигается, разум должен привести его в действие. Когда дух начнет действовать, верующий сможет поступать по нему. Приведение духа в действие с помощью разума мы называем принципом содействия разума духу. В духовной жизни существует такой принцип: вначале нам надо пользоваться ощущением духа, чтобы постичь знание, которое нам дает Бог; затем мы должны хранить и применять это знание с помощью нашего разума. Например, в соответствии с тем знанием, которое вы получили от Бога в прошлом, если вы видите большую нужду, вам следует молиться и просить Бога удовлетворить эту нужду. Но когда вы увидели конкретную нужду, у вашего духа не возникло ощущения, что надо молиться. Что же вам делать? Вам следует применить для молитвы свой разум. Не ждите ощущения духа, чтобы начать молиться. Любая нужда — это призыв к молитве. Если вначале вы проигнорируете молчание в своем духе и продолжите молитву, то вскоре вы почувствуете, как что-то поднимается внутри вас — к вашей молитве присоединяется дух.

Когда наш дух подавлен Сатаной или когда нас опутывает природная жизнь, мы даже не ощущаем, где находится наш дух. Он опускается до такого низкого положения, что у нас не возникает никаких ощущений. Мы ощущаем душу и тело, но место духа кажется пустым. Что же нам делать? Если мы будем ждать ощущения духа, чтобы начать молиться, то случай для молитвы может и не представиться, и дух так и не будет освобожден. Поэтому молиться мы должны согласно той истине, которую мы знаем и помним в нашем разуме, противостав силам тьмы. Хотя мы не ощущаем дух, нам надо молиться согласно тому, что мы знаем в нашем разуме. Деятельность разума подтолкнет дух к движению.

Молитва, основанная на понимании (1 Кор. 14:15), всколыхнет наш дух. Вначале может показаться, что мы молимся пустыми и довольно бессмысленными словами, но, если мы будем упражнять разум, чтобы настойчиво молиться, через некоторое время дух воспрянет. Тогда разум и дух будут взаимодействовать в работе. Поскольку мы усвоили некоторые истины о сражении и о принципах молитвы, то, даже не ощущая дух, мы можем использовать разум, чтобы он всколыхнул дух и тот смог присоединиться к нему. Как только в молитву включится дух, мы почувствуем, что она свободна и полна значения. Гармоничное сотрудничество духа и разума — это нормальное состояние духовной жизни.


ДУХОВНАЯ ВОЙНА

В духовной войне верующий не всегда атакует врага, так как он забывает принцип взаимодействия духа и разума. Поэтому он ждет «заботы от Бога». Он думает, что, раз у него нет «ощущения», что ему надо атаковать врага своими молитвами, ему следует подождать, пока оно появится. Но если он начнет молиться своим разумом, то ощущение духа последует незамедлительно. Мы уже знаем, как порочен злой дух и как он вредит и Господним детям, и мирским людям. Мы также полностью осознаем, что нам надо противостоять ему своими молитвами, чтобы ускорить его низвержение в бездну. Поскольку мы это понимаем, нам не стоит ждать ощущения духа, чтобы начать молиться. Хотя у нас нет ощущения, нам надо молиться. Мы должны прибегнуть к разуму, чтобы начать молитву, используя известные нам слова, чтобы предать проклятию злого духа; затем в молитву вступит наш дух, и наши проклятия в адрес злого духа будут подкреплены силой нашего духа. Например, утром Святой Дух дал нам большое помазание, чтобы проклясть злого духа, но к полудню мы потеряли помазание. Что нам делать? Мы должны применить свой разум, чтобы он действовал точно так же, как дух утром. Таков духовный принцип. Все полученное духом должно охраняться и применяться разумом.

ВОСХИЩЕНИЕ

То же относится к вере в восхищение. Вначале мы обрели «дух восхищения», но вскоре у нас возникло ощущение, что он пуст и у нас нет никакого осознания близости Господнего пришествия и реальности нашего восхищения. В такой момент нам надо вспомнить принцип взаимодействия разума и духа. Мы должны молиться разумом невзирая на отсутствие ощущения в духе. Если мы надеемся, что наш дух сам собой снова наполнится ощущением восхищения, то мы ничего не получим. Мы должны размышлять и молиться согласно тому, что мы знаем в нашем разуме, тогда все, что мы приобрели до этого, наполнит наш дух.

ПРОПОВЕДЬ

Нельзя забывать об этом принципе и при распространении Божьей истины. Мы знаем, что истины, изученные нами ранее, хранятся в нашем мозгу. Если мы вложим их в людей только из нашего разума, то никакого духовного эффекта не последует. Вначале мы, несомненно, знали эти истины в духе, но создается такое впечатление, что сейчас дух померк и осталась только память. Что нам делать, чтобы наш дух снова наполнился этими истинами и мы могли распространять их из духа? Единственное, что мы можем делать, — это упражнять свой разум. Нам следует размышлять об этих истинах и снова молиться Богу, используя их в качестве центра. Вскоре мы снова наполнимся в духе. Истины были первоначально приобретены в духе и хранились в разуме. Сейчас, благодаря молитве на основании разума, они снова вошли в дух. Таким образом, мы можем еще раз провозгласить истины, известные нам в духе.


ХОДАТАЙСТВО

Мы знаем, что ходатайство чрезвычайно важно. Бывает, что мы отводим время для ходатайства, но у нас нет вдохновения в духе. Мы не знаем, о чем нам молиться. Это не значит, что нам не нужно ходатайствовать и что можно потратить время на другие дела. Нет, нам следует использовать для ходатайства свой разум, рассчитывая тем самым получить поддержку духа. Поэтому в такой момент необходимо при помощи разума подумать, какие нужды могут быть у наших друзей, семьи и соработников. Когда мы вспомним о нужде, надо начать ходатайствовать о ней. Если дух внутри нас останется холодным, мы поймем, что он не хочет, чтобы мы молились за это. Тогда мы можем увидеть, что у церкви в нашей местности есть сложности, что церкви в других местностях проходят через какие-то испытания, что Господня работа в определенном месте натолкнулась на препятствия или что Божьим детям необходима определенная истина. Вспомнив об этих вопросах, мы должны ходатайствовать. Если дух не откликнется и на них и мы по-прежнему будем молиться из разума, то мы поймем, что Господь не хочет, чтобы мы молились об этих вопросах. Если же в ходе молитвы за определенный вопрос появляется помазание Святого Духа и ощущение духа откликается на молитву, мы знаем, что тема, которую мы затронули и о которой молились, действительно значительна. Принцип, которым мы должны руководствоваться, заключается в том, что разум содействует духу, помогая выяснить его предпочтения. Иногда нам потребуется использовать свой разум совсем немного, — и дух откликнется. Но иногда нам придется подождать, пока дух согласится с нами, так как наш разум очень узок и нам потребуется время, чтобы осознать в нашем духе, что именно угодно Святому Духу. Иногда Бог хочет расширить размах наших молитв. Он желает, чтобы мы молились за всю страну, чтобы вся закулисная работа Сатаны потерпела крах. Он желает, чтобы мы молились за всех грешников в мире или за всю церковь. Если наш разум сосредоточен только на настоящем, то ему потребуется значительное время, чтобы приблизиться к таким вопросам, и мы не скоро дойдем до молитвы, в которой Святой Дух находится в согласии с разумом. Заручившись поддержкой ощущения в духе, мы должны излить все заботы духа, связанные с этим вопросом. Нам необходимо молиться за различные стороны этого вопроса подробно и досконально, пока наш дух не почувствует облегчения. Затем можно перейти к ходатайству о других вещах.

Таков один из принципов нашей духовной жизни. Все новые молитвы, которые Бог дает нам, мы получаем в духе. Но не ждите, что Бог будет наполнять ваш дух этой новой молитвой постоянно. Нам надо продолжать молиться разумом невзирая на свои чувства. В конечном итоге эта молитва вернется в наш дух.

ЗНАНИЕ ВОЛИ БОЖЬЕЙ

Нам уже известно, что Божье водительство не всегда прямое, иногда оно бывает опосредованным. При прямом водительстве Божий Дух движется в нашем духе, так что мы можем знать Его волю. Чтобы знать ее, нам приходится смотреть только на движение в нашем духе. Однако не обо всем, что нам нужно делать в жизни, Бог говорит нам прямо. Мы видим множество нужд. Что нам с ними делать? Например, нас пригласили куда-то приехать или с нами случилось что-то другое. Это начато не напрямую из духа, но достигает нас через других людей. Наш разум понимает, как важно решить этот вопрос, но дух не откликается. Что нам делать, чтобы получить Божье водительство? Когда что-то происходит, мы просим Бога вести нас в духе. Это называется опосредованным водительством.

В этот момент дух нуждается в содействии разума. Когда в духе нет никакого движения, верующему необходимо использовать свой разум. Если бы дух постоянно выносил свое решение, то потребности в содействии разума не возникло бы. Но поскольку дух верующего иногда хранит молчание, разуму приходится взять на себя его роль.

В такой ситуации верующий должен использовать свой разум, чтобы размышлять и рассуждать о своих сомнениях и трудностях перед Богом. Хотя его молитва, размышления и рассуждения исходят из разума, через какое-то время верующий осознает, что к ним присоединяется его дух. Когда он ощутит дух, который прежде молчал, Святой Дух поведет его в духе. Так мы можем использовать свой разум для содействия духу. Не считайте, что, раз дух не движется, вам ничего не надо делать; необходимо черпать из своего духа с помощью разума, чтобы оживить его и позволить ему решать, соответствует ли данный вопрос воле Божьей.


ПРИНЦИП ДЕЯТЕЛЬНОСТИ ДУХА

В нашей духовной жизни есть много дел, которые мы должны выполнять. По этой причине нельзя пренебрегать работой разума. Наполненность в духе непохожа на приливы и отливы океана. Чтобы наполниться в духе, мы должны выполнить его требования. Из этого следует, что разум должен начать то, что дух готов сделать, но еще не начал. Если мы будем сидеть и ждать ощущения в духе, оно может никогда не появиться. Но не нужно переоценивать и работу разума. Необходимо понимать, что только дела, которые выполняются в духе, имеют духовное значение, поэтому нельзя поступать по разуму. Зачем же нам в таком случае его использовать? Да, мы его используем, но это не цель. Наша цель — всколыхнуть дух на выполнение работы. Работать должен дух. Поэтому дух все равно очень важен. Разум используется только для того, чтобы побудить дух работать. Таким образом, если мы применяем разум, чтобы черпать из духа, и через какое-то время не появляется ни отклика, ни переживания помазания, то работу разума в отношении этого вопроса надо прекратить и повернуть ее в другом направлении. То же относится к духовной войне: если долгое время сохраняется чувство пустоты внутри, а ощущения духа не возникает, то нам следует остановиться; однако мы не должны останавливаться просто из-за нетерпения нашей плоти. Иногда, хотя мы изнемогаем, мы знаем, что продолжать все равно нужно. Но иногда мы понимаем, что надо остановиться. Законов здесь нет.

Подобное содействие разума духу можно сравнить с заливкой механического насоса перед пуском. В некоторые насосы надо вливать перед пуском чашку воды, чтобы создать в них всасывающую силу, прежде чем они смогут качать воду. Отношения разума и духа похожи на отношения чашки воды и насоса. Без чашки воды мы не сможем качать воду. Если мы не начнем с нашего разума, дух не сможет подняться. Если мы не воспользуемся разумом, чтобы начать молитву, мы будем похожи на человека, который не налил воды в насос и, качнув пару раз, говорит, что в колодце нет воды.

Безусловно, в работе нашего духа бывают разные времена. Иногда он силен, как лев, а иногда — нерешителен, как ребенок. Когда ваш дух слаб и не способен помочь себе сам, разум должен присматривать за ним, как кормилица. Разум не может заменить дух, но он может помочь ему оживиться. Когда дух покидает свое руководящее положение, верующий должен использовать силу разума, чтобы помочь духу снова подняться. Если дух опустится из-за противодействия, верующий должен использовать свой разум, чтобы исследовать его состояние, и решительно молиться, пока дух снова не поднимется и не освободится. Духовный разум может поддерживать спокойное состояние духа. Он может ограничивать чрезмерно деятельный дух и возносить чрезмерно подавленный дух.

Одним словом, наш дух может наполниться снова только благодаря деятельности разума (в духовной сфере). В принципе, все, что мы когда-то делали в духе, мы должны теперь делать разумом. В таком случае, когда Святой Дух помажет нас, это будет подтверждением, что мы делаем это в духе. В начале определенной ситуации у вас может не возникнуть никакого ощущения в духе. Но если вы потом его получаете, это значит, что ваш дух хотел работать именно в этом направлении, но не находил на это сил. Благодаря содействию разума он способен выражать то, что раньше ему было не под силу. Все, что нам необходимо в духе, может быть получено при помощи размышления в разуме и молитвы. Так мы можем наполниться в духе.

Что касается содействия духу, надо учесть еще один момент: в духовной войне дух воюет с духом. Когда наш дух борется со злым духом, нас для битвы подкрепляет сила всего нашего существа. Самая важная часть — это наш разум. Все силы духа и разума должны объединиться для атаки. Если дух подавлен и потерял всякую способность сопротивляться, разум должен вести за него непрерывную борьбу. Когда разум борется при помощи молитвы, сопротивления, противостояния, дух получает снабжение, чтобы снова подняться для битвы.


СОСТОЯНИЕ РАЗУМА

Хотя положение разума намного ниже положения духа, поскольку он может содействовать духу, верующий должен поддерживать его в нормальном состоянии, чтобы он был способен исследовать толкование духа и содействовать духу в любых его немощах. Деятельность духа определяется его законами. Точно так же и деятельность разума определяется его законами. Когда разум может свободно работать, забота легка. Если же он перенапрягается, он не сможет свободно работать. Враг знает, что необходимо содействие разума духу, чтобы поступать по духу. Поэтому он всегда давит на нас, перенапрягая наш разум, чтобы он не мог нормально работать, содействуя духу, когда тот слаб.

Более того, наш разум — это не просто орган для содействия духу; через него мы также можем получать свет. Святой Дух Божий дает свет разуму через дух. Если разум перенапряжен, он не сможет получить свет от Святого Духа. Злому духу известно, что если наш разум во тьме, то и все наше существо погружается во тьму. Поэтому он старается заставить нас думать сверх всякой меры, чтобы мы не смогли успокоиться для работы. Поступая по духу, верующий должен запрещать своему разуму постоянно вращаться. Если вы излишне концентрируетесь на одной идее, предаетесь тревогам и печалям или впадаете в глубокое раздумье о том, в чем же состоит воля Божья, ваш разум не способен нести заботу и работать. Только поддерживая разум в тихом и спокойном состоянии, верующий может поступать по духу.

Поскольку разум занимает столь важное положение, верующий, работая с другим братом, должен следить за тем, чтобы не нарушить ход его мыслей. Если ход мыслей нарушается, разум страдает. Когда Святой Дух побуждает верующего рассмотреть определенный вопрос через дух, вмешательство других людей небезопасно. Если мысль нарушат, разум перенапряжется, и, как следствие, духу будет сложнее работать. Поэтому мы должны не только поддерживать свой разум свободным, но и заботиться о разуме наших братьев. Прежде чем поговорить с братом, необходимо выяснить направление его мысли. Иначе мы причиним ему страдания.



Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ЧЕТВЕРТАЯ

НАДЛЕЖАЩЕЕ СОСТОЯНИЕ ДУХА 

Заблуждающийся дух часто приводит к недостойному поведению. Если верующий желает поступать по духу, он должен постоянно поддерживать себя в надлежащем состоянии. Дух, как и разум, может стать необузданным и надменным, или же он может отступить назад. Если Святой Дух не ограждает дух верующего, то его внешнее поведение может скатиться вниз, если скатится его дух. Мы должны понимать, что за многими падениями во внешнем поведении стоят падения в духе. Если дух у верующего сильный и мощный, он может контролировать душу и тело, не позволяя им становиться распущенными, как бы ни складывались обстоятельства. В противном случае они подавят дух и приведут верующего к падению.

Бог уделяет нашему духу особое внимание. Именно в нем обитает новая жизнь и работает Святой Дух. Именно в нем мы общаемся с Богом, понимаем Божью волю и получаем откровение Святого Духа. Именно в нем происходят наши обучение и рост. Именно в нем мы противостоим нападкам врага и получаем власть, чтобы побеждать дьявола и его воинства. Также именно в нем мы получаем силу для работы. Дух уже получил жизнь воскресения, а тело воскресения появится у нас намного позже. Поэтому состояние духа определяет состояние нашей духовной жизни. Поэтому очень важно поддерживать дух в надлежащем состоянии. Господа не интересует внешний человек, душа, в христианине. Он обращает внимание на внутреннего человека, дух. Если состояние нашего внутреннего человека ненадлежащее, то вся наша жизнь встанет с ног на голову, даже если душа-жизнь будет преуспевать и дальше.

Библия не обходит молчанием надлежащее состояние духа верующего. Многие опытные верующие уже вняли увещеваниям Библии. Они осознают, что верующий должен поддерживать свой дух в определенном состоянии, описанном в Библии, если он хочет сохранить победоносное положение и способность сотрудничать с Богом. Мы уже увидели, что дух направляется обновленной волей верующего. Это очень важно, потому что верующий может поставить свой дух в надлежащее положение только с помощью воли. Поскольку мы уже говорили о важности надлежащего состояния духа, мы не будем сейчас останавливаться на этом вопросе.

СОКРУШЕННЫЙ

«Близок Господь к сокрушенным сердцем, и смиренных духом спасет» (Пс. 34:18). «Ибо так говорит Высокий и Превознесенный, вечно Живущий, — Святый имя Его: Я живу на высоте небес и во святилище, и также с сокрушенными и смиренными духом, чтобы оживлять дух смиренных и оживлять сердца сокрушенных» (Ис. 57:15).

Существует одно широко распространенное заблуждение: многие считают, что сокрушенный дух нам нужен только для покаяния, перед тем как уверовать в Господа, или же когда мы падаем и совершаем ряд грехов. Но Бог желает, чтобы наш дух был постоянно в сокрушенном состоянии. Даже если мы грешим не каждый день, Бог хочет, чтобы мы постоянно каялись с сокрушением, потому что плоть наша продолжает существовать и она может проявить активность в любой момент. Такой дух поможет нам не потерять нашу бдительность. Мы не должны совершать грехи, но мы должны постоянно быть сокрушенными, так как мы греховны. Такой дух ощутит присутствие Божье.

Бог не хочет, чтобы мы каялись от случая к случаю и полагали, что этого достаточно. Он хочет, чтобы мы каялись постоянно с сокрушением в нашей жизни. В таком случае, как только появится малейшее разногласие между Святым Духом и нашим образом жизни и поведением, мы сразу же это почувствуем и будем скорбеть об этом. Только в таких условиях мы сумеем признать, что мы не правы, когда нам об этом скажут. Покаяние с сокрушением крайне необходимо, потому что верующий, хотя он и соединен с Господом, все равно может заблуждаться. Дух может заблуждаться (Ис. 29:24). Даже если дух не заблуждается, разум может быть затуманенным и не знать, как исполнить намерения духа. Сокрушенный дух может заставить верующего сразу же признать, не пытаясь ничего скрыть, все те мелочи, которые в нем увидели другие и которые не соответствуют Господу. Бог спасает только людей с сокрушенным духом; Он не может спасти никого другого, потому что Ему нужен сокрушенный дух, чтобы раскрыть Свое намерение. Всякий, кто скрывает свои ошибки, несомненно, не обладает сокрушенным духом. Даже Бог не может полностью спасти его. Нам необходим дух, который способен принимать упреки Святого Духа, а также людей в мире, и нам необходимо признавать, что мы еще не достигли требуемого уровня. Тогда мы увидим Божье спасение в нашей повседневной жизни.


СЛОМЛЕННЫЙ

«Жертва Богу дух сокрушенный [или сломленный]; сердца сокрушенного и смиренного Ты не презришь, Боже» (Пс. 51:17).

Слово «сломленный» на языке оригинала имеет значение «потрясенный». Некоторые верующие, согрешив, остаются невозмутимыми, будто ничего не произошло. Но здоровый дух, после того как был совершен грех, без всякого сомнения, будет сломлен так же, как дух Давида. Человека со сломленным духом легко повернуть обратно к Богу.

ТРЕПЕЩУЩИЙ

«А вот, на кого Я призрю: на смиренного и сокрушенного духом и на трепещущего пред словом Моим» (Ис. 66:2).

Слово «сокрушенный» на языке оригинала имеет значение «побитый». Богу нравится, когда дух верующего очень осторожен, словно его постоянно упрекают и побивают, когда он боится Бога и Его слова. Дух верующего должен достичь такой стадии, на которой он постоянно боится Бога. Самонадеянное и самодовольное сердце необходимо сломить, чтобы слово Божье получило возможность руководить всем. У верующего должно быть такое святое уважение без какого бы то ни было доверия к самому себе. Поскольку его дух был побит, он не смеет поднимать голову; вместо этого он всегда повинуется Божьим повелениям. Ожесточенный дух представляет собой препятствие для воли Божьей. Лишь после того как крест проделает доскональную работу и поможет верующему осознать всю ненадежность его идей, ощущений и желаний, верующий не осмелится вести себя самонадеянно. Он станет чрезвычайно осторожным во всем, зная, что без вмешательства и поддержки Божьей силы ему не обойтись. Нельзя становиться независимыми от Бога. Когда наш дух прекращает трепетать, у него появляется независимое (самонадеянное) отношение ко всему. Мы полагаемся на Бога только понимая, что мы совершенно безнадежны. Благодаря трепещущему духу мы избегаем многих ошибок и действительно узнаем Бога.

СМИРЕННЫЙ

«Лучше смиряться духом с кроткими, нежели разделять добычу с гордыми» (Прит. 16:19).

«Гордость человека унижает его, а смиренный духом приобретает честь» (Прит. 29:23).

«Я живу... с сокрушенными и смиренными духом, чтобы оживлять дух смиренных» (Ис. 57:15).

Смиренный — это не тот, кто презирает себя, это тот, кто не смотрит на себя. Самомнение в духе верующего — признак его падения. Смирение должно быть не только перед Богом, но и перед людьми. Смиренный дух проявляется в том, что мы общаемся со смиренными. Только смиренный дух может не презирать людей, сотворенных Богом. Божьи присутствие и слава проявляются в человеке со смиренным духом.

Смиренный дух — это такой дух, который можно учить, увещевать и который способен принимать объяснения. Многие верующие слишком надменны в духе, поэтому они могут только учить, но не могут учиться. Многие верующие столь бесповоротно упрямы в своем духе, что им трудно чему-то научиться. Даже понимая, что они не правы, они держатся своих взглядов. Многие верующие слишком черствые в духе, чтобы выслушивать объяснения о том, в чем они не правы. Только смиренный дух способен принимать. Богу требуется смиренный дух, чтобы проявить Свои добродетели. Как может гордый дух слушать голос Святого Духа и сотрудничать с Ним? Дух должен быть лишен каких бы то ни было следов гордости, ему следует быть мягким, нежным и гибким. Если в нем есть какая-то жесткость, он не похож на Духа Господа, поэтому он не может с Ним общаться. Дух должен быть смиренным, постоянно ожидающим Господа и не противостоящим Ему. Только тогда он сможет ходить с Ним.


НИЩИЙ

«Блаженны нищие духом» (Мф. 5:3).

Быть нищим духом — значит осознавать, что у нас ничего нет. Опасность, которой подвергаются верующие, заключается в том, что в их духе слишком много разных вещей. Только те, кто осознает, что они нищие духом, могут быть смиренными. Переживания, рост и развитие верующего часто становятся сокровищами в его духе, за которые он держится. Если он размышляет обо всех своих приобретениях, рассматривает все свои переживания, — это очень опасно. Но часто верующий этого не осознает. Что значит быть нищим? Быть нищим — значит не иметь ничего. Если у верующего было глубочайшее переживание и он постоянно помнит о нем, оно становится грузом в его духе и ловушкой для него. Только нищий дух позволит верующему затеряться в Боге. Богатый дух вынудит его сконцентрироваться на самом себе. Полное спасение освобождает верующего от него самого и возвращает его к Богу. Если верующий оставит что-то для себя, его дух тут же развернется внутрь и не сможет уже выйти из себя и соединиться с Богом.

КРОТКИЙ

«...В духе кротости» (Гал. 6:1).

Это очень важное состояние духа. Кротость противоположна черствости и упрямству. Бог требует от нас кроткого духа. Неподатливый дух часто теряет Божье водительство. Кроткий дух очень быстро может отбросить собственную волю и повиноваться Богу. Человек с кротким духом может по Господнему водительству сразу же остановить чрезвычайно успешную работу, даже если Бог не предупреждал его об этом заранее. Так поступил Филипп, когда он был призван идти из Самарии в пустыню. Кроткий дух легко поворачивается в Божьих руках, куда угодно Богу. Он не умеет противостоять Богу и следовать собственной воле. Чтобы осуществить Свою волю, Богу нужен именно такой покорный дух.

Кроткий дух необходим и во взаимоотношениях с людьми. Кроткий дух подобен агнцу, это дух креста. «Будучи злословим, Он не злословил взаимно; страдая, не угрожал» (1 Пет. 2:23) — вот что такое кроткий дух. Он охотно сносит несправедливость. Пусть закон на его стороне и он может воззвать к отмщению, он не воспользуется плотскими орудиями, чтобы отстоять свои права. Такой дух будет страдать от боли и ущерба, но не причинит вреда другим. Человек, обладающий таким духом, поступает в праведности, но не требует праведности от других. Он наполнен любовью, благодатью и добротой, поэтому он способен растопить окружающих.

ПЛАМЕНЕЮЩИЙ

«В рвении не будьте медлительны, а будьте горящими в духе, служа Господу» (Рим. 12:11).

Плоть может вдруг проявить энтузиазм под действием каких-то стимулов и эмоций, но это временно и недолговечно. Даже когда плоть становится весьма ревностной, она все равно ленива, так как она ревностна только в том, что соответствует ее воле. Ее рвение подкрепляется одними лишь эмоциями. Она не может служить Господу в тех вопросах, которые ей не нравятся или к которым она равнодушна. Плоть не способна трудиться вместе с Господом, делая все шаг за шагом, медленно, невзирая на обстоятельства. Однако горение в духе — это нечто продолжительное; только пламенея в духе, можем мы служить Господу. Необходимо избегать любого плотского энтузиазма. Надо позволить Святому Духу наполнить наш дух и поддерживать его пламенеющим. В таком случае, даже если наши чувства холодны, наш дух не охладеет и не поколеблется в Господней работе.

Слово апостола в этом стихе является повелением. Следовательно, наша обновленная воля может избрать его. Мы должны употребить свою волю, чтобы избрать пламенеющий дух. Мы должны сказать: «Мой дух хочет быть горящим и отказывается быть холодным». Когда наши чувства безразличны, нам надо позволить своему пламенеющему духу управлять всем, не допуская, чтобы нас одолели тепловатые чувства. Если вы всегда служите Господу в прямоте, это свидетельствует о том, что у вас пламенеющий дух.


ХЛАДНОКРОВНЫЙ

«У благоразумного хладнокровный дух» (Прит. 17:27, евр.).

Наш дух должен пламенеть. Также он должен быть хладнокровным или спокойным. Горение связано с тем, что мы «в рвении... не медлительны... служа Господу»; хладнокровие связано со знанием.

Если наш дух не хладнокровен, наши действия будут часто выходить из-под контроля. Цель врага — сбить святых с пути и лишить их соприкосновения со Святым Духом. Нам часто приходится наблюдать, что святые, дух которых не хладнокровен, меняют свой образ жизни с принципиального на эмоциональный. Дух и разум тесно связаны с самого начала. Если дух неспокоен, разум возбуждается, если же пламенеющим становится разум, верующий теряет контроль над своими действиями. Поэтому весьма полезно всегда поддерживать дух в спокойном состоянии. Чтобы постоянно ходить по пути Господнему, мы должны игнорировать возбуждение в наших чувствах, возрастание наших желаний и путаницу в нашем разуме. Нам нужно уходить в свой дух и там спокойно разбирать все возникающие вопросы. Если при каждом возбуждении духа мы будем предпринимать какие-то действия, то, боюсь, все они будут противоречить воле Божьей.

Обладая знанием о нашем «я», Боге и Сатане и утонченной проницательностью, мы должны иметь спокойствие духа, которого нет у душевных верующих. Святой Дух должен наполнять дух верующего. Душу следует полностью умертвить, чтобы в духе появилось неизъяснимое спокойствие. Независимо от изменений в душе, теле или окружающей среде спокойствие духа не нарушается. Это похоже на море: как бы волны ни бушевали на поверхности, на дне все тихо и спокойно. До того как верующий отделит душу от духа, при любой неожиданности вся его личность сразу приходит в смятение, замешательство или растерянность, он не знает, что ему делать, или, по крайней мере, теряет чувство цели. Это вызвано недостатком духовного знания и недостатком разделения между душой и духом. Таким образом, чтобы поддерживать разделение между душой и духом, верующий должен позаботиться о хладнокровии духа. В таком случае у него будут переживания «непоколебимости». Какими бы тревожными ни были внешние обстоятельства, они не сумеют лишить его спокойствия и мира. Пусть даже гора рухнет перед ним, он не потеряет спокойствия. Это достигается не за счет медитации, а благодаря тому что верующий полагается на откровение Святого Духа об истинном положении вещей и ограничивает свою душу. Это не позволяет душе управлять духом.

Данный вопрос относится к ведению воли. Наш дух должен повиноваться ее руководству. Воля желает горения, она также желает спокойствия. Недопустимо, чтобы наше духовное состояние выходило за рамки контроля со стороны воли. Дух должен быть пылающим в Господней работе, но также он должен сохранять в ней хладнокровие.


РАДУЮЩИЙСЯ

«И возрадовался дух мой о Боге, Спасителе моем» (Лк. 1:47).

Дух верующего должен быть сломленным в том, что касается его «я» (Пс. 51:17), и в то же время радующимся в Боге. Верующий радуется не из-за чего-то веселого или из-за какого-то личного переживания, дела, благословения или обстоятельств. Он радуется потому, что его центр — Бог. На самом деле помимо Бога не существует ничего, что могло бы доставить верующему радость.

Если дух подавлен тревогами, горем или печалью, он сразу впадает в уныние и теряет подобающее ему положение; он не может осуществлять водительство Святого Духа. Если дух верующего подавлен тяжелыми заботами, он немедленно утрачивает свою подвижность, свободу и живость, он падает со своего вознесенного положения. Если время печали затягивается, то ущерб, который терпит дух, становится неизмеримым. Единственное, что может помочь в таких обстоятельствах, — это радость в Боге. Радуйтесь тому, что Бог — это Бог; радуйтесь, что Бог совершил все, чтобы стать нашим Спасителем. Верующему нельзя терять свое «аллилуйя».

НЕ БОЯЗЛИВЫЙ

«Ибо дал нам Бог духа не боязни, но силы и любви и целомудрия» (2 Тим. 1:7).

Боязнь — это не смирение. Смиренный человек совершенно забывает о себе, о своей силе, равно как и о своих слабостях. Быть боязливым — значит помнить о своих слабостях и о своем «я». Трусость и робость неугодны Богу. С одной стороны, Бог желает, чтобы мы трепетали, поскольку мы ничто, но с другой стороны, Он хочет, чтобы мы с дерзновением выступали вперед посредством Его силы. Быть дерзновенным — значит свидетельствовать о Господе, переносить боль, сносить позор, терять все, доверяться Господу и полагаться на Его любовь, мудрость, силу, истинность и обещания. Такими Господь желает нас видеть. Если мы замечаем, что отступаем назад в таких вопросах, как свидетельство за Господа, это значит, что наш дух в ненормальном состоянии. Мы должны иметь бесстрашный дух.

Нам нужен дух силы, любви и целомудрия. Наш дух должен быть сильным и мощным, но ему нельзя терять из-за своей силы способности любить. Также ему важно быть тихим, дисциплинированным и нераздражительным. Чтобы противостоять врагу, дух должен быть сильным; чтобы обращаться с людьми мира, он должен быть любящим; чтобы вести себя подобающе, он должен быть целомудренным.


ТИХИЙ

«...Но сокровенный сердца человек в нетленной красоте кроткого и молчаливого духа, что драгоценно пред Богом» (1 Пет. 3:4).

Хотя это слово обращено к сестрам, с духовной точки зрения братьям такое учение тоже необходимо.

«...Усердно стараться о том, чтобы жить тихо» (1 Фес. 4:11) — такова обязанность верующего. Сегодня, действительно, среди верующих слишком много разговоров. Иногда невысказанного остается даже больше, чем высказанного. Запутанные мысли и болтовня могут привести к тому, что наш дух выбьется из-под контроля нашей воли. Из-за неконтролируемого духа человек часто начинает поступать по плоти. Когда дух верующего выходит из-под контроля, ему очень трудно удержаться от греха. Заблуждающийся дух часто вызывает неподобающее поведение.

Прежде чем умолкнут уста, должен умолкнуть дух, так как все, что есть в духе, изливается из уст. Нужно следить за тем, чтобы наш дух оставался тихим, чтобы и мы сами остались тихими, когда вокруг воцаряется сумятица. Тихий дух незаменим для нашего хождения по духу. В противном случае мы впадем в грех. Если наш дух тихий, мы сумеем расслышать голос Святого Духа в нашем духе. Тогда мы сможем осуществлять Божью волю и поймем то, что мы сами понять не в силах из-за сумятицы вокруг. Такой тихий дух — украшение для верующего. Именно его должен верующий выражать внешне.

НОВЫЙ

«...В новизне духа» (Рим. 7:6).

Это очень важный шаг в нашей духовной жизни и работе. Застарелый дух не способен коснуться людей. В лучшем случае он может дать им какую-нибудь мысль. И даже в этом он бессилен: он не может заставить людей задуматься всерьез. Застарелый дух порождает только застарелые мысли. Жизнь, способная бодрить, не потечет из застарелого духа. Все, что порождает застарелый дух — слова, учения, взгляды, мысли, образ жизни, — застарелое и ветхое и принадлежит прошлому. Многие доктрины достигают только разума верующих, они не укореняются в духе. За такими учениями не стоит дух, который способен коснуться духа других. Может быть, у этого верующего есть доктрина, которую он когда-то переживал, но сейчас она относится к прошлому, это сувенир, воспоминание в разуме — она перешла из духа в разум. Его мысль может быть довольно свежей, недавно полученной его разумом. Но поскольку мысль не подкреплена жизнью, слушатели и окружающие не почувствуют соприкосновения со свежим духом.

Часто нам доводится встречать христиан, которые всегда получают что-то новое от Господа. Когда мы стоим перед таким человеком, создается впечатление, что он только что вышел из присутствия Господа и принес нас к Нему. Такие люди постоянно получают новую силу, как орлы или как молодые люди. Они дают людям не сухую, испорченную, прогнившую манну в разуме, а рыбу и хлеб с разложенных углей в духе. Это новизна. Все, кроме нее, является застарелым. Какими бы глубокими и замечательными ни казались отдельные мысли, они не могут затронуть других так, как затрагивает новый и свежий дух.

Мы должны поддерживать свой дух в новом и свежем состоянии. Если наш дух не был в Господе и не получил от Него благословения, он не годится для общения с другими. Будь то наша жизнь, мысль или переживание, если это стало нашим воспоминанием, это нечто застарелое. Все мы должны быть новыми благодаря Господу. Если мы, не переживая жизни, подражаем другим, это ничего не дает, но, если мы подражаем своим прошлым переживаниям, это тоже бессмысленно. Из этого мы видим важность того, что «Я живу благодаря Отцу» (Ин. 6:57). Только когда мы постоянно черпаем жизнь Отца, которая становится нашей жизнью, наш дух может всегда быть новым и свежим. Дух, не являющийся новым и свежим, не способен приносить плод в труде, поступать по Духу жизни и побеждать в сражении. Застарелый дух не видит человека, так как он еще не видел Бога. Чтобы всегда быть свежим, дух должен постоянно касаться Бога.


СВЯТОЙ

«...Быть святой и в теле, и в духе» (1 Кор. 7:34).

«Очистим себя от всякого осквернения плоти и духа» (2 Кор. 7:1).

Если мы хотим поступать по духу, мы должны поддерживать свой дух святым. Несвятой дух уведет людей в сторону. Если у вас возникают неподобающие мысли, если вы позволяете себе делать голословные утверждения, если вы помните чужие грехи, если вам не хватает любви, если вы слишком много говорите, если вы слишком резко критикуете, если вы самоправедны, если вы не прислушиваетесь к увещеваниям, если вы завидуете братьям, если вы тщеславны и т. д., знайте, что все это оскверняет дух. Несвятой дух не может быть новым и свежим.

Стремясь к духовной жизни, мы не можем даже на минуту мириться с грехом. Грех вредит нам больше, чем что-либо другое. Хотя мы понимаем, как освободиться от греха и как поступать по духу, нам надо проявлять осторожность, чтобы случайно не вернуться к прежнему греховному состоянию. Когда появляется грех, поступать по духу невозможно. Мы должны быть бдительными и всегда помнить, что мы мертвы, тогда грех не победит нас и не сможет войти в наш дух и отравить его. Без святости человек не может увидеть Господа.

СИЛЬНЫЙ

«...Укреплялся духом» (Лк. 1:80).

Наш дух должен постепенно расти и становиться сильным. Это крайне важно в духовной жизни. Часто у нас возникает ощущение, что наш дух недостаточно силен, чтобы управлять душой и телом, особенно в те минуты, когда душа возбуждена или когда тело слабо. Иногда, когда мы желаем помочь людям, видя тяжелую заботу в их духе, мы ощущаем, насколько бессилен наш собственный дух. Мы не можем высвободить их. В духовном сражении с врагом мы порой осознаем, что у нас недостаточно духовных сил, нам трудно вести с ним длительную борьбу до победы. Часто мы обнаруживаем, что нашей духовной силы явно недостаточно для полного контроля над всеми этими вещами. В нашей жизни и работе есть множество областей, с которыми мы еле-еле справляемся. Как же нам нужен сильный дух!

Если у нас сильный дух, мы обладаем острой интуицией и сильной проницательностью. Также появляется способность отказываться от всего, что не относится к духу. Некоторые верующие намереваются поступать по духу, но не могут этого делать, так как силы их духа недостаточно, чтобы держать все под его контролем; наоборот, он оказывается под контролем самых разных вещей. Не ждите, что Святой Дух заменит вас и сделает все Сам. Наш возрожденный дух должен взаимодействовать со Святым Духом. Нам следует научиться использовать наш дух и затем использовать его настолько, насколько мы научились это делать. Если верующий использует свой дух, его дух постепенно укрепится и получит силу, чтобы прорываться через все, что препятствует Святому Духу, будь то упрямая воля, запутавшийся разум или необузданные чувства.

В Библии говорится, что дух может быть пораженным (Прит. 18:14), то есть он может быть раненым. Раненый дух очень слаб. Если наш дух силен, мы способны противостать воздействию души и не поддаться ему. Можно сказать, что у Моисея был очень сильный дух, но, поскольку он не поддерживал его в таком состоянии, израильтяне сумели раздражить его дух так, что он согрешил (Пс. 106:33). Если наш дух силен, мы сможем провозглашать победу в Господе невзирая на обстоятельства, страдания тела или муки души.

Только Святой Дух может дать нам силу, необходимую нашему внутреннему человеку. Сила в нашем духе появляется от силы Святого Духа. Однако тренироваться должен и сам дух. Научившись поступать по духу, верующий научится использовать силу духа, а не природную силу в своей работе. Что касается жизни, он научится жить духовной жизнью и не полагаться на душевную жизнь. Что касается битвы, он научится использовать силу в духе, а не душевную силу, чтобы противостоять Сатане и его злым духам, атаковать их и противодействовать им. Это развивается и должно развиваться естественно. Поступая по духу, верующий получает больше силы от Святого Духа. Одновременно его дух становится сильнее. Верующий должен всегда поддерживать свой дух сильным. Нельзя позволять ему терять силу, иначе он не сможет справиться с возникающими проблемами.

ЕДИНСТВО

«...В одном духе» (Флп. 1:27).

Мы уже говорили о том, что жизнь духовного человека соединена с другими верующими. Единство в духе крайне важно. Если Бог при помощи Святого Духа в духе верующего полностью соединится с верующим, дух верующего также будет единым с другими верующими. Духовный человек един не только со Христом в Боге; он также соединен с Богом, который обитает в каждом верующем. Поэтому, если верующий позволяет душевной жизни работать, он не может поступать по духу. Если он позволяет душе или телу контролировать дух, то его дух не сможет быть единым с другими верующими. Только когда разум и чувства покорятся власти духа, верующий сможет отбросить или остановить несогласие в разуме или чувствах и быть единым с другими детьми Божьими в духе. Верующему необходимо поддерживать свой дух в состоянии единства со всеми верующими. Здесь речь идет о соединении не с маленькой группой тех, кто придерживается тех же мнений, но со всем Телом Христовым. В нашем духе не должно быть жесткости, горечи или ограничений; он должен быть полностью открыт и освобожден — только тогда наше соприкосновение с другими будет происходить беспрепятственно.

ПОЛОН БЛАГОДАТИ

«Благодать нашего Господа Иисуса Христа да будет с вашим духом» (Гал. 6:18).

Мы должны постоянно охранять свой дух. Поэтому так драгоценна благодать Господа Иисуса Христа. Благодать Господа в нашем духе приходит к нам на помощь в любое время. Это слово благословения; также это вершина того, что верующий может получить в своем духе. Мы всегда должны хранить свой дух в благодати Господа.

ВОСХИЩЕННЫЙ ДУХ

Кроме состояний духа, описанных выше, мы также должны поддерживать дух в состоянии постоянной отрешенности от мира и вознесения в небеса. Мы называем это восхищенным духом. Восхищенный дух глубже, чем вознесенный дух. Человек, получивший восхищенный дух, не только живет как бы находясь на небесах, он также при помощи водительства Святого Духа верит во второе пришествие Господа и свое восхищение и ожидает их. Когда дух верующего и Дух Христа соединяются как один дух, он становится гражданином небес в своих переживаниях, живя на земле как странник. Святой Дух призывает его двигаться дальше шаг за шагом, чтобы получить восхищенный дух. Раньше кличем верующего было: «Вперед!». Теперь он сменил его на: «Наверх!». Благодаря этому все его существо направлено в сторону неба. Восхищенный дух позволяет верующему получить предвкушение духа, который вкусил «сил будущего века» (Евр. 6:5).

Не у каждого, кто верит в доктрину о втором пришествии, есть восхищенный дух. Вера в Господне второе пришествие, проповеди и даже молитва о нем значат очень мало. Все это у нас может быть, но при этом у нас нет восхищенного духа. Не каждый зрелый верующий обладает таким духом. Это дар благодати Божьей. Иногда он дается по Его желанию, иногда — в ответ на мольбы в вере. Имея такой восхищенный дух, верующий всегда готов к восхищению. Он верит не только в Господне возвращение, но и в собственное восхищение. Это не вера в доктрину, но знание факта. Так же как Симеон по откровению Святого Духа знал, что увидит Христа Божьего до смерти, так и верующий должен твердо верить, что до своей смерти он будет восхищен к Господу. Такая вера — это вера Еноха. Конечно, мы не стоим упрямо за какое-то суеверие. Поскольку мы живем во время восхищения, для нас естественно быть наполненными верой в то, что мы будем восхищены. Подобная вера позволяет нам лучше понимать работу Бога в этом веке. Так мы получаем небесную силу, помогающую нам в нашей работе.


Если верующий получил восхищенный дух или, другими словами, если его дух теперь в состоянии восхищения, мы замечаем, что он стал более небесным. Его путь в небеса уже не такой, как прежде, когда он считал, что ему придется пройти через смерть.

Когда верующий занимается духовной работой, у него обычно много ожиданий и планов. Он наполнен Святым Духом, мудростью и силой. Он верит и ожидает, что Бог использует его и что его работа будет чрезвычайно плодотворной. Но хотя все идет очень успешно, Бог «нажимает на тормоза» и просит его свернуть всю его работу и приготовиться для нового пути. Для него это полнейшая неожиданность. «Почему? Разве моя сила предназначена не для работы? Разве все те замечательные знания, которые я приобрел, служат не для помощи другим? Почему двери закрылись и все остыли?» Тем не менее, имея такое водительство, верующий осознает, что Бог намеревается призвать его встать на другой путь. Раньше он шел вперед, теперь ему предстоит идти наверх. Это не значит, что больше не остается никакой работы; работа есть, но она может быть прекращена в любой момент.

В другой раз Бог использует внешние обстоятельства — преследования, противодействие, разорение, показывая верующим, что Ему угодно, чтобы у них был восхищенный дух и чтобы они не считали, что их работа в мире будет все успешнее и успешнее. Господь желает сейчас изменить путь Своих детей. Многие из Божьих детей не знают, что есть нечто лучшее, чем просто успешная работа, которая постоянно развивается. Им нужно двигаться наверх.

Восхищенный дух не бесплоден. До того как верующий получил такой дух, его переживания были изменчивыми. Если у верующего есть свидетельство восхищения в духе, его вера в восхищение тверда, и если его поведение также соответствует восхищенному духу в жизни и работе, то такой дух побудит верующего готовиться к пришествию Господа. Эта подготовка касается не только внешних исправлений. Верующий также становится полностью готовым в духе, душе и теле к встрече с Господом.

Таким образом, верующему надо молиться о том, чтобы Святой Дух показал ему, как получить и сохранить восхищенный дух. Верующие должны молиться, надеяться, верить и быть готовыми удалить все препятствия, чтобы получить восхищенный дух. Он должен стать мерилом нашей жизни и работы, чтобы мы знали, где мы потерпели неудачу. Если такой дух потерян, нам следует знать, когда мы его потеряли и как его восстановить. Нам надо молиться, чтобы знать, как связаны с нашим духом обстоятельства в мире; так мы узнаем, как нам победить. Получив такой дух, мы можем легко потерять его, так как мы не знаем, какие молитва и работа должны у нас быть на этом этапе, для того чтобы сохранять наше положение в небесных пределах и поддерживать кристально ясное видение. Поэтому нам надо постоянно молиться о том, чтобы Святой Дух научил нас постоянно поддерживать в себе такой дух. В результате подобной молитвы мы придем к осознанию того, что нам необходимо обращать разум к тому, что наверху (Кол. 3:2). Этим пренебрегать нельзя.

Поскольку мы стоим у врат небесных и нас в любую минуту могут восхитить, мы должны избрать белые одежды и работать, так как нас могут призвать наверх в следующее мгновение. Подобная надежда полностью отделяет нас от земного и соединяет нас с тем, что наверху.

Хотя Бог желает, чтобы мы всем сердцем ожидали вознесения, нам нельзя заботиться только о восхищении. Нельзя пренебрегать нуждами других и забывать об окончании той работы на земле, которую Бог отмерил нам. Мы имеем в виду только то, что Бог не желает, чтобы данная нам работа помешала нам быть восхищенными. В нашей жизни и работе «притяжение небес» должно быть сильнее «земного притяжения». Нам нужно научиться жить не только ради Господней работы, но и ради нашего восхищения Господом. Пусть наш дух каждый день возносится в уповании на пришествие Господа. Пусть мирское станет настолько бессильным, что нам не захочется не только быть «от мира», но и быть «в мире». Пусть наш дух каждый день возносится к небесам и жаждет поскорее оказаться с Господом. Давайте обратим свой разум исключительно к тому, что наверху, так, чтобы даже лучшая работа в мире не смогла отвлечь нас. Отныне давайте будем отчаянно и осмысленно молиться в духе: «Гряди, Господь Иисус».



Перейти к оглавлению


© Living Stream Ministry


ЧАСТЬ СЕДЬМАЯ

АНАЛИЗ ДУШИ (1) ЧУВСТВА

ГЛАВА ПЕРВАЯ

ВЕРУЮЩИЙ И ЧУВСТВА

До того как верующий переживет определенную работу креста, производимую Святым Духом, он может испытать освобождение от грехов, но при этом остаться душевным и не способным победить свою природную жизнь. В предыдущих сообщениях мы говорили о душевной жизни и работе верующих. Если мы рассмотрим их душевное поведение и действия, мы увидим, что они исходят из чувств. Хотя душа состоит из трех основных частей — разума, чувств и воли, большинство душевных верующих живут своими чувствами. Можно смело сказать, что их чувства владеют ими в их душевной жизни. Так происходит от того, что чувства, по всей видимости, занимают в человеческой жизни большую часть, чем разум и воля; их работа тоже занимает в человеческой жизни больше места, нежели работа других частей души. Таким образом, мы видим, что почти все действия душевных верующих исходят из их чувств.

ФУНКЦИЯ ЧУВСТВ

Все человеческие эмоции — радость, счастье, бодрость, возбуждение, печаль, раздражение, волнение, горе, тоска, подавленность, уныние, разочарование, скорбь, смятение, тревога, энтузиазм, холодность, любовь, приязнь, алчность, сострадание, доброта, предпочтение, интерес, желание, ожидание, гордость, страх, сожаление, ненависть и т. д. — исходят из наших чувств. Вся работа, связанная с мышлением, исходит из разума, нашего органа мышления. Вся работа, связанная с принятием решений, происходит из нашей воли, нашего решающего органа. Все остальные функции, отличающиеся от наших мыслей, решений и связанной с ними работы, исходят из чувств. Все многообразие наших ощущений — это функция чувств. Поскольку чувства занимают в нас столь огромное пространство, почти все душевные верующие живут чувствами.

Чувства человека так сложны, потому что они занимают огромное пространство. Чтобы помочь верующим разобраться в них, мы подразделим их на три основные категории: 1) привязанности, 2) желания и 3) эмоции. Эти три категории покрывают три аспекта функции чувств. Если верующий сможет преодолеть эти три аспекта, он быстрее войдет в чисто духовную жизнь.

Одним словом, наши чувства включают в себя то, что обычно мы называем «семью страстями», — это не что иное, как различные эмоции нашего сердца. Будь то любовь, ненависть, радость, горе, возбуждение, уныние, интерес или безразличие — все это различные эмоции в нашем сердце. Поэтому все они относятся к нашим чувствам.

Если мы присмотримся к различным эмоциям в наших чувствах, мы обнаружим, что чувства часто меняются. В мире мало найдется вещей, которые были бы столь же изменчивыми, как чувства. Сейчас мы чувствуем себя так, а через минуту — совсем по-другому. Чувства меняются в зависимости от эмоций, а они меняются очень быстро. Поэтому жизнь человека, живущего чувствами, лишена принципов.

Чувствам человека присуща одна особенность: они функционируют противоположно друг другу. Это значит, что, если сейчас в человеке господствуют одни эмоции, через какое-то время они неизбежно сменятся на противоположные. Так, например, за безудержным счастьем следует печаль, за крайним возбуждением — крайнее разочарование, за пламенным энтузиазмом — полная апатия. Даже в том, что касается привязанностей, то, что начиналось любовью, может через какое-то время под давлением разных обстоятельств перерасти в ненависть, причем сила этой ненависти больше, чем сила первоначальной любви.


ЭМОЦИОНАЛЬНАЯ ЖИЗНЬ ВЕРУЮЩИХ

Чем больше мы рассматриваем функцию нашей эмоциональной жизни, тем больше мы осознаем ее изменчивость и ненадежность. Если верующие живут не по духу, а по чувствам, стоит ли удивляться, что их жизнь подобна волнам? Многие верующие расстраиваются из-за своей жизни, так как их переживания нестабильны. Иногда они словно на третьем небе, они превосходят все в человеческой жизни; иногда они словно спускаются вниз и довольствуются уделом обычных людей. Их жизнь — череда подъемов и спусков. Чтобы вывести их из равновесия, не требуется чего-то внешне тяжелого или большого — достаточно любой мелочи, противоречащей их воле, и они уже не могут с этим совладать. Как следствие, они терпят падение.

Это объясняется тем фактом, что таким верующим управляет не дух, а чувства. Поскольку чувства остаются важнейшей частью его жизни и они не были отправлены на крест, дух не может укрепиться Святым Духом. Поэтому дух верующего очень слаб; он не способен управлять всем его существом, он не способен победить чувства и сместить их на второе место, подчинив их своей власти. Если верующий сумеет отправить свои чувства на крест с помощью Святого Духа и принять Его как Господа над всем, он, вне всяких сомнений, сможет избавиться от такой непостоянной жизни.

Чувства можно считать величайшим врагом жизни духовного верующего. Верующий должен поступать по духу. Для этого ему нужно внимать каждому водительству внутри себя. Ощущение духа тихое, мягкое и тонкое. Если верующий не прислушивается внимательно, чтобы получить и распознать откровение в его духовной интуиции, он никогда не получит водительства в духе. Поэтому, чтобы поступать по духу, нам абсолютно необходимо добиться полного молчания чувств. Верующий часто не узнает или не замечает тонкого голоса духа, потому что его чувства ревут, как шторм. Нельзя во всем винить слабость голоса нашего духа. На самом деле мы можем почувствовать ощущение духа, но когда к нему примешиваются эмоции, что-либо распознать невозможно. Каждый, кто сможет сохранить свои чувства в спокойном состоянии, убедится, что обнаружить голос интуиции не так уж и трудно.

Подъемы и падения в чувствах не только мешают верующему поступать по духу, они также напрямую заставляют его поступать по плоти. Поскольку он не может поступать по духу, он, естественно, поступает по плоти. Если он остается без водительства в духе, он, не задумываясь, поступает согласно импульсам своих чувств. Когда дух перестает вести его, вести начинают чувства. В такой момент верующий само собой принимает чувства за вдохновение духа, а импульсы души — за движение духа. Эмоционального верующего можно сравнить с прудом, полным ила и песка. Пока никто не мутит воду, она кажется чистой, но стоит ее взбаламутить, она становится грязной.


ВДОХНОВЕНИЕ И ЧУВСТВА

Многие верующие не умеют отличать вдохновение от чувств. На самом деле это совсем несложно. Чувства всегда приходят извне человека, в то время как вдохновение дается Святым Духом внутри человеческого духа. Например, когда верующий любуется красотами природы, в нем самопроизвольно поднимается некое чувство. Он ощущает красоту пейзажа и собственную радость. Или когда он видит дорогих ему людей, внутри него возникает непостижимое чувство, будто какая-то сила влечет его к ним. Это тоже чувство. И прекрасный пейзаж, и дорогие для него люди находятся вне человека, поэтому эмоции, которые они порождают, относятся к чувствам.

Но не так бывает с вдохновением. Его может вызвать только Святой Дух внутри человека. Только Святой Дух может вдохновить дух. Поскольку Святой Дух живет в духе, вдохновение должно приходить изнутри. Оно не нуждается в стимулировании в виде красивого пейзажа или дорогого человека. Оно может возникнуть при полном покое. Чувства, в отличие от него, мгновенно гаснут, как только пропадает внешний раздражитель. Из-за этого эмоциональный верующий живет в исключительной зависимости от своего окружения. Чтобы двигаться дальше, ему необходимы воодушевление и побуждение. Если их нет, он останавливается. Вдохновение не нуждается в посторонней помощи. В действительности, когда на чувства оказывают влияние внешние обстоятельства, они запутываются, в результате чего верующий не знает, чему следовать.

Верующий должен следить за тем, чтобы не принять за духовность спокойствие или отсутствие возбудителей. Это далеко от истины. Надо знать, что чувства могут привести человека не только в состояние возбуждения, но и в состояние уныния. Когда чувства побуждают нас к чему-то, мы ощущаем волнение; когда они тормозят нас, мы ощущаем упадок. Чувства и волнуют, и успокаивают. Как волнение, так и спокойствие относятся к чувствам. Верующий часто совершает ошибки, находясь под влиянием чувств; когда он приходит в себя, он начинает подавлять свои эмоции, считая это духовностью. Однако он не понимает, что движение в его чувствах произвело реакцию, противоположную возбуждению, которая успокоила его. Из-за этого спокойствия верующий теряет интерес к Божьей работе; также он теряет заботу о многих Божьих детях. Все чаще и чаще внешний человек верующего отказывается работать. Таким образом, дух оказывается запертым, и его жизнь не может вытекать наружу. Верующий, потеряв энтузиазм и став совершенно спокойным, может решить, что он поступает по духу. Он не осознает, что он по-прежнему поступает по чувствам, только по другому их аспекту.

На самом деле верующих, которые избирают такое эмоциональное спокойствие, немного. Большинство из них продолжают возбуждаться под действием своих чувств. Из-за их влияния они делают многие вещи, выходящие за рамки нормальных. Когда они успокаиваются и вспоминают о поступках, совершенных под влиянием эмоций, им остается только посмеяться над собой и признать свои действия нелепыми. Это обычно относится к вещам, сделанным под воздействием эмоций. Вспоминая о них, верующий часто чувствует неловкость и сожалеет о своей несдержанности. Какое прискорбное зрелище — верующий под влиянием эмоций! Его дух бессилен и не может умертвить эмоции и отвергнуть их контроль.


Существуют две причины, из-за которых верующие поступают по чувствам. Во-первых, они не понимают и не пытаются понять, что такое хождение по духу. Поэтому они поступают согласно влиянию их чувств. В таком случае у них мало опыта и они не умеют отвергать позывы своих эмоций, когда те приходят в движение. Эмоции просто уносят их за собой, и они совершают дела, которые им не следовало бы делать. Это не значит, что их духовное ощущение не высказывает никаких возражений через интуицию. Однако по причине своей слабости они прислушиваются к чувствам и пренебрегают интуицией. Тогда их чувства становятся все более интенсивными, пока верующие не теряют контроль над собой и не начинают поступать по своим чувствам. Сделав что-то, что делать совершенно не следовало, верующие каются снова. Во-вторых, существуют верующие, которые уже знают на своем опыте разницу между душой и духом. Когда чувства оказывают на них влияние, они знают, что это идет из души, и сразу же противостоят этому. Тем не менее даже такие верующие иногда поступают по чувствам. Все дело здесь в удачных подделках. Если верующий недуховен, как в первом из описанных нами случаев, он терпит поражение от интенсивных эмоций своих чувств. Если же верующий духовен, его чувства часто подменяют его духовное ощущение. На первый взгляд чувства и духовное ощущение выглядят одинаково, поэтому верующему сложно различить их. Он часто обманывается и совершает много душевных поступков.

Верующему необходимо знать, что, если он поступает по духу, все его действия должны соответствовать определенным принципам. Это обусловлено тем, что у духа есть законы, правила и принципы. Поступать по духу — значит поступать по законам духа. В этих духовных принципах «правильное» и «неправильное» имеют свои четко определенные места. Если это «да», то это «да» независимо от того, ясное небо или хмурое. Если это «нет», то это «нет» независимо от того, возбужден человек или подавлен. В христианской жизни мы руководствуемся определенными принципами. Если верующий не умертвит свои чувства полностью, в его жизни не будет строгого критерия. Он будет жить посредством нестабильных чувств без определенного принципа.

Жизнь согласно принципам отличается от жизни согласно чувствам. Верующий, поступающий по чувствам, не смотрит на принципы или здравый смысл, когда решает, что ему делать. Он смотрит только на собственные ощущения. Если что-то ему нравится, что-то его радует, что-то он любит, у него возникнет искушение сделать это, даже если он знает, что это неразумно и не соответствует принципам. Если он остыл, впал в меланхолию и разочарование, он не исполнит своего долга, поскольку его чувства не желают этого. Если бы дети Божьи повнимательнее посмотрели на свои чувства, они бы заметили, как они изменчивы и как опасно поступать по ним. Когда Слово Божье — духовный принцип — совпадает с их чувствами, они исполняют его; в противном случае они его отвергают и игнорируют. Подобный подход совершенно враждебен духовной жизни. Всякий, кто желает жить духовной жизнью, должен ежеминутно поступать по Божьему принципу.

Духовному верующему присуща одна характерная черта: он сохраняет полное спокойствие, сталкиваясь с любой ситуацией. Что бы ни происходило вокруг, какие бы испытания на него ни обрушивались, он всегда спокоен и умиротворен и верен своей отличительной черте. Так происходит потому, что над его легковозбудимыми чувствами поработал крест. Более того, его воля и дух полны силы Святого Духа, так что он может управлять своими эмоциями. Поэтому внешние раздражения на нем никак не сказываются. Но если он не позволит кресту поработать над своими чувствами, он будет очень подвержен внешним влияниям, воздействиям, побуждениям и движениям. Поскольку чувства изменяются так быстро, то и человек, которым управляют чувства, очень изменчив. Стоит появиться малейшей опасности, стоит чуть-чуть возрасти нагрузке в работе, они тут же паникуют и теряются. Если они хотят достичь совершенства, они должны позволить кресту проводить более глубокую работу в их чувствах.

Если бы верующий запомнил, что Бог не будет вести его посреди сумятицы, все было бы в порядке. Это оградило бы его от множества ошибок. Он не стал бы ничего решать или предпринимать, когда его сердце находится в состоянии хаоса и его чувства бушуют. В такие моменты импульсы чувств наиболее сильны, и, если он поступает по ним, он совершает ошибки. Когда наши чувства находятся в запутанном состоянии, наш разум тоже ненадежен, так как чувства оказывают на него большое влияние. Если разум ослаблен, мы не способны отличать правильное от неправильного. Даже совесть ненадежна. Когда чувства возбуждены, а разум обманут, совесть теряет свое мерило точности в определении правильного и неправильного. В таком состоянии что бы верующий ни решил, будет неправильным. Позднее он об этом пожалеет. Ему следует употребить свою волю, чтобы отвергнуть, остановить и победить свои эмоции. Только когда его чувства перестанут метаться и полностью успокоятся, он сможет принять верное решение.

Подобным образом верующему не следует делать ничего, что может возбудить его чувства. Случается, что наши чувства спокойны, но мы сами, поступая по своей воле, возбуждаем их. Такое происходит довольно часто и очень вредит нашей духовной жизни. Все, что нарушает спокойствие нашей души (чувств), следует отвергать. Нам не только нужно воздерживаться от каких-либо действий, когда наши чувства бушуют, нам также необходимо научиться не делать ничего, что может стать причиной такого буйства. Тем не менее не подумайте, что наши действия обязательно правильны, если наши чувства спокойны. Руководствуясь спокойными чувствами, а не духом, мы возбудим свои чувства. Люди с опытом вспомнят, что чувства могут всколыхнуться при встрече с кем-либо или при написании какого-либо письма. Все это находится за пределами Божьей воли.


ЧУВСТВА И РАБОТА

Мы уже отмечали, что только дух может осуществлять духовную работу. Любая другая работа лишена духовной ценности. Поскольку это положение очень важно, мы рассмотрим его подробнее.

Сегодня уделяют много внимания психологии человека. Некоторые люди, работающие для Господа, старательно изучают ее. Они полагают, что если их слова, учения, подача материала, позиции и толкования привлекательны для психологии человека, то они сумеют обрести многих для Господа. Такая психология представляет собой деятельность человеческих чувств. Хотя иногда от нее может быть определенная польза, полагаться исключительно на чувства нельзя, они не имеют духовного значения.

Мы уже знаем, что человеку не хватает возрождения — возрождения духа. Любая работа бессмысленна, если она не способна оживить мертвый дух человека, побудить человека принять Божью несотворенную жизнь и позволить Святому Духу поселиться в возрожденном духе человека. Если верующий в своей работе не ставит перед собой цель вложить в других жизнь, то результат от нее будет такой же, как если бы он призывал людей поклоняться дьяволу. Ни наша психология, ни психология наших слушателей не поможет им получить жизнь. Если не работает Святой Дух, все усилия тщетны.

Верующему необходимо понимать, что все его чувства совершенно природные; из них нельзя черпать Божью жизнь. Поистине ему крайне важно признать тот факт, что чувства лишены Божьей жизни! Ему надо забыть об использовании силы эмоций — слез, печального выражения лица, стенаний и других эмоциональных средств — для спасения людей. Ни одна из функций его чувств не способна как-либо повлиять на помраченный разум человека. Если Святой Дух не даст человеку жизнь, никто не сможет получить ее. Если мы полагаемся не на Святого Духа, а на чувства, мы обнаружим, что все наши усилия тщетны и бесплодны.

Чувства никогда не смогут дать человеку жизнь. Те, кто работает для Господа, должны ясно увидеть, что, если они полагаются на себя, ничто в них не может породить Божью жизнь. Мы можем исчерпать все психологические методы и с их помощью возбудить чувства человека и разбудить его интерес к религии; мы можем вызвать у него чувство раскаяния, сожаления и стыда за свое прошлое и страха перед грядущим судом; мы можем пробудить в нем восхищение перед Христом, желание встречаться с другими христианами и милосердие к бедным; мы даже можем помочь ему радоваться, делая все это, но мы не можем возродить его. Вызываем ли мы в нем интерес, раскаяние, сожаление, стыд, восхищение, желание или радость, это просто разные функции чувств. У многих все это есть, но они остаются духовно мертвыми, так как они не понимают Бога интуитивно. С человеческой точки зрения любого, кто обладает всеми этими качествами, можно назвать образцовым христианином. Однако все это импульсы чувств, их недостаточно, чтобы доказать факт возрождения человека. Проявление возрождения — это познание Бога в интуиции возрожденного человека; другими словами, оживление его духа. Таким образом, работая, мы не должны довольствоваться тем, что люди меняют свой взгляд на нас, хорошо к нам относятся и проявляют все вышеперечисленные чувства. Это не возрождение!


Если бы Господни работники помнили, что наша задача — помогать людям принимать жизнь Христа, они бы не стали использовать чувства, добиваясь у людей одобрения учения Христа и хорошего отношения к христианству. Когда мы ясно осознаем, что человеку не хватает Божьей жизни — оживления духа, мы поймем, что вся работа, которую мы сделали, полагаясь на себя, тщетна. Как бы человек ни менялся, он может измениться только в рамках собственного «я». Он не может выйти за эти рамки и сделать свою жизнь Божьей жизнью. Учитывая все вышесказанное, давайте увидим реальность того, что духовные цели требуют духовных средств. Наша духовная цель — привести людей к возрождению. Поэтому в работе мы можем прибегать только к духовным средствам; чувства здесь бесполезны.

Апостол Павел сказал, что каждая женщина, которая молится или пророчествует, должна покрывать голову. Существует множество самых разных объяснений и толкований этого вопроса. Мы не будем останавливаться на том, чье толкование правильно, но ясно одно: апостол пытался предотвратить функционирование чувств. Он хотел покрыть все, что приводит их в действие. Женщине, которая пророчествует и молится, особенно легко привести в действие чувства людей. С физической точки зрения покрывается только голова, но с духовной точки зрения цель покрывания — умертвить все, что связано с чувствами. Хотя в Библии братьям не разрешается покрывать голову физически, в духовном смысле братьям следует покрывать голову точно так же, как сестрам.

Из этого мы видим, что люди с легкостью выражают свои чувства в Господней работе; иначе апостолу не пришлось бы давать подобного повеления. В сегодняшней духовной работе самый важный вопрос, который задают себе люди, состоит в том, есть ли в ней привлекающая сила. Складывается впечатление, что те, у кого есть природная привлекательность, одерживают верх и результаты их работы выше, чем у других. Те же, у кого нет природной привлекательности, терпят неудачи, и их работа оказывается малоэффективной. Апостол хотел покрыть все относящееся к душе, каким бы природно привлекательным оно ни было. Все природное должно быть покрыто. Господним работникам следует научиться этому у сестер. Наша природная привлекательность не может помочь духовной работе, и отсутствие ее работе тоже не помешает. Давайте отбросим все подобные мысли. Если мы рассчитываем на силу своей привлекательности, мы теряем зависимость в своем сердце. Подобным образом, если мы смотрим на отсутствие привлекательности, мы тоже будем поступать не по духу. Если Господни работники не поступают по духу, все результаты их работы будут тщетными.

К чему сегодня стремятся Господни работники? Многие стремятся к духовной силе. Но настоящая духовная сила появляется, когда вы чем-то жертвуете. Если мы мертвы по отношению к своим чувствам, у нас будет духовная сила. Но мы ее потеряем, если будем чрезмерно использовать свои чувства и проявлять слишком много желаний, привязанностей и ощущений. Если мы не поступаем по эмоциям чувств и во всем предаем смерти собственные желания и дела, которые нас радуют, мы увидим в нашей жизни силу и мощь. Глубочайшая смерть на кресте наполнит нас духовной силой. Другого пути нет. Когда крест поработает над нашими желаниями и позволит нам жить для Бога, тогда из нас самопроизвольно проявится духовная сила.

Более того, если верующий не побеждает в духовной работе свои чувства, они мешают ему двигаться дальше. Если имеет место влияние чувств, духовной силы верующего не хватит на то, чтобы ограничить их. Поэтому он не может исполнить высочайшую волю Божью. Чувства могут использовать самые разные вещи, чтобы помешать продолжению работы. Рассмотрим, например, физическую усталость. Нужно понимать, чем вызвана наша потребность в отдыхе: 1) утомлением тела, 2) истощением чувств или 3) утомлением тела вместе с истощением чувств. Бог не желает, чтобы мы переутомлялись в нашем духе, душе или теле. Бог хочет, чтобы мы отдыхали, когда мы устаем. Но нам надо знать, чем вызвана наша потребность в отдыхе: утомлением тела, или истощением чувств, или же истощение чувств пользуется утомлением тела как предлогом, требуя отдыха. Часто наше желание отдохнуть — это просто лень. Нашему телу нужен отдых, также в нем нуждаются наш разум и дух, но нельзя отдыхать лишь потому, что из порочной природы наших чувств поднимается лень. Лень и истощение используют физическое утомление как предлог. Одним словом, наши чувства всегда ищут удовольствий и любят развлечения. Верующие должны беречься от их вторжения в течение полагающегося им отдыха.


НАДЛЕЖАЩЕЕ ИСПОЛЬЗОВАНИЕ ЧУВСТВ

Если верующий позволяет кресту производить глубокую работу над его чувствами, он вскоре выяснит, что они должны не просто не мешать духу, но даже взаимодействовать с ним. Крест покончит с природной жизнью чувств, обновит их и сделает их орудием духа. Мы уже говорили, что духовный человек — это не дух или человек без чувств. Напротив, он использует свои чувства, чтобы выражать божественную жизнь внутри него. До того как Бог поработает над его чувствами, они не могут быть орудиями духа. Они действуют по собственному желанию. Очистившись, чувства могут быть органом для выражения духа. Он выражает свою жизнь через них. Духу необходимо, чтобы чувства выражали его любовь и сочувствие к страдающим людям; также ему необходимы чувства, чтобы человек ощущал действие интуиции. Человек узнает ощущение духа через свои успокоившиеся чувства. Если они повинуются духу, дух может любить то, что любит Бог, и ненавидеть то, что ненавидит Бог.

Разобравшись в истине о том, что жить по чувствам нельзя, некоторые верующие ошибочно полагают, что духовная жизнь — это жизнь, лишенная чувств. Они думают, что нам надо упразднить чувства и уподобиться камню или дереву. Если верующему неясно значение убивающего действия креста, он не может понять, что значит отдать чувства на смерть и жить полностью по духу. Мы не говорим, что верующий должен стать чрезвычайно твердым, как железо или камень; мы не должны быть бесчувственными, чтобы слыть духовными, — понятие «духовный человек» не означает человека без чувств. Напротив, самыми нежными, сочувствующими, милосердными и любящими бывают именно духовные люди. Если верующий духовен, если он отдал все свои чувства на крест, это не значит, что он бесчувственный. Когда мы увидим, насколько любовь духовного человека превосходит любовь других, мы поймем, что духовный человек не лишен чувств; его чувства отличаются от чувств простых людей.

Отдавая душу на крест, мы должны помнить, что при этом теряется жизнь души, а не ее функция. Если прибить ко кресту функцию души, мы больше не сможем думать, решать или чувствовать. Мы должны постоянно помнить об одном факте: потерять душу — значит постоянно жить исключительно жизнью Божьей, а не природной жизнью. Это значит, что мы готовы отвергнуть жизнь в соответствии со своим «я» и хождение в соответствии с удовольствиями своего «я» и покориться Божьей воле. Более того, крест и воскресение неразделимы. «Ибо если мы срослись с Ним в подобии Его смерти, то, конечно, мы будем и в подобии Его воскресения» (Рим. 6:5). Смерть на кресте — это не уничтожение; чувства, разум и воля души-жизни, пройдя через него, не прекращают своего существования. Они только теряют свою природную жизнь в смерти Господа; они воскрешаются Его жизнью. Смерть и воскресение приводят к тому, что функционирующие органы души теряют свою жизнь, а затем обновляются и используются Господом. Таким образом, духовный человек не лишен чувств; напротив, его чувства наиболее совершенные и благородные; Божьи руки как бы заново сотворили их. Если кого-то это смущает, значит проблема в его теориях; никаких проблем в его переживаниях не существует.

Чувства должны пройти через крест (Мф. 10:38-39), чтобы отделаться от своей вспыльчивости, фанатизма и запутанности и полностью подчиниться духу. Цель работы креста состоит в том, чтобы дух получил всю власть и мог регулировать действие чувств.
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ГЛАВА ВТОРАЯ

ЛЮБОВЬ

БОЖЬЕ ТРЕБОВАНИЕ

Наверное, самое сложное в переживании верующего — это покориться Господу в вопросе любви. Но Господь обращает больше внимание на любовь верующего, чем на что-либо другое. Он требует, чтобы верующий полностью вручил Ему свою любовь, так чтобы Он мог быть Господом над ней. Господь желает занимать в его любви первое место. Нам часто приходится слышать разговоры о посвящении. Мы знаем, что посвящение — это первый шаг духовной жизни верующего. Это не цель духовности, это, скорее, ее начало. Оно вводит верующего в положение, необходимое для его освящения. Если нет посвящения, безусловно, не может быть и духовной жизни. Однако в посвящении верующего нет ничего важнее любви. Истинно его посвящение или ложно, определяется тем, сколько в нем любви. Любовь — это критерий посвящения. Довольно просто предложить Господу свое время, деньги, способности и многое другое, но трудно отдать Ему свою любовь. Это не значит, что мы не любим Христа. Может быть, мы даже очень Его любим. Тем не менее мы отдаем первое место кому-то другому, Господь же стоит у нас на втором месте. Мы любим кого-то помимо Господа, или же мы направляем свою любовь по собственному усмотрению. Подобная любовь к Господу не считается посвящением, потому что мы еще не посвятили Ему своей любви. Каждому духовному верующему известно, что любовь должна быть отдана в первую очередь. Если не отдана любовь, ничто не отдано.

В вопросе любви Бог требует, чтобы верующий любил исключительно Его. Господь не желает делить его сердце ни с кем и ни с чем. Даже если Ему достается большая часть, Он на это не согласен. Господь требует всего. Это смертельный удар по душе-жизни верующего, которая все оставляет себе. Господь хочет, чтобы мы расстались с тем, что мы любим, и не двоедушничали. Он желает, чтобы мы любили Его полностью и любили Его в соответствии с Ним Самим. «Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всею душею твоею, и всем разумением твоим» (Мф. 22:37). Слово «все» подразумевает, что каждая часть нашего существа предана Господу. Господь не хочет, чтобы мы удерживали для себя хоть какую-то часть своей любви и любили, как нам хочется. Он желает безусловности. Он «Бог ревнитель» (Исх. 20:5), который не допустит, чтобы кто-либо завоевал любовь Его детей.

Мы, однако, любим помимо Бога еще множество вещей и людей! Некоторые из них, наверное, очень близки нам, как Исаак, Ионафан или Рахиль. Бог требует, чтобы мы возложили наших любимых на жертвенник. Он не терпит, когда мы оставляем себе кого-то, кто может соперничать с Ним. Все, что у нас есть, необходимо отдать Ему. Тогда верующий получит духовную силу. Когда последняя из жертв будет возложена на жертвенник, с неба сойдет огонь. Без жертвенника нет небесного огня. Не неся крест и не принося Господу все, что мы любим, как можем мы рассчитывать на силу Святого Духа? Нельзя оставлять жертвенник пустым, потому что огонь сжигает принесенные жертвы. Что будет сжигать огонь, если нет жертв? О братья, мы не получим силы Святого Духа, просто понимая крест нашим умом или обсуждая его. Мы получим ее, принеся в жертву все без остатка. Если у нас еще есть какие-то тайные узы, если нашему сердцу жалко отдать Богу овец, волов или Агага, сила Святого Духа не проявится через нас.


Из-за того что верующие не позволяют Господу быть Господом над их любовью, Божья работа сталкивается с препятствиями. Сколь многие родители так любят своих детей, что берегут их для себя, а царство Божье из-за этого несет урон! Многие супружеские пары так привязаны друг к другу, что обильной жатве недостает тружеников. Многие верующие не хотят расставаться со своими друзьями, они остаются в тылу, в то время как их братья сражаются на фронте в одиночку. Какая жалость, что многие верующие считают, что они способны любить и своих любимых, и Господа. Они не понимают, что, любя своих любимых, они не могут любить Господа, и, любя Господа, они не могут любить своих любимых. Если мы не можем сказать вместе с Асафом: «Кто мне на небе? и с Тобою ничего не хочу на земле» (Пс. 73:25), то мы по-прежнему живем в своей душе.

Верующий должен любить Господа всем своим сердцем. Важностью этого нельзя пренебрегать. Ничто так не удовлетворяет сердце Господа, как любовь. Он не смотрит на то, сколько мы работаем для Него или как мы активны для Него. Он радуется, когда видит, что мы любим Его. Церковь в Ефесе трудилась для Господа, однако они оставили свою первую любовь к Нему (Отк. 2). Поэтому Он был недоволен. Господь доволен только тогда, когда мы работаем из любви к Нему. Если мы не отдали Христу свое сердце, если Он не притягателен для нас, если мы не любим Его, но при этом совершаем для Него множество внешних дел, какой в них смысл? Нам должно быть известно, что можно трудиться для Господа, но при этом не любить Его. Так было в случае с ефесянами. Давайте попросим у Бога пролить на нас Свой свет, чтобы мы увидели мотивы нашей деятельности и силу нашей любви к Нему. Какой смысл, если мы все время говорим «Господь» и трудимся для Него целый день, но в своем сердце не любим Его? О пусть все наше сердце будет предано нашему любимому Господу!

Божьи дети не подозревают, каким препятствием могут быть их любимые для их роста в духовной жизни. Если верующий любит что-то помимо Бога, он скоро заметит, что Бог постепенно становится для него все менее важным. Хотя его любимые, возможно, тоже любят Бога, он, вероятно, любит Его в большей степени за них, нежели за Него Самого. Его отношения с Богом снизились с духовного уровня до плотского. Вне всяких сомнений, мы не можем любить Бога за каких-то людей, за какие-то вещи или события. Мы можем любить Бога только за Него Самого. Если верующий любит Бога за своих любимых, его сердце направляется теми, кого он любит. Бог получает его любовь лишь в качестве вознаграждения за его любимых. Если его любимые могут побудить его больше любить Бога сегодня, то в будущем они же могут стать причиной того, что он потеряет свою любовь к Богу.

Более того, когда наше сердце склоняется в сторону какого-то человека, нам бывает очень трудно удержать его в спокойном состоянии. Мы находимся под влиянием наших чувств, стараясь угодить этому человеку. В такой момент нам больше хочется приближаться к нему, чем к Богу. Наш интерес к духовному, к тому, что относится к интуиции, заметно снизится. Внешне это, возможно, не проявится, но наше сердце стремится быть с тем, кого мы любим. В таком состоянии наш интерес к духовному, если и не пропадет совсем, то, по крайней мере, сильно уменьшится. Тогда нам уже не удастся удержать наше сердце от любви к суетным вещам этого мира, так как ими мы можем порадовать наших любимых. Мирские вещи, красота, слава и многое другое, что недостойно упоминания, постепенно станут предметом наших стремлений, потому что ими мы можем угодить своим любимым. Так мы забудем о Божьих требованиях и перестанем обращать на них внимание. Необходимо осознавать, что мы способны любить только одну личность и служить только одному хозяину. Если мы любим человека, мы не можем любить Бога. По этой причине любые тайные связи с любым человеком необходимо разорвать.


Только Бог может удовлетворить сердце человека. Другие люди не способны удовлетворить сердце верующего. Многие верующие терпят неудачи потому, что они ищут в человеке то, что можно найти в одном лишь Боге. Человеческая любовь — это просто суета. Только Божья любовь может удовлетворить желания верующего. Если он станет искать любви вне Бога, его духовное состояние сразу же ухудшится. Он может жить только Божьей любовью.

Но значит ли это, что нам никого не надо любить? Если мы взглянем на многократные призывы Библии любить наших братьев и наших врагов, мы поймем, что Бог не просит нас отбросить всякую любовь к людям. Однако Он Сам хочет направлять нашу любовь. Он хочет, чтобы мы любили других не ради самих себя, а ради Него и также в Нем. Наши природные благость и порочность здесь исключены. Природные привязанности тоже теряют свою силу. Бог хочет, чтобы мы принимали Его руководство, потому что мы любим Его. Когда Он желает, чтобы мы любили определенного человека, мы должны подчиниться; когда Он желает, чтобы мы разорвали отношения с определенным человеком, мы тоже должны подчиниться.

Это жизнь креста. Только если Святой Дух глубоко применит к нам работу креста и поможет нам переживать умерщвление души-жизни, мы сможем потерять свое «я» в своих привязанностях. Если мы действительно пройдем через смерть, мы ни к кому не будем привязаны; мы будем руководствоваться исключительно приказаниями Бога. Проходя через этот этап, наша душа-жизнь теряет свою силу, как бы умирая в вопросе привязанностей. Тогда Бог может научить нас любить людей по-новому, в Нем. Бог желает, чтобы у нас были новые взаимоотношения в Нем с теми, кого мы любили в прошлом. Всякие природные взаимоотношения необходимо уничтожить. Мы должны пройти через крест, чтобы начать эти взаимоотношения заново в сфере воскресения.

Верующему может показаться, что эта жизнь неимоверно сложна! Но только те, кто действительно живет ею, знают, какое это благословение! Часто Бог лишает верующего любимых по причине его посвящения или для блага верующего. Бог либо работает над сердцем, пока оно не станет послушным, либо лишает нас тех, кого мы любим. Используя последний метод, Он заставляет наших любимых измениться в их любви к нам или же Он создает обстановку, не позволяющую нам любить их. Например, наши любимые отправляются в дальнее путешествие, или они умирают, или возникают другие обстоятельства. Если наше посвященное сердце честно перед Богом, Бог лишит нас всего, так что останется только Он один. Если верующий желает достичь подлинно духовной жизни, он должен с готовностью оставить все, что ему дорого. Бог требует, чтобы мы отбросили все, что соперничает с любовью к Нему. В духовной жизни недопустимо, чтобы наши привязанности были разбросаны и рассеяны. В глазах Божьих наша любовь, если она неверна из-за мотивов, чрезмерности или целей, ничем не лучше нашей ненависти. В глазах Божьих любовь, выходящая из нашего «я», столь же грязна, как и ненависть.

Если верующий прошел через такой период, он видит, насколько чистым стало его сердце в любви к людям. В нем нет примесей от его «я». Все сердце принадлежит Богу, и оно в Боге. Хотя он в прошлом любил других, себя он любил больше, считая себя важнее их. Теперь он может разделять их радости и печали, носить их бремена и служить вместе с ними в любви. Он любит не то, что любит он, а что он должен любить согласно Божьему желанию. Он не любит себя больше других, но он любит других, как себя. Поскольку он любит себя в Боге и для Бога, он и других любит в Боге и для Бога. Поэтому он может любить других, как самого себя.

Верующие должны знать, что им совершенно необходимо позволить Богу направлять их любовь, — это важнейшее условие духовного роста. Как же непокорны наши привязанности! Если они не подчинены Божьему замыслу, они могут в любой момент подвергнуть опасности нашу духовную жизнь. Легко исправить неправильное мышление, но трудно справиться с неверными привязанностями. Мы должны любить Господа всем сердцем, позволяя Ему направлять нашу любовь.


ДУШЕВНАЯ ЛЮБОВЬ К ГОСПОДУ

Здесь, однако, нам необходимо предостережение. Не думайте, что мы можем любить Господа сами по себе. Господь отвергает все, что исходит из нашего «я». Даже наша собственная любовь к Нему никуда не годится. С одной стороны, если у верующего нет глубокой любви к Господу, Он огорчается; с другой стороны, даже любящие Господа могут огорчать Его, если они любят Его в своей душе. Если верующий использует свою душевную силу, чтобы любить Господа, такая любовь Ему неугодна. Любовь верующего, даже его любовь к Господу, должна быть под полным контролем духа. Сегодня слишком многие любят Господа мирской любовью; редко можно увидеть любовь, которая от Бога. Что мы под этим подразумеваем?

Верующие в основном принимают все Божье своим человеческим сердцем. Они говорят об Отце Боге; они называют Господа своим «дорогим Господом»; они вспоминают Господни страдания. Когда они это делают, их сердца наполняются радостью и чувством любви к Господу. Они полагают, что это ощущение от Бога. Когда они размышляют о кресте Господнем, на их глаза, наверное, наворачиваются слезы, словно они испытывают неизъяснимую, пламенную любовь к Господу Иисусу. Но подобные вещи происходят в их жизни, не оставляя ни малейшего следа, будто корабль, плывущий по морю. Такова любовь многих верующих. Но что это за любовь? Она лишь доставляет приятные ощущения их собственному «я». Они любят не Бога, а чувство счастья. Картины Господних страданий трогают их сердце, но стоящая за ними истина не влияет на их жизнь.

Какими бессильными стали Господни страдания в сердцах сегодняшних верующих! Рассуждая об этих страданиях, они гордятся своей любовью к Господу и тем, что другие не похожи на них. Говоря о них, верующие подобны небесным людям. Но на самом деле они ни на грамм не оставили своего жалкого «я». Вы их слушаете, и вам кажется, что они так любят Господа. Вы их хвалите, вы ими восхищаетесь. Но в действительности они любят исключительно себя. Они вспоминают о Господе, говорят о Господе и жаждут Господа лишь потому, что это позволяет им чувствовать себя счастливыми. Делая это, они счастливы. Они занимаются всем этим, потому что их цель — получить счастье. Это не для Господа. Подобные воспоминания помогают их «духовности» чувствовать себя уютно. По этой причине они продолжают вспоминать Господа таким же образом. Все это душевное и земное. Это не от Бога. Следовательно, это недуховно.

Какова разница между духовной и душевной любовью? Очень трудно определить ее по внешним признакам. Тем не менее каждый верующий может различить источник своей любви. Душа — это наше «я». Следовательно, все душевное неотделимо от нашего «я». Душевная любовь к Господу — это та любовь, которая исходит из нашего «я». Любовь к Богу с расчетом получить приятное ощущение для своего «я» — это душевная любовь. Если любовь к Богу духовна, то в ней нет никаких примесей, выражающих интересы нашего «я». Это любовь к Богу ради Него Самого, ради любви к Нему. Любовь к Богу, за которой стоит стремление к собственному счастью или к чему-либо другому, в какой бы степени это ни выражалось, исходит от души. Источник такой любви можно также определить, если посмотреть на ее плод. Если она душевная, она не дает верующему сил, чтобы навсегда избавиться от мира. Ему приходится бороться и сражаться, чтобы не поддаться на его привлекательность. Но если любовь духовная, верующий оставит мирские вещи само собой благодаря этой любви. Верующий смотрит на них сверху вниз с презрением. Его глаза уже не устремлены на мир, потому что славный свет Божий ослепил его плотские глаза. Испытав любовь к Богу, он не станет превозноситься из-за нее; напротив, он смирится, как будто он умалился перед людьми.

Природа Божьей любви вовеки неизменна. Наша любовь очень изменчива. Если мы любим Бога своей любовью, то при малейшем нашем недовольстве такая любовь охладеет. В случае длительного испытания она, несомненно, придет к концу, так как верующий любит Бога своей собственной любовью; он любит Бога ради самого себя, ради своего счастья и т. д. Поэтому, если ему не удается достичь ожидаемого, он отступает назад. Если же это Божья любовь, то при любых обстоятельствах и в любом положении верующий любит Бога неизменно. «Крепка, как смерть, любовь; люта, как преисподняя, ревность... Большие воды не могут потушить любви, и реки не зальют ее» (Песн. П. 8:6-7). Если верующий действительно любит Бога, то, как бы ни изменялись его обстоятельства и ощущения, он все равно любит Его. Душевная любовь прекращается, когда прекращается воздействие чувств; духовная любовь крепка и люта, ее не остановить.

Господь часто дает верующему переживания, которые тот считает болезненными, для того чтобы он не любил Бога ради себя. Если верующий любит Господа своей собственной любовью ради себя, ему необходимо ощущать Господнюю любовь — только тогда он может любить Его. Но если верующий любит Бога Божьей любовью и ради Самого Бога, Бог не позволит ему ощущать Свою любовь. Бог желает, чтобы он верил в нее. В начале христианской жизни верующего Господь всегда привлекает его, позволяя ему почувствовать Его любовь во многих отношениях. После того как верующий переживет все это, Господь побуждает его предпринять более глубокий шаг. Бог не дает ему почувствовать Свою любовь, но побуждает его верить в нее. Следует обратить внимание на тот факт, что глубокое соприкосновение с Господней любовью — это шаг, который должны пройти все верующие, желающие достичь глубин. Только благодаря влекущей любви Господа верующий способен оставить все ради Господа и приступить к Нему. На начальном этапе духовной жизни верующего ему необходимо и полезно ощущать Господнюю любовь. Это то, к чему он должен стремиться. По прошествии определенного времени, в течение которого он переживал Господнюю любовь, верующий не должен держаться за подобное ощущение. В противном случае его духовной жизни будет нанесен ущерб. Существуют различные переживания для различных этапов нашего странствия по духовной жизни. Определенное переживание может быть уместно на одном этапе. Но если верующий желает сохранить это переживание вплоть до последнего этапа, ему придется повернуть назад или остаться на месте. Господь хочет, чтобы верующий, почувствовав Его любовь, верил в нее. По этой причине вскоре, если не сразу же, после того как верующий испытал Его любовь, Бог отнимет у него это ощущение. Теперь Он желает, чтобы тот верил, что Его любовь по-прежнему неизменна. Если верующий, который до этого переживал ощущение Господней любви, вдруг теряет это ощущение, он должен осознать, что настало время просто верить. Беспокоиться тут не о чем.


ОПАСАЙТЕСЬ ОДНОГО

Если мы хотим поступать по духу, нам следует поддерживать нашу любовь в спокойном состоянии, иначе мы не услышим прямого голоса интуиции. Если наши привязанности не подчинены полностью Божьему замыслу, наше сердце часто тревожится. Это мешает водительству духа. Верующему следует постоянно обращать в своем духе внимание на людей и вещи, которые возбуждают его чувства. Если Сатана не может одержать верх в других вопросах, он обязательно постарается искусить вас в этой области. Я даже не знаю, сколько верующих потерпели поражение по этой причине. Нам нужно быть очень осторожными.

Легче всего нашу природную любовь возбуждают друзья. А из всех наших друзей нас легче всего приводят в волнение представители противоположного пола, так как мужчины и женщины дополняют друг друга не только физиологически, но и психологически. Поскольку в их природном складе столько различий, они обладают особой силой, чтобы притягивать друг друга. Все это душевное и природное; следовательно, верующий должен отвергать это.

Ни для кого не секрет, что представителям противоположного пола очень просто всколыхнуть нашу любовь. Представители собственного пола нас приводят в волнение значительно меньше, чем представители противоположного пола. Поскольку существуют взаимные психологические потребности, человек склонен думать, что с представителями противоположного пола легче иметь дело. Такая тенденция является распространенной, естественной и врожденной. Поэтому любовь к противоположному полу легко разгорается от одной искры.

Все эти вопросы связаны с нашей природой. Это фактическое положение вещей. Поэтому, если верующий желает поступать по духу, он должен обратить на этот вопрос пристальное внимание. Если, имея дело с людьми, особенно когда речь заходит о любви, мы относимся к собственному полу определенным образом, а к противоположному — по-другому, нам необходимо осознать, что мы попали под влияние души. Если мы строим наши отношения с людьми определенным образом по той только причине, что они другого пола, то наши чувства к ним природны. Если верующий ощущает, что какая-то таинственная сила влечет его к представителю противоположного пола только потому, что он — представитель противоположного пола, верующий должен осознавать, что в действие пришла его природная любовь. Иногда подобное возбуждение сочетается с очень достойной целью. Но если к остальным мыслям примешивается хотя бы крошечная мысль о противоположном поле, верующему нужно понимать, что такие отношения не совсем духовные.

В ходе своей работы верующий должен быть осмотрительным, чтобы в его работу не проникла мысль о противоположном поле. Желание добиться славы среди представителей противоположного пола нужно полностью отвергать. Любой речи или взгляда, на которых повлиял противоположный пол, достаточно, чтобы свести на нет подлинную духовную силу. Все должно делаться спокойно и с чистыми побуждениями. Помните, не только грехи грязны, но и все душевное тоже грязно.

Означает ли это, что верующему нельзя иметь друзей противоположного пола? Библия этому не учит. Господь, находясь на земле, поддерживал отношения с Марией, Марфой и другими женщинами. Важно здесь то, находятся ли эти чувства целиком и полностью под Божьим руководством или же на них влияет душа. Если братья и сестры поддерживают отношения друг с другом, это нормально. Но при этом не должно быть никакого влияния души или греха. Пока верующий не испытал тщательной работы креста, ему лучше не иметь друзей противоположного пола. Однако какой бы стадии роста ни достиг верующий, если он жаждет завести друзей противоположного пола и стремится к этому, им, несомненно, движет душа. Мы во всем должны покоряться Божьему устроению.

Одним словом, любовь верующего должна быть полностью посвящена Богу. Как только у нас появляется ощущение, что нам сложно отказаться от кого-то, необходимо осознать, что нами движет душа. Если в какой-то области наша любовь не способна подчиниться Божьей цели, значит в этой области существует множество недуховных вещей. Душевная любовь ведет нас только к миру и грехам. Если наше чувство не от Господа, то рано или поздно оно превратится в похоть. Из истории мы видим, что Самсон — не единственный, кто потерпел поражение в этом вопросе. Повсюду Далида продолжает брить людям головы!

Как мы уже сказали, верующим очень трудно посвятить свою любовь. Следовательно, посвящение в этой области — это признак подлинной духовности. Насколько верующий умирает для своих чувств и стремления к любви, настолько духовным он является. Это серьезнейшая проверка. Не умерев для мирских чувств, мы не станем мертвыми ни для чего другого. Быть мертвым для чувств — значит быть мертвым для мира. Если мы жаждем дружбы и любви со стороны наших любимых, то мы еще не умерли для жизни нашего «я». Настоящая смерть для души-жизни видна тогда, когда мы отбрасываем всякую любовь, кроме любви к Богу. Как же возвышен духовный человек, ходящий выше человеческой любви!
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

ЖЕЛАНИЯ

Желания составляют большую часть нашей души-жизни. Они соединяются с нашей волей и заставляют нас либо бунтовать против воли Божьей, либо не одобрять ее. Поскольку у нас слишком много желаний, наши чувства запутываются и мы теряем способность спокойно поступать по духу. Желания возбуждают наши чувства, из-за чего у нас возникает множество беспокойных переживаний. До того как верующий освободится от греха, его желания соединены с грехом, он любит грех. Поэтому новый человек попадает в плен и теряет свободу. Даже после того как верующий избавится от внешних, очевидных грехов, его желания по-прежнему нацелены на достижение чего-то для себя, они независимы от Бога. Если он эмоционален, им правят желания. Если крест не проделает глубокой работы и желания не будут осуждены под озарением креста, верующий никогда не сможет жить полностью в духе для Бога.

Если верующий является душевным, он находится под сильным давлением своих желаний. Все природные и душевные желания человека связаны с жизнью его «я». Все они для его «я», посредством его «я» и согласно его «я». Если верующий является душевным, его воля еще не покорена Господу и у него возникает множество собственных идей. Иметь желания — значит содействовать своим идеям, восхищаться своими идеями и жаждать воплощения своих идей. Всякое самоугождение, самопрославление, самовозвеличивание, самолюбие, самосожаление и самоуважение исходит от желаний человека. Его желание делает «я» центром всего. Давайте рассмотрим: есть ли что-либо, чего человек желает и что ему нравится, что не соответствует ни одной из «самостей», перечисленных выше? Если мы посмотрим на свои желания в Господнем свете, мы увидим, что, чего бы и как бы мы ни желали, мы не можем избежать этой «самости». Все наши желания служат нашему «я»! Либо они радуют наше «я», либо они его прославляют. Если верующий находится именно в таком состоянии, он не может жить в духе.

ПРИРОДНЫЕ ЖЕЛАНИЯ ВЕРУЮЩИХ

Желания порождают гордость. Они заставляют человека добиваться положения, чтобы прославиться перед людьми. Любая скрытая наклонность хвалиться своим положением, предками, здоровьем, характером, способностями, внешностью и силой исходит из желаний человека. Если он рассуждает о том, что его жилище, одежда и пища лучше, чем у других, и при этом он наполняется самодовольством, — это тоже вызвано его чувствами. Даже мысль о том, что дар, полученный им от Бога, больше, чем у других, исходит из его чувств.

О, как же эмоциональный верующий любит выставлять себя напоказ! Ему нравится и других посмотреть, и себя показать. Он не терпит, когда Бог его как-то ограничивает. Он использует любые средства, чтобы протиснуться на первый план. Он не умеет быть сокрытым согласно Божьей воле и отвергать свое «я» втайне. Ему нравится внимание. Из-за своего самолюбия он чувствует себя задетым, если ему не оказали уважения, но стоит ему услышать о себе лестные отзывы, он счастлив. Он любит, когда его хвалят, и считает эту похвалу заслуженной. Даже в Господней работе он ищет возможности возвыситься. Делает ли он сообщение или пишет книгу, у него всегда есть при этом какое-то тайное побуждение. Одним словом, его тщеславное сердце еще живо; он по-прежнему стремится к тому, что нравится ему самому и что раздувает его «я».


Из-за таких природных желаний верующий становится честолюбивым. Честолюбие подстегивается его природным желанием. Честолюбивые стремления стать широко известным, подняться выше всех окружающих или пользоваться уважением у людей исходят из души-жизни. Желание быть успешным, плодотворным и сильным в духовной работе иногда объясняется просто желанием прославиться. В нашей духовной жизни мы часто стремимся к росту, глубинам и благородным переживаниям ради собственного счастья и восхищения других. Если мы попробуем определить источник жизни и работы верующего, мы установим поразительный факт: значительная их часть делается ради своего «я»! Желание верующего добиться чего-то для своего «я» — это источник всего в его жизни и работе.

Верующему следует знать, что если его жизнь и работа направляются честолюбием, то, хотя все может выглядеть хорошим, достойным одобрения и внешне эффективным, в глазах Бога это всего лишь дерево, трава и солома. Подобное хождение и труд не имеют духовной ценности. Любой мысли об интересах своего «я» достаточно, чтобы испортить все дело; Богу такие мысли неугодны. На Его взгляд, жажда духовной известности столь же отвратительна, сколь и жажда грехов. Если верующий поступает по плотским желаниям, он во всем будет ценить свое «я». Однако Бог это «я» ненавидит!

Природные желания столь же активны в других сторонах жизни верующего. Душевная жизнь побуждает его стремиться к мирским разговорам и связям. Она заставляет его смотреть и читать то, что ему не подобает. Мы не говорим, что он занимается этим постоянно. Нет, но время от времени из-за сильных побуждений изнутри он делает что-то, что ему делать не следовало бы. Душевная жизнь может проявиться даже в его взглядах. Подобные переживания бывают у многих верующих. Функция души видна в том, как верующий поступает, и особенно в том, как он говорит и работает. Каждый, кто верно поступает по духу, знает, что это незначительные вещи. Но если верующего в этих вещах возбуждают желания его чувств, он не может поступать по духу. Верующий должен знать, что в духовных вопросах любой, самой незначительной вещи достаточно, чтобы приостановить его движение вперед.

Если верующим движут его природные желания, он ведет себя как авантюрист. Чем верующий духовнее, тем он нормальнее, так как он соединен с Богом в устроенных Им обстоятельствах. Только эмоциональные верующие склонны к героическим поступкам и готовы взяться за рискованное дело, чтобы угодить своему сердцу и создать потрясающее ощущение. Если ими движет «жажда подвигов», многие стороны их поведения незрелы. Но их не интересует зрелость, они уверяют всех, что им достаточно их смекалки. Позже, вспоминая о своих делах, они раскаиваются, но в тот момент их ощущения были славными. Подобная «жажда подвигов» возбуждает верующего, и, если он следует этому чувству, он теряет свое нормальное состояние и выходит за рамки дозволенного.

Любовь к удовольствиям — это еще одна характерная черта эмоциональных верующих. Чувства не терпят, когда верующие желают жить исключительно для Бога. Они противятся жизни, которая отдана Богу. Хотя верующие соглашаются с требованиями Господнего креста и умерщвляют свои чувства, чтобы жить для Господа, чувства все равно просят, чтобы им оставили немного места для их деятельности. Вот почему многие верующие не могут жить целиком и полностью для Господа. И тут не надо далеко ходить за примерами — посмотрите просто на свою повседневную жизнь, посмотрите на молитвенное сражение. Кто из верующих способен посвятить один полный день сражению в молитве исключительно за интересы Господа, не оставляя времени для собственных удовольствий? Отводить время для удовольствий — значит сохранять место для своих чувств. Как же нам трудно целый день жить в духе! Мы всегда оставляем какое-то время для себя, чтобы побеседовать с другими, ведь это так приятно для наших чувств. Когда Бог нас полностью изолирует, так что мы не видим ни людей, ни неба, когда Он требует, чтобы мы жили в духе и работали для Него перед престолом, тогда мы осознаем, действительно ли наши чувства были умерщвлены. Мы узнаем также, сколько чувства требуют от нас и насколько мы ими живем.


Эмоциональные верующие торопливы. Чувства не умеют ждать Бога, ждать Божьего откровения или следовать водительству Святого Духа. Они всегда торопятся. Под их влиянием верующий приходит в возбуждение и рвется в дело. Когда появляется такое возбуждение с его будоражащей силой, оно заставляет верующего действовать торопливо. Чувства очень «расстраиваются» и отказываются взаимодействовать, если верующий ждет Господа, понимает волю Божью и движется вперед шаг за шагом, не поступая по собственным желаниям. Если верующий не поместил свои чувства на крест, он не сможет поступать по духу. Ему необходимо осознать, что ни одно из сотни дел, которые он совершает, повинуясь минутному порыву, не соответствует воле Божьей.

Нам требуется время, чтобы молиться, готовиться, ждать и наполняться силой Святого Духа. Иначе, действуя торопливо, нам не избежать ошибок. Бог отлично знает, что чувства нашей плоти нетерпеливы, поэтому Он всегда использует наших соработников, братьев, семью, обстоятельства и материальные вещи, чтобы сдерживать и замедлять нас. Он хочет, чтобы наша торопливость полностью умерла, тогда Он сможет работать. Поскольку Бог Сам никогда ничего не делает в спешке, то Он не дает силу тем, кто действует торопливо. Таким образом, торопливый работник может сделать что-то, используя только свою собственную силу. Это, несомненно, будет делом плоти. Бог не желает, чтобы верующий поступал по плоти, поэтому верующий должен быть готов умертвить свои торопливые эмоции. Давайте всякий раз, когда чувства спешат что-то сделать, будем молиться: «О Господь, чувства опять меня торопят. Пусть Твой крест действует». Человеку, поступающему по духу, нельзя быть торопливым.

Бог не хочет, чтобы мы что-то делали сами. Ему угодно, чтобы мы ждали Его и Его повеления. Все наши поступки должны совершаться по Его повелению. Только то, что поручено нам в духе, — это дело Божье. Способен ли на это верующий, который поступает по собственным желаниям? Такой человек торопится, даже когда он хочет исполнить Божью волю. Ему невдомек, что у Бога есть не только воля, но и срок. Если мы единодушны с Его волей, Он хочет, чтобы мы также ждали Его срока. Для плоти это невыносимо. Как только верующий начнет двигаться в духе, он увидит, что Божий срок и Божья воля одинаково важны. Если мы поторопимся и породим Измаила, то впоследствии он станет величайшим врагом Исаака. Неспособные дождаться Божьего срока не смогут выполнить Его волю.

Эмоциональный верующий не станет ждать Бога, потому что все его желания сконцентрированы на нем самом. Ему нравится все делать самому. Он не может положиться на Бога и позволить Ему работать за него. Он не способен доверить все Богу и воздержаться от использования своей силы. Он не может положиться на Бога, так как для этого нужно отвергнуть свое «я». Если его собственные желания не отброшены, его «я» остается активным. Он любит помогать Богу, как если бы Бог действовал слишком медленно и нуждался в его помощи. Это работа души, деятельность его «я», подстегиваемая его эмоциональными желаниями. Если верующий действует поспешно, он убедится, что Бог сделает его работу неэффективной. Единственное, что ему остается, — это отвергнуть себя.

Еще одна черта, широко распространенная среди эмоциональных верующих, — это самооправдание. Верующие часто сталкиваются с недопониманием и необоснованными обвинениями. Хотя иногда Господу угодно, чтобы Его дети разъяснили людям истинное положение вещей, верующие в основном делают это своей душой-жизнью, не получив от Господа никаких ясных указаний на этот счет. В большинстве случаев Господь желает, чтобы они доверили все Ему и не занимались самооправданием. Но как же верующий любит постоять за себя! Как обидно, когда тебя неправильно понимают, ведь из-за этого уменьшается слава и теряется достоинство. «Я» не станет молчать, слушая ложные обвинения. Верующий не способен принять то, что дает ему Бог, или подождать, пока Бог оправдает его, — а вдруг ждать придется слишком долго? Он хочет, чтобы Бог тут же очистил его от всяких обвинений и люди увидели его праведность. Все это исходит из душевных желаний. Если бы верующий, когда его неправильно поняли, подчинился Божьей руке, он бы осознал, что с помощью этого недопонимания Бог побуждает его глубже отвергнуть свое «я» и более тщательно отречься от своих душевных желаний. Это практический крест. Каждый раз, когда верующий принимает крест, он снова проходит через распятие. Но если он, повинуясь желанию своего «я», начинает оправдываться, то в следующий раз преодолеть силу его «я» будет еще труднее.

Если над природным желанием верующего не поработал крест, то огорченный и подавленный верующий будет искать, кому излить душу. Его чувства пробуждают в нем стремление поделиться с другими своими бедами, чтобы сердце освободилось от печали и бремя стало не таким тяжелым. Его природное желание — рассказать другим о своих несчастьях и таким образом утешиться. Делясь с людьми своими проблемами, он также рассчитывает на их сочувствие и утешение. Он жаждет сочувствия и утешения, так как в них он снова получает радость. Поскольку он не утратил своих природных желаний или желаний, нацеленных на его «я», он не довольствуется тем, что всю правду знает только Бог. Он не может доверить свое бремя Господу или безропотно позволить Богу ввести его при помощи всех этих обстоятельств в более глубокую смерть. Он предпочитает утешение от людей, а не от Бога. Его жизнь жаждет того, что могут дать другие, и пренебрегает тем, что приготовил Бог. Верующему необходимо знать, что лучший способ действительно потерять свою душу-жизнь — это не искать сочувствия и утешения у людей. Сочувствие и утешение со стороны мирских людей — это пища для души-жизни. Жизнь духа предназначена для того, чтобы общаться с Богом, поэтому она насыщается Богом. Сила, способная выдержать одиночество, — это сила духа. Всякий раз, когда мы пытаемся найти человеческий метод, чтобы облегчить наше бремя, мы поступаем по душе. Бог желает, чтобы мы сохраняли молчание и позволили кресту, который Он для нас приготовил, выполнить свою работу. Когда верующий, находящийся в беде, воздерживается от слов, он видит работу креста. Молчание — это крест! Всякий, кто сохраняет молчание, чувствует горечь креста! Крест также питает его духовную жизнь.


ЦЕЛЬ БОГА

Божья цель состоит в том, чтобы верующий жил в духе и был готов полностью умертвить свою душу-жизнь. Поэтому Богу ничего не остается, кроме как стереть природное желание верующего. Он хочет уничтожить всякое природное желание. Часто в вещах и делах, с которыми мы сталкиваемся, нет ничего ошибочного или худого, более того, они хороши и правильны. Однако Бог не разрешает верующему делать или иметь эти вещи по той лишь причине, что это результат эмоционального импульса, верующему просто хочется получить их. Если верующий поступает по своим предпочтениям — пусть даже вначале все было очень хорошо, — он неизбежно восстанет против Бога. Божья цель — полностью уничтожить желания верующего, которые нацелены не на Него. Бога не интересует характер вещей; Он задает только один вопрос: чем руководствуется верующий — собственным желанием или Божьей волей? Даже наилучшие работа и поведение, если только они основаны на желании самого верующего, а не на интуитивном откровении, лишены перед Богом всякой духовной ценности. Бог хочет, чтобы верующий выполнил определенную работу, но, поскольку верующий при этом руководствуется собственным желанием, Бог вынужден тут же противостать его работе. Только когда верующий полностью покорится Ему, Он побудит его продолжить работу. Богу угодно, чтобы мерилом нашей работы была только Его воля, о которой мы узнаем в интуиции. Хотя наши желания могут совпадать с Божьей волей, Бог не позволит нам следовать им. Мы должны следовать исключительно воле Божьей. Каким бы ни было наше желание, его необходимо отвергать. В этом Божья мудрость. Хотя иногда наше желание согласуется с волей Божьей, Бог не разрешает нам поступать по нему, потому что это все равно наше желание. Если мы все-таки следуем нашему хорошему и правильному желанию, то разве наше «я» не сохраняет своих позиций?

Хотя некоторые наши желания похожи на Божью волю, Богу они неугодны, так как они исходят из нашего «я». Он хочет, чтобы мы полностью отделились от всего, что мы любим, помимо Него. Хотя вещи, которые мы желаем, могут быть замечательными, Он не оставляет никакого места для наших независимых желаний. Нам следует во всем зависеть от Него. Ему не нужно ничего, что независимо от Него. Так Он шаг за шагом ведет верующего к отвержению его души-жизни.

Если верующий хочет достичь настоящей духовной жизни, ему надо взаимодействовать с Богом, умерщвляя свои желания. Все наши интересы, наклонности и любовь должны быть умерщвлены. Нам следует радостно принимать противостояние, злобу, грубость, непонимание и резкую критику и позволять всему тому, что противоположно нашему природному желанию, покончить с нашей душой-жизнью. Нам надо научиться принимать все страдания, скорби и низкие положения, которые Бог устраивает для нас. Не важно, какие страдания все это причиняет нашей природной жизни, не важно, как расстраиваются, мучаются и терзаются наши природные чувства, нам все равно нужно стойко сносить все это. Если мы будем нести крест практически, то мы убедимся, что практический крест за короткое время распнет нашу душу-жизнь. Нести крест — значит быть распятым. Каждый раз, когда мы молча принимаем то, что на нас обрушивается, вопреки нашему природному желанию, мы вгоняем еще один гвоздь в свою душу-жизнь, крепко прибивая ее ко кресту. Всякое тщеславие необходимо распять. Стремление к тому, чтобы на нас смотрели, нас почитали, нам поклонялись, нас возвеличивали и о нас говорили, должно быть распято. Наше желание выставлять себя напоказ должно быть распято. Любое внешнее украшение с целью вызвать восхищение людей должно быть распято. Всякое самовозвеличивание и самохвальство должны быть распяты. Нам следует отбросить свое желание, как бы оно ни выражалось. Все, что начинается с нас, мерзко в глазах Бога.

Практический крест, посылаемый нам Богом, противоположен нашим желаниям. Цель креста — распять наши желания. Ни одна часть нашего существа так не страдает от креста, как чувства. Крест должен глубоко рассечь все наши желания. Как могут наши чувства не печалиться из-за поражения наших желаний? Божье искупление требует, чтобы с ветхим творением в человеке было совершенно покончено. Божья воля и наши душевные желания не могут сосуществовать. Если верующий хочет следовать за Господом, ему придется идти против собственных желаний.


Поскольку цель Бога именно такова, Он допускает, чтобы верующий под Его верховной властью проходил через огненные испытания для того, чтобы все желания, подобно шлакам, полностью сгорели в огне страданий. Верующий стремится к высокому положению, но Господь не позволяет ему возвыситься. У него множество надежд, но Господь не допускает, чтобы он в чем-то добился успеха. Он делает так, что все его надежды разбиваются. У верующего много радостей, но Господь лишает его всех радостей и не позволяет им вернуться. Верующий жаждет славы, но Господь подвергает его позору. В том, что устраивает Господь, нет почти ничего, что соответствовало бы мыслям верующего, каждое событие похоже на кнут. Хотя верующий продолжает сражаться с огромными усилиями, вскоре он увидит, что Господь (впрочем, он еще не понимает, что это Господь) ведет его навстречу смерти. Все вокруг мертво. Все жаждет его смерти. Все стремится лишить его надежды на выживание. В такую минуту он осознает, что ему не избежать смерти и что этой смертью он обязан Богу. Поэтому он подчиняется Богу и спокойно умирает. Благодаря этой смерти он теряет свою душу-жизнь, чтобы жить полностью для Бога. Именно благодаря этой смерти Бог осуществляет большую работу. Верующий может долго сопротивляться, но, когда он пройдет через смерть, все будет хорошо и Бог сможет достичь в нем Своей цели. Отныне верующий может быстро продвигаться вперед по духовному пути.

Как только верующий теряет интерес к своему «я», он может полностью покориться Богу. Он готов стать всем, чем Богу угодно его видеть; его желание уже не противоречит Богу, он больше ничего, кроме Бога, не ищет. Его жизнь очень проста. Он ничего не ожидает, ничего не требует, ничего не желает. Он просто с готовностью покоряется Божьей воле. Жизнь, которая покорна Богу, — это самая простая жизнь на земле, так как она ничего не ищет для себя, но молча следует за Богом.

Если верующий готов оставить свои желания, он обретает настоящий покой. Раньше у него было много желаний, и он использовал весь свой интеллект, силу, ухищрения, уловки и методы, чтобы они осуществились. Поэтому его сердце часто было в смятении. Стремясь к осуществлению своих желаний, он тревожился и беспокоился. Когда он терпел провал, он расстраивался и раздражался. О каком покое тут может идти речь? Верующие, которые еще не оставили собственные желания и не полностью покорились Богу, печалятся из-за перемен во взаимоотношениях с другими, непредсказуемости их обстоятельств, противников в их жизни, одиночества и многих других внешних вещей. Такое печальное чувство часто встречается у верующих, которые сильны в своих эмоциях. Желание может также разбудить гнев. Верующий становится раздражительным, обеспокоенным и сердитым из-за того, что многие внешние вещи не согласуются с его желаниями и не соответствуют им. С его точки зрения, они нечестны и несправедливы. Все эти различные выражения чувств проявляются потому, что разные люди обращаются с ним по-разному. Приятные чувства легко нарушить, пошатнуть и поранить. Природное желание верующего жаждет любви, уважения, сочувствия и близости. Если он не может получить этого, он ропщет и жалуется. Но кто в силах избежать печальных моментов? Есть ли в этом скорбном мире хоть один человек, который может полностью осуществить все свои желания? Следовательно, эмоциональный верующий не способен добиться спокойной жизни. Только тогда, когда верующий поступает исключительно по духу, не стремясь к осуществлению своих желаний и довольствуясь тем, что даровал ему Бог, он может обрести покой.


Господь Иисус сказал Своим ученикам: «Возьмите иго Мое на себя и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим» (Мф. 11:29). Слово «души» указывает главным образом на чувства. Господь Иисус знает, через какие испытания проходят Его люди. Ему известно, что как Отец поступал с Ним, так же Он будет обращаться и с верующими: они будут одиноки, непоняты и презираемы людьми (ст. 27). Он знает, что небесный Отец допустит, чтобы на верующих обрушилось множество неприятностей. Благодаря этому они лишатся пристрастия к миру. Также Ему известно, какие ощущения испытывают души верующих в печи огненной. Поэтому Он призывает их научиться у Него, чтобы их чувства нашли покой. Он был кротким; Его не заботило, как обходились с Ним люди, Он радостно сносил поругания от грешников. Он был смиренным; Он с готовностью смирил Себя и не имел честолюбия. Честолюбивые волнуются, сердятся и не находят покоя, если они не получают желаемого. Господь жил на земле кротко и смиренно, поэтому Его чувства никогда не вскипали. Он сказал, что нам надо научиться у Него и что нам следует быть такими же кроткими и смиренными, как Он. Он сказал, что нам нужно взять на себя Его иго. Это ограничения, которые сносят верующие. Господь тоже взял Свое иго. Он взял иго Божье. Он довольствовался только волей Божьей. Если Бог Его знал, противостояние людей не играло никакой роли. Он охотно принимал от Бога все ограничения. Он сказал, что нам нужно взять Его иго, принять Его ограничения и поступать только по Его воле, не добиваясь свободы для своей плоти. Тогда ничто не смутит и не взволнует наши чувства. Это крест. Если верующий готов принять крест Господа и полностью покориться Ему, он убедится, что чувства перестанут беспокоить его.

Это не что иное, как удовлетворенная жизнь. Верующий ничего больше не желает, так как он обрел волю Божью. Он полностью удовлетворен волей Божьей. Сам Бог наполнил его желания. Он считает добром все, что Бог дал ему, устроил для него, потребовал у него и повелел ему. Он доволен, если он может следовать Божьей воле и не стремится к исполнению собственных желаний. Раньше у него было много необузданных желаний, но теперь он научился умирать для них и довольствоваться одной лишь Божьей волей. Он не стремится к исполнению своих желаний — и не потому, что он заставляет себя, но потому, что воля Божья наполнила его. Он доволен и ни к чему больше не стремится. Подобную жизнь можно полностью описать словом «удовлетворение». Удовлетворение — это отличительная черта духовной жизни. Это не самоудовлетворение или самодостаточность, это не образ жизни, при котором человек пытается найти все в себе самом. Смысл удовлетворения заключается в том, что верующий обрел все, что ему нужно, в Боге (то есть в Божьей воле) и считает Божью волю наилучшей. Поэтому он удовлетворен и больше ничего не желает. У эмоциональных верующих много желаний, потому что они не считают то, что для них приготовил Бог, наилучшим. Поэтому они желают обрести больше, стать выше, крупнее и счастливее, получить больше славы и стать знаменитыми. После того как Святой Дух поработал при помощи креста, верующий перестает любить что-либо в соответствии со своими предпочтениями. Его желания наполнены Богом, поэтому он ничего не желает.

На этом этапе желания верующего полностью обновлены. Это не значит, что теперь он не может потерпеть поражения. Его желание соединено с Божьим желанием. В такой момент он не только не противостоит Господу, но также он радуется тому, чему радуется Господь. Он не подавляет собственные желания, но находит удовольствие в том, что требует от него Бог. Он радуется тому, что радует Бога. Если Бог хочет, чтобы он страдал, он просит, чтобы Бог дал ему страдания. Он считает такие страдания сладостными. Если Богу угодно, чтобы он был изранен, он с радостью своими руками наносит себе раны. Страданию он радуется больше, чем исцелению. Если Бог хочет, чтобы он был смиренным, он радостно взаимодействует с Богом и смиряется. Ему нравится только то, что нравится Богу. Он не ищет ничего вне Бога. Если Бог не возвышает его, он сам не желает возвышения. Он не противостоит Богу; он принимает всю Божью работу, будь она горькая или сладостная.

Крест производит плод. При любом распятии мы получаем плод: Божью жизнь. Все те, кто готов принять практический крест, данный им Богом, обнаружат, что они начинают жить духовной жизнью без всяких примесей. Мы должны стараться принимать крест ежедневно согласно Божьему желанию в отношении нас. У каждого креста есть своя конкретная задача, которую он должен выполнить; это часть Божьей работы в нас. Давайте не будем пропускать ни одного креста.
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ГЛАВА ЧЕТВЕРТАЯ

ЖИЗНЬ ОЩУЩЕНИЙ

ПЕРЕЖИВАНИЯ ВЕРУЮЩЕГО

Когда верующие устанавливают с Господом любящие взаимоотношения и находят в Нем полное удовлетворение, они обычно переживают жизнь ощущений. Подобное переживание для них очень драгоценно. Как правило, оно появляется после переживания освобождения от греха и до начала переживания абсолютно духовной жизни. Поскольку верующим не хватает духовных знаний, они часто полагают, что эти переживания, приходящие после освобождения от греха и дающие им такое счастье, являются наиболее духовными и небесными. Так как сопутствующее жизни ощущений счастье столь приятно, с такими переживаниями трудно расстаться.

Верующий, живущий жизнью ощущений, чувствует, что Господь так близок, что до Него почти можно дотронуться. Он чувствует, что любовь Господа так сладка и что он сам очень любит Господа. В его сердце как бы горит огонь, он наслаждается неизъяснимым счастьем и чувствует себя уже в небесах. Что-то движется в его сердце, и он отдается этому неизъяснимо теплому ощущению, словно он обрел бесценное сокровище. Это ощущение не покидает его, куда бы он ни пошел и что бы он ни делал. Когда у верующего возникают такие переживания, он не дает себе отчета в том, где он находится: он как бы взмыл прочь от этого мира и парит теперь с ангелами.

В такие моменты большое наслаждение доставляет чтение Библии. Чем больше верующий читает, тем больше растет в нем ощущение счастья. Ему также легко молиться. Ему приятно выражать свои чувства Господу. Чем больше он молится, тем ярче сияет небесный свет. Он также дает Господу много обещаний в знак своей любви к Нему. Ему нравится тишина, одиночество, он любит быть лицом к лицу с Господом. Будь его воля, он бы навсегда запер за собой дверь и общался с Господом, потому что он переживает невыразимое и неописуемое счастье. Раньше ему нравилось жить в толпе: он всегда находил в ней что-то, что соответствовало его нуждам. Но сейчас он предпочитает одиночество, так как полученное им перед Господом счастье несравнимо с тем, что может предложить толпа. Находясь в таком состоянии, верующий все чаще и чаще стремится к тишине, боясь растерять в толпе свое счастье.

В такое время верующему очень легко работать для Господа. Раньше ему было нечего сказать людям. Теперь же благодаря огню любви, пылающему в сердце, ему так приятно рассказывать другим о Господе. Чем больше он говорит, тем лучше он себя чувствует. Он также готов пострадать за Господа, так как он ощущает Его близость. Мысль же о том, что он сможет умереть за Господа, приводит его в восторг. При таких ощущениях все заботы становятся легкими, а все сложности — простыми.

Когда у верующего бывают такие ощущения, его поведение тоже меняется. Например, раньше он был болтливым. Теперь из-за своих ощущений он стал молчаливым. Когда он наблюдает за беспечными разговорами других, он втайне осуждает их. Или, например, раньше он был легкомысленным. Теперь он ведет себя очень серьезно. Если другим верующим в чем-то недостает благочестия, он это сразу замечает и осуждает их. Когда верующий проходит через такой период в своих переживаниях, он становится более трезвым в своем поведении. Более того, в нем развивается острое чувство суда, позволяющее ему еще яснее видеть недостатки других.


Такой верующий склонен втайне жалеть других, потому что он полагает, что у них нет таких переживаний. Он считает свое счастье чем-то изумительным и сочувствует своим братьям и сестрам, которые не могут постичь этого. Наблюдая за тем, как они спокойно служат Господу, он делает заключение, что их жизнь скучна. Только жизнь, которой наслаждается он, жизнь, полная Божьего счастья, может действительно быть высочайшей жизнью. Остальные люди, как ему кажется, просто идут долиной, в то время как он сам парит в одиночестве над вершинами гор.

Однако сколько может продолжаться подобное переживание? Может ли верующий чувствовать себя так каждый день и быть счастливым всю свою жизнь? У большинства верующих эти переживания непродолжительны. Верующего больше всего расстраивает то, что обычно по прошествии одного-двух месяцев счастье, которого он так жаждал, внезапно исчезает. Однажды он просыпается и, как обычно, начинает читать Библию, но прежней сладости нет. Он начинает молиться, но, произнеся несколько фраз, чувствует, что ему больше нечего сказать. Словно ему чего-то не хватает. Раньше ему казалось, что другие верующие тащатся духовно где-то позади него; теперь ему кажется, что он влился в их число. Его сердце значительно охладело. Ощущения теплого пламени внутри исчезло, и у него нет ни малейшего представления, куда оно пропало. Он не ощущает присутствия или близости Господа; Господь словно где-то очень далеко. Он даже не знает, где Господь. Когда он страдает, он чувствует страдание, а не счастье. Когда он проповедует, это не доставляет ему никакого наслаждения. После нескольких предложений у него не остается ни малейшего желания продолжать. Одним словом, все выглядит мрачным, сухим, холодным и мертвым. Создается впечатление, что Господь оставил верующего в могиле и ничто не может утешить его сердце. Радость, которую он думал сохранить навсегда, утрачена.

В такое время верующий думает, что он согрешил и поэтому Бог оставил его. Если он не согрешил, то почему Господа нет сейчас рядом с ним? Он изучает свое поведение за последние дни, пытаясь выяснить, что именно оскорбило Господа. Он надеется, что после его исповеди Господь вернется и снова наполнит его, восстановит чувство близости и счастья. Но, изучив себя, он не находит никакого особого греха; все как обычно. Если покинуть его Господа вынудило его нынешнее состояние, то почему этого не произошло раньше? Если же он не согрешил, то почему Господь удалился от него? Ответа он не находит. Он просто решает, что чем-то обидел Господа и поэтому Он отошел от него. Сатана тоже набрасывается на него с обвинениями, убеждая его, что он согрешил. Поэтому он взывает к Господу о прощении, надеясь восстановить утерянное.

Однако такая молитва ничего не дает. Верующий не только не может восстановить утерянное, но день за днем он становится все холоднее и холоднее. Ничто из того, что он пробует делать, не приносит ему удовольствия. Иногда его дела и вовсе лишены вкуса. Он даже молится как бы по принуждению. Раньше он мог молиться несколько часов без остановки; теперь же ему едва удается помолиться несколько минут, да и они даются тяжело. Если посмотреть на его ощущение, то это вообще не молитва. Такую же сухость вызывает чтение Библии. Раньше чем больше он читал ее, тем больше наслаждения это приносило. Теперь Святая Книга кажется полем, полным камней, на котором ничего не растет. Верующий не находит удовольствия в работе с людьми и вещами. Хотя он продолжает выполнять свой долг, так как он христианин, все идет сухо и натянуто.

Как следствие, многие христиане терпят поражение. Часто они знают, в чем состоит Божья воля, но они пали до такого жалкого состояния, что им уже все равно. Они пренебрегают своими обязанностями, так как они охладели. Их поведение, которое изменилось, когда они жили в ощущениях, снова стало прежним. Раньше они с сожалением смотрели на тех, кто вел себя не так, как они; теперь они ничем от таких людей не отличаются. Они такие же болтливые, легкомысленные и язвительные любители развлечений. Хотя они когда-то изменились, но теперь от этих перемен не осталось и следа.


Когда верующий теряет ощущение счастья, он думает, что все потеряно. Если он не чувствует присутствия Господа, он полагает, что Господа с ним нет. Если он не чувствует Его тепла, он думает, что Господь им недоволен. Спустя какое-то время он вообще не знает, где Бог. Если он не придет в полное уныние, он будет изо всех сил стараться восстановить утраченное. Хотя он любит своего Господа и желает быть рядом с Ним, он не ощущает Его любви. Разве такое можно вынести?

Если верующий не скатится до самого дна из-за разочарования, он будет отчаянно искать Бога. Но несмотря на все усилия он не сможет освободиться от чувства сухости. В такой момент в его хорошем поведении чувствуется натянутость. Он сам себя тайно упрекает за лицемерие и за то, что несмотря на свое внутреннее состояние он старается хорошо выглядеть. Все его притворство ничего не дает, оно всегда ведет к неудаче. Неудачи только увеличивают страдания верующего. Если его хвалят, ему стыдно, потому что окружающие не подозревают, какой мрак царит внутри него. Если его упрекают, он считает это справедливым, так как он сам знает свои слабости. Когда он смотрит на рост и сладостные отношения с Господом других верующих, он завидует. Он думает, что все окружающие обладают какими-то добродетелями. У него ничего нет, он самый слабый.

Неужели состояние сухости останется навсегда? Или же верующий снова обретет потерянные переживания? Да, через какое-то время они появятся снова. Через несколько недель утраченное ощущение внезапно вернется. Это может случиться, когда верующий услышит чью-то проповедь, или когда он горячо помолится, или когда он рано утром сядет читать Библию, или же когда он проснется среди ночи и будет размышлять о Господе. Это может произойти когда угодно, но так или иначе счастье вернется.

В этот момент потерянное состояние полностью восстанавливается. Господне присутствие такое же сладостное, любовь в сердце верующего такая же пламенная, молитва и чтение Библии такие же приятные, а Сам Господь такой же желанный, доступный и осязаемый. Приближаться к Господу совсем нетрудно; напротив, только этого и желает его сердце. Все изменилось. Вместо мрака, страдания и сухости всюду свет, счастье и свежесть. Верующий полагает, что Господь оставлял его из-за его неверности. Теперь, вновь обретя Господа, он считает, что ему следует усердно хранить то, что он имеет, чтобы снова не потерять переживание жизни ощущений. С удвоенной силой он следит за своим поведением. Ежедневно он служит Господу, используя все свои способности, в надежде сохранить свое счастье и никогда его больше не терять.

Несмотря на то что он так верен и усерден, Господь, к его удивлению, через какое-то время снова покидает его. Чувство счастья исчезает, и он опять погружается в состояние страдания, тьмы и сухости.

Если исследовать историю верующего, то окажется, что, освободившись от греха и войдя в соприкосновение с личностью Бога, верующий сталкивается с подобными переживаниями довольно часто. Вначале Господь позволяет ему ощущать Свои любовь, присутствие и счастье, но через какое-то время это ощущение пропадает. Когда оно возвращается, верующий снова обретает свою радость, но ненадолго. Обычно верующий испытывает такое несколько раз за свою жизнь. Подобных переживаний не бывает у верующего, который еще является плотским и который еще не научился любить Господа. Они появляются лишь тогда, когда он уже чего-то достиг и научился любить Его.


ЗНАЧЕНИЕ ЭТОГО ПЕРЕЖИВАНИЯ

Верующий, проходящий через подобные переживания, полагает, что, когда они у него есть, его духовность поднимается до высочайшего уровня, а когда их нет, она опускается до нуля. Верующий часто говорит о том, что его жизнь — череда подъемов и падений. Он имеет в виду, что его духовность достигает высочайшей отметки, когда он счастлив, когда он ощущает любовь к Господу и Его присутствие. Если же он чувствует тьму, сухость и горечь, его духовность, по его мнению, опускается до самой низкой отметки. Другими словами, он духовен, если он ощущает тепло в сердце, и он душевен, если он ощущает холод. Так обычно думает верующий, но действительно ли это так? Эти мысли исходят из совершенно ошибочных предпосылок. Если мы не осозна́ем их ошибочности, мы потерпим полный крах.

Верующему необходимо знать, что ощущения — это в любом случае часть души-жизни. Если он живет посредством своих ощущений, то, что бы он ни ощущал, он душевен. Когда он чувствует счастье, любовь к Господу и Его присутствие, он просто живет посредством своих ощущений. Когда он ощущает сухость, печаль и тьму, он все равно живет посредством своих ощущений. Он одинаково душевен, когда он чувствует сухость, печаль и тьму и когда он чувствует свежесть, счастье и ясность. Духовная жизнь никогда не направляется ощущениями, и она не состоит из ощущений. Духовная жизнь должна контролировать ощущения, а не наоборот. Сегодня верующие очень часто совершают одну и ту же ошибку, принимая переживание ощущений за духовное переживание. Многие христиане так и не вошли в духовную жизнь. Поэтому чувство счастья они принимают за духовное переживание. Они не подозревают, что все это душевное. Духовное переживание — это переживание интуиции, все остальное является душевным.

В этом состоит величайшая ошибка верующего. Обманутый своими чувствами, он ощущает, что вознесся на небеса. По его мнению, он овладел вознесенной жизнью, но это всего лишь его ощущения. Когда он чувствует Господне присутствие, ему кажется, что он овладел Господом; когда он его не чувствует, он считает, что Господь покинул его. Он не осознает, что это всего лишь его ощущения. На его взгляд, он действительно любит Господа только тогда, когда в его сердце горит теплый огонь и он охвачен сильным чувством любви к Господу. Если вместо огня он ощущает холод, ему кажется, что он потерял любовь к Господу. Он не осознает, что это просто его ощущения. Эти ощущения не всегда соответствуют фактам; они совершенно ненадежны. На самом деле, есть у верующего какие-то ощущения или нет, он остается тем же. У него может возникнуть ощущение, что он движется вперед или же что он скатывается назад, а в действительности он стоит на месте. Все это просто ощущения. Он измеряет свой духовный прогресс ощущениями. Он не понимает, что, из-за того что он по-прежнему душевный, он движется вперед только на волне эмоционального возбуждения. Когда волна чувств схлынет, он будет таким же, как прежде. Душевному человеку двигаться вперед помогает действие эмоций; духовному человеку двигаться вперед помогает сила Святого Духа. Но настоящему продвижению человека способствует только сила Святого Духа.


ЦЕЛИ БОГА

Но почему Бог то дает верующему подобное ощущение, то снова забирает его? Делая это, Он преследует несколько целей. К сожалению, верующий не понимает Бога.

Бог дает верующему счастье, чтобы еще больше приблизить его к Себе. Он влечет к Себе людей Своими дарами. Он надеется, что Его дети поймут, какой Он благодатный и как Он их любит, чтобы они верили в Его любовь независимо от обстоятельств. Однако верующие любят Его только при наличии ощущений и забывают о Нем при их отсутствии.

Кроме того, Бог обращается с верующим подобным образом, чтобы он познал самого себя. Самый трудный урок для верующего — это познать самого себя: свою растленность, суетность, греховность; ему необходимо познать, что в нем нет ничего доброго. На это требуется вся жизнь. Чем больше он усваивает этот урок, тем глубже этот урок становится и тем больше верующий осознает, насколько грязны его жизнь и природа в глазах Бога. Однако в верующем нет желания учиться, и его природа не способна усвоить этот урок. Поэтому Богу приходится прибегать к различным средствам, с помощью которых Он наставляет верующего и приводит его туда, где тот может познать себя. Один из Божьих методов заключается в том, что Он дает верующему чувство счастья, а затем забирает его. Благодаря такому воздействию верующий осознает собственную растленность. Испытывая сухость, он вспоминает, как злоупотреблял Божьим даром, как превозносил себя, как презирал других и как под действием своих чувств совершал дела, не соответствующие духу. Благодаря такому осознанию верующий смиряется. Понимание природы этого переживания помогает ему познать себя и больше не стремиться за ним всем сердцем, будто благороднее этого переживания и быть ничего не может. Бог хочет показать верующему, что, ликуя от счастья, он прославляет Божье имя ничуть не больше, чем страдая. Находясь во свете, он движется вперед не быстрее, чем находясь во тьме. И в том и в другом случае его жизнь одинаково растленна.

Божье желание состоит в том, чтобы верующий преодолел свое окружение. Верующему нельзя допускать того, что перемена в его окружении влияет на его жизнь. Тот, кто меняет свою жизнь в соответствии с обстановкой, не имеет глубины в Господе. Нам известно, что окружение может изменить только наши чувства. Оно влияет на наши чувства, а те в свою очередь приводят к переменам в нашем образе жизни. Следовательно, чтобы преодолеть наше окружение, нам нужно преодолеть наши чувства — наши эмоции. Это крайне важно. Каждый, кто хочет преодолеть окружение, должен преодолеть свои непостоянные ощущения. Если мы не можем справиться с постоянно меняющимися ощущениями, мы не сумеем справиться с окружением, потому что из-за наших ощущений мы чувствуем изменения в окружении. Как только оно меняется, ощущения чувствуют это и тоже меняются. Если мы не можем преодолеть наши ощущения, наш образ жизни будет меняться в зависимости от них. Поэтому, чтобы преодолеть окружение, мы сначала должны преодолеть наши ощущения.

Бог дает верующему различные ощущения, чтобы тот научился преодолевать их и тем самым преодолевать свое окружение. Если он способен справиться с сильными и противоречивыми ощущениями, он, несомненно, сможет преодолеть любое быстро меняющееся окружение. В таком случае верующий встанет на прочное основание и его образ жизни станет стабильным. В противном случае его будет носить волнами. Бог желает, чтобы верующий в своих поступках не зависел от того, есть у него ощущения или нет. Ему угодно, чтобы тот одинаково верно служил Ему, общался с Ним, работал, молился и читал Библию независимо от того, есть у него ощущения или нет. Бог не хочет, чтобы Его дети изменяли свой образ жизни согласно тому, что они ощущают: ясность или тьму. Если от них требуются верность, работа или молитва, они должны делать все это с одинаковым рвением и в радости, и в печали. Им не следует, ощущая свежесть, вести себя определенным образом, а ощущая сухость — иначе. Если верующий не может преодолеть в своей жизни различные ощущения, он не сможет преодолеть и различные обстоятельства.


Еще одна цель, которую Бог преследует, обращаясь с верующими таким образом, — это воспитание их воли. Подлинная духовная жизнь — это жизнь не ощущений, а воли. Воля духовного человека обновлена Святым Духом; она ожидает откровения и предложения от духа, а затем приказывает всему существу следовать этому откровению. Однако воля большинства верующих так слаба, что ей не удается следовать за тем, чего они желают. Кроме того, она может внезапно попасть под влияние чувств и отвергнуть то, чего хочет Бог. Поэтому очень важно тренировать волю.

Верующий легко движется вперед, когда он возбужден, так как его подгоняют чувства. Когда он сталкивается с препятствиями, ему трудно идти вперед, потому что чувства ему не помогают и при принятии всех решений ему приходится полагаться на волю. Бог хочет не возбужденных чувств, а сильной воли. По этой причине Он часто дает верующему ощущения сухости, безысходности и бесплодия, побуждая его использовать волю с помощью силы духа, чтобы делать то, что он делал в периоды возбуждения. Когда он был возбужден, действовали чувства. Сейчас же Бог желает, чтобы вместо чувств работала воля. С помощью упражнений воля будет постепенно укрепляться, работая без помощи ощущений. Многие заблуждаются, полагая, что, когда у них бывают такие ощущения, духовная жизнь поднимается до самой вершины, а когда их нет, она опускается до самого дна. Они не подозревают, что подлинная жизнь — это жизнь посредством духа и с помощью воли. Когда у верующего нет ощущений, та степень, в которой он может жить посредством своей воли, — это степень реальности его жизни. То, как он живет в периоды сухости, отражает его реальную жизнь.

Кроме того, Бог, обращаясь с верующим таким образом, преследует еще одну цель. Он хочет привести его к более высокой жизни. Если внимательно рассмотреть переживания верующего, можно увидеть, что каждый раз, когда Господь ведет человека на более высокий уровень в его духовном странствии, Он сначала позволяет ему какое-то время пожить с таким ощущением. Можно сказать, что после каждого периода жизни посредством ощущений верующий поднимается на новую ступень в своем духовном странствии. Бог сначала позволяет ему попробовать с помощью ощущений то, что ему предстоит в конечном итоге обрести. Затем Он отнимает у него это ощущение, чтобы верующий посредством духа и с помощью воли сохранял то, что он ранее получил с помощью ощущений. Если его дух способен продвигаться вперед с помощью воли невзирая на чувства, то верующий увидит в своей жизни настоящий прогресс. Это подтверждается нашим опытом. Переживая подъемы и падения, мы часто делаем вывод, что мы не продвинулись ни на шаг вперед, так как прогресс и упадок нейтрализуют друг друга. Нам кажется, что в течение последних лет или месяцев мы просто двигались вперед и назад, но, если мы сравним наше сегодняшнее духовное состояние с тем, которое у нас было, до того как такие переживания начались, мы увидим, что определенный прогресс налицо. Сами того не осознавая, мы действительно продвинулись вперед.

Многие верующие, не зная этого учения, совершают множество ошибок. Когда человек посвящает себя Господу и начинает искать новые духовные переживания (такие как освящение, победа и т. д.), он, несомненно, вступает в новую жизнь, в которой, по его мнению, он добился успеха. Он полон радости, света и легкости, ему кажется, что он обладает совершенной жизнью, которую он так желал и искал. Но вскоре его новые переживания тускнеют, счастье и возбуждение угасают. В итоге многие верующие приходят в уныние. Они думают, что им никогда не стать освященными и не получить жизни с избытком, которая есть у других, так как они не сумели сохранить переживания, к которым так долго стремились. Они не осознают, что таков духовный закон. Обретенное с помощью ощущений нужно сохранить с помощью воли, и только сохраненное с помощью воли действительно становится частью жизни верующего.  Бог забирает только ощущения. Ему угодно, чтобы верующий использовал свою волю и в отсутствие ощущений делал то же, что и раньше. Если верующий это делает, он в конечном итоге обнаружит, что потерянное им в ощущениях незаметно стало частью его жизни. Таков духовный закон. Если верующий не забывает о нем, ему не придется унывать.

Таким образом, проблема связана исключительно с нашей волей. Отдана ли она Господу? Готова ли она подчиниться водительству духа? Если да, то совершенно не важно, как при этом изменяются наши ощущения. Нас должно волновать только то, покорна ли наша воля духу, ощущения же можно игнорировать. Например, если верующий был возрожден совсем недавно, он, как правило, очень счастлив. Однако вскоре (в некоторых случаях по прошествии одного года) ощущение счастья исчезает. Можно ли сказать, что этот человек погиб? Конечно нет. В его духе есть жизнь; его ощущения не играют никакой роли.


ОПАСНОСТЬ ПОДОБНОГО ОБРАЗА ЖИЗНИ

Если мы понимаем значение данного нам Богом переживания и поступаем по Его воле, то никакой опасности нет. Но если верующий не понимает Божью цель и живет посредством этих ощущений — целенаправленно стремится к ним и отказывается двигаться в их отсутствие, перед ним неизбежно возникает духовная опасность. Он подвергает себя многим опасностям из-за того, что делает ощущения принципом своей жизни.

Если верующий живет посредством ощущения счастья, он останется слабым и бесполезным для духа. Чувство духа также не сможет развиваться, поскольку место интуиции заняли ощущения. Человек поступает по чувствам. В результате интуиция в духе, с одной стороны, подавлена чувствами, а с другой стороны, ее используют так редко, что она почти не растет. Мы можем узнать интуицию лишь тогда, когда чувства молчат. Она становится сильной, когда ее постоянно используют. Если верующий продолжает жить посредством своих чувств, его воля лишается возможности принимать решения и его интуиция не может ясно выразить свое мнение. Поскольку воля парализована, верующему приходится еще чаще прибегать к помощи ощущений, чтобы заставить волю работать. В итоге воля поворачивается вслед за ощущениями: когда они есть, она движется, когда их нет, она останавливается. Без ощущений она действовать не может. Ей постоянно требуется побуждение со стороны ощущений. Поэтому духовная жизнь верующего идет на убыль день за днем. На самом деле теперь ему кажется, что духовная жизнь без содействия чувств вообще невозможна. Чувства оказывают на верующего воздействие, подобное дозе морфия. Какая жалость, что он об этом не догадывается и продолжает считать это вершиной духовной жизни, тем, к чему нужно стремиться.

Многие верующие неустойчивы, так как при появлении этого ощущения они чувствуют не только Господнюю любовь, но и собственную пламенную любовь к Господу. Нужно ли нам отвергать даже то ощущение, которое порождает в нас любовь к Господу? Может ли ощущение, благодаря которому мы так пламенно любим Господа, быть вредным? Подобные вопросы свидетельствуют о неразумности верующего.

Зададим еще несколько вопросов. Когда верующий наполнен счастьем, действительно ли он любит Господа или он любит ощущение счастья? Мы не сомневаемся, что это ощущение дано Богом, но разве не Бог также забирает его у нас? Если мы искренне любим Бога, то мы будем пламенно любить Его, в какие бы обстоятельства Он нас ни поместил. Если при наличии ощущения мы любим, а при его отсутствии — нет, то, скорее всего, мы любим только свои ощущения, а не Бога.

Однако верующий считает, что такие ощущения — это и есть Сам Бог. Он не понимает, что Бог и Божья радость — это не одно и то же. Ему необходимо наставление Святого Духа, чтобы осознать, что в периоды сухости он отчаянно искал Божьего счастья, но не Самого Бога; он любит ощущение, которое делает его счастливым. Хотя это ощущение приносит ему чувство Божьей любви и присутствия, он любит не собственно Бога. Такое ощущение освежает, озаряет и возвышает его. Если верующий потеряет его, он будет стремиться получить его снова. Радость его сердцу доставляет Божье счастье, а не Бог. Если он искренне любит Бога, он должен одинаково любить Его, даже страдая от «многих разлившихся рек».


Это трудный урок. Нам нужно счастье, и Господь с радостью нам его дает. Если мы наслаждаемся Его счастьем согласно Его воле (то есть мы не ищем его ради самих себя, но мы благодарим Бога и за периоды счастья, и за периоды сухости, не пытаясь ничего изменить), это наслаждение будет скорее полезным, чем вредным. Но если это переживание доставляет нам такое удовольствие, что, раз насладившись Божьим счастьем, мы ищем его каждый день, то мы отходим от Бога, устремляясь за счастьем, которое Он дает. Божье счастье неотделимо от Самого Бога. Если мы наслаждаемся счастьем, которое Он дает, без Него, то наша духовная жизнь в опасности. Из этого следует, что наша радость — это не Бог, но данное Им счастье, и духовно мы не развиваемся. Как часто мы любим Бога не ради Него, но ради самих себя! Когда мы любим Его, наше сердце ощущает счастье, поэтому мы продолжаем любить Его. Из этого ясно видно, что мы на самом деле любим не Бога; мы любим счастье, хотя оно и идет от Бога.

В таком случае мы ценим дар Божий выше Бога, дающего нам дар. Это показывает, что мы по-прежнему живем душой и не понимаем, что такое истинно духовная жизнь. Мы делаем нашим богом ощущение счастья и ищем удовольствия в нем. Из-за этой ошибки Бог согласно Своей воле забирает у нас счастье. Он заменяет его страданием, чтобы мы осознали, что по-настоящему желанным для нас должен быть Сам Бог, а не Его счастье. Если верующий радуется в Боге, то он превозносит и любит Его, даже страдая. В противном случае он погружается во тьму. Бог забирает это счастье не для того, чтобы разрушить духовность верующего, но чтобы разрушить всех идолов, которым тот поклоняется вместо Бога. Он разрушает все, что вредит нашей духовной жизни. Он хочет, чтобы мы жили в Нем, а не в посылаемых Им ощущениях.

Если верующий живет посредством ощущений, а не посредством духа с помощью воли, существует еще одна опасность: его может обмануть Сатана. Мы уже упоминали об этом вопросе раньше, но давайте снова посмотрим на него.

Нам надо знать одно: Сатана может подделать ощущения, которые дает Бог, и послать эти подделки верующему. Если верующий желает поступать исключительно по духу, Сатана пытается запутать его при помощи разнообразных ощущений. Если же верующий поступает по ощущениям, то у Сатаны появляются просто безграничные возможности применять свои ухищрения. Если верующий упорно следует за ощущениями, он попадает прямо в ловушку Сатаны. Сатана обрушивает на него разнообразные ощущения, убеждая его в том, что все они от Бога.

Злые духи могут возбуждать людей или приводить их в уныние. Как только верующий поддается на сатанинский обман и принимает посланное им ощущение, Сатана захватывает в его душе какую-то территорию. Оттуда он может и дальше обманывать верующего, пока не подчинит себе все его ощущения. Время от времени он посылает верующему сверхъестественные ощущения: все его существо сотрясается; он испытывает какие-то прикосновения; его бросает то в жар, то в холод; его куда-то ведут; он чем-то наполняется; он ощущает необыкновенную легкость, как будто он парит в воздухе; по всему его телу скользит огонь; его существо расщепляют и тщательно очищают. Если злым духам удается обмануть верующего до такой степени, он продолжает существовать посредством этих ощущений. Его воля совершенно немеет, его интуиция полностью окружена. Он живет исключительно во внешнем человеке, его внутренний человек скован. В таком положении каждое его движение подчинено воле Сатаны. Когда враг чего-то от него хочет, ему приходится просто послать верующему определенное ощущение. Верующий при этом ни о чем не догадывается. Он, напротив, считает, что ему даровано изумительное переживание, благодаря которому он становится более духовным, чем окружающие.

Сверхъестественные переживания — это самое вредное, что есть в духовной жизни верующих сегодня. Бесчисленное множество лучших из детей Божьих попали в эту ловушку: они считают, что эти чудесные переживания исходят от Святого Духа, что благодаря им их тело ощущает действие Его силы. Из-за них верующие печалятся и радуются, становятся горячими и холодными; из-за них верующие смеются и плачут; из-за них у верующих бывают видения, сны, голоса, языки пламени и неописуемые, изумительные ощущения. На их взгляд, подобные переживания — это вершина того, что может достичь верующий. Они не подозревают, что все это — работа злых духов. Им никогда не приходило в голову, что на такое способен не только Святой Дух, но и злые духи. Они не ведают, что работа Святого Духа всегда происходит внутри человеческого духа. То, что человек ощущает в своем теле, исходит в основном от злых духов. Почему столько верующих оказались в таком состоянии? Потому, что они не живут в духе, а предпочитают жить в своих ощущениях! Тем самым они предоставляют злым духам возможность пустить в ход все свои приемы. Следовательно, верующий должен отвергать жизнь ощущений; в противном случае он поддается на обман злых духов.

Всем детям Божьим необходимо внять этому предостережению и опасаться физических ощущений. Не позволяйте никакому духу вызывать в вашем теле какие-либо ощущения вопреки вашей воле. Любые ощущения в теле следует отвергать. Не верьте никаким физическим ощущениям и не поступайте по ним. Напротив, их нужно игнорировать, поскольку это начало сатанинского обмана. Нам надо следовать нашей интуиции, находящейся в глубинах нашего существа.

Внимательно рассмотрев жизнь ощущений, мы можем выяснить основополагающий принцип, на котором строятся все эти ощущения. Этот принцип можно сформулировать так: «Из-за своего „я“». Почему мы стремимся к ощущению счастья? Из-за своего «я». Почему мы боимся сухости? Из-за своего «я». Почему мы ищем разных физических ощущений? Из-за своего «я». Почему мы желаем сверхъестественных переживаний? Из-за своего «я». О да откроет Святой Дух наши глаза, чтобы мы увидели, сколько эгоизма скрывается в том, что мы считаем духовной жизнью, — в жизни ощущений! Да покажет нам Господь, что, когда мы наполняемся ощущением счастья, наша жизнь по-прежнему сосредоточена на нашем «я» и жаждет чем-нибудь его развлечь. Подлинна наша духовность или нет, можно увидеть из того, как мы относимся к нашему «я».
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ГЛАВА ПЯТАЯ

ЖИЗНЬ ВЕРЫ

Библия раскрывает надлежащую жизнь верующего в следующих стихах: «А праведный получит жизнь и будет жить верой» (Рим. 1:17); «Той жизнью, которой я теперь живу во плоти, я живу в вере, которая есть вера Сына Божьего» (Гал. 2:20); «Ибо мы ходим верой, не видимостью» (2 Кор. 5:7). Прочитав эти стихи, мы знаем, что верующий живет верой. Хотя разумом понять это просто, переживать это в нашей жизни довольно сложно.

Жизнь веры совершенно отличается от жизни ощущений. Фактически она ей противоположна. Человек, живущий посредством ощущений, исполняет Божью волю и обращает разум к тому, что в небесах, лишь тогда, когда он ощущает возбуждение. Как только приятное ощущение прекращается, все останавливается вместе с ним. Жизнь веры совсем другая. У человека есть жизнь веры, если он живет верой. Для веры автором всего является Тот, в которого она верит, а не сам верующий. Вера смотрит не на ситуацию, с которой она сталкивается, а на Того, в которого она верит. Все вокруг нее может измениться, но, если Тот, в которого она верит, не изменился, вера продолжается. Вера поддерживает наши отношения с Богом. Она не зависит от ощущений, она зависит от Бога, в которого она верит. Вера движется согласно Тому, которому она верит, в то время как ощущения движутся согласно тому, что они чувствуют. Вера смотрит на Бога, ощущения же смотрят на себя. Бог никогда не меняется; и в ясный день, и в пасмурный Он одинаков. Поэтому живущий верой так же неизменен, как и Бог. Его образ жизни и во тьме, и во свете одинаков. Ощущения верующего постоянно меняются. Поэтому в жизни того, кто живет своими ощущениями, много подъемов и падений.

Бог требует, чтобы Его дети не считали своей целью наслаждение или удовольствие. Он хочет, чтобы они жили только верой в Него. Когда они чувствуют себя хорошо, они бегут на духовном ристалище, когда они чувствуют себя плохо, они должны делать то же самое. Их отношение к Богу не должно меняться вместе с их ощущениями. Они могут ощущать сухость, тоску и тьму, но, если они знают, что определенное дело соответствует воле Божьей, они все равно будут выполнять его, полагаясь на Бога. Часто в них назревает бунт. Они ощущают печаль, уныние и подавленность, так что им хочется прекратить всякую деятельность в их духовном странствии. Однако, осознавая, что эту работу остановить нельзя, они должны игнорировать все противоречивые ощущения и продолжать двигаться вперед. Это жизнь веры, жизнь, которую интересует не ощущение, а Божья воля. Если человек верит, что определенное дело является Божьей волей, он его выполняет, даже если ему оно совершенно неинтересно. Человек, живущий посредством ощущений, делает только то, что отвечает его интересам. Человек, живущий посредством веры, исполняет всю Божью волю, нравится ему это или нет.

Жизнь ощущений склоняет верующего к жизни без Бога, так как она позволяет ему успокоиться после обретения определенной меры счастья. Жизнь веры заставляет человека жить посредством Бога и успокаиваться только после обретения Самого Бога. Поскольку он уже обрел Бога, он не становится счастливее только из-за того, что он чувствует себя счастливым, и он не становится печальным только из-за того, что он чувствует печаль. Жизнь ощущений вынуждает верующего жить для себя. Жизнь веры заставляет его жить для Бога и не оставлять никакого места для жизни его «я». Если дать нашему «я» повод радоваться в какой-то области, то в этой области не будет жизни веры, там останется только жизнь ощущений. Наше «я» радуется только приятным ощущениям. Верующий живет ощущениями потому, что он не отдал жизнь своего «я» на крест. Следовательно, он оставляет место для своего «я». Он надеется, что в его духовном странствии обязательно встретится что-то такое, что порадует его «я».

Христианская жизнь — это от начала и до конца жизнь веры. Мы получили новую жизнь верой. Поэтому нам следует продолжать верой — жить согласно этой новой жизни. Вера — это принцип жизни верующего. Христианская жизнь — это не что иное, как жизнь веры. Многие верующие признают этот принцип, но забывают применять его в своих переживаниях. Они забывают, что жить, поступать и надеяться посредством чувств и ощущения счастья — значит ходить видимостью, а не верой. Что такое жизнь веры? Это жизнь, которая не принимает в расчет ощущения. Фактически жизнь веры совершенно противоположна жизни ощущений. Следовательно, если верующий желает жить верой, то, ощущая холод, сухость, пустоту и боль, он не должен менять своего обычного поведения и горько плакать, думая, что он потерял свою духовную жизнь. Мы живем верой, а не счастьем.


БОЛЕЕ ГЛУБОКАЯ РАБОТА КРЕСТА

У нас может создаться впечатление, что крест завершает всю свою работу, когда мы оставляем внешнее, физическое счастье и мирские удовольствия. Мы не догадываемся, что в Божьей работе по уничтожению в нас ветхого творения нам предстоит еще более глубокая работа креста. Бог хочет, чтобы мы умерли для Его радости и жили для Его воли. Мы, возможно, радуемся Ему и Его близости больше, чем разным плотским и мирским вещам, но Божья цель состоит не в том, чтобы мы наслаждались Его радостью, а в том, чтобы мы повиновались Его воле. Крест должен продолжать работу, пока не останется только Божья воля. Если верующий желает получить радость, которую дает Бог, но ему не нравятся страдания, которые Он посылает, то он не прошел более глубокой работы креста.

Существует большая разница между Божьей волей и Божьей радостью. Божья воля присутствует всегда и везде, потому что мы видим ее во всем, что Он устраивает. Божья радость, однако, присутствует не всегда. Мы переживаем ее только время от времени в определенных ситуациях. Если верующий ищет одной лишь Божьей радости, он желает получить только ту часть Божьей воли, которая приносит ему счастье; ему не нужна вся воля Божья. Когда Бог дает ему счастье, он повинуется Его воле; когда Бог заставляет его страдать, он противится Его воле. Если верующий принимает Божью волю как свою жизнь, он повинуется, какие бы ощущения Бог ему ни посылал, так как он признает Божье устроение и в счастье, и в печали.

На начальном этапе духовной жизни верующего Бог позволяет ему наслаждаться Его радостью. Однако Бог забирает ощущение радости, когда верующий продвигается в жизни, так как это полезно для него. Он знает, что если верующему разрешить искать эту радость и наслаждаться ей в течение продолжительного времени, то он не станет жить всяким словом, исходящим из уст Божьих. Вместо этого он будет жить словами, которые его радуют. Он живет в утешении Бога, а не в Боге утешения. Поэтому Богу приходится удалять все радостные ощущения, чтобы верующий жил целиком и полностью Самим Богом.

В начале духовного странствия, если верующий страдает за Господа, Господь утешает его и позволяет ему почувствовать Его присутствие, увидеть улыбку на Его лице, ощутить Его любовь и осознать Его заботу, для того чтобы верующий не изнемог и не разочаровался. В такой момент, если верующий знает Божью волю и исполняет ее, Бог наполняет его сердце радостью. Бог показывает ему, что, хотя он заплатил большую цену за Господа, полученная им радость в десять тысяч раз лучше того, что он потерял. В результате он с удовольствием исполняет Божью волю. Бог, однако, видит в этом одну опасность. Верующий страдал за Господа и исполнял Его волю и получил за это утешение и радость, но в следующий раз, когда ему придется снова страдать за Господа или исполнять Его волю, его может привлекать только утешение и радость. Начиная страдать за Господа или исполнять Его волю, верующий рассчитывает на то, что утешение и радость Господни поддержат его. Таким образом, верующий страдает за Господа и исполняет Его волю не ради Самого Господа, а ради награды: утешения и радости. Не получив утешения и радости в качестве поддержки, он не сможет двигаться вперед. В таком случае Божья воля становится менее значительной, чем радость, которую Бог дает за послушание Его воле.

Бог знает, что, когда Он утешает верующего, он готов страдать за Него; когда Он дарует ему счастье, он с удовольствием исполняет Его волю. Но Бог хочет знать, что им движет. Страдает ли он ради Господа или ради получения утешения, которое следует за страданием? Исполняет ли он Божью волю, потому что это Божья воля или потому что, исполняя ее, он обретает счастье? По этой причине, после того как верующий несколько продвинулся в своем духовном странствии, Бог забирает всякое утешение и счастье. Страдая ради Него, верующий больше не ощущает Божьего утешения. Без утешения он страдает не только внешне, но и внутренне. Когда он исполняет Божью волю, он не испытывает ни малейшего интереса. Он ощущает сухость и скуку. Теперь Бог видит, почему верующий страдает ради Него и исполняет Его волю. Бог спрашивает его: «Если ты так и не получишь от Меня никакого утешения, сможешь ли ты сносить это просто потому, что ты сносишь это ради Меня? Готов ли ты делать что-то потому, что это Моя воля, хотя тебе она совсем неинтересна? Когда ты чувствуешь боль, скуку и сухость, сможешь ли ты работать для Меня просто потому, что это Моя работа? Если Я пошлю тебе физические страдания без всякого успокаивающего ощущения, примешь ли ты их с радостью просто потому, что Я послал их?»


Это практический крест. Через него Господь показывает нам, живем ли мы для Него посредством веры или для себя посредством ощущений. Люди часто говорят: «Я живу для Христа». Что это значит? По мнению многих верующих, жить для Господа — значит просто работать для Него или любить Его. Ничего подобного. Жить для Господа — значит жить для Его воли, для Его интересов и для Его царства. В такой жизни нет ничего для своего «я». Не остается никакого места для своего утешения, радости и славы. Нам нельзя исполнять Божью волю, если мы стремимся только к утешению и счастью. Нам не разрешается отступать, прекращать слушаться или откладывать свое послушание только из-за того, что мы чувствуем боль, безразличие или разочарование. Это не значит, что всякий раз, когда тело страдает для Господа, оно обязательно страдает ради Него. Бывает так, что тело страдает, а сердце полно радости. Если мы живем для Господа, мы продолжаем двигаться вперед невзирая не только на страдания тела, но и на страдания и нежелание сердца. Верующий должен знать, что под жизнью для Господа подразумевается, что он не оставляет никакого места для своего «я», но с готовностью отдает его на смерть. Кто может отвернуться от себя и с радостью принимать все от Господа, даже когда все мрачно, сухо, скучно и запутанно, тот действительно живет для Господа.

Если мы живем своими чувствами, мы исполняем Божью волю только тогда, когда мы счастливы. Если мы живем верой, мы повинуемся Господу во всем. Часто мы отлично понимаем, что определенное дело соответствует Божьей воле. Однако оно нас совершенно не интересует, и даже если мы за него принимаемся, мы чувствуем сухость. Мы не ощущаем удовольствия, благословения или подкрепления от Господа. Напротив, из-за борьбы с врагом мы чувствуем себя так, будто мы идем долиной смертной тени. Если в такой ситуации мы не подвизаемся в вере, мы, несомненно, убежим в Фарсис. Не говоря уже о тех верующих, которые не знают воли Божьей, даже те, кто ее знает, к сожалению, делают только то, что им интересно. Сколь многие верующие сегодня исполняют только ту часть Божьей воли, которая соответствует желанию их чувств!

Давайте посмотрим на этот вопрос еще раз: «Что такое жизнь веры?» Жизнь веры — это жизнь, которая живет верой в Бога при любых обстоятельствах. Иов сказал: «Вот, Он убивает меня; но я буду надеяться [на Него]» (Иов. 13:15). Это вера! Поскольку мы однажды поверили в Бога, полюбили Бога и доверились Богу, куда бы Он нас ни помещал, как бы Он с нами ни обращался, даже если Он проведет нас через очищающий огонь и мы будем страдать и физически, и эмоционально, мы все равно будем верить в Него, любить Его и доверяться Ему! Большинство сегодняшних верующих ожидают, что им придется страдать от боли только в своем физическом теле, но в сердце у них при этом будет царить мир. Но кто способен отвергнуть даже утешение для своего сердца, потому что он верит в Бога? Это высочайшая жизнь. Кто способен радоваться Божьей воле, не унывать и по-прежнему вверять себя в руки Божьи, хотя он ощущает, что Бог отверг его, ненавидит его и хочет его уничтожить? Бог с нами, конечно, так не поступает. Однако у многих верующих, продвинувшихся в духовном странствии, бывают переживания, при которых им может показаться, что Бог отверг их. Если мы попадаем в такие обстоятельства, что происходит с нашей верой? Когда  Джона Буньяна, автора «Путешествия пилигрима», хотели повесить, он сказал: «Если Бог не вмешается, я, закрыв глаза, прыгну в вечность. Здравствуй, небо, здравствуй, ад!» Вот герой веры! Можем мы, ощущая подавленность, сказать: «О Боже, даже если Ты меня оставишь, я все равно буду полагаться на Тебя»? Чувства начинают сомневаться, когда они ощущают тьму, но вера даже в минуты смерти держится за Бога.

Как мало верующих достигли этой стадии! Как плоть противится жизни, в которой нет места для нашего «я» и есть только Бог. Поскольку нам по природе не нравится нести крест, многие верующие застыли в своем духовном странствии на месте. Им хочется оставить немного счастья для собственного наслаждения. Потерять все в Господе, включая все, что радует их «я», — это действительно глубокая смерть и действительно тяжелый крест. Они могут быть полностью посвященными Господу, страдать для Него или даже всеми силами исполнять Его волю, но им сложно отказаться от маленького ощущения, которое доставляет удовольствие их «я». Они ценят небольшое утешение и позволяют духовной жизни отдохнуть в таком мелочном чувстве. Если они найдут в себе мужество добровольно отдать себя на сожжение в Божьей огненной печи без малейшего чувства самосожаления или самолюбия, они будут продвигаться в духовном странствии семимильными шагами. Однако над верующими по-прежнему господствует их природная жизнь, потому что они считают надежным все то, что они видят и чувствуют. Им не хватает мужества, веры и решимости, чтобы исследовать области, которые они не видят и не чувствуют, и обнаружить пути, не топтанные их предшественниками. Они дошли до крайней черты. Теперь причина их печалей или радостей — мелкие потери или приобретения; они уже не планируют двигаться выше и глубже. Они ограничены своим мелочным «я».

Если верующий осознает, что, согласно Божьему желанию, он должен жить верой, он будет реже роптать, вздыхать и выражать свое неудовольствие. Если он готов принять ощущение сухости, данное ему Богом, и считать все, что исходит от Бога, хорошим, то как быстро крест справится с его природной жизнью! Но невежество и нежелание создают на пути верующего большие препятствия. Эти переживания сухости могли бы стать для него крестом, который бы практически покончил с его душой-жизнью и позволил ему действительно жить в духе. Какая жалость, что многие верующие за свою жизнь так ничего и не добиваются, кроме мелочного ощущения счастья. Но те, кто верен, — кого Бог привел в подлинную жизнь духовности, — ведут жизнь, в которой столько Божьего! Когда они вспоминают свои переживания, они понимают, как правильно Бог все устроил: без этих переживаний им было бы трудно потерять свою душу-жизнь. Сегодня верующим необходимо полностью отдать себя в руки Божьи, не заботясь о своих ощущениях.

Это, однако, не означает, что мы из-за этого станем людьми, лишенными всякой радости. «Радость в Святом Духе» — это величайшее благословение в царстве Божьем. Более того, плод Духа — это радость. Как это объяснить? Дело в том, что мы теряем ощущение счастья, но радость, полученная от чистой веры, из-за этого не угасает. Она глубже ощущений. Становясь духовными, мы теряем прежнее желание угождать своему «я» и не стремимся за счастьем с былым рвением; однако у нас всегда есть мир и радость в духе, полученные от веры.


ПО ДУХУ

Если верующий желает поступать по духу, ему необходимо отвергнуть жизнь ощущений. Тот, кто поступает по духу, должен поступать верой. Поступать по духу — значит отвергать приятные ощущения, которых плоть держится, требует и желает, которые для верующего являются поддержкой и опорой во всей его деятельности. Когда верующий поступает по духу, он не боится отсутствия поддерживающего ощущения или присутствия противодействующего ощущения. Но если его вера ослабеет и он перестанет поступать по духу, он будет искать поддержки в том, что можно увидеть, ощутить и потрогать. Когда духовная жизнь слабеет, руководство интуиции заменяют ощущения. Верующий, живущий посредством ощущений, осознает, что вначале он стремился просто к приятным ощущениям. В конечном итоге он начнет искать помощи в мире. Если вы не можете отвергнуть приятное действие ощущений, это вынудит вас полагаться на мир. Для ощущений мир — это место покоя. Поэтому эмоциональные верующие часто надеются на свои собственные пути и ищут помощи у людей. Для того чтобы следовать водительству духа, нам больше, чем в любом другом деле, требуется вера, так как водительство интуиции часто противоречит нашим ощущениям. Люди без веры не могут идти дальше. Душевные верующие просто перестают служить Богу, как только впадают в уныние. Но верующие, которые живут по вере, не ждут возбуждения, чтобы начать работать; нет, они просят Бога укрепить их дух, чтобы они сумели преодолеть ощущения уныния.

ЖИЗНЬ ВОЛИ

Жизнь веры можно назвать жизнью воли. Вера не обращает внимания на чувства. Поэтому в периоды сухости она исходит из решения воли и желает поступать по воле Божьей. Хотя у верующего нет ощущения, что он должен повиноваться воле Божьей, он, тем не менее, хочет повиноваться Ему. Существуют два вида христиан: те, кто живет посредством ощущений, и те, кто живет посредством воли (имеется в виду обновленная воля). Верующий, живущий посредством ощущений, повинуется Богу лишь тогда, когда он получает помощь от ощущений, то есть когда он счастлив. Но верующий, живущий посредством воли, повинуется Богу при любых обстоятельствах и ощущениях. Наша воля выражает мнение нашего истинного «я», в то время как наши ощущения — это просто реакция на внешние раздражители. Поэтому верующий, который исполняет волю Божью только тогда, когда он ощущает счастье, не очень ценен для Бога, потому что исполнять Божью волю его побуждает Божья радость, а не его искренность. Если же у него есть готовность и решимость исполнять Божью волю, даже когда ему не помогают ощущение счастья или приятные чувства, то в глазах Бога это действительно ценно, поскольку в этом видна искренность верующего. Это признак того, что он чтит Бога и отдается Ему, не заботясь о себе и не живя для себя. В этом разница между духовным и душевным верующими. Душевный верующий повинуется Богу только тогда, когда полученных им ощущений достаточно для удовлетворения его желаний. Таким образом, основное внимание он обращает на свое «я». Духовный верующий полностью един с Богом в своей обновленной воле. Он повинуется Божьему устроению. Хотя он не получает никакой поддержки извне, он остается твердым.

Какая нам похвала, если мы повинуемся Богу до конца и при этом чувствуем себя уютно и физически, и эмоционально? Какая нам похвала, если мы повинуемся Господу и при этом получаем Божье утешение в наших страданиях? Для Бога ценно, когда мы страдаем, не ощущая Его утешения, любви, помощи, присутствия и радости, но все равно полны решимости повиноваться Ему и исполнять Его волю.


Многие верующие не знают, что жизнь посредством духа — это жизнь посредством воли, находящейся в единстве с Богом. (Воля, не находящаяся в единстве с Богом, ненадежна и непостоянна. Только воля, полностью отданная Божьей воле, желает того же, что и Дух.) Они слышали от других верующих, что повиноваться Господу и страдать для Него — это радость. Желая такой же жизни, они полностью посвящают себя Господу в надежде обрести эту «высокую» жизнь. И действительно, после посвящения у них бывают переживания Господних близости и любви. Поэтому они полагают, что они обрели желаемое. Но вскоре все эти приятные ощущения прекращаются.

Верующие проходят через бесконечные мучения, так как они считают, что потеряли свою духовную жизнь, не зная, что проявления истинной духовной жизни зависят не от ощущений, а от воли. Теперь, лишившись всяких ощущений, они должны рассмотреть, не изменилось ли их посвящение. Не изменилось ли их желание исполнять Божью волю? Не изменилась ли их готовность страдать для Господа любой ценой? Не изменилась ли их готовность выполнять любую работу и отправиться в любое место для Бога? Если нет, то их духовная жизнь ничуть не уменьшилась. Если да, с их духовной жизнью действительно что-то случилось.

Если у верующего действительно произошел спад, то причиной этому послужила не потеря счастья, а нежелание его воли повиноваться Богу, как прежде. И если он действительно продвинулся вперед, это случилось не потому, что у него было множество новых замечательных ощущений, а потому, что его воля глубже соединилась с Богом, у него больше готовности исполнить Божью волю и он больше склоняется к Божьей воле. Мерилом подлинной духовной жизни является то, насколько наша воля едина с Божьей волей. Она не определяется тем, сколько у нас хороших и плохих ощущений. Пусть даже наши ощущения хороши, но, если сердце не повинуется Богу безусловно, наша духовная жизнь находится на самом низком уровне. Пусть даже мы ощущаем сухость, но, если мы готовы повиноваться Богу до смерти, наша духовная жизнь будет на высочайшем уровне. Духовная жизнь измеряется волей, поскольку воля выражает, каково наше «я». Если она отдана Богу, то и наше «я» сдалось Богу и уже не является хозяином. Наше «я» и духовная жизнь противостоят друг другу. Если «я» низвержено, духовная жизнь обязательно будет расти. Если «я» остается сильным, духовная жизнь, несомненно, понесет урон. Следовательно, посмотрев на волю человека, мы можем сделать вывод о том, какой жизнью он живет. Но посмотрев на его ощущения, мы этого сделать не сможем, так как у чувств могут быть самые замечательные ощущения, а верующий при этом бывает полон своего «я», стремясь угодить своему «я» и развлечь его.

Таким образом, верующий, который искренне стремится к прогрессу, не должен считать ощущения своей жизнью и страстно лелеять ощущение счастья. Вместо этого ему следует убедиться в том, что его воля полностью покорилась Богу. Не важно, ощущает он счастье или нет. Бог желает, чтобы мы жили верой. У Него может быть желание, чтобы мы в течение долгого времени просто жили верой и довольствовались тем, что можем исполнять Его волю, не получая утешения для наших ощущений. Согласны ли мы на это? Мы должны быть счастливы из-за того, что мы исполняем Божью волю, а не из-за того, что мы ощущаем счастье. Одной Его воли должно быть достаточно, чтобы мы были счастливы.


ОБЯЗАННОСТИ ЧЕЛОВЕКА

Когда человеком управляют его ощущения, он пренебрегает своими обязанностями в отношении других людей. Центром жизни ощущений является собственное «я». Поэтому он не может беспокоиться о нуждах других. Чтобы выполнять свои обязанности, верующему нужны вера и воля. Ответственность не колеблется в зависимости от ощущений. Наши обязанности перед другими закреплены. Наши обязанности перед нашей работой тоже закреплены. Они не меняются вместе с ощущениями. Обязанности должны быть выполнены согласно принципам; они не меняются в соответствии с нашими ощущениями.

Если верующий просто понимает истину в своих ощущениях, он не пренебрегает своими обязанностями. Он очень счастлив во время общения с Господом, поэтому он жаждет такого общения. Если верующий испытал счастье, связанное с приятным ощущением, у него возникает огромное искушение просто остаться наедине с Господом и целый день наслаждаться этим счастьем, не заботясь о том, что его окружает. Ему не нравится его работа, потому что искушения и трудности в ней неизбежны. Находясь лицом к лицу с Господом, он чувствует себя таким святым и победоносным. Но когда он исполняет свои ежедневные обязанности, выясняется, что он такой же побежденный и грязный, как раньше. По этой причине он хочет избежать этих обязанностей, надеясь остаться в присутствии Господа и подольше быть святым и победоносным. Он считает обязанности чем-то мирским, о чем ему, человеку святому и победоносному, волноваться не стоит. Он страстно ищет время и место для общения с Господом, но его обязанности ему претят, потому что они мешают его счастью. Он не заботится о нуждах и благосостоянии других, так как он ищет время и место для общения с Господом. Родители с такими взглядами плохо заботятся о своих детях, а рабы плохо служат своим господам. Они считают, что все это слишком мирское и об этом можно не заботиться, поскольку они стремятся к чему-то более духовному.

Так происходит потому, что верующий еще не живет верой. Поэтому он до сих пор заботится лишь о собственном духовном питании. Так как он еще не в полном единстве с Богом, он может общаться с Богом только в определенное время и в определенном месте. Он не научился верой взирать на Господа во всем и работать вместе с Ним. Он еще не умеет быть в единстве с Господом в бытовых мелочах повседневной жизни. Его переживания Бога сводятся исключительно к ощущениям. Поэтому он любит ставить шатер на горе и подолгу пребывать там с Господом, но спускаться вниз и изгонять бесов ему не хочется.

Верующим надо знать, что высочайшая жизнь христианина не может войти в противоречие с обязанностями его человеческой жизни. Читая Послания к Римлянам, Колоссянам и Ефесянам, мы видим, что верующему следует выполнять свои человеческие обязанности. Высочайшая жизнь христианина выражается не только в определенное время и в определенном месте. В таком случае эта жизнь была бы довольно заурядной. Но она может полностью выразиться в любое время и в любом месте. Не важно, что человек делает: занимается домашними делами, проповедует или молится. Жизнь Христа может выразиться в любой деятельности.

Наша неудовлетворенность нынешним положением и нежелание выполнять связанные с ним обязанности объясняются тем, что мы живем чувствами. Мы противимся этим обязанностям, так как в них мы не находим счастья, которого так жаждем. Наша жизнь, однако, предназначена не для счастья. Почему же тогда мы так ищем его? Жизнь ощущений заставляет нас пренебрегать своими обязанностями. Жизнь веры к этому не побуждает. Наша любовь к Богу не требует, чтобы мы забыли о своих обязанностях по отношению к друзьям и врагам. Если мы во всем едины с Богом, мы узнаем, в чем заключаются наши обязанности перед каждым человеком и как нам их выполнить.


ВЫПОЛНЕНИЕ БОЖЬЕЙ РАБОТЫ

Нам нужно отвергнуть эмоциональную жизнь и жить только верой — таково самое важное требование для выполнения Божьей работы. Эмоциональные верующие бесполезны в руках Божьих. Люди, живущие посредством своих ощущений, умеют наслаждаться счастьем, но не умеют работать. Они еще не подготовлены для работы. Они живут для себя; они не живут для Бога. Только те, кто живет для Бога, могут работать для Него. Как это понимать? Неужели вся работа, выполненная эмоциональным верующим, бессмысленна?

Прежде чем верующий войдет в реальность работы для Бога и действительно станет орудием в Его руках, он должен достичь стадии, на которой он живет верой. Иначе его целью будет обретение счастья, будь то физического или эмоционального. Если он несчастен, ему хочется бросить все. Он работает из-за ощущений, и из-за ощущений он бросает работу. Его сердце наполнено самолюбием. Когда Бог помещает его на работу в обстановке эмоциональных и физических страданий, он начинает жалеть себя и отказывается двигаться дальше. Работа Иисуса — это работа креста; работа верующего — это тоже работа креста. Чему тут радоваться? Богу было бы очень трудно найти истинных работников, если бы мы не отдавали полностью свои чувства и самолюбие на смерть.

Сегодня Богу требуется группа людей, Его работников, которые готовы следовать за Ним до конца. Слишком многие христиане могут работать для Господа, когда работа процветает, когда она соответствует их интересам, когда ничто не тревожит их ощущений. Но когда возникает крест и требует, чтобы они умерли и держались Бога верой, без помощи каких-либо ощущений, они отказываются двигаться дальше. Работа, которая действительно совершена для Бога, несомненно, принесет плоды. Но кто способен, получив Божье повеление, трудиться восемь-десять лет, верно продолжать работу, не видя никакого результата, просто потому, что таково Божье повеление? Сколь многие работают просто ради результатов? Богу в работе необходимы верные, поскольку вся Его работа нацелена на вечность. Так как у всей Его работы вечный характер, живущим во времени трудно понять ее и разобраться в ней. В такой работе нельзя рассчитывать на живущих согласно ощущениям, потому что в ней нет ничего, что угодило бы их ощущениям. Если крестная смерть не поработает над их «я» до такой степени, что они не будут ничего держать для себя, то в том, что касается Божьей работы, они могут следовать за Господом только до определенного момента и не дальше. Богу для работы нужны люди, которые полностью сокрушены и готовы следовать за Ним до смерти.

СРАЖЕНИЕ С ВРАГОМ

Еще бесполезнее верующий, живущий посредством ощущений, в духовном сражении, поскольку духовное сражение включает в себя нападение на дьявола при помощи молитвы. Эта работа, безусловно, требует самоотдачи. Какое это страдание! В этой работе нет ничего, что могло бы порадовать наше «я». Напротив, человек изливает свою душу-жизнь для Тела Христова и царства Божьего. Противостояние и борьбу в духе вынести очень тяжело. Если дух несет ради Бога несказанно тяжелое бремя, то чему здесь радоваться? Если все наши силы направлены против злых духов, то как можем мы наслаждаться этим? Это молитвенное сражение. Но о ком мы молимся? Не о себе, а о Божьей работе. Такая молитва предназначена для сражения. Она не приносит такого наслаждения, как наша обычная эмоциональная молитва. Что приятного в том, что мы мучаемся посредством молитвы в своей душе ради святых, разрушая и утверждая при помощи молитвы? Духовное сражение не радует нашу плоть, если, конечно, мы не сражаемся только в своем воображении.

Когда эмоциональный верующий сражается против Сатаны, он сразу же терпит поражение. Когда он при помощи молитвы нападает на Сатану, тот использует своих злых духов, чтобы напасть на его ощущения. Он создает в верующем ощущение, что сражение идет тяжело и молитва очень сухая. Верующий, почувствовав печаль, скуку, тьму и сухость, перестает бороться. Поэтому эмоциональный верующий не может сражаться с Сатаной. Сатане достаточно всего лишь напасть на его ощущения, и тот уже не может устоять. Если ощущения не прошли через смерть, они постоянно позволяют Сатане действовать. Каждый раз, когда верующий противостоит Сатане, врагу стоит только напасть на его ощущения, и верующий терпит поражение. Если мы не преодолели свои ощущения, как можем мы рассчитывать на победу над Сатаной?

Таким образом, для духовного сражения требуется, чтобы человек считал свои ощущения мертвыми и жил только верой. Такой человек может вынести боль одиночества. Он может сражаться с врагом, не стремясь к признанию или поддержке со стороны людей. Он способен двигаться вперед невзирая на страдания. Ему не важно, жив он или мертв; его интересует только, как его ведет Бог. У такого человека нет собственных интересов, стремлений и предпочтений. Он уже предал смерти свое «я» и полностью живет для Бога. Такой человек ни в чем не винит Бога и не спорит с Ним, но любит все Его пути. Он способен принять удар на себя. Хотя создается впечатление, что Бог покинул его и никто ему не помогает, он все равно может в одиночку противостать натиску врага. Такой человек может быть воином молитвы, чтобы сокрушить Сатану.


ПОКОЙ

Пройдя через все Господне воздействие, верующий войдет в жизнь веры. Это и есть настоящая духовная жизнь. Когда верующий достигает этой стадии, у него наступает жизнь покоя. Огонь креста уже истребил его алчное сердце. Он усвоил этот урок. Теперь он знает, что ценна только Божья воля; остальное, чего он может желать по природе, не является высочайшим и не соответствует высочайшей жизни. Теперь он готов потерять все. Если, по мнению Господа, что-то надо удалить, он радостно позволяет Его руке забрать это. Вздохам, горечи и печали, порождаемым его надеждами, исканиями, стремлениями и борьбой, пришел конец. Он знает: высочайшая жизнь — это жизнь для Бога и повиновение Его воле. Хотя он все потерял, он доволен, так как Божья воля исполнена. Хотя ему нечем наслаждаться, он предает себя в руки Бога во всем, что Он для него приготовил. Не важно, с чем он сталкивается, — лишь бы Бог был доволен. Это совершенный покой; ничто извне не может его потревожить.

Теперь верующий живет посредством воли (воли, находящейся в единстве с Богом); его воля полна силы духа, который правит его чувствами. Его жизнь мирна, стабильна и спокойна. Прежняя жизнь с ее подъемами и падениями миновала. Тем не менее не думайте, что теперь его чувства никогда больше не смогут править им, так как подобное безгрешное совершенство невозможно, пока он не попадет на небо. Но если сравнить его нынешнее и прежнее состояние, можно сказать, что он спокоен и стабилен. Хотя прежняя неразбериха, несомненно, прошла, иногда на него еще будут влиять его чувства. Поэтому ему следует бодрствовать и молиться.

Также не следует думать, что верующий больше не способен радоваться и печалиться. Ничего подобного не случается; наши ощущения не пропадают, если только не разрушается орган, отвечающий за чувства. Однако все они влияют только на внешнего человека; они не оказывают никакого воздействия на внутреннего человека, так как существует ясное разделение между духом и душой. Поэтому, как бы душа ни страдала и ни запутывалась, дух остается спокойным и уверенным, как будто ничего не происходит.

Когда жизнь верующего достигает стадии покоя, он осознает, что все потерянное им для Господа возвращено. В этот момент он обретает Бога. Поэтому все Божье ныне принадлежит ему. Теперь в Боге он может должным образом наслаждаться всем тем, что Бог когда-то забрал у него. Раньше Бог заставлял его переживать печаль и трудности, поскольку инициатором всех его дел была душа-жизнь. В нем самом было много привязанностей и стремлений. Он даже искал того, что лежит вне Божьей воли. Богу было необходимо покончить с этими независимыми делами. Сейчас, потеряв свое «я» и душу-жизнь, он может наслаждаться Божьим счастьем в должном положении и в должных границах. Теперь он узнал, каким должно быть его отношение к Божьему счастью в Боге. Сердце, страстно искавшее чего-нибудь для своего «я», теперь мертво. Он принимает все с благодарением. Если ему что-то не дают, он не станет требовать этого ради собственного счастья.

Когда верующие достигают этой стадии, они достигают стадии чистоты. Чистота подразумевает отсутствие примесей. Все, что содержит примеси, нечисто. Согласно Библии, нечистота грязна. До того как верующий достигнет этой стадии, у него не бывает чистой жизни. Почему? Потому что в его жизни есть примеси. Он живет для Бога, но также он живет для себя. Он любит Бога, но также он любит себя. Его целью является Бог, но им также движут собственные мотивы: стремление к славе, счастью и утешению. Это оскверненная жизнь. Он живет посредством веры, но также он живет посредством ощущений. Он поступает по духу, но также он поступает по душе. Хотя место, оставленное им для самого себя, невелико, его достаточно, чтобы сделать его жизнь нечистой. Чисто только то, что лишено примесей. Если в чем-то есть чужеродные частицы, оно осквернено.

Когда верующий пройдет через тщательную работу креста, он достигнет жизни чистоты. Все — для Бога, все — в Боге, и Бог — во всем. Нет ничего для своего «я». Даже желание порадовать свое «я» исчезло. Самолюбие чувств умерщвлено. Единственная цель жизни верующего — исполнять волю Божью. Если Бог доволен, то больше он ни на что не смотрит. Единственная цель верующего — повиноваться Богу; собственные ощущения не важны. Это чистая жизнь. Хотя Бог дает ему покой, утешение и радость, он наслаждается всем этим не ради удовлетворения своих желаний. Он рассматривает все в Боге. Его душевная жизнь уничтожена. Бог дал ему духовную жизнь — чистую, подлинную, полную покоя и доверия к Богу. Бог сокрушил его, но Бог же и утвердил его. Все душевное сокрушено, все духовное утверждено.
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ЧАСТЬ ВОСЬМАЯ

АНАЛИЗ ДУШИ (2) РАЗУМ

ГЛАВА ПЕРВАЯ

РАЗУМ — ПОЛЕ БИТВЫ

Разум человека — это орган мышления. Благодаря разуму мы можем знать, думать, представлять, вспоминать и понимать. Сила интеллекта, логика, мудрость, смышлёность человека — всё это зависит от разума. В широком понимании, наш разум — это всё, что связано с нашим мозгом. Разум — термин психологический, тогда как мозг — термин физиологический. То, что в психологии называется разумом, в физиологии называется мозгом. Разум играет чрезвычайно важную роль в жизни человека, так как он в наибольшей степени руководит поступками человека. 

ДО ВОЗРОЖДЕНИЯ

Согласно Библии, человеческий разум является полем битвы. Это что-то уникальное. В разуме Сатана и злые духи сражаются против истины и борются против верующего. Мы можем привести такой пример: воля и дух подобны крепости, которую злые духи пытаются атаковать и захватить. Разум человека является полем, на котором происходит битва и с которого крепость штурмуется и захватывается. Апостол сказал: «Ибо 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» (2 Кор. 10:3-5). Апостол сначала сказал о войне, затем он сказал о том, где эта война происходит и для чего она ведётся. Эта война целиком и полностью связана с разумом человека. Апостол сравнил «рассуждения» с «твердыней врага». Он рассматривает разум как твердыню, которую сторожит враг и которую необходимо «сокрушить». Он также считал, что в твердыне сидит множество «бунтующих мыслей». Апостол должен был сокрушить разум человека и арестовать, «пленить бунтующие мысли» в разуме человека, чтобы эти мысли могли быть полностью послушны Христу. Из этих стихов мы видим, что разум человека является полем битвы, потому что именно в нём злые духи воюют с Богом. 

В Библии говорится, что «бог этого века ослепил мысли неверующих, чтобы не воссияло на них озарение благовестия славы Христа, который есть образ Бога» (2 Кор. 4:4). Это соответствует отрывку из Писания, процитированному выше, потому что именно так Сатана сторожит и ослепляет разум человека. Человек может считать себя очень умным, так как умеет использовать различные доводы против благовестия. Некоторые считают, что люди не верят потому, что они чего-то ещё не понимают. На самом же деле, глаза человеческого разума ослеплены Сатаной. Поскольку разум людей охраняется Сатаной, «их мысли сделались жёсткими» (3:14). Они «исполняли желания плоти и помыслов, и были по природе детьми гнева» (Эф. 2:3). Они были «врагами в разуме» (Кол. 1:21), потому что «разум, обращённый к плоти, есть вражда против Бога» (Рим. 8:7). 


Прочитав эти стихи и увидев, что власть тьмы тесно связана с человеческим разумом, мы видим, что Сатане легче всего атаковать разум человека. Власть тьмы не может непосредственно воздействовать на волю, чувства и тело человека, если она сначала не приобретёт в нём прочного основания. Однако это не относится к разуму. Складывается впечатление, что разум уже является собственностью врага; Сатане не нужно особого разрешения или приглашения, чтобы беспрепятственно работать в разуме. Апостол сравнил разум с «твердыней» врага, стараясь тем самым показать нам, как глубоко укоренены и прочны связи между Сатаной с его злыми духами и человеческим разумом. Поэтому Сатана и его злые духи могут сделать человеческий разум своей твердыней и удерживать человека в плену посредством его разума. Они подчиняют человека своей власти, используя его разум. Они также используют захваченный разум, чтобы передавать яд другим людям и побудить их к бунту против Бога. Мы не можем точно сказать, какая доля философии, логики, знания, исследований, открытий и научных данных в сегодняшнем мире исходит от силы и власти тьмы. Но одно ясно: рассуждения, восстающие против знания Бога, являются твердыней врага. 

Нет ничего удивительного в такой близости разума и власти тьмы. Первым грехом человечества было стремление к «познанию добра и зла». Это познание было от Сатаны. Поэтому знание (разум) человечества удивительно совместимо с Сатаной. Внимательно прочитав Библию и посмотрев на опыт святых, можно увидеть, что всё общение между человеком и Сатаной с его злыми духами происходит в разуме. Достаточно посмотреть на искушения, приходящие от дьявола. Дьявол всегда искушает человека в его разуме. Хотя дьявол действительно использует плоть, чтобы получить согласие человека, он всегда соблазняет человека, превращая искушения в мысли. Нельзя отделить искушение от разума. Всякое искушение приходит через мысли. Поскольку наши мысли ведут такую «политику открытых дверей» с властью тьмы, мы должны знать, как охранять наши мысли. 

До того как человек родится заново, его мысли мешают ему познать Бога. Поэтому необходима великая сила Бога, чтобы сокрушить рассуждения человека. При спасении человека происходит, или должно происходить, покаяние. Слово «покаяться» на языке оригинала значит «изменить свой образ мыслей». Поскольку человек враждует с Богом в разуме, Бог, прежде чем дать ему жизнь, желает, чтобы разум человека изменился. До того как человек уверует, его нравственное начало находится во тьме. При спасении его разум меняется. Бог желает, чтобы разум человека изменился, прежде чем человек получит новое сердце, потому что разум так тесно связан с дьяволом (Деян. 11:18).


ПОСЛЕ УВЕРОВАНИЯ

После покаяния верующего его разум не полностью освобождается от работы Сатаны. Сатана продолжает работать через разум, как он делал это ранее. Апостол сказал верующим в Коринфе: «Но боюсь, как бы, как змей обманул Еву своей хитростью, не были испорчены ваши мысли, будучи уведены от простоты и чистоты по отношению к Христу» (2 Кор. 11:3). Апостол знал, что бог этого мира ослепил мысли неверующих и что он точно так же вводит в заблуждение разум тех, кто уже уверовал. Апостол знал, что, хотя верующие уже спасены, их разум ещё не обновлён. Поэтому разум остаётся полем битвы: власть тьмы атакует разум больше, чем любой другой орган человеческого существа. Мы должны понять, что злые духи уделяют особое внимание нашему разуму и постоянно нападают на нас в нашем разуме. «Как змей обманул Еву своей хитростью...». Сатана, нападая на Еву, начал не с её сердца, а с её разума. Так же и злые духи нападают сначала на наш разум, а не на наше сердце, с тем чтобы испортить нас, увести от веры в простоте. Они знают, что наш разум — это самое слабое место. До нашего уверования разум был их твердыней, и даже сейчас многое ещё не сокрушено. Они начинают там, где им легче всего добиться успеха. Сердце Евы было безгрешным, но своим разумом она приняла мысль, предложенную Сатаной. Она была очарована силой его коварства до такой степени, что её разум утратил способность рассуждать разумно и таким образом попался в ловушку. Поэтому верующему не следует хвалиться тем, что его побуждения правильные. Его разум должен научиться противостоять злым духам. Иначе они смогут искусить и обмануть его разум и лишить его волю силы, необходимой для принятия решений.

После 2 Кор. 11:3 апостол рассказывает нам, откуда исходит опасность. Некоторые будут проповедовать «другого Иисуса», вследствие чего верующие получат «иного духа» и примут «иное благовестие» (ст. 4). Это значит, что существует опасность того, что в разум верующих будут вложены ошибочные учения, которые уведут их от чистого благовестия Христа. Это то, чего сегодня добивается «змей». Сатана притворяется ангелом света, чтобы в своем разуме верующие поклонялись «другому Иисусу», который не является Господом, получили «иного духа», который не является Святым Духом, и чтобы при помощи верующих распространить «иное благовестие», которое не является благовестием Божьей благодати. Апостол сказал, что всё это Сатана делает в разуме верующих. Одно за другим Сатана превращает эти «учения» в мысли и вкладывает их в разум верующих. Как жаль, что немногие верующие способны это понять. Кто из верующих знает, что Сатана даёт человеку «хорошие» мысли?

Мы должны знать, что верующий может получить новую жизнь и новое сердце, но не новый разум. Многие верующие имеют новое сердце, но их голова при этом старая. Их сердце полно любви, но их голова (их разум) лишена проницательности. Многие имеют чистые побуждения, но мысли в их голове недостаточно ясны. Разум запутан, ему не хватает столь необходимой духовной проницательности. Многие верующие питают искренние и нежные чувства ко всем Божьим детям в своём сердце, но их разум полон идеалов, мнений и целей. Многие из лучших и самых верных детей Божьих очень узки и полны предрассудков в своих мыслях. Они уже составили своё мнение об истине. Они признают только свою истину и полностью отвергают то, что не согласуется с их предрассудками. Всё это происходит вследствие того, что их головы не так велики, как их сердца. Кроме того, есть многие дети Божьи, разум которых не в состоянии предложить что-либо. Хотя они слышали много истин, они не могут ни запомнить их, ни применить их на практике, ни передать другим. Они многое слышали, но у них нет силы выразить то, что они слышали. Хотя они получали истину на протяжении многих лет, они не в состоянии удовлетворить даже самые малые нужды других людей. И такие люди ещё хвалятся, что они полны Святого Духа! Это происходит потому, что их разум не полностью обновлён.


Голова человека причиняет ему больший вред, чем его сердце! Если бы верующие понимали различие между обновлением сердца и обновлением головы, они не были бы введены в заблуждение и не стали бы полагаться на человека. Верующие должны знать, что, даже если у человека наиболее тесное общение с Богом, его разум может непреднамеренно принять предложения Сатаны, что сделает его поведение, речь и суждения ошибочными. Ни одно слово человека не заслуживает полного доверия, если оно не является ясным учением Библии. Мы не должны жить, руководствуясь словами какого-либо человека, просто потому что он близок нам и мы уважаем его или восхищаемся им. Мы должны понимать, что, хотя слова и дела человека могут быть очень святыми, его мысли могут не быть совершенно духовными. Мы должны смотреть не на его слова или дела, а на его разум, на его голову. Если мы считаем, что то, что говорит какой-либо работник, является Божьей истиной только на основании его слов и поведения, мы делаем критерием истины не Библию, а его слова и поведение. Многие из тех, кто распространял ереси, были святыми верующими! Хотя их сердце (жизнь) было обновлено, их голова (разум) оставалась прежней. В этом и кроется причина их поведения. Мы признаём, что жизнь важнее знания, во много раз важнее, однако, получив назидание в жизни, мы не должны пренебрегать знанием — тем знанием, которое исходит от обновлённого разума. Верующие должны понять, что как их сердце, так и их разум нуждаются в обновлении.

Если разум не обновлён, жизнь верующего не будет уравновешена; верующий едва ли будет в состоянии совершить какую-либо работу. Большинство учений сегодня акцентируют духовную жизнь верующего (сердце): необходимость любить, быть терпеливым, смиренным и т. д. Конечно, это очень важно и незаменимо. Однако мы не должны думать, что этого достаточно, чтобы удовлетворить все нужды. Это важно, но это ещё не всё. Не менее важно для верующего, чтобы его разум обновлялся, расширялся, укреплялся и становился сильным. В противном случае наша жизнь не будет уравновешенна. Многие считают, что духовный верующий должен быть лишён сознания. Складывается впечатление, что чем глупее человек, тем лучше. По своему образу жизни такой человек несколько лучше других, но он ни для чего не пригоден, ему нельзя ничего доверить. Конечно, нам нужна не мирская смышлёность и знание. Цель Божьего спасения состоит не в том, чтобы мы продолжали использовать тот же разум, который был осквернён грехом. Бог желает обновления нашего разума так же, как Он желает обновления нашего духа. Бог желает, чтобы наш разум был восстановлен до совершенного состояния, которое существовало при сотворении, чтобы мы прославляли Бога не только нашей жизнью, но и нашим разумом. Бесчисленное множество Божьих детей стало узкими, упрямыми, непримиримыми и даже осквернёнными вследствие пренебрежительного отношения к своему разуму. В результате этого они лишены Божьей славы. Верующие должны знать, что для того, чтобы их жизнь была полноценной, их разум должен быть обновлён. Божьему царству не хватает работников, потому что разум многих верующих не способен ничего содержать в себе. Верующие забывают, что, после того как они были спасены, они должны стремиться к полному обновлению своего разума. Из-за этого в их работе возникают препятствия. Поэтому Библия призывает верующих: «Преобразовывайтесь обновлением разума» (Рим. 12:2).


РАЗУМ, НА КОТОРЫЙ НАПАДАЮТ ЗЛЫЕ ДУХИ

Если мы изучим то, что верующие переживают в своём разуме, мы поймём, что их разум страдает не только узостью, разум верующих страдает от многих других болезней. Например, в разуме непроизвольно возникают разные мысли и представления, неожиданно появляются грязные картины, блуждающие, хаотические воспоминания, случается внезапная потеря памяти, неизвестно откуда возникают предрассудки, проблемы с концентрацией внимания, вялые и ско-ванные неповоротливые мысли, как если бы разум был опутан цепями, или мысли фанатичные, не поддающиеся контролю. Верующие всегда чувствуют, что им не хватает сил для управления своим разумом, для того чтобы направить его туда, куда желает воля. Более того, они склонны часто забывать как важные дела, так и мелочи. Они неосознанно делают множество ошибок «по невнимательности» и даже не стараются выяснить их причину. Их тело кажется вполне здоровым. Однако они не знают, почему такие симптомы появляются в их разуме.

Если верующий осознаёт, что его разум подвержен всему изложенному выше, ему необходимо обратить своё внимание лишь на некоторые вещи, чтобы понять, откуда берутся все эти болезни. Ему нужно лишь задать себе несколько вопросов: кто управляет его разумом? Сам ли верующий управляет им? Если да, то почему он не может управлять им сейчас? Управляет ли его разумом Бог? Согласно принципу, показанному в Библии, Бог не управляет разумом человека без его участия. (Позже мы разберём это подробно. Сейчас же мы хотим лишь кратко упомянуть это.) Если разумом верующего управляет не Бог и не сам верующий, то кто это делает? Очевидно, что это делает власть тьмы, которая завладевает разумом и порождает такие симптомы. Поэтому, когда верующий видит, что он не в состоянии управлять своим разумом, он должен знать, что это работа врага. Необходимо помнить, что человек обладает свободной волей. Намерение Бога состоит в том, чтобы человек сам управлял собой. Человек имеет власть управлять своими частями. Поэтому разум должен подчиняться решениям воли. Верующий должен спросить себя, такой ли у него разум и его ли это мысли. Если окажется, что мысли не его, можно сказать, что это результат работы злых духов в разуме человека. Воля не хочет думать о чём-то, и разум желает подчиниться воле. Тем не менее он постоянно думает об этом. Это значит, что мысли в разуме человека уже не его, это работа другой «личности», которая использует его мысли против его воли. Если верующий предпочитает не думать о чём-то, мысли в его разуме уже не его, они принадлежат злым духам.

Если верующий желает отличить свои мысли от мыслей, принадлежащих злым духам, он должен посмотреть на то, как эти «мысли» возникают. Если вначале его разум был спокойным, уравновешенным, невозмутимым и работал согласно отведённому ему положению, а затем внезапно, подобно молнии, появляется идея или мысль, совершенно не связанная с работой разума и отведённым ему положением или крайне непоследовательная, то в таком случае эта промелькнувшая мысль является работой злых духов. Их намерение состоит в том, чтобы ввести свои мысли в разум верующего, внушив ему, что это его собственные мысли. Обычно мысли, введённые в человеческий разум злыми духами, это мысли, которые у него самого не возникают и не соответствуют его обычному ходу мышления. Это совершенно «новые» мысли и неожиданно возникшие идеи, которые ранее не приходили человеку в голову. Когда у верующего появляются такие мысли, он должен прежде всего спросить: так ли он думает? Он ли так думает? Хочет ли он так думать? Или же мысль сама возникает в его разуме? Может быть, он этого не желает и никогда не думал об этом раньше? Верующему необходимо выяснить, его ли это мысли. Если эта мысль исходит не от него и если он против такой мысли, хотя каким-то образом эта мысль проникает в его разум, верующий должен прийти к заключению, что эта мысль пришла от злых духов. Все мысли, которые воля человека не одобряет и которые ей противоречат, исходят не от самого человека, а приходят извне.


Часто разум верующего полон мыслей, которые он не может остановить. Его разум (голова) подобен думающей машине, которая была «запущена» какой-то внешней силой и думает постоянно, не поддаваясь контролю. Верующий часто трясёт головой, пытаясь отделаться от этих мыслей, однако ничего не получается. Мысли накатываются подобно волнам, и это не прекращается ни днём ни ночью. Большинство верующих не знает причины этого. Они не понимают, что это работа злых духов. Верующий должен знать, что такое мысль. Мысль — это явление, при котором разум схватывает какую-либо вещь. Однако в непрестанной веренице мыслей получается так, что уже не разум схватывает вещи, а вещи захватывают разум. Первоначально разум думал о вещах. А теперь не разум думает о вещах, а вещи заставляют разум думать. Часто верующий хочет забыть о чём-то, но какая-то внешняя сила постоянно напоминает ему об этом. Она не даёт ему забыть и заставляет его продолжать думать. Это работа злых духов.

Одним словом, верующий должен исследовать все ненормальные явления. Если они не являются следствием естественного заболевания, то можно сказать, что все эти ненормальные явления вызваны злыми духами. Бог не вмешивается в естественные человеческие функции. Бог не станет вдруг вводить Свои мысли в мысли человека, Он никогда резко не останавливает работу человеческого разума и не опустошает его. Всякий раз, когда мысли внезапно останавливаются и кажется, что работа разума прервалась, когда вдруг в процессе мышления появляются непоследовательные мысли, когда случаются провалы в памяти, словно разум поражён разрядом электричества, или когда человек постоянно не способен использовать свой разум или память — это результат работы злых духов. Поскольку злые духи захватили орган мышления, они могут иногда сковать его, прервав его функции, а иногда отпустить его, снова сделав его активным. Верующий должен понимать, что естественные причины могут произвести только естественные заболевания. Неожиданные мысли и внезапная забывчивость не поддаются контролю нашей воли и не подчиняются естественным законам. Отсюда следует, что их источник сверхъестественный. Если верующий рассмотрит все явления в своём разуме в этом свете, он узнает, чем вызваны его симптомы.

В Послании к эфесянам говорится, что злые духи действуют в «сыновьях непокорности» (2:2). Это очень важно. Злые духи работают не только снаружи, но и внутри человека. Если мы хотим заставить кого-то сделать что-то, мы можем использовать только слова, выражения и телодвижения. Но злые духи способны на большее. Они могут работать не только внешне, как один человек может работать над другим, они способны работать внутри человека. Это значит, что они способны проникнуть в разум человека и работать в нём, подчиняя себе человека. Человек не может проникнуть в разум другого человека и тайно предложить ему что-либо или вести его в заблуждение и скрыть источник этих предложений. Но злые духи способны на это. У них есть методы, которые недоступны людям в их взаимоотношениях. Сначала они работают в разуме человека, затем достигают его чувств, потому что разум и чувства тесно связаны. Или они начинают с разума и проникают в волю человека, потому что разум и воля также тесно связаны.

Злые духи тайно, украдкой вкладывают свои излюбленные мысли в разум человека для достижения своей цели. Или же они не позволяют человеку думать о том, о чём они не желают, чтобы он думал. Библия ясно показывает, что власть тьмы может как дать мысли человеку, так и похитить их у него. В Ин. 13:2 говорится: «Дьявол уже вложил в сердце Иуды Искариота, сына Симона, предать Его». Это показывает, что Сатана вкладывает свои мысли в разум человека. В Лк. 8:12 говорится: «Приходит дьявол и забирает слово из их сердца». Это показывает, что Сатана уносит слово, которое человеку нужно запомнить, и тогда человек всё забывает. Эти два стиха показывают нам два вида работы, которую совершают злые духи в разуме человека. Благодаря этим двум стихам мы можем выявить работу злых духов. Они либо приносят что-то в человеческий разум, либо что-то из него уносят.


ПОЧЕМУ ЗЛЫЕ ДУХИ НАПАДАЮТ НА РАЗУМ

Почему же разум человека так подвержен нападениям со стороны злых духов? Во-первых, потому, что сами верующие предоставляют злым духам (которые также называются бесами) возможность напасть. Мы должны знать, что разум верующих подвержен нападениям со стороны бесов. Это доказывает опыт многих христиан. Чаще всего бесы нападают именно на разум, потому что у них есть что-то общее с разумом. Нападения злых духов на разум верующих становятся причиной тех явлений, о которых говорилось раньше. Отдельные части человеческого разума или даже весь разум становятся независимыми от верховной власти человека и попадают в руки злых духов. В результате злые духи могут думать или останавливать мышление по своему желанию и игнорировать волю верующего. Хотя разум по-прежнему находится в теле, власть над ним принадлежит кому-то другому. Верующие могут пытаться противостоять этому, но у них ничего не получается. Если в какой-то части верующий даёт злым духам какое-либо основание, эта часть перестанет повиноваться его воле. Она будет повиноваться другой воле. Давая злым духам какое-либо основание в своём разуме, верующие теряют власть над своим разумом. Другими словами, если разум верующего теряет над собой власть и не способен управлять собой, то такой разум уже захвачен злыми духами. Если злые духи не нападают на разум верующего, его воля способна управлять всем; он может думать, когда хочет, и не думать, когда не хочет. Он не встретится ни с какими трудностями.

Злые духи нападают на разум верующих, потому что верующие дают им основание в своём разуме. Верующие часто дают основание злым духам в своём разуме, потому что их разум особым образом связан со злыми духами. Эти основания становятся рычагами, с помощью которых злые духи могут действовать в любое время. Мы должны помнить о том, что разум человека изначально принадлежит ему; не получив согласия человека, злые духи не могут его использовать. Если человек намеренно или нечаянно не предложит свой разум злым духам, они не могут посягать на его свободу. Это вовсе не значит, что злые духи не будут искушать нас в нашем разуме (такое невозможно в этой жизни). Но это значит, что, если мы противостанем им при помощи своей воли, они будут тут же остановлены. Проблема сегодня состоит в том, что многие верующие пытаются при помощи воли противостоять искушениям, но искушения не прекращаются. Такого быть не должно, это является признаком работы злых духов, потому что это делается против воли человека.

Если верующий действительно поддался злым духам, его разум неизбежно наполнится их делами. Злые духи будут работать в нём настолько, насколько он даёт им основание. Так как он дал в своём разуме основание злым духам, они могут делать в нём всё, что пожелают. Самый важный принцип в работе злых духов заключается в том, что человек должен дать им основание. Они могут работать только в том случае, если у них есть основание. Без него они не могут сделать ничего. То, как они могут работать, определяется тем, какое они получают основание. Когда верующие дают злым духам основание в своём разуме, злые духи начинают там работать. Существует шесть видов оснований, которые верующие могут дать злым духам. Давайте кратко рассмотрим каждый из них. 


А. Необновлённый разум

Плоть всегда является сферой работы злых духов. Если разум не обновлён, то несмотря на то, что человек возрождён, злые духи могут продолжать работу. Хотя разум многих верующих был на какое-то время обращён в момент их покаяния, это вовсе не значит, что их глаза, ранее ослеплённые Сатаной, были полностью озарены. На многих местах по-прежнему остаётся «покрывало». Поскольку такие тёмные места были подвержены работе злых духов, тот факт, что злые духи теперь ослаблены, вовсе не означает, что им пришёл конец. Злые духи всё ещё занимают некоторые места и оттуда действуют. Часто злые духи захватывают разум человека при помощи греха. Это происходит как до спасения, так и после. Хотя можно сказать, что произошли некоторые изменения, старое основание ещё не было обнаружено и удалено. Поэтому злые духи могут занимать их как базу для своих действий.

Злые духи очень внимательно относятся к тому, чтобы скрывать свою работу. Имея дело с плотским верующим, они породят в его разуме много мыслей, соответствующих его характеру и его состоянию. Они заставят его поверить в то, что это его собственные, вполне естественные мысли. Если человек стремится к крещению Святым Духом, злые духи подделают работу Святого Духа и дадут такому человеку множество сверхъестественных откровений, убеждая его в том, что это от Бога. Зная, что такой необновлённый разум является лучшим основанием для их работы, злые духи ставят верующему множество препятствий, чтобы он остался в неведении и не стремился к обновлению разума. Чаще всего злым духам даётся именно такое основание. Однако, если они получают только это основание без пассивности разума, о которой речь пойдёт дальше, разум и память не могут быть существенно ослаблены.

Б. Недостойные мысли

Когда верующий даёт основание злым духам, он совершает самые разные грехи. Когда верующий сосредотачивается на грехе в своём разуме, он одалживает свой разум злым духам, потому что любой грех приходит от злых духов. Если верующий поддаётся греху в своём разуме, он не может отвергнуть злых духов, стоящих за этим грехом. Пока грешные мысли пребывают в сердце, злые духи могут работать в нём. Все грязные, надменные, злые, неправедные мысли дают основание злым духам. Если верующие поддаются таким мыслям и не отвергают их, то возвращаться этим мыслям становится всё проще. Отделаться от них становится всё труднее и труднее, потому что злые духи уже заняли место в разуме.

Помимо греха есть много других недостойных мыслей, которые могут стать основанием для действия злых духов. Они часто вводят какую-либо мысль в разум верующего. Если верующий принимает её, то эта мысль становится основанием для их работы. Любая непроизвольная идея, любая суетная мысль, любое, неизвестно откуда взявшееся представление, любая мимолетно услышанная фраза или случайно прочитанная строка из книги, любая человеческая фантазия — всё это даёт основание злым духам. Всё это позволяет злым духам работать в будущем, может быть, даже через несколько лет. Всё это также наполняет верующих предрассудками, а также заставляет их бунтовать против Божьей истины и верить многим ересям.


В. Неправильное понимание Божьей истины

Немногие верующие понимают, что, принимая ложь злых духов, они дают им место. Если мы не можем распознать действия злых духов в нашем окружении и в нашей работе и считаем это чем-то естественным, очевидным, непроизвольным или сделанным нами самими, то мы даём основание злым духам и позволяем им продолжать свою работу. Мы приняли ложь злых духов, и они могут работать при помощи той лжи, которую мы приняли. Если мы считаем, что эти мысли пришли не от злых духов, и убеждаем себя в том, что это вполне объяснимые мысли, порождённые в нас самих, мы подсознательно разрешаем им оставаться в нас. Хотя мы даём такое разрешение, будучи обманутыми, злые духи получают достаточно основания, чтобы продолжать свою работу.

Многие верующие неправильно понимают Божью истину и не видят ясно, что значит умереть с Господом, посвятить себя Господу, ждать Святого Духа, знать, куда Бог движется, и многое другое. В результате в их сердцах растут предрассудки и складываются представления о том, какими должны быть духовные учения. Злые духи пользуются этой возможностью и дают верующим то, о чём у них сложилось неправильное представление, и то, что, по их мнению, они знают. Так злые духи подкрепляют их неправильное понимание истины и работают в соответствии с ним. Верующие думают, что это исходит от Бога. На самом деле злые духи подделывают Божью работу, используя сложившееся у верующих неправильное представление.

Г. Принятие идей

Злые духи довольно часто вводят свои мысли в разум верующих. Особенно они любят «пророчествовать» верующему о его обстоятельствах и о будущем. Они говорят верующему о том, кем он станет, и о том, с чем он столкнётся в будущем. Если верующий не знает, что это работа злых духов, и принимает её или не отвергает её, позволяя этим мыслям остаться в его разуме, злые духи будут работать в его окружении и в нужное время устроят так, что он столкнётся с тем, о чем они пророчествовали. Пребывая в неведении, верующий может подумать, что он сам давно об этом знал. На самом же деле злые духи ввели свои идеи в разум верующего под видом пророчества, с тем чтобы испытать его волю и посмотреть, примет он это или отвергнет. Если воля верующего не противостанет этому или согласится с этим, злые духи обоснуются в нём и будут действовать сколько им угодно. Все слова предсказателей и хиромантов исполняются согласно этому принципу.

Иногда злые духи пророчествуют о теле верующего. Они говорят ему, что он слаб и болен. Если верующий примет такую мысль, он может действительно заболеть или ослабеть. Заболев, верующий осознает только тот факт, что он болен. Люди, обладающие научными знаниями, скажут, что причина болезни психологическая, однако люди, обладающие духовной проницательностью, скажут, что причиной болезни стало то, что верующий принял идею злых духов; он дал им основание, и теперь они работают на этом основании. Бесчисленные случаи так называемых естественных заболеваний и так называемой психологической деятельности являются результатом работы злых духов, которые действуют на основании, данном им человеком. Если верующий не отвергает все мысли, приходящие от злых духов, то, получив основание, злые духи будут работать в нём, используя эти мысли.


Д. Опустошённость разума

Разум человека был сотворён Богом не для бездействия. С самого начала Бог желал, чтобы человек слушал слово и понимал его (Мф. 13:23). С самого начала Бог хотел, чтобы человек с помощью своего разума принимал Его слово. Затем это слово должно из разума достигнуть любви, воли и духа человека. Поэтому активный разум является препятствием для работы злых духов. Следовательно, важнейшая задача злых духов состоит в том, чтобы опустошить разум верующих. Быть пустым — значит ничего в себе не содержать, быть вакуумом. Злые духи стремятся либо при помощи обмана, либо при помощи силы сделать разум верующего пустотой. Злые духи знают, что если разум верующего пуст, то он не сможет думать, потеряет благоразумие и здравый смысл и будет без разбора принимать любые «учения» злых духов. Он не станет беспокоиться о том, какова природа и каков результат таких учений. 

Верующие должны использовать свой разум. Однако это не выгодно злым духам. Поэтому они делают всё, чтобы разум верующего был опустошён. Если разум верующего работает нормально, он сможет выявить все бессмысленные, из ряда вон выходящие откровения и все введённые извне мысли; он поймёт, из какого источника они пришли. Опустошённость разума даёт злым духам основание для работы. Все откровения и мысли, полученные в момент опустошённости разума, приходят от злых духов. Если верующий на минуту перестанет использовать свой разум, злые духи с готовностью придут ему на помощь!

Е. Пассивность разума

Вообще между опустошённостью разума и пассивностью разума большого различия нет. Однако, строго говоря, быть опустошённым в разуме — значит не использовать разум, а быть пассивным в разуме — значит ждать, когда его начнут использовать внешние силы. Пассивность — это стадия, следующая за опустошённостью. Быть пассивным — значит не двигаться самостоятельно, а ждать, когда внешние силы начнут двигать нами. Быть пассивным — значит перестать думать самостоятельно и позволить внешним силам думать в нашем разуме. Быть пассивным — значит стать машиной.

Пассивность разума является лучшим основанием для работы злых духов. Никакое другое основание не нравится злым духам так, как пассивность разума. Если верующий сам не использует свой разум, а ожидает, что им будут пользоваться внешние силы, то сверхъестественные злые духи смогут завладеть его волей и телом. Как глупый разум легко обмануть из-за его невежества, так и на пассивный разум легко напасть из-за недостатка сознания. Он не может защититься, потому что поступает так, как если бы он был не способен думать. Если верующий позволяет своему разуму не думать, не рассуждать, не принимать решений и если он не сравнивает свои переживания и хождение с тем, что раскрыто в Библии, он открывает свой разум для сатанинской лжи.

Пытаясь следовать водительству Святого Духа, многие верующие считают, что им больше не следует взвешивать, размышлять и решать, соответствуют ли свету Библии те мысли, которые, как им кажется, пришли от Бога. Они думают, что быть под водительством Святого Духа — значит быть как бы мёртвым и только следовать мыслям и импульсам в разуме. В частности, они считают, что мысли, которые появляются после молитвы, обязательно приходят от Бога. В результате, когда они молятся и после молитвы, они позволяют своему разуму погрузиться в пассивность. Они приостанавливают свои мысли и другую деятельность разума в надежде получить «мысль Бога». Они уверены, что мысли, возникшие таким образом, — от Бога. Они становятся ожесточёнными, упрямыми, неблагоразумными людьми, делающими ожесточённые, упрямые и неблагоразумные вещи. Они не понимают, что: 1) молитва не делает их мысли мыслями Бога, 2) ожидание благочестивых мыслей до и после молитвы только даёт возможность злым духам выдать себя за Бога и 3) что водительство Божье приходит через интуицию, а не через разум. Многие верующие не понимают, что Бог хочет не пассивности человека, а активного взаимодействия с Ним. Они изо всех сил пытаются сделать себя людьми с пассивным разумом, то есть людьми, которые не умеют думать самостоятельно и надеются так получить Божьи мысли. Им неизвестно, что, когда они не используют свой разум, не использует его и Бог. Он не даёт им Своих мыслей, потому что, согласно Божьему принципу, человек при помощи своей воли должен управлять своими органами для взаимодействия с Ним. Когда человек не использует свой разум, злые духи хватаются за такую возможность вмешаться и установить свой контроль. Бог не хочет, чтобы человек, стремясь получить Его откровения, уподобился машине. Этого хотят только злые духи. Поэтому любая пассивность очень выгодна для них. Злые духи используют невежество и пассивность верующих, чтобы работать в их разуме.


ПАССИВНОСТЬ

Если верующий даёт злым духам какое-либо основание, это побуждает их работать. Из всех видов оснований важнее всего пассивность, потому что пассивность выражает настрой воли, а воля представляет всю личность. Пассивность даёт злым духам возможность работать беспрепятственно. Конечно, такая работа всегда замаскирована, чтобы верующий не понимал, что это работа злых духов. Верующие становятся пассивными из-за своего невежества. Когда они не понимают, какое место занимает разум в духовной жизни, либо преувеличивая, либо преуменьшая его значение, они позволяют своему разуму стать пассивным. Затем они следуют мыслям пассивного разума. Поэтому совершенно необходимо ясно видеть, как Бог даёт человеку Свое водительство.

Пассивность разума, как правило, вызвана неправильным пониманием того, что такое посвящение Богу и послушание Святому Духу. Многие верующие считают свои мысли препятствием для духовной жизни. Они не знают того, что настоящие препятствия возникают тогда, когда их разум перестаёт работать или когда он работает беспорядочно. Они не понимают, что нормальная работа их разума полезна и необходима, потому что только в этом случае человек может взаимодействовать с Богом. Ранее мы подчеркнули, что следовать Божьему водительству — значит полагаться не на разум, а на интуицию. Это чрезвычайно важно, и мы не должны этого забывать. Верующий должен следовать откровению интуиции, а не мыслям разума. Те, кто поступает согласно разуму, поступают согласно плоти. Это уводит верующего на ложный путь. Однако разум очень полезен как вспомогательный орган. Если мы считаем разум органом для прямого общения с Богом, мы совершаем серьёзную ошибку. Однако это вовсе не значит, что разум не должен функционировать и помогать интуиции. Интуиция — это орган, знающий Божью волю. Но нам всё равно необходим разум, чтобы исследовать наши чувства и определить, исходят они из интуиции или это подделка, исходящая от наших собственных чувств. Мы должны определять, соответствует ли внутреннее чувство Божьей воле и Библии. Мы знаем благодаря интуиции и получаем подтверждение при помощи разума. Как легко мы можем ошибиться! Без помощи разума нам трудно определить, что пришло от Бога, а что нет.

Для надлежащего водительства необходим разум. Водительство интуиции часто противоречит рассудку, и мы не должны прибегать к помощи разума, чтобы спорить с интуицией; вместо этого мы должны при помощи своего разума изучить и понять, пришло ли оно от Бога. Интуиция узнаёт волю Бога мгновенно, однако нам следует неторопливо обдумать это своим разумом, чтобы узнать, пришло ли это знание от интуиции и от Святого Духа. Если знание пришло от Бога, то, когда мы размышляем об этом, интуиция даст нам более определённое чувство и более глубокую уверенность в том, что это пришло от Бога. Такую работу и только такое исследование при помощи разума можно назвать полезными и надлежащими. Если что-то приходит от плотских мыслей, то повторное исследование только вызовет протесты совести. Поэтому разумное исследование с целью понять, от Бога ли какое-то знание, является не препятствием, а возможностью для интуиции проверить себя. Если чувство действительно пришло от интуиции, ему не страшно никакое исследование рассудком. И наоборот, если чувство боится исследования, то оно, скорее всего, пришло от нашего «я»! Разум не должен руководить, но разум, безусловно, необходим для того, чтобы исследовать любое водительство и определять, от Бога ли оно.


Такое учение соответствует Писаниям, потому что в Библии говорится: «Поэтому не будьте неразумными, а понимайте, что есть воля Господня», «Проверяя, что благоугодно Господу» (Эф. 5:17, 10). Не следует пренебрегать функцией разума. Бог не отвергает способности человеческой души, скорее Он обновляет и использует их. Бог желает, чтобы верующие, слушаясь Его, знали, что они делают; Он не желает бездумного, слепого послушания. Бог не хочет, чтобы верующие тупо что-то делали. Он не хочет, чтобы они, услышав или почувствовав что-либо, считали, что теперь Божья воля им ясна, и действовали соответственно. Бог не намерен непосредственно манипулировать верующим и заставлять его слепо подчиняться. Бог хочет, чтобы верующий понимал Его волю и сознательно подчинялся. Ленивый человек не желает нести ответственность за себя, он лишь пассивно позволяет Богу использовать его или его члены. Однако Бог хочет, чтобы человек активно искал Его воли и своей волей принимал решение подчиниться Богу. Бог хочет, чтобы интуиция человека согласовывалась с его сознанием. 

Однако верующие не понимают, что именно так Бог даёт Своё водительство. Они погружаются в пассивность, надеясь, что Бог вложит Свою волю в их разум. Они могут получить сверхъестественное водительство и слепо ему следовать, не исследуя своим разумом, пришло ли оно от Бога. Верующий может бессмысленно делать что-то своими членами и, не имея ясного понимания Божьей воли, надеяться, что Бог как-то использует их без его сознательных усилий. В результате такого поведения человеком овладевают бесы. Пассивность человека — это условие, при котором им могут овладеть бесы. (Позже мы поговорим об этом более подробно). Когда человек не использует свой разум, его не использует и Бог, так как это противоречило бы принципу Его работы. Тогда злые духи получают возможность захватить разум. Бесчисленное количество верующих не знают о том, что в мире существуют злые духи и что они делают все возможное, чтобы обмануть Божьих детей. Если верующие предоставят им условия для работы, они будут работать. Более того, злые духи высматривают повсюду и ищут возможности завладеть верующим. Поэтому позволять своему разуму становиться пассивным крайне неразумно.

Кроме того, мы должны знать, при каких условиях могут работать злые духи. Мы уже кратко упомянули пассивность. Однако нам необходимо исследовать этот вопрос более подробно. В мире есть люди, которые очень заинтересованы в общении со злыми духами. Обычно люди не хотят, чтобы ими завладели бесы, но этим людям этого хочется. Это колдуны, маги, медиумы и вызыватели духов. Если мы поймём, как бесы смогли завладеть ими, мы поймём принцип любой одержимости, так как все эти разновидности соответствуют одному принципу. Эти люди утверждают, что для того, чтобы бесы, которых они называют богами, завладели ими, их совесть должна быть лишена какого бы то ни было сопротивления. Это значит, что они должны быть готовы принять всё, что входит в их тело. Однако для того, чтобы их воля была совершенно пассивной, их разум должен быть опустошённым и совершенно бездейственным, так как только опустошённость разума порождает пассивность воли. Это основные два условия для одержимости бесами. Вот почему вызывателю духов приходится подолгу трясти головой и трепать волосы, пока его разум полностью не оцепенеет. Только тогда им сможет завладеть так называемый «бог» и только тогда в нём сможет работать злой дух. Когда голова становится настолько пустой, воля неизбежно лишается всех своих функций. Когда человек постепенно достигает такого состояния, его рот перестаёт подчиняться его воле и всё тело начинает трястись. Вскоре после этого «бог» входит в его тело. Методы людей, общающихся с бесами, могут отличаться внешне. Однако, увидев принцип, мы поймём, что все эти методы сводятся к тому, что разум опустошается и воля становится пассивной. Очевидно одно: если вы спросите этих людей, они вам скажут, что, когда приходят бесы, их разум не может думать (конечно, если бы воля могла стать пассивной без опустошения разума, разум продолжал бы думать), и воля не может функционировать. Более того, чтобы бесы пришли, эти люди должны достичь состояния опустошённости разума и пассивности воли. Иначе бесы не придут. 


Современный так называемый гипноз, замаскированный под науку, религиозная и трансцендентальная медитация и тому подобные практики, позволяющие людям обрести способность к телепатии, восприятию особых голосов, исцелению и превращениям, основаны на этих двух принципах. Хотя утверждается, что всё это для блага человечества, методы «концентрации», «йоги», «медитации» и т. п. требуют того, чтобы разум замолчал и воля стала пассивной. Вскоре после этого сверхъестественные духи придут и покажут человеку много чудес. Сейчас не станем разбирать, знают ли люди, занимающиеся всем этим, что так они открываются для злых духов. Мы знаем только то, что, занимаясь этим, они создают условия для того, чтобы ими завладели злые духи. Последствия не заставят себя ждать. Однажды человек столкнётся с тем фактом, что он принял злых духов.

Мы не можем подробно останавливаться на этих вопросах. Мы только хотим, чтобы верующие понимали, что для того, чтобы злые духи могли работать в человеке, его разум и воля должны быть совершенно опустошены и пассивны. Если злым духам удаётся найти человека, который выполняет эти требования, они с радостью приступают к работе. Если эти требования выполняет «язычник», злые духи завладеют им; если эти требования выполняет верующий, злые духи также безгранично завладеют им.

Нам нужно знать, что многие верующие не имеют никакого представления об условиях, необходимых для работы злых духов, и о том, что, если человек создаёт такие условия, злые духи будут работать беспрепятственно. Поэтому многие, сами того не понимая, стали медиумами для бесов и оказались в их власти. На собраниях верующие часто ждут посещения Святого Духа. Они собираются до полуночи и занимаются разнообразной душевной деятельностью. Их разум цепенеет, и их сердце расшатывается и выходит из-под контроля. Неожиданно они получают странные переживания, как то: говорение на языках, видения, ощущение радости и т. д. Им кажется, что Святой Дух действительно посетил их. Но мы должны понимать, что при такой опустошённости разума и пассивности воли работать могут только злые духи; Святой Дух работать не станет. Я приведу один очевидный пример: на собраниях у таких верующих есть одна любимая молитва: они молятся одним словом — «слава» или «аллилуйя». Они нараспев снова и снова произносят одно и то же слово. Мы знаем, что произойдёт, если повторять одно и то же слово несколько десятков раз: устами мы будем бормотать это слово, но разум перестанет понимать его значение. Это опустошённость разума. При этом человек уже не может остановиться, он должен продолжать. Это пассивность воли. Наконец, какая-то внешняя сила возьмёт его горло и повернёт его челюсть, и он начнёт произносить что-то невразумительное для него самого. В этот момент невежественный верующий подумает, что он пережил крещение Святым Духом, так как теперь у него есть знамение — говорение на языках. Он не понимает, что он лишь создал условия для работы злых духов: опустошил свой разум и позволил своей воле стать пассивной — и злые духи захватили его!

Верующие сегодня думают, что если полученное ими делает их более «радостными», «духовными», «ревностными» и «святыми», то это, несомненно, пришло от Святого Духа. Они не понимают, что это обман злых духов, которые прибегают к любым средствам, чтобы захватить верующих. Если злые духи заметят, что верующий обладает признаками вызывателя духов, они не упустят такую возможность и войдут в него. Они не хотят испугать верующих. Поэтому они делают всё, чтобы завоевать их доверие. Они выдают себя за Господа Иисуса, покоряя верующих красотой, славой и привлекательностью, и тем самым побуждают верующих любить такого «Иисуса», поклоняться и посвящать себя Ему. На самом же деле верующие начинают любить злых духов, поклоняться и посвящать себя им. Когда злые духи полностью завоёвывают доверие верующего, на что в разных случаях требуется разное время (часто много лет), они начинают вкладывать в верующих то, что более очевидно исходит от злых духов. Однако тогда из-за своей гордости, лености и глупости большинство верующих не захотят разбираться в том, какого духа они приняли.


Очевидно одно (о, если бы верующие запомнили это!): существует основополагающее различие между работой злых духов и работой Святого Духа. Только когда человек создаст условия для работы Святого Духа, Он будет работать. Точно так же, только когда человек создаст условия для работы злых духов, они будут работать. Даже если человек стремится к Святому Духу внешне, если он создаёт условия для работы злых духов, Святой Дух работать не будет. Но злые духи обязательно воспользуются такой возможностью. Поэтому обычно верующему не стоит беспокоиться о том, сможет ли он отличить что-то Божье от того, что выдаёт себя за Бога; ему лишь следует посмотреть на условия, при которых он принял что-то. Если изначально он создал условия для работы Святого Духа, значит принятое им, скорее всего, пришло от Бога. Если же он создал условия для работы злых духов, значит, хотя он внешне стремился за Святым Духом, принятое им пришло от злых духов. Мы не отрицаем всё сверхъестественное. Но мы должны отличать то, что от Бога, и то, что от Сатаны. 

Каковы основные различия между условиями для работы Святого Духа и условиями для работы злых духов? 1) Все сверхъестественные откровения, видения, чудеса, требующие полного прекращения функции разума, или принятые в тот момент, когда разум верующего прекращает работу, приходят не от Бога. 2) Видения, полученные от Святого Духа, даются верующим тогда, когда их разум работает в полную меру. Более того, все способности человеческого разума должны быть оживлены, чтобы получить видение от Святого Духа. Когда действуют злые духи, происходит нечто противоположное. 3) Всё, что приходит от Бога, соответствует Божьей природе и Библии. 

Давайте не будем смотреть на внешнюю форму того, что приходит к нам: оно может открыто называть себя бесовским, или же выдавать себя за что-то из божественного источника, или же приходить под различными внешними названиями. Достаточно лишь посмотреть на принцип работы. Мы должны понимать: для получения сверхъестественных откровений от власти тьмы требуется временное прекращение работы разума. Но для получения чего-то от Бога и способности, и функции разума могут оставаться активными и работать беспрепятственно. То, как израильтяне получили видение у горы Синай в Ветхом Завете, и то, как Петр получил видение в Иоппии в Новом Завете, доказывает, что те, кто получает видение, не утрачивают способности использовать свой разум.

Существует фундаментальное различие между откровениями и видениями, данными Богом, которые записаны в Библии, и так называемыми откровениями и видениями, которые получают верующие сегодня. Рассматривая каждый случай сверхъестественного откровения от Бога в повествовании Нового Завета, мы видим, что разум всех тех, кто получал такие откровения, не прекращал работать, что такие люди полностью владели собой и могли использовать все члены своего тела. Однако для получения сегодняшних так называемых сверхъестественных откровений требуется, чтобы разум получателя был в некоторых случаях полностью, а в некоторых случаях частично пассивен. Кроме того, получатель либо полностью, либо частично лишается возможности использовать свои члены. Таково фундаментальное различие между чем-то от Бога и чем-то от бесов. Например, из повествования Библии о говорении на языках видно, что говорившие владели собой и были в сознании. Пётр в день Пятидесятницы мог слышать насмешки людей и отвечать. Он мог доказать, что те, кто были с ним, были не пьяны, а исполнились Святого Духа (Деян. 2). Говорившие на языках в церкви в Коринфе могли считать и знать, что говоривших было «двое или трое» (1 Кор. 14:29); они могли сдерживать себя и говорить «один за другим» (ст. 31), а если не было толкователя, они могли даже «молчать» и не говорить (ст. 28). Все они были в сознании и могли сдерживать себя. Объясняется это тем, что «духи пророков подчиняются пророкам» (ст. 32). Так ли поступают говорящие на языках сегодня? Разве они не теряют власть над собой, разве они понимают, что делают? Разве не правда, что духи пророков не подчиняются пророкам, а вместо этого пророки подчиняются духам? В этом мы видим фундаментальное отличие того, что от Бога, и того, что от бесов. 

Всё, сказанное нами выше, касается отличия сверхъестественных явлений, даваемых Святым Духом, от сверхъестественных явлений, даваемых злыми духами. Теперь мы хотим кратко коснуться отличия работы Святого Духа от работы злых духов в том, что касается естественных вещей. Давайте возьмём в качестве примера слышание Божьего голоса. Прежде всего, нам необходимо помнить о том, что Святой Дух желает, чтобы мы ясно всё понимали (Эф 1:17-18). Святой Дух никогда не считает человека машиной. Он не хочет, чтобы человек следовал за Ним бессознательно, даже в добрых делах. Более того, Он выражает Свою волю из духа человека, глубочайшей части его существа. Водительство Бога никогда не бывает 1) запутанным, 2) неразборчивым, 3) одурманивающим, 4) насильственным. Всё, что приходит от злых духов, имеет следующие черты: 1) оно приходит извне, чаще всего из разума, и никогда не исходит из глубочайшей части человеческого существа. Это не откровение интуиции, а промелькнувшая, как молния, мысль. 2) Оно всегда принуждает, заставляет, неволит, требует мгновенного действия. Оно не оставляет времени на размышление или исследование. 3) Оно всегда сковывает разум верующего, заставляет его онеметь и лишает его способности мыслить. Всё, приходящее от злых духов, естественное или сверхъестественное, лишает верующих способности правильно использовать свой разум. Если что-то приходит от Святого Духа, такого не происходит.
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ГЛАВА ВТОРАЯ

СОСТОЯНИЕ ПАССИВНОГО РАЗУМА

Как жаль, что многие верующие не знают фундаментального различия между работой злых духов и работой Святого Духа. Сами того не понимая, они позволили злым духам вторгнуться и захватить их разум. Теперь мы хотели бы кратко рассмотреть состояние разума, на который нападают злые духи.

ОБРЫВОЧНЫЕ МЫСЛИ

Когда разум верующего становится пассивным, в него извне вводят много мыслей. Такие мысли могут быть нечистыми, богохульными, спутанными. Они прокатываются через мозг подобно волнам. Человек принимает решение отвергнуть эти мысли, но скоро он понимает, что он не может их остановить и что он не может изменить их направление и содержание. Разум похож на машину, которую, запустив, очень трудно остановить. Верующий может попытаться воспротивиться нежеланным мыслям при помощи воли, но ему не удаётся избавиться от них. Мысли, приходящие против воли верующего, приходят от злых духов.

Иногда в разуме верующего мелькает мысль, дающая ему какое-то особое понимание, знание, идею. Такая мысль может побуждать верующего сделать что-то. На первый взгляд, такая внезапная мысль пришла от самого верующего, однако, исследовав её, он увидит, что эта мысль не от него. Следовательно, это также работа злых духов в пассивном разуме. Верующий должен отвергать внезапные мысли, которые побуждают его к какому-то действию. Такие мысли приходят не от Святого Духа. Более того, если верующий будет поступать согласно этим мыслям, он увидит, каким бессмысленным будет результат.

Мы знаем, что в этом последнем веке злые духи очень много учат (1 Тим. 4:1). Верующие должны быть бдительными, чтобы не дать возможности злым духам принести свои учения в их пассивный разум. Многие верующие думают, что они сами изучают Слово, что они сами получают много нового света и что они сами начинают понимать то, что люди раньше не понимали. Однако они должны быть осторожными, потому что часто это бывают не их мысли, а мысли, вложенные в них злыми духами. Злые духи могут коварно вплести свою мысль в мысли верующего. Поскольку многие верующие не знают о способности своего разума принимать учения злых духов, они могут, уединившись, читать Слово, размышлять над ним и внезапно получать грандиозные озарения. Они считают, что они изобрели что-то новое в божественном учении, они записывают и публикуют свои внезапные мысли, полагая, что это результат их исследований. Когда другие люди читают или слушают это, они поражаются выдающемуся уму автора. Но мы даже не знаем, сколько учений пришло из бездны. Сколько ересей, «духовных учений» и толкований Библии, разделяющих церковь Христову на части, пришло от людей, которые внезапно в процессе своего исследования поняли какую-то доктрину. Мы не должны просто восхищаться превосходством озарения, которое мы получили. Мы должны спросить себя: «Откуда я это получил?» 1) Было ли это открыто Святым Духом через интуицию? 2) Или это пришло от моего разума? 3) Или эти мысли принесли мне злые духи?

Когда разум верующего пассивен, злые духи скорее всего начнут внедрять в него самые разные безумные мысли. Они скажут: «Ты особый сосуд у Бога… Твоя работа потрясёт весь мир… Твоя духовная жизнь гораздо выше и глубже, чем у других людей… Ты должен пойти по другому пути… Скоро Бог широко откроет тебе дверь для благовестия… Ты должен выйти и жить по вере… Твой духовный потенциал беспределен…». Так верующий лишается своего оружия — бдительности и весь день живёт этой мыслью, рассуждая каждую минуту о том, какой он великий, замечательный и способный. Не прибегая к помощи рассудка, он не видит, что эти мысли вредят духовной жизни и что они нелепы. Он постоянно думает о себе и мечтает о своём будущем.

Некоторые из проповедующих Господне Слово часто руководствуются внезапными мыслями. Многие служители проповедуют «неожиданные откровения», пришедшие им в голову. Когда они говорят, они следуют либо этим внезапным мыслям, либо «откровению», которое долгое время пребывало в их разуме. Они считают, что это пришло от Бога, и принимают это пассивно. Они не знают о том, что Бог не даёт откровения внезапно, и к тому же в разуме. Хотя их слова могут показаться весомыми, они, тем не менее, пришли от злых духов. Иногда во время проповеди на разум верующего обрушивается поток стихов. Его разум ничего для этого не делает, но стихи всё льются и льются. Слушатели будут очень затронуты. Однако после собрания они очнутся как бы ото сна и поймут, что они не получили никакой практической помощи в жизни. Такой поток цитат из Писаний может также обрушиться на верующего, когда он находится в уединении. Но и это работа злых духов.

Поскольку верующий оставил в своём разуме какое-то основание для злых духов, они могут вложить в него любые мысли. Часто злые духи создают беспочвенные подозрения или барьеры между верующими, которые работают вместе, и разделяют их. Злые духи заставляют верующего думать что-то о людях без всякого на то основания. Он думает, что один человек относится к нему так, другой — иначе. Так злые духи разделяют верующих. На самом деле эти мысли совершенно беспочвенны. Разделений будет гораздо меньше, если верующие научатся противостоять таким мыслям и проверять, из какого источника они приходят. Однако верующие убеждены, что это их собственные мысли, они не знают, что злые духи способны вложить мысли в их разум.


КАРТИНЫ

Злые духи способны не только вкладывать в человеческий разум мысли, но и создавать в нём картины. Некоторые картины могут быть чистыми, приятными и могут нравиться верующему. Другие могут быть грязными, грешными, омерзительными для совести верующего. Хорошие они или плохие, нравятся они верующему или не нравятся, он не в силах запретить им появляться в его разуме. Перед его глазами несмотря на сопротивление воли возникают и остаются картины из прошлого, предсказания будущего и многое другое. Воображение верующего стало пассивным, он уже не может управлять им, он поддался злым духам, которые используют его воображение, как им хочется. Верующий должен понимать, что всё то, что порождено не в его собственном разуме, приходит от сверхъестественных злых духов.

СНЫ

Бывают сны естественные, бывают — сверхъестественные. Бывают сны, которые приходят от Бога, бывают сны, которые приходят от дьявола. Если сон порождён не организмом или разумом человека, то это сон сверхъестественный. Если разум верующего открыт для злых духов, многие из его ночных снов будут «картинами», которые он незаметно для себя получил в течение дня. Злые духи показывают ему разные картины днём, а затем заставляют видеть их ночью. Если верующий желает узнать, не пришёл ли какой-либо сон от злых духов, он должен выяснить только одно: «Был ли мой разум пассивным в течение дня?» Если да, то полученный им сон не заслуживает доверия. Сны от Бога всегда делают людей нормальными, спокойными, уравновешенными, разумными, рассудительными. Однако сны, пришедшие от злых духов, всегда странные, пустые, ложные, неразумные, они возбуждают, одурманивают людей, сбивают их с толку и лишают их здравого смысла.

Если разум верующего пассивен, злые духи могут дать ему много странных снов, некоторые из которых могут быть довольно хорошими. Если разум верующего становится пассивным, все его сны будут не от Бога, также они не будут естественными, вместо этого у него будут сны от злых духов. Ночью разум по природе не так активен, как днём, он становится более пассивным. Злые духи используют эту возможность для достижения своих целей. Из-за таких снов верующий по утрам бывает разбитым и подавленным в духе. Сон не прибавляет ему бодрости, потому что во время сна злые духи через пассивный разум воздействуют на всё его существо. Все те, кто часто страдает от ночных сновидений, подвергаются работе злых духов в своём разуме. Если верующий всем своим разумом отвергает работу злых духов как днём, так и ночью, он скоро будет свободен.


БЕССОННИЦА

Верующие часто страдают от бессонницы. Это наиболее очевидное проявление работы злых духов в разуме. Ночью на разум верующих обрушивается поток мыслей. Они непрестанно думают о прошедшем рабочем дне, вспоминают что-то из прошлого или размышляют о не связанных между собой вещах. Кажется, что они «думают» о тысяче вещей, рассуждают о том, что им надлежит сделать, как они это сделают, какой подход будет наилучшим. Кажется, что они заранее обдумывают планы на следующий день, что им предстоит сделать, каковы будут обстоятельства и как они решат свои проблемы. Эти мысли приходят снова и снова. Верующий знает, что в кровати нужно спать, что это не рабочий стол, за которым человек должен думать, но разум продолжает вращаться. Верующий знает, как ему необходим сон, чтобы работать на следующий день, что он отчаянно нуждается в отдыхе, и не хочет думать, но по неизвестным ему причинам он не может добиться желаемого. Его разум развивает бурную деятельность и не даёт ему спать. Горечь бессонницы преследует верующего на протяжении многих дней. Вероятно, он полностью успокоился от своих дел и больше не хочет использовать свой разум. Однако несмотря на всю его усталость, когда приходит ночь, разум не успокаивается, а действует, как «думающая машина», и не желает останавливаться. Воля человека не в состоянии обуздать его мысли, ему лишь остаётся ждать, пока они сами остановятся. Верующий не может остановить свои мысли. Чтобы его разум успокоился и чтобы он мог заснуть, ему приходится ждать, пока некая сила внутри него остановит его мысли. Сон должен освежать человека. Однако после нескольких подобных ночей сон, кровать и ночь начинают внушать человеку ужас. Но не спать он не может. Утром, вставая с кровати, он чувствует себя так, как будто он только что вернулся из мира ужасов. Мысли в голове запутаны, воля парализована, вся сила исчезла.

В таких случаях верующий считает, что причину этого явления следует искать в его теле. Он может решить, что у него нервное расстройство или что его разум перетрудился. На самом деле 1) причины эти чаще всего мнимые, а не действительные. 2) Если такие причины существуют, то верующий должен выздороветь после отдыха или лечения естественными методами. Однако обычно применяемые естественные методы часто оказываются неэффективными. 3) Эти причины являются ширмой, за которой злые духи прячут свою работу. Если ночью в разуме верующего скачут беспорядочные мысли, он должен задать вопрос: «Откуда эти мысли? Мои ли это мысли? Я не хочу и не намерен об этом думать. Как можно говорить, что это мои мысли? Если они не мои, то кто посылает мне столько беспорядочных, осквернённых и подавляющих мыслей? Если не злые духи, то кто?»


ЗАБЫВЧИВОСТЬ

Вследствие нападения злых духов многие верующие теряют первоначальную силу памяти и часто страдают от забывчивости. Забываются слова, сказанные минуту назад, забывается работа, сделанная час назад, к концу дня забывается то, что было написано в начале, забываются обещания, данные только что. Человек словно лишился разума, в нём ничего не задерживается. Он может думать, что его память хуже, чем память других людей. Он не понимает, что это последствия вмешательства злых духов в деятельность его разума. В таком состоянии верующий постоянно что-то записывает, чтобы не забыть, и становится рабом своей записной книжки. Он становится зависимым от напоминаний, без них ему трудно жить. Мы не говорим, что разум верующего должен запоминать всё. Разумеется, многое забывается с течением лет, и даже недавние события, если они не производят на нас впечатления, могут не оставить глубокого следа в памяти. Мы не говорим, что верующие должны запоминать всё. Однако помимо вышеуказанных случаев есть и другие, когда событие произошло совсем недавно и верующий обратил на него своё внимание. Если ему дать немного времени и подходящие условия, он должен это вспомнить. Однако часто у него не остаётся и тени воспоминания, он не может ничего вспомнить. Это неестественно, это результат нападения злых духов. Например, если мы забываем то, что произошло совсем недавно и на что мы обратили своё внимание, это неестественно. Бывает забывчивость естественная, а бывает неестественная. Любая неестественная забывчивость вызвана нападением злых духов. Злые духи в нужное время умело воздействуют на части нашей нервной системы и заставляют нас забыть то, что мы должны были запомнить. Бесчисленное количество верующих испытывает значительные затруднения в результате такой работы злых духов. Многим делам был нанесён существенный ущерб вследствие этого. Из-за этого возникает так много неприятностей. Человек, испытывающий подобное, лишается доверия других людей и возможности быть полезным. Однако он так и не понимает, что такие провалы в памяти являются следствием работы злых духов в его разуме. 

Иногда память верующего кажется хорошей, не поражённой никакой болезнью. Но время от времени у него случаются внезапные провалы в памяти. В самые ответственные моменты, когда его разум должен работать очень хорошо, он внезапно запутывается в чём-то и ничего не может запомнить. В результате верующий оказывается в безвыходном положении. Такой внезапный провал в работе памяти может показаться ему очень странным. Он может подумать, что он стал жертвой минутного помутнения рассудка и что это продлится недолго, он не понимает, что это является следствием нападения злых духов на его разум. 


РАССЕЯННОСТЬ

Часто злые духи лишают разум верующего способности сосредоточивать внимание. У разных людей внимание разное. Но из опыта многих верующих видно, что разница в способности сосредоточиваться зачастую объясняется работой злых духов. Многие верующие совершенно не способны сосредоточиться. У некоторых это получается чуть лучше. Но если они попытаются сосредоточить своё внимание на чём-то одном в течение нескольких минут, они обнаружат, что их мысли разбегаются. Это становится особенно очевидно, когда верующие молятся, читают Писания или слушают сообщения. Многие верующие чувствуют, что их разум постоянно блуждает. Хотя они принимают решение сосредоточиться, на практике у них ничего не выходит. Они пытаются остановить скачущие мысли при помощи воли, и на какое-то время это помогает, но ненадолго. Иногда верующие оказываются совершенно не способными управлять собой. Всё это — дела злых духов. Но это происходит потому, что верующие оставили для них какое-то основание в своём разуме. Как жаль, что верующие так растрачивают свой умственный потенциал. В результате они не способны ничего совершить. Человеку вредит пустая трата как физической, так и умственной энергии. Верующие сегодня тратят много времени, не добиваясь никакого результата, потому что злые духи нападают на их разум и лишают их способности сосредоточиться.

Из-за нападения злых духов на их разум верующие часто страдают от рассеянности. Сначала разум работает хорошо. Вдруг он опустошается, и мысли человека разбегаются в разные стороны. Человек не отдаёт себе отчета в том, что он делает или какую книгу читает. Он может подумать, что его разум занят чем-то другим. Однако необходимо понять, что такие мысли порождены не волей самого человека. Бесчисленное число верующих внезапно перестают слышать то, что говорят другие как на собраниях, так и в повседневной жизни. Это работа злых духов, которые пытаются помешать верующим услышать то, что им полезно. В такие моменты злые духи могут либо остановить работу разума, либо заставить его думать о чём-то другом. 

Когда злые духи нападают на разум верующего, ему становится очень трудно слушать других. Иногда он упускает несколько предложений или слов. Ему приходится долго морщить лоб, чтобы услышать и понять, что говорит другой человек. Он или не понимает совершенно ясные слова собеседника, или неправильно понимает излагаемое учение. Всё это является результатом вмешательства злых духов в работу разума верующего, которые вкладывают в него множество предрассудков или истолковывают верующему значение слов. Верующий одновременно слышит слова людей и слова бесов. В результате он либо ничего не слышит, либо неправильно понимает то, что слышит. Вследствие такой работы злых духов многие верующие теряют желание или способность слушать других. Им хочется прервать собеседника, не дослушав его до конца. Это происходит потому, что злые духи дают человеку много мыслей, заставляя его слушать, а затем говорить то, что было в него вложено. В такой момент верующий слышит одновременно два голоса: один снаружи, другой изнутри. Он слышит идеи духов изнутри и слова человека снаружи. Поскольку голоса внутри ближе, чем голоса снаружи, уши верующего, кажется, не способны слышать то, что говорится снаружи. То, что обычно называют «рассеянностью», происходит вследствие того, что злые духи захватывают сердце. Как часто верующим кажется, что они немного «рассеянны», когда на самом деле их сердца захвачены злыми духами. Если верующие не освободятся от работы злых духов в разуме, они не смогут сосредоточиться ни на чём.

Поскольку злые духи вмешиваются в работу человеческого разума, верующие часто трясут головой, пытаясь отделаться от нежелательных мыслей. Когда они что-то говорят, им приходится говорить громко, чтобы их собственный разум услышал это и в нём что-то отложилось. Когда они думают, им также приходится громко произносить свои мысли. Иначе их запутанный разум не способен ничего понять. Когда они читают, им приходится читать громко. Иначе они не понимают, что они читают. Всё это результат вмешательства злых духов в работу разума. Верующие не могут сосредоточиться, и им приходится делать всё это для того, чтобы в разуме что-то отложилось и чтобы они могли что-нибудь узнать.


БЕЗДЕЙСТВИЕ

Злые духи также стараются лишить верующего способности думать. Если разум верующих долгое время подвергается нападениям злых духов и если злым духам удаётся получить в разуме прочное основание, многие верующие теряют способность думать. В таком случае разум верующих оказывается почти полностью в руках злых духов, и верующие не могут более принимать решений. Тогда верующие утрачивают способность думать. Они хотят думать, но у них нет сил породить какие-либо мысли в своём разуме. В их разуме уже присутствует поток мыслей. Они не в силах остановить эти мысли и внести свои собственные мысли. Поток оказывается слишком сильным, и им не удаётся вставить свои мысли. Иногда в их разуме находится место для того, о чём они хотят думать, но им очень трудно развивать такие мысли. Слишком много голосов уже говорят внутри, всё время занято, и их собственные мысли вытесняются без их согласия. Мы знаем, что, если человек хочет думать, ему необходимо задействовать свою память, воображение и логику. Если верующий потеряет свою власть над ними, он лишится способности думать. Он ничего не способен создавать. Он не способен рассуждать логически. Он не способен вспоминать. Он не способен сравнивать. Он не способен принимать решения и понимать. Другими словами, он не способен думать.

Испытав нападение злых духов в этой области своего разума, верующий чувствует, что его разум скован и он не может ни о чём думать. Он чувствует, что ему чего-то не хватает, его голова идёт кругом, по этой причине он не может сам ничего придумать. Когда умственные способности человека скованны, он будет склонен всё преувеличивать. В его глазах кучка земли будет выглядеть огромной горой. Все дела кажутся неосуществимыми — более трудными, чем восхождение на небо. Человек начинает особенно бояться того, что требует работы разума. Также ему не нравится говорить с людьми, потому что это слишком трудно. Просить такого человека усердно работать каждый день — это всё равно, что просить его пожертвовать своей жизнью. Его словно держит невидимая цепь, о которой никто не знает. Человек крайне недоволен таким порабощением, и часто у него возникает желание сопротивляться. Но он не может освободиться, потому что его разум связан злыми духами и он уже не способен думать.

Поэтому верующему ничего не остаётся, как выглядеть постоянно мечтающим. Время тратится напрасно; день за днём верующий живёт без мыслей, воображения, рассуждений, понимания и даже самого разума. Если разум испытал такое нападение, это сказывается и на воле, потому что разум — это свет воли. В таком состоянии верующий живёт по воле обстоятельств, он не способен сделать свой выбор. При этом он крайне неудовлетворён, не имеет мира, не имеет сил, чтобы бороться против гнёта и победить. Кажется, куда бы он ни пошёл, он наталкивается на невидимое препятствие. У него может быть много дел, но как только он берётся за что-то, в его разуме возникает внезапное ощущение, которое не даёт ему двигаться дальше. Всё, что он делает, представляется невыполнимым, его жизнь кажется невыносимо трудной, и ничто не может его удовлетворить.

Такое бездействие верующего отличается от обычного бездействия. Если разум верующего просто «бездействует», он может начать действовать, когда верующий этого захочет. Однако если разум не может стать «активным», это значит, что он не может действовать даже тогда, когда верующий этого хочет. Он не может думать! Кажется, что-то овладело его головой и подавляет его. Это симптом интенсивной работы злых духов.

Многие верующие, которые часто тревожатся и беспокоятся, страдают от этой болезни. Если мы посмотрим на их обстоятельства и положение, мы увидим, что у них всё хорошо и они должны быть счастливыми и довольными. Однако они полны беспокойств и тревожных мыслей. Если вы спросите их о причинах этого, они не смогут привести ни одной причины. Но если их попросить отбросить эти мысли, у них это не получится. Они сами не могут объяснить, что с ними происходит. Кажется, что они упали в грязную канаву и не могут выбраться. Кажется, что они привыкли постоянно беспокоиться и не имеют больше сил, чтобы выбраться из этого состояния. Это работа злых духов. Если беспокойство естественное, оно должно быть чем-то вызвано, должна быть веская причина. Всякое беспокойство, у которого нет причины или объяснения, приходит от злых духов. Верующий оказывается в таком состоянии, потому что однажды он принял мысли от злых духов и теперь не может от них освободиться. Его разум впал в глубоко пассивное состояние и больше не может действовать. Он постоянно чувствует себя скованным и тяжело обременённым. Кажется, он не видит солнца и не знает истины; создаётся впечатление, что он не в состоянии использовать свой рассудок. Злые духи запирают своего пленника и постоянно держат его в одурманенном состоянии. Им нравится, когда люди страдают. Они поступают так с каждым человеком, попавшим им в руки. 


НЕПОСТОЯНСТВО

Когда разум верующего попадает под контроль злых духов, его мысли становятся крайне непостоянными, так как совсем немногие из них порождены им самим. Большинство мыслей в его разуме порождаются злыми духами. Им очень легко внушить верующему сначала одну мысль, затем другую, совершенно противоположную. Следуя таким мыслям, верующий становится весьма изменчивым. Люди, работающие или живущие с таким человеком, могут подумать, что это проявления его непостоянного характера. На самом же деле его мысли и суждения постоянно меняются злыми духами. Мы часто встречаемся с верующими, которые сначала говорят: «Я могу», а минуту спустя: «Я не могу». Утром верующий говорит: «Я хочу», днём: «Я не хочу». Это происходит потому, что злые духи сначала вкладывают в разум верующего мысль о том, что он «может». Тогда верующий начинает думать, что он действительно может. Однако спустя какое-то время злые духи вкладывают в его разум мысль о том, что он «не может». Тогда верующий начинает думать, что он не может, и берёт назад сказанное им слово. Часто, когда во время разговора тон человека резко меняется, мы можем различить работу злых духов в его разуме. Верующий, возможно, ненавидит такую изменчивую жизнь, но он уже не принадлежит себе и не может сделаться более постоянным. Одновременно, если верующий не поступает согласно введённым в него мыслям, злые духи под видом голоса его совести станут обвинять его в том, что он не следует Божьему водительству. Когда верующий пытается избежать таких обвинений, ему ничего не остаётся, кроме как постоянно менять свои решения перед людьми. Часто именно это становится причиной непоследовательности в работе. Когда верующий прислушивается к идеям злых духов в своём разуме, он неожиданно берётся за какую-то работу, а когда злые духи меняют идеи, работа верующего также меняется. Злые духи заставляют верующего думать не вовремя. Они могут разбудить верующего среди ночи и сказать, что ему надлежит делать. Если верующий не сделает этого, они станут обвинять его. Или разбудив верующего среди ночи, они могут сказать ему, что он должен сменить направление работы, и заставить его принять серьёзное решение в то время, когда его мысли наиболее спутаны. Если мы изучим, откуда это приходит, мы увидим, что очень часто резкие перемены являются результатом работы злых духов в разуме человека.

БОЛТЛИВОСТЬ

Верующим, в чьём разуме работают злые духи, иногда не нравится разговаривать с людьми, потому что они не находят в себе сил слушать. Мысли в их голове подобны крепчающим ветрам и сгущающимся облакам, с которыми не могут совладать слова других людей. Но при этом такие верующие бывают крайне болтливыми. Так как их разум наполнен «мыслями», их уста не могут не наполниться словами. Разум, не способный слушать других и желающий только, чтобы другие слушали его, — это зачастую больной разум. Многие верующие, кажется, имеют природную склонность к болтовне и сплетням. На самом деле они, скорее всего, являются машиной в руках злых духов. Многие верующие похожи на «говорящие машины» злых духов!

Когда верующие болтают, шутят, клевещут за спиной других, они, кажется, не имеют власти над своим языком. В своём сердце они ясно видят, что говорят то, чего сами не понимают. Даже если они понимают, о чём говорят, часто они не могут остановиться и прекратить говорить ненужные слова. Кажется, как только в их разуме возникает мысль, ей обязательно нужно сразу же выйти в виде слов через их уста, не дожидаясь какого-либо размышления. Мысли бушуют, как волны, и принуждают верующих говорить против их воли. Их язык уже не подчиняется разуму или воле. Они произносят много слов, которые не обдумал разум и на которые не дала согласия воля. Иногда человек говорит то, что совершенно противоречит его побуждениям и воле. Он задумывается о том, почему он это сказал, только тогда, когда ему напоминают о его поступках. Это происходит вследствие пассивности разума. Через пассивный разум злые духи могут использовать язык человека. Вначале злые духи лишь примешивают свои мысли к мыслям человека. Затем они сами примешиваются к словам человека. В таком состоянии человек не способен понимать мысли других людей или что-либо запоминать.

Верующий должен следить за тем, чтобы все его слова сначала проходили через его разум. Все слова, которые не проходят через мыслительный процесс, приходят от злых духов.


УПРЯМСТВО

Если разум верующего стал пассивным и был захвачен злыми духами, верующий, приняв какое-то решение, не станет слушать объяснения или аргументы других. Если другие люди попытаются что-то ему объяснить, он подумает, что они посягают на его свободу. Более того, в его глазах человек, говорящий с ним, представляется глупым и неспособным понять то, что понимает он. Его мысли могут быть совершенно неверными, однако он считает, что у него есть необъяснимые причины так думать. Поскольку его разум стал совершенно пассивным, он разучился использовать свой рассудок, чтобы делать выводы, сравнивать или судить. Вместо этого он без разбора принимает каждую мысль, вложенную в него злыми духами, и считает такие мысли великолепными. Он может также слышать сверхъестественные голоса и считать их Божьей волей. Он считает то, что такие голоса говорят ему, законом, и никто не может заставить его с помощью рассудка проверить источник этих голосов. Прислушавшись к таким мыслям, голосам или учениям, верующий начинает думать, что он не может ошибаться, что он всегда прав. Он не захочет ничего проверять, испытывать, обдумывать или пересматривать. Он станет совершенно закрытым и упрямым и не захочет ничего знать. Ни его собственный рассудок и совесть, ни объяснения и теории других людей не смогут переубедить его. Если он решает, что его ведёт Бог, его мозг словно оказывается крепко запечатанным и не может ничего изменить. Поскольку верующий не прибегает к помощи своего рассудка, он, сам того не понимая, становится открытым для любого обмана злых духов. Даже не слишком проницательные люди видят, что он в опасности, однако он сам совершенно доволен. Если человек испытал на себе такую работу злых духов, его очень трудно восстановить.

ВЫРАЖЕНИЕ ГЛАЗ

Пассивность разума и нападения злых духов можно очень легко различить по глазам человека, потому что ни одна другая часть его существа не выражает его разум лучше глаз. Если разум верующего пассивен, он может читать книгу своими глазами, однако при этом ничего не попадает в его разум и ничего не задерживается в его памяти. Когда он говорит с людьми, его глаза блуждают из стороны в сторону, смотрят то вверх, то вниз, резко перескакивают с одного предмета на другой. Иногда это выглядит очень грубо. Кажется, человек не может смотреть в глаза своего собеседника. В других случаях он может неподвижно смотреть на собеседника, как будто какая-то неведомая сила не даёт ему отвести глаза.

Такой взгляд бывает очень опасен, потому что таким образом злые духи приводят верующего в состояние медиума. На многих собраниях верующие долго смотрят в лицо проповедующего, не сводя с него глаз, при этом они не слышат его слов, но позволяют злым духам вложить в них множество мыслей и видений.

Что касается наших глаз, мы должны обратить внимание на то, следует ли направление нашего взгляда сознанию нашего разума или же глаза смотрят куда-то без указания воли. Когда наш разум пассивен, наши глаза могут легко помрачиться и увидеть нечто странное, что их не просили видеть. В то же время они не в силах сосредоточиться на том, что им нужно видеть.

ЗАКЛЮЧЕНИЕ

Итак, мы видим, что нападения злых духов на разум верующих могут сопровождаться самыми разными проявлениями, однако принцип у них один: лишить человека власти над собой. С самого начала по предписанию Бога все части человека (включая разум) должны полностью находиться в его власти. Однако вследствие того, что верующий невольно даёт основание злым духам, они могут захватить его разум и действовать независимо, не считаясь с его волей. Поэтому, если верующий замечает в разуме какую-то деятельность, не зависимую от воли, он должен знать, что на него напали злые духи.

Всякий человек, который не может быть активным или спокойным, когда это требуется, который не может собой управлять и полон запутанных мыслей, который трудится безрезультатно, который не может работать днём, а ночью видит много снов, который беспокоен, истеричен и нерешителен, который не может быть бодрствующим, сосредоточенным и проницательным, который не может ничего запомнить, который полон необъяснимых страхов, который раздражён и сбит с толку — это человек, страдающий от работы злых духов, от того, что человеку знать не дано.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

ПУТЬ К ОСВОБОЖДЕНИЮ

 Если разум верующего попал в состояние, описанное в предыдущей главе, он должен искать путь к освобождению. В предыдущей главе мы смогли лишь кратко описать это явление; мы не можем рассмотреть состояние каждого. Поскольку степень пассивности бывает разная, злые духи нападают с разной силой, следовательно, степень страдания разума тоже бывает разная. Но если верующий видит, что состояние его разума соответствует одному из тех, что были описаны в предыдущей главе, он должен быть настороже. Возможно, он дал основание злым духам, и теперь они нападают на него. При таком положении дел ему следует искать путь к освобождению.

Прочитав предыдущую главу, многие верующие могут недоумевать, почему они не обращали внимания на пытку в своем разуме. Разве неудивительно, что верующий не знает, до какого состояния дошёл его разум? Он знает так много о других вещах, однако о своём разуме он не знает ничего. Он испытывал великие мучения, но он не обращал на них внимания. Для того чтобы понять своё состояние, ему необходимо, чтобы кто-то напомнил ему об этом. Почему он не задумывался об этом раньше? Разве это не указывает на то, что у злых духов особые отношения с нашим разумом и что знание нашего разума предельно поверхностное? Всякий, кто пострадал от злых духов, должен ответить на этот вопрос.

КОВАРСТВО ЗЛЫХ ДУХОВ

Когда глаза верующего открываются и он начинает видеть своё истинное состояние, он, естественно, желает найти путь к освобождению. Однако лживые злые духи не снизойдут до того, чтобы отпустить своих пленников просто так. Они сделают всё, чтобы помешать верующему освободиться. Чтобы успокоить верующего, они прибегнут к помощи лжи.

Злые духи скажут верующему: «Твои внезапные и хорошие мысли — от Бога… эти неожиданные откровения — плоды твоей духовности… плохая память — это результат физического недуга… твоя забывчивость совершенно естественна… чрезмерная чувствительность — это черта характера… плохая память — явление наследственное… бессонница — это болезнь… ты устал… ты не способен думать, потому что ты слишком много работал… ты не можешь перестать думать ночью, потому что твой разум слишком много работает в течение дня… нечистые мысли приходят из-за совершённых тобой грехов… ты не можешь слушать других из-за сложившихся обстоятельств… ты ни в чём не виноват, во всём виноваты другие». Помимо этих оправданий злые духи прибегают к бесчисленному множеству других. Если верующий не знает о том, что на него действительно нападают, что его состояние действительно отклонилось от нормы, злые духи используют эти и подобные им оправдания, чтобы замаскировать приобретённое ими основание. Верующий и не подозревает, что подлинная причина — его пассивность: его разум стал пустым и был захвачен злыми духами. Эти болезни являются результатом работы злых духов. Конечно, мы признаём, что к таким оправданиям могут быть примешаны и естественные причины. Однако из опыта многих верующих видно, что злые духи чрезвычайно коварны. Они могут работать под прикрытием естественных причин и внушать верующим, что их деятельность связана только с естественными причинами, вызванными такими вещами, как предрасположенность, физическое тело, обстановка и т. д.; вследствие этого верующие забывают о способности злых духов примешивать свою работу к этим причинам. Злые духи любят прикрывать свою работу незначительными естественными причинами. Однако несомненно одно: если причина естественна, то с её устранением должно произойти восстановление первоначального состояния человека. Если же к ней (из-за злых духов) примешана сверхъестественная причина, состояние человека не будет восстановлено даже после того, как естественная причина устранена. Все случаи, при которых состояние человека не восстанавливается после устранения естественных причин, вызваны тем, что к естественным причинам примешаны сверхъестественные. Например, если вы страдаете от бессонницы, злые духи могут предложить вам такое оправдание этому: «Ты слишком много работал, ты перенапряг свой разум. Поэтому сейчас ты болен». Если вы поверите их словам, вы перестанете работать и станете отдыхать, стараясь вообще не использовать свой разум. Однако даже во время сна через вашу голову по-прежнему будут проходить тысячи мыслей. Из этого видно, что ваше заболевание вызвано не только естественными причинами, потому что даже после устранения этих причин симптомы остаются. В таком случае можно говорить о том, что к естественным причинам примешаны сверхъестественные. Если вы не попытаетесь справиться со сверхъестественными причинами, то, сколько бы вы ни устраняли естественные причины, никакое лечение не поможет.


Поэтому самое важное, что верующие должны сделать, — это изучить, откуда пришли эти оправдания. Злые духи способны внушить человеку мысль о том, что их работа вызвана естественными причинами. Они часто заставляют его думать, что во всём виноват он сам. Так им удаётся скрыть свою работу, не дать ему обнаружить её. Когда у верующего появляются такие оправдывающие мысли, он должен изучить все рассуждения. Верующий должен выявить источник и изучить причину нынешнего состояния своего разума. Иначе, если он ошибётся, приняв сверхъестественное за естественное, злые духи получат ещё больше основания для работы. Всякое мнение верующего о своём состоянии должно быть подтверждено. Иначе до того, как он вернёт отданное злым духам основание, они получат новое. Если иногда верующий не может думать, он должен выяснить, почему это происходит. Такой же вопрос надо задавать и в тех случаях, когда верующий полон мыслей.

Больше всего следует остерегаться случаев, когда злые духи заставляют верующего работать на них, чтобы скрыть свою работу в нём! Это возможно, потому что некоторые верующие испытывали на себе работу злых духов на протяжении довольно долгого времени. Верующий часто помогает злым духам скрыть причину, по которой на него нападают. Он не допускает того, чтобы причина была выявлена или чтобы было доказано, что это работа злых духов! Из-за этого, хотя верующий и понимает, что с ним что-то не так, он становится сообщником злых духов и помогает им сохранить захваченное основание.

В такие моменты злые духи подключают к своей работе плоть верующего. (Воистину, плоть всегда является соработником дьявола!) Они внушат верующему, что он может помешать дьяволу захватить его разум. Верующий соглашается на это, пытаясь спасти своё лицо или же по какой-нибудь другой причине. Самодовольство, нежелание анализировать и отказ оставить свои прошлые «духовные» переживания является серьёзным препятствием на пути к освобождению. Верующий говорит: «Я не нуждаюсь в освобождении, поэтому я не хочу освобождения. Я уже одержал победу благодаря Христу. Христос уже победил Сатану, поэтому я могу не обращать на него внимания. Пусть Бог покончит с ним. Я же буду смотреть только на Христа. Я не хочу ничего знать о Сатане! Мы должны благовествовать, а о Сатане и думать нечего»! Такой человек может сказать много подобных слов. Если кто-нибудь откроет ему эту истину, он может ответить: «Если дело обстоит действительно так, пожалуйста, сражайся за меня и молись за меня». Такой ответ необязательно неискренний, но даже если он искренний, человек пытается идти по пути наименьшего сопротивления и перекладывает работу по своему освобождению на плечи других. Пусть он знает, что ему не нравится слушать о дьяволе и его делах потому, что дьявол уже работает в его разуме. Он боится, что, если это будет раскрыто, ему придётся приложить немало усилий, чтобы покончить с этим. Действительно ли он знает о дьяволе всё, что ему необходимо знать? Благовестие не только спасает и освобождает людей от греха, но также освобождает их от Сатаны. Почему, благовествуя, мы не можем говорить о дьяволе? Не похоже ли это на тех, кто совершает грех и боится, когда другие заводят речь об этом грехе? Человек попадает во власть дьявола и боится, когда другие говорят ему о дьяволе. Для обычного человека такой разговор не имеет смысла. Но у того, чей разум захвачен дьяволом, есть все причины бояться. На самом деле, когда верующий говорит такие слова, в глубине своего сердца он боится, что его реальное состояние будет выявлено. Он захвачен дьяволом, он не знает, что делать, и поэтому говорит такие слова. Он хочет скрыть себя и тем самым утешиться.


Когда верующий получает свет и начинает стремиться к свободе, злые духи обрушивают на его разум поток обвинений. Они говорят ему, что он совершил множество ошибок. Они осуждают, обвиняют и упрекают верующего. Из-за этого верующий отвлекается и уже не может идти вперёд, чтобы отнять у злых духов отданное им основание. Злые духи знают, что верующий уже был озарён и что им не удастся снова обмануть его. Поэтому они начинают обвинять его, говоря: «Ты не прав, ты не прав». В такой момент верующему кажется, что он свалился в яму греха и не может выбраться. Однако если верующий увидит, что это ложь дьявола, и всем своим сердцем отвергнет это, он победит.

Опыт научил нас одному: когда верующий поймёт своё реальное состояние, узнает тот факт, что он потерял власть над своим разумом, и захочет бороться, чтобы снова обрести эту власть, злые духи начнут внутри него последнее наступление и причинят ему мучения, во много раз более тяжёлые, чем те, что он испытывал ранее. В такой момент злые духи как всегда прибегнут к помощи лжи. Они скажут верующему, что он уже не может освободиться, что он уже погрузился в слишком глубокую пассивность, что Бог не желает больше оказывать милость, что лучше ему не сопротивляться и оставить всё как есть и что день его освобождения никогда не настанет. Зачем же тогда бороться и причинять себе ненужные страдания? Верующий должен знать, что он живёт не милостью злых духов! Он должен обрести свободу пусть даже ценой своей жизни. Человек не может быть пассивным настолько, чтобы не иметь возможности обрести свободу. Бог всегда за него, и он может освободиться.

Когда верующий поймёт своё реальное состояние, когда он узнает, что его разум так полностью и не освободился от уз сил тьмы, и когда он узнает, что ему необходимо сражаться против злых духов и сокрушить их твердыни, он увидит, что его оружие в этой войне должно быть духовным. Всё, относящееся к плоти, будет бесполезным. Он увидит, что недостаточно просто принять твёрдое решение и что методы тренировки разума или памяти не могут освободить его. Поскольку его разум был скован сверхъестественными силами, плотское оружие не может изгнать или уничтожить их. Часто верующий понимает, до какой степени силы тьмы захватили его разум, только тогда, когда он всем своим сердцем желает понять духовную истину, а не мнения об истине в своём разуме, и готов сражаться против злых духов, чтобы вернуть отданное им основание. Тогда злые духи поднимутся, чтобы удержать захваченное ими основание, а верующий увидит, насколько запутанным, пассивным и медлительным стал его разум и что он совершенно не поддаётся контролю со стороны верующего. Он также увидит, что при помощи его разума злые духи используют много средств, чтобы терзать его и не позволять ему предпринимать что-либо для возвращения отданного им основания. Он увидит, что его разум действительно является твердыней врага и что он никогда не имел над ним полной власти. В этот момент он также увидит, какие методы использовал враг, чтобы помешать ему понять истину, которую его разум хотел знать, потому что он помнит маловажные вещи, но не может понять или запомнить истину. Он может почувствовать, что разум противится истине, на что он ранее давал своё согласие.

Теперь пришло время начать сражение за свободу разума. Желает ли верующий навсегда остаться твердыней Сатаны? Кто должен решать эту проблему? Бог? Это должен делать не Бог, а человек. Верующий должен принять решение, посвятит он себя полностью Богу или одолжит свой разум Сатане в качестве основания. Позволит ли он силам тьмы использовать свой разум? Смогут ли мысли, вышедшие из бездны, протекать через эту часть спасённого человека? Позволит ли он наполнять свой разум адским огнём? Позволит ли он силам тьмы использовать свой разум, чтобы распространять их учения? Позволит ли он им использовать свой разум, чтобы злословить Бога? Позволит ли он им установить свой контроль над его разумом и иметь к нему свободный доступ? Позволит ли он им противиться Божьей истине посредством его разума? Позволит ли он мучить себя посредством своего разума? Верующий должен сам сделать выбор! Вопрос состоит в том, желает ли верующий навсегда остаться марионеткой злых духов. Верующий должен сделать свой выбор, иначе он никогда не обретёт свободу. Это не значит, что верующий может быть в чём-то уверен. Это лишь значит, что верующий действительно решает противостоять нападениям злых духов.


ВЕРНУТЬ ОСНОВАНИЕ

Мы уже говорили, что злые духи могут работать в разуме верующего, потому что он дал им основание. Мы также говорили о том, что является этим основанием. В общих чертах мы можем выделить шесть аспектов. Эти шесть аспектов можно приблизительно разбить на три основные группы: 1) необновлённый разум, 2) принятие лжи злых духов (вера в эту ложь) и 3) состояние пассивности. Верующий должен внимательно изучить, какое именно основание он дал злым духам и что привело его к такому состоянию. Необновлённый разум? Принятие лжи злых духов? Пассивный разум? Или сочетание всех трёх оснований? Согласно нашему опыту, многие верующие дают злым духам все три основания. Определив, какое основание или какие основания были отданы злым духам, верующий должен вернуть их. Единственный путь получить свободу — это вернуть отданное злым духам основание. Верующий оказался в таком состоянии потому, что отдал какое-то основание злым духам, поэтому, если он отнимет у них это основание, он будет свободен. Необновлённый разум должен быть обновлён. Ложь, принятая от злых духов, должна быть выявлена и отвергнута. Пассивность должна смениться активностью самоуправления. Теперь мы хотим рассмотреть способы возвращения этих трёх видов оснований по отдельности.

Обновлять разум

Бог хочет, чтобы разум Его детей изменился не только в момент их покаяния, но чтобы он был обновлён полностью и стал подобным прозрачному кристаллу. Библия даёт такое повеление, потому что верующий не сразу освобождается от плотского разума, используя который могут работать злые духи. Сначала разум верующего может быть узким, неспособным проявлять терпимость к другим людям, он может быть глупым, неспособным понимать глубокие учения, или он может быть невежественным, неспособным к важной работе. Однако позже он может впасть в более глубокие грехи, потому что «разум, обращённый к плоти, есть вражда против Бога» (Рим. 8:7). Узнав учение в Рим. 6, многие верующие думают, что они совершенно свободны от плотского разума. Они не знают, что действенность креста должна быть применена к каждой части человека по отдельности. Считая себя «мёртвыми для греха» (ст. 11), верующие не должны позволять греху «царствовать в их смертном теле» (ст. 12). Подобным образом после того как их разум преобразован, они должны пленять «всякую мысль к послушанию Христу» (2 Кор. 10:5). Разум должен быть полностью обновлён, потому что, как бы мало ни оставалось от плотского разума, это всё равно вражда с Богом.

Если мы желаем, чтобы наш разум был обновлён, мы должны приходить к кресту, потому что здесь мы можем получить обновление. Это ясно показано в Эф. 4. В стихах 17 и 18 апостол говорит о помрачении плотского разума. В стихах 22 и 23 он говорит о пути к обновлению: «Снять с себя — что касается вашего прежнего образа жизни — старого человека, истлевающего согласно вожделениям обмана, и обновляться в духе вашего разума». Мы знаем, что наш старый человек был распят с Господом (Рим. 6:6), но в этих стихах говорится о том, что для обновления нашего разума мы должны «снять с себя». Из этого мы видим, что обновление разума происходит посредством креста. Верующие должны знать, что наш старый разум является частью нашего старого человека, которого, согласно Божьему желанию, мы должны полностью снять с себя. Спасение, совершённое Богом на кресте, не только даёт нам новую жизнь. Бог также желает обновить все функции нашей души. Спасение в глубинах нашего существа должно «совершаться» постепенно (Флп. 2:12). Верующим сегодня недостает знания о том, что их разум должен быть спасён (Эф. 6:17). Они считают спасение чем-то общим, смутным. Они не понимают, что Бог желает спасти всё наше существо, для того чтобы обновить все наши части и чтобы они стали совершенно пригодными для Него. Разум является одной из наших частей. Бог хочет, чтобы христианин верил в то, что крест распял его старого человека. Он должен решительно признать Божий суд над его старым человеком и, используя свою волю, отвергать, снимать с себя, поведение своего старого человека, которое включает в себя его старый образ мышления. Верующий должен быть готов пойти на крест и оставить свой старый разум, свой старый образ мышления и свои старые рассуждения; он должен верить, что Бог даст ему новые. Братья, всё это необходимо решительно снять с себя. Обновление разума — это работа Бога, от вас же требуется снять с себя и отставить старый разум (отказаться от него). Если вы сделаете всё необходимое со своей стороны, Бог исполнит всё — со Своей. Если вы решительно сняли с себя старого человека, вы должны твёрдо верить, что Бог обновит вас, хотя вы, возможно, ещё не знаете способа обновления.


Великое множество верующих никогда не расстаются со своим старым образом мышления. Они были спасены и обрели новую жизнь, однако их рассуждения, образ мышления и предрассудки ничуть не изменились. Они лишь принимают внешний вид, соответствующий христианству! Они по-прежнему прибегают к помощи старого разума, логики, образа мышления и своих предрассудков, чтобы изучать, принимать и проповедовать духовную истину. Неудивительно, что они совершают так много ошибок и вызывают так много споров в церкви. Как Бог не любит, когда человек делает Его работу своими силами, так же Он не любит, когда человек размышляет над Его истиной своим разумом. Необновлённый разум духовно мёртв, и всё, что из него исходит, также мертво. Многие верующие хвалятся глубиной своих библейских знаний и превосходством богословских доктрин, но для тех, кто способен видеть, они мертвы.

Если верующий осознаёт старость своего разума и готов «снять его с себя» посредством креста, он должен каждый день отвергать плотские мысли на практике. В противном случае обновление невозможно. Бог желает обновить разум верующего, но верующий день за днём продолжает мыслить согласно плоти. В таких условиях работа Бога не будет успешной.

Верующий должен терпеливо и решительно исследовать каждую свою мысль в Божьем свете. Всё то, что не от Бога и что противоречит Божьей истине, должно быть «выжато» из разума и полностью оставлено. Необходимо оставить даже попытки понять Божью истину необновлённым разумом. Апостол говорит, что необновлённый разум полон «рассуждений» и самых разных представлений, которые восстают против знания Бога (2 Кор. 10:5). Эти рассуждения и представления мешают человеку обрести истинное знание Бога. Верующий должен прорваться через них. «Всякая мысль» должна быть пленена «к послушанию Христу». Верующий не может быть удовлетворён до тех пор, пока всякая мысль в его разуме не будет пленена к послушанию Христу. Апостол сказал «всякая мысль». Следовательно, верующий не может дать свободу ни одной мысли. Он должен исследовать всякую мысль и узнать, откуда эта мысль: 1) от его прошлого положения, 2) от оставленного им основания, 3) от нового основания, отданного злым духам, 4) или это надлежащая мысль. Верующий должен понять, почему его разум в смятении, откуда взялись предрассудки, бунтующие и гневные мысли. Например, почему я отвергаю некоторые истины, даже не пытаясь исследовать их? Почему я противостою некоторым людям на основании одних слухов? Есть ли у меня на это причины? Есть ли в моём разуме желание ненавидеть? Необходимо исследовать каждую мысль, чтобы те, что пришли от старого творения, были выявлены и удалены. Разумеется, это покажется чрезвычайно трудным тем, кто привык жить неразумно, поскольку их мысли необузданны и находятся под контролем силы тьмы. Но война есть война, и лёгкого пути на ней нет. Не сражаясь, мы не сможем прорваться через эти мысли, потому что разум является твердыней злых духов. Враг очень реален. Это подтверждается самим фактом войны. Если идёт война, значит существует враг. Можем ли мы быть беспечны перед лицом врага?


Отвергать ложь

Изучив себя в Божьем свете, верующий увидит, что в прошлом он слишком часто принимал ложь злых духов. В результате этого он оказался в своём настоящем состоянии. 1) В некоторых случаях он ошибочно понимал Божью истину, веря лжи злых духов, что привело к неправильным взглядам и поведению. Эти взгляды и поведение стимулируют работу злых духов. Например, верующий мог неправильно понять то, как Бог общается с человеком, и подумать, что Бог хочет вложить Свои мысли в человека непосредственно. Поэтому он пассивно ждал и принял то, что показалось ему мыслью Бога. Поступив так, он дал возможность злым духам успешно выдать свои мысли за Божьи и продолжать внушать ему подобные мысли. 2) В других случаях он поверил тому, что злые духи непосредственно говорили ему о его здоровье и других вещах, связанных с ним; как следствие, слова злых духов сказались на его теле и других вещах. Например, злые духи могут сказать верующему в его разуме, что с ним должно что-то случиться. Его воля не отвергает это, а иногда даже полностью с этим соглашается. Следовательно, то, о чём они говорили, действительно происходит в назначенное ими время.

Исследовав своё состояние, верующий увидит, что многие беспокойства, слабости, болезни и другие нежелательные ситуации, произошедшие в его жизни, были вызваны тем, что он прямо или косвенно принял ложь злых духов. В результате он оказался в своём нынешнем состоянии. Из-за того, что верующий либо просто поверил в ложь злых духов, либо, поверив их словам, что-то сделал, с ним на самом деле происходят разные подобные вещи, в которых он сомневался или которых он боялся. Чтобы обрести свободу, он должен знать, что такое Божий свет и что такое Божья истина. В прошлом верующий дал злым духам основание, приняв их ложь. Теперь он может отнять данное им основание и обрести свободу, отвергая их ложь. Только истина может победить ложь, так же как только свет может прогнать тьму. Поэтому верующий должен вникать во всю истину, связанную с ним самим, с Богом и злыми духами. Он должен платить чем-то, чтобы искать истину. Он должен молиться конкретно и просить Бога дать ему свет, чтобы он мог понять своё истинное состояние (истину), свой прошлый опыт, как он был обманут и какие страдания это ему причинило. Он должен изучить, откуда пришли страдания, которые он в данный момент испытывает в теле, в душе и в своём окружении. Он должен понять причину каждого страдания, которое на него обрушивается. Связаны ли его страдания с тем, что он поверил каким-то словам злых духов, или с его неправильным поведением, которое было вызвано их ложью. Он должен спокойно, с молитвой и с надеждой изучить свои страдания и определить их источник.

Больше всего злые духи ненавидят свет и истину, потому что они лишают их основания для работы. Однако прежде чем одно слово истины войдёт в разум верующего, вокруг него разгорается битва. Злые духи не хотят, чтобы верующий обнаружил, как много им удалось сделать. Не хотят они и того, чтобы верующий знал, какая именно ложь стала причиной каждого из аспектов его сегодняшнего состояния. Принцип их работы всегда таков: «…Чтобы не воссияло на них озарение» (2 Кор. 4:4). Поэтому верующий должен быть очень скрупулёзным и стремиться познать истину во всём. Значение понятия «истина» — это действительное положение вещей. Хотя сам верующий не может изгнать злых духов, он может решением своей воли встать на сторону истины и лишить злых духов основания для работы. По меньшей мере, он может провозгласить, что он хочет истины, хочет понять истину и хочет повиноваться истине. Он должен принять решение и молиться о том, чтобы отвергать всякую ложь злых духов, в каком бы виде она ни пришла: как мысль, как представление или как учение. Поступая так, верующий приготовит путь, по которому Святой Дух поведёт его помрачённый разум в свет Божьей истины. На собственном опыте верующий увидит, что на то, чтобы выявить одну ложь злых духов, может потребоваться несколько месяцев (или даже больше). Сначала верующий должен лишить злых духов всякого основания в своей воле, а затем постепенно избавляться от их лжи. Он не должен больше верить тому, чему он верил раньше, и должен постепенно вернуть потерянное основание. Он не должен больше верить тому, что говорят злые духи. Тогда они потеряют свою силу.


ЗНАТЬ НОРМАЛЬНОЕ СОСТОЯНИЕ

Если верующий вследствие своей пассивности и принятия лжи злых духов оказывается в жалком состоянии, ему необходимо знать своё «нормальное состояние». Эти два вида основания наряду с таким основанием, как необновлённый разум, попадая в руки злых духов, приводят к постепенному ухудшению всех аспектов состояния верующего. Его способность рассуждать, память, физическая сила и всё остальное заметно ослабевают. Осознав опасность, верующий может устремиться к освобождению. Но что значит освободиться? Освободиться — значит вернуться в исходное состояние. Но если верующий желает вернуться в исходное состояние, он должен знать, каково это «исходное» состояние. Ему необходимо знать, что существует нормальное исходное состояние, из которого он вышел, обманутый злыми духами. Он должен знать, каково его нормальное состояние. Он потерял своё нормальное состояние, скатившись до своего сегодняшнего состояния. Если этого не произошло, ему не нужно стремиться к восстановлению. Верующий должен посмотреть на то, отличается ли его состояние от прежнего и стало ли оно хуже, чем раньше. Он не должен оставаться в сегодняшнем состоянии, он должен стремиться к восстановлению до прежнего состояния. Он должен спросить себя: «Насколько моё сегодняшнее состояние хуже прежнего? Каким я был раньше? Что я должен сделать, чтобы вернуться в прежнее состояние?»

Прежнее состояние — это нормальное состояние. То место, с которого он скатился, и есть нормальное состояние. Если верующий не знает своего «происхождения», своего нормального состояния, он должен задать себе несколько вопросов: «Были ли мои мысли такими запутанными с момента моего рождения? Был ли я когда-либо в другом состоянии? Была ли моя память такой плохой с самого начала? Было ли время, когда я всё хорошо помнил? Всегда ли мне было трудно спать? Было ли время, когда я спал хорошо? Всегда ли перед моими глазами, как в кино, вставало множество картин? Было ли время, когда я мыслил более чётко? Всегда ли я был таким слабым? Был ли я когда-нибудь сильнее? Мог ли я когда-нибудь управлять собой? Был ли я когда-нибудь в лучшем состоянии?» Задав себе подобные вопросы, верующий узнает, утратил ли он своё нормальное состояние, стал ли он пассивным, подвергся ли он нападению злых духов.

Для того чтобы узнать своё нормальное состояние, верующий должен прежде всего признать и принять тот факт, что у него есть нормальное состояние. Хотя сегодня верующий находится в падшем состоянии, до этого у него был свой стандарт. Это его «исходный уровень». Теперь он должен стремиться к возвращению на этот уровень и к восстановлению. Нормальное состояние человека — это его надлежащее состояние. Если верующему трудно установить, каково его надлежащее состояние, он должен вспомнить то время в своей жизни, когда его дух или душа или тело были в «лучшей форме». Он должен вспомнить то время, когда его дух был наиболее сильным, когда его память и мысли были наиболее сильными и ясными и когда его тело было наиболее здоровым. Определив лучший период своей жизни, верующий должен принять своё состояние в течение этого периода за норму. Это стандарт. Верующий должен достичь по крайней мере этого стандарта. Он не должен довольствоваться жизнью ниже него. Он должен понимать, что, если однажды он был в таком состоянии, он, безусловно, может вернуться к нему сейчас, не говоря уже о том, что такое состояние может и не быть вершиной того, чего он может достичь. Поэтому ему следует настаивать на своём нормальном состоянии и не соглашаться снижать его уровень.

Если верующий «сдал», он поймёт это, сравнив своё сегодняшнее состояние с прежним. Человек, чей разум подвергся нападению злых духов, должен увидеть, что его память и мысли «сдали». Человеку, чьё тело подверглось нападению злых духов, нужно увидеть, что его силы «сдали». Если верующий понимает, что он потерял своё нормальное состояние, он должен при помощи своей воли отвергать своё сегодняшнее состояние и сопротивляться ему до тех пор, пока он не вернётся к нормальному состоянию. Однако злые духи, конечно, не будут спокойно наблюдать за тем, как происходит такое «сокрушение». Они скажут верующему: «Ты уже стар и твой разум не может быть таким же как в молодости. Человеческие способности с возрастом ухудшаются и ослабевают». А если вы молоды, то они скажут: «Ты родился слабым. Поэтому ты не можешь постоянно наслаждаться благословением сильного разума, как другие». Или они могут сказать: «Ты переработал. Вот почему ты дошёл до такого состояния». Иногда злые духи бывают более дерзкими и говорят верующему: «Такой ты и есть на самом деле. Другие могут быть лучше тебя, но это происходит лишь из-за различия в дарах». Так злые духи внушают верующему, что в его слабости нет ничего удивительного, это вполне естественно, очевидно и неизбежно. Если верующий не обманут и не пассивен, но совершенно свободен, у него могут быть основания, чтобы поверить этим словам (но не безоговорочно), однако их всё равно необходимо проверить. Если же верующий обманут и пассивен, то никакие ссылки на естественные причины не заслуживают доверия. Поскольку верующий спасён и однажды у него было лучшее состояние — духовно, душевно и физически, он не должен позволять власти тьмы связывать себя и удерживать на более низком уровне. Это ложь злых духов, которую верующий должен полностью отвергать.

Мы должны обратить внимание на тот факт, что существует принципиальное различие между слабостью разума, вызванной естественными причинами, и слабостью разума, вызванной тем, что в нём нашлось основание для злых духов. Если слабость является следствием естественного заболевания, то это должно сказаться на нервной системе человека. Если же слабость вызвана работой злых духов, то свойства органов не изменяются, просто органы перестают нормально функционировать. Разум человека не повреждается, он лишь становится пассивным и его деятельность приостанавливается. Когда злые духи будут изгнаны, разум вернётся к своему нормальному состоянию. Многие душевнобольные сначала страдают от естественных заболеваний, а затем злые духи используют эти заболевания, чтобы усугубить их состояние. Заболевания чисто психические, без работы злых духов, довольно легко поддаются лечению.


Избавиться от пассивности

Определив своё нормальное состояние, верующий должен приложить все усилия для того, чтобы сражаться за возвращение к нормальному состоянию. Он знает, что у него есть «исходный уровень», и он хочет быть восстановлен. Однако он должен знать, что злые духи будут оберегать захваченное ими основание, как цари оберегают свои земли. Он не может надеяться, что злые духи охотно отдадут захваченное ими основание. Если злых духов не поставить в безвыходное положение, они не сдадутся. Поэтому верующий должен понимать, что отдать основание злым духам очень просто, но для того чтобы вернуть его, потребуется немало усилий. Однако следует обратить внимание вот на что: как в любой стране есть законы и их предписания являются высшей властью, которую должен признавать каждый гражданин, так и в созданной Богом вселенной есть законы и их предписания являются высшей властью, которую должен признавать каждый злой дух. Поэтому нам необходимо понимать законы духовной сферы и поступать соответственно. Тогда злым духам придётся вернуть захваченное ими основание.

Самый важный закон в духовной сфере таков: чтобы сделать что-то с человеком, необходимо сначала получить согласие его воли. Когда верующий вследствие своего невежества принимает ложь злых духов, он позволяет им работать над собой. Для того чтобы вернуть потерянное основание, верующий должен решением своей воли отменить данное им разрешение и настоять на том, что он принадлежит себе и злые духи не имеют права использовать ни одну его часть. В такой битве злые духи не могут противостоять закону, им приходится отступить. Когда воля верующего пассивна, его разум также становится пассивным. Поэтому разум занимают злые духи. В такой момент верующий должен провозгласить, что, согласно Божьему закону, его разум принадлежит ему. Он должен принять решение использовать свой разум и не позволять внешним силам подстрекать, использовать его разум, вкладывать в него откровения и оказывать на него давление. Если верующий постоянно возвращает себе пассивные основания и использует свой разум, разум скоро вернётся в нормальное состояние. (Подробности такой битвы и того, как вернуть утраченное основание, будут разобраны в следующем разделе.)

В такой битве верующий должен использовать свой разум. Он должен изо всех сил стараться выполнять свою работу. Он должен сам проявлять инициативу и более не быть зависимым от других. По возможности, он должен сам принимать решения, а не ждать, пока другие люди или обстоятельства сделают это за него. Он не должен оглядываться назад или беспокоиться о будущем, он должен жить настоящим. Он должен идти вперёд, шаг за шагом, с молитвой и бдительностью. Он должен использовать свой разум и думать о том, что он делает, что он говорит и чем он является. Он должен оставить «костыли» и не использовать вместо своего разума мирские вещи и методы. Он должен использовать свой разум, чтобы думать, взвешивать, помнить и понимать. 

Поскольку разум верующего долго был пассивен, чтобы вернуться к свободе, требуется немало времени. До освобождения многие мысли в разуме верующего принадлежат не ему, а злым духам, обосновавшимся в его разуме. Поэтому в течение такого периода необходимо анализировать каждую мысль. Иначе, до того как верующий вернёт себе отданное злым духам основание, он, сам не зная того, даст им новое основание. Все обвинения или похвалы, получаемые верующим в такое время, могут не иметь ничего общего с ошибками или добрыми делами верующего. В основном это слова злых духов. Поэтому, если разум верующего полон осуждающих мыслей, он не должен считать себя действительно безнадёжным. Если его разум полон возвышенных мыслей, он не должен думать, что у него всё хорошо.

Далее, верующий должен снова и снова противостоять лжи злых духов. На всё, что злые духи говорят в разуме верующего, он должен отвечать конкретно, словами из Писаний. Если злые духи пытаются вселить в него сомнения, он должен отвечать им стихами о вере. Если злые духи хотят привести его в уныние, он должен отвечать им стихами о надежде. Если злые духи хотят заставить его бояться, он должен отвечать им стихами о мире. Если верующий не знает, какие стихи следует использовать, он может просить Бога показать ему. Если верующий видит что-то, безусловно пришедшее от злых духов, он может сказать им: «Это ваша ложь, я её не приму». Такое использование меча Духа — путь к победе.

В этой битве верующий не должен забывать о положении креста. Он должен стоять на Рим. 6:11 и верить в то, что он уже мёртв для греха и оживлён для Бога в Христе Иисусе. Он мёртвый человек и он снял с себя старое творение. Теперь злые духи не могут с ним ничего сделать, так как место, где они могут работать, висит на кресте. Всякий раз когда верующий хочет отвергнуть злых духов и использовать свой разум, он должен целиком и полностью полагаться на свершение креста. Он должен понимать, что его смерть с Господом — это факт. Поэтому он должен держаться за этот факт перед злыми духами. Он уже мёртв, а над мёртвым человеком злые духи не имеют власти. После того как израильтяне перешли Красное море, фараон не мог причинить им вреда. Покоясь на смерти Господа, верующий получит большую пользу.


СВОБОДА И ОБНОВЛЕНИЕ

Если верующий шаг за шагом возвращает отданное злым духам основание, результат этого будет постепенно проявляться. Сначала может показаться, что чем больше территории верующий возвращает,тем более опасным становится его положение. Однако если верующий станет настаивать на возвращении всей территории, он увидит, что злые духи постепенно теряют свою силу и что больше они ничего не могут сделать. Когда верующий возвращает территорию, симптомы его болезни постепенно исчезают. Верующий чувствует, что теперь его разум, память, воображение, логика могут действовать самостоятельно и быть полезными. Злые духи не могут нападать на него как раньше. Однако в такой момент существует одна опасность: верующий может успокоиться и перестать сражаться до возвращения всего основания и до полного восстановления. Такая терпимость позволит злым духам вернуться в будущем. Верующий должен твёрдо настаивать на своём праве управлять собой, пока он не будет действительно и совершенно свободен. Встав на основание креста и отвергая при помощи своего разума надменность и старые представления злых духов, верующий скоро обретёт полное освобождение. Он почувствует, что снова стал хозяином своих мыслей.

Теперь давайте кратко перечислим все этапы от пассивности разума до освобождения:

 1) Изначально разум верующего нормален.

 2) Пытаясь позволить Богу использовать свой разум, верующий впадает в пассивность.

 3) На основании того, что произошло на втором этапе, верующий начинает считать, что теперь он имеет новый разум.

 4) На самом же деле на верующего нападают злые духи, и его состояние опускается ниже нормального.

 5) Разум верующего становится слабым и бессильным.

 6) Верующий начинает сражаться за возвращение основания, которое он оставил на втором этапе.

 7) Кажется, что разум верующего ослабевает и становится более запутанным.

 8) На самом деле верующий освобождается.

 9) Верующий настаивает на своём праве распоряжаться собой и возвращает себе положение, утраченное из-за пассивности.

10) Пассивность свергнута, и верующий возвращается в первоначальное состояние. 

11) Верующий крепко держит свою волю в своих руках и поддерживает своё нормальное состояние.

12) Кроме того, его разум полностью обновляется, и он становится способен делать то, чего он не мог делать раньше.

Нам необходимо знать, что обновлённый разум глубже разума освобожденного. Вернув основание, потерянное из-за пассивности и принятия лжи, верующий сможет лишь вернуться в своё первоначальное состояние. Обновление, однако, не только позволяет верующему вернуться в своё первоначальное состояние, но приводит его на уровень более высокий, чем его «исходный уровень». Обновлённый разум — это состояние, в котором разум верующего ещё никогда в его жизни не находился. Это уровень, установленный для верующего Богом, это высочайший уровень. Бог хочет не только полной свободы верующего от власти тьмы, чтобы он был совершенно автономен; Бог хочет обновить его разум. Тогда разум и Святой Дух будут совершенно едины, разум будет полон света, мудрости, рассудительности. Тогда воображение и рассудок верующего будут очищены, покорны и всегда послушны Божьей воле (Кол. 1:9). Мы не должны останавливаться на меньших достижениях.
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ГЛАВА ЧЕТВЕРТАЯ

ЗАКОН РАЗУМА

Когда разум верующего достигнет стадии обновления, верующий удивится его способностям. Он почувствует себя свободным от вялой и маловажной деятельности. Его внимание повышается, способность понимать становится острее, память укрепляется, логика становится точнее, зрение обостряется, работа ускоряется, мысли расширяются. Ему становится легче понимать мысли других людей. Верующий уже не так связан своими мелкими переживаниями, он лучше осознаёт безграничность духовного знания и необходимость открыть свой разум, чтобы принимать его. Он очищается от всех склонностей, предрассудков и мнений в отношении Божьей работы. Человек с таким разумом способен делать такую работу, которая не по плечам другим, и нести в два или три раза больше ответственности, чем другие люди. Сегодня разум верующего не так полезен, потому что он не достиг стадии обновления. Однако, если разум верующего обновлён, это не значит, что старый разум больше не может оказывать на него давления. Если верующий не будет постоянно отвергать старые представления, он и не заметит, как начнёт думать по-старому. Как верующему необходимо каждый день ходить согласно духу и отвергать поступки плоти, так ему необходимо думать согласно новому разуму и отвергать старый образ мышления. Верующему необходимо быть бдительным. В противном случае он вернётся к своему прежнему состоянию. В духовных вопросах никогда не исключается возвращение к прежнему состоянию. Даже после того как разум верующего стал обновлённым, если верующий не будет бдительным, возможность того, что он поверит лжи злых духов и пассивно даст им место для работы, сохраняется. Если верующий желает, чтобы его разум оставался обновлённым и обновлялся день за днём, ему необходимо знать закон разума. Как дух имеет свой закон (мы уже рассмотрели его), так и разум имеет свой закон. Теперь мы хотим упомянуть несколько вещей. Если верующий применяет эти вещи на практике, он всегда будет побеждать.

ВЗАИМОДЕЙСТВИЕ РАЗУМА И ДУХА

Проанализировав образ жизни духовного верующего, мы можем выделить следующие шаги: Святой Дух раскрывает и возвещает Божью волю духу верующего; верующий осознаёт значение этого откровения при помощи своего разума и затем использует силу своего духа при помощи своей воли, чтобы направлять своё тело для исполнения этого. Ничто так тесно не связано с духом верующего, как его разум, потому что разум — это орган, который знает то, что относится к материальной и психологической сферам, а дух — это орган, который знает то, что относится к духовной сфере. Благодаря разуму верующий знает своё, а благодаря духу верующий знает Божье. Поскольку и дух, и разум являются органами знания, между ними существуют самые тесные взаимоотношения. В нашей жизни хождения согласно духу разум является лучшим помощником духа. Если мы хотим во всём ходить согласно духу, мы должны знать, как разум и дух помогают друг другу.

Библия ясно показывает нам, что между разумом и духом существуют отношения взаимопомощи и взаимозависимости. Когда мы ходим согласно духу, взаимодействие между духом и разумом играет очень важную роль. «Чтобы Бог нашего Господа Иисуса Христа, Отец славы, дал вам дух мудрости и откровения в полном знании Его и глаза вашего сердца были озарены, чтобы вы знали…» (Эф. 1:17-18). Эти два стиха раскрывают взаимоотношения духа и разума. Как мы уже говорили, выражение «дух мудрости и откровения» означает, что Бог открывает и даёт нам знать Себя и Свою волю в нашем духе. Теперь мы должны рассмотреть, как откровение, полученное через интуицию духа, согласуется с нашим разумом.


«Глаза вашего сердца» — это наш орган мышления, орган понимания, наш разум. В этом отрывке слово «знать» или «знание» встречается дважды. Это разные знания. Первое знание — это знание интуиции. Второе — знание или понимание разума. Дух откровения — это самая глубокая часть нашего существа. Бог раскрывает Себя в нашем духе, чтобы мы при помощи интуиции имели полное знание Его. Однако это знание находится только в интуиции. Оно есть только у внутреннего человека, внешний человек ещё ничего не знает. Внутреннему человеку необходимо передать внешнему человеку всё своё знание. Иначе внешний человек не будет знать, о чём просит внутренний, и не будет действовать соответственно. Как происходит такая передача? В Писаниях говорится, что наш дух должен озарить наш разум, чтобы разум понял идею нашего духа и наш внешний человек получил это знание. Наш внешний человек получает знание только через разум. Поэтому знание, полученное духом при помощи интуиции, необходимо передать в разум. Разум, в свою очередь, даёт распоряжения всему телу и заставляет его ходить согласно духу.

Сначала мы узнаём Божью волю в своей интуиции, затем разум позволяет нам понять, в чём заключается Божья воля. Святой Дух вкладывает что-то в наш дух и даёт нам духовное чувство. Затем, применяя свой разум, мы изучаем и понимаем это чувство. Для того чтобы полностью знать Божью волю, необходимо взаимодействие духа и разума. Наш внутренний человек получает знание от духа, тогда как наш внешний человек способен понимать при помощи разума. Такое взаимодействие духа и разума делает верующих способными полностью знать Божью волю, и это происходит мгновенно. Для того чтобы описать это словами, потребуется немало времени. Но в действительности дух и разум работают как две руки. Когда приходит какое-нибудь поручение, дух в мгновение ока узнаёт его и даёт разуму понимание. Итак, все откровения приходят от Святого Духа и достигают человеческого духа (не разума). Дух человека узнаёт, или принимает, Божье откровение при помощи интуиции, но человек изучает значение интуиции духа при помощи разума и затем понимает его.

Мы не должны позволять разуму становиться первичным органом, органом для принятия Божьего откровения, но мы также не должны мешать ему быть вторичным органом, органом для понимания Божьего откровения. Плотский верующий не умеет ходить согласно духу, поэтому ему приходится использовать мысли в своём разуме как критерий своего хождения. Духовный же верующий должен ходить согласно духу, однако он не должен препятствовать разуму понимать намерения духа. При подлинном водительстве дух и разум находятся в единодушии. Рассуждения разума не могут идти против водительства духа. Водительство духа может противоречить так называемому «здравому смыслу» обычного разума. Когда верующий, получивший водительство в духе, понимает Божью волю благодаря взаимодействию разума и духа, его рассудок соглашается с тем, что водительство в духе совершенно правильно. Разумеется, мы говорим о верующих, чей разум обновлён. Однако до того, как дух верующего достигнет столь высокого уровня, его разум обычно противится водительству духа.

В Эф. 1:17-18 мы видим, как дух помогает разуму. Дух сначала принимает откровение от Святого Духа, а затем озаряет разум. Поскольку разум духовного человека живёт не посредством природной жизни, он должен жить посредством озарения духа, иначе он окажется во тьме. Чтобы духовный разум получил водительство, ему требуется свет духа. Поэтому, если злые духи закупорили дух верующего, он почувствует, что путь его мыслей погружается во тьму. Его мысли становятся запутанными, его разум — несобранным, всё его существо утрачивает способность сосредоточиться. Вся умственная сила верующего исходит от духа, поэтому, когда дух оказывается взаперти, сила не сможет достигнуть разума и разум теряется. Поэтому, если мы желаем, чтобы наш дух и разум были как следует связаны, мы должны быть бдительными и не позволять злым духам окружать наш дух, чтобы наш разум мог нормально функционировать.

Разум верующего является средством выражения Святого Духа. Мы знаем, что Святой Дух живёт в духе человека. Однако мы никогда не задумываемся над тем, как Святой Дух выражает Себя. Святой Дух не удовлетворён, если верующие просто ощущают и верят, что Он находится в их духе. Его цель состоит в том, чтобы выразить Себя через человека, чтобы другие также могли приобрести Его. Кроме того, Святой Дух желает сделать сотни и тысячи дел через человека. Только того, что Святой Дух живёт в нашем духе, недостаточно. Он должен быть выражен из нашего духа. Дух человека выражается разумом. Если разум закупорен, дух не может оставаться открытым и Святой Дух не может течь из нашего духа к другим. Нам необходим разум в качестве «толкователя» идей нашей интуиции, чтобы Святой Дух мог выразить Своё намерение через нас. Если же разум узок и глуп, Святой Дух не сможет общаться с верующим согласно Своему намерению. Мы должны внимательно следить за тем, чтобы Святой Дух не был заперт в нашем духе.


ПОМЫШЛЕНИЯ О ТОМ, ЧТО ОТ ДУХА, И ДУХОВНЫЙ РАЗУМ

Чем верующий духовнее, тем больше он понимает необходимость хождения согласно духу и опасность хождения согласно плоти. Но что значит ходить согласно духу? Ответ на этот вопрос мы находим в Рим. 8. Это значит помышлять о том, что от Духа, и иметь духовный разум. «Ибо те, кто согласно плоти, мыслят о том, что от плоти; а те, кто согласно духу, — о том, что от Духа. Ибо разум, обращённый к плоти, есть смерть, а разум, обращённый к духу, — жизнь и мир» (ст. 5-6). Ходить согласно духу — значит исследовать то, что от Духа, при помощи разума и позволять духу руководить разумом. Человек, ходящий согласно духу, — это человек, «мыслящий о том, что от Духа», человек, чей разум «обращён к духу». Если мы желаем ходить согласно духу, мы непременно должны помышлять о том, что от Духа, и исследовать это при помощи разума, подчинённого духу. Это значит, что, прежде всего, наш разум должен быть обновлён и стать духовным разумом, разумом, подчинённым духу. При помощи обновлённого разума человек может рассматривать всё то, что от Духа, — дела Духа. Так мы можем ходить согласно духу. 

Из этих стихов мы также видим, что разум связан с духом. «Ибо те, кто согласно плоти, мыслят о том, что от плоти; а те, кто согласно духу, — о том, что от Духа». Разум человека может мыслить либо о том, что от плоти, либо о том, что от Духа. Наш разум (душа) стоит между духом и плотью (здесь мы говорим о плоти как о теле). Мы всегда ходим согласно тому, о чём мыслит наш разум. Если наш разум мыслит о плоти, то мы будем ходить согласно плоти, если о Духе — мы будем ходить согласно духу. Поэтому нам не нужно выяснять, ходим ли мы согласно духу, достаточно посмотреть на то, мыслим ли мы о том, что от Духа, обращаем ли мы своё внимание на Духа и размышляем ли мы о делах Духа. Невозможно мыслить о том, что от плоти, и при этом ходить согласно духу. Вы всегда ходите согласно тому, о чём мыслит ваш разум. Это неизменно. О чём наш разум думает каждый день, на что обращает внимание, к чему обращается? На что мы обращаем внимание, чему мы подчиняемся? Мыслим ли мы о Духе или о плоти? Если мы мыслим о том, что от Духа, это сделает нас духовными людьми, если же мы мыслим о том, что от плоти, это сделает нас плотскими людьми. Если наш разум не находится под управлением духа, им будет управлять плоть. Если он не находится под управлением небесного, он будет находиться под управлением земного. Если он не будет находиться под управлением высшего, он будет находиться под управлением низшего. Результат хождения согласно духу — жизнь и мир. Если же верующий ходит согласно плоти, он будет жить в смерти. Всё, что он делает или говорит, не будет иметь духовной ценности, но будет относиться к смерти, потому что в глазах Бога всё это исходит от плоти, которая не имеет духовной жизни. Верующий может иметь жизнь, но при этом жить в смерти.

Почему для того, чтобы ходить согласно духу, так необходимо мыслить о том, что от Духа? Это необходимо потому, что это важнейшее условие для получения водительства духа. Многие верующие мечтают о том, чтобы Бог всё устроил для них и вёл их (посредством обстоятельств), однако они не мыслят о своём духе и не обращают внимания на его деятельность. Часто живущий в нас Святой Дух даёт нам водительство в нашем духе, однако мы не понимаем его, потому что наш разум такой неповоротливый и невежественный. Часто Святой Дух раскрывает что-то нашему духу, однако мы не замечаем чувства духа, потому что наш разум не обращает внимания на деятельность духа или, возможно, мыслит о тысяче других вещей. Иногда наш дух прав, но наш разум ошибается, и мы всё равно не можем ходить согласно духу. Идеи, которые дух выражает через интуицию, всегда возвышенные, спокойные, нежные. Если мы не мыслим постоянно о том, что от Духа, как мы можем знать намерение духа и поступать соответственно? Наш разум должен быть подобен стражу, он должен постоянно мыслить о намерении духа, воспринимать и понимать его, чтобы наш внешний человек был полностью послушен.

Водительство Бога всегда приходит через откровение о Его воле посредством нежных ощущений. Бог никогда не подавляет нас и не принуждает следовать за Собой посредством сильных, понукающих ощущений. Он всегда даёт нам возможность выбора. Когда верующий ведёт себя так, как будто Бог вынуждает его сделать что-то, такое поведение не от Бога. Только злые духи работают таким образом. Поэтому мы должны не просто искать водительства Духа; если мы не создадим условий для работы Святого Духа, Он не будет ничего делать. Наш разум и дух должны работать вместе со Святым Духом, чтобы Он начал вести нас. Мы должны оставить бесполезные попытки ходить согласно духу. Если только мы используем свой дух, чтобы взаимодействовать со Святым Духом, и свой разум, чтобы прислушиваться к тому, что происходит в духе, мы будем ходить согласно духу.


ОТКРЫТЫЙ РАЗУМ

Бог не всегда открывает Свою истину лично нам, часто (пожалуй, чаще всего) Он передаёт нам истину через других Своих детей. Такая истина сначала принимается нашим разумом, а затем достигает духа. При помощи нашего разума мы соприкасаемся с тем, что говорят или пишут другие люди. Если бы у нас не было разума, истина не смогла бы достигнуть нашей жизни. Поэтому открытый разум крайне важен для нашей духовной жизни. Если наш разум полностью занят мнениями в отношении истины или человека, который её проповедует, истина не сможет достичь ни нашего разума, ни нашей жизни. Неудивительно, что многие верующие не получают никакой помощи, потому что они заранее решили, какое учение они будут читать или слушать.

Для того чтобы увидеть необходимость в открытом разуме, верующие должны понять процесс, благодаря которому истина переходит в жизнь. Сначала истина осознаётся в нашем разуме, затем она входит в наш дух и касается его. Наконец, она проявляется в нашей жизни. Закрытый разум не даёт истине достичь духа. Закрытый разум — это разум, занятый мнениями. Он отвергает и критикует всё, что не соответствует его мыслям. Его мнение становится критерием, определяющим истину. Всё, что не соответствует его представлениям, истиной не считается. Такой разум не даёт многим Божьим истинам возможности войти в него. В результате верующие неизбежно несут урон в жизни. Каждый опытный верующий может засвидетельствовать о необходимости открытого разума для получения откровения истины. Часто мы не понимаем что-то не потому, что нам не проповедуется истина, а потому, что наш разум не открыт. Иногда Богу приходится ждать несколько лет, прежде чем Он сможет заставить нас удалить все препятствия и принять Его истину. Открытый разум вместе с открытым духом очень помогают верующему расти в истине.

Иногда истина в разуме может показаться неясной, но если разум верующего остаётся открытым, он, получив свет от духа, увидит всю драгоценность истины. Часто верующий получает истину, которая кажется ему бессмысленной. Однако позже приходит свет от духа, и верующий начинает понимать и видеть глубинный смысл этой истины. Возможно, он не способен выразить это словами, но внутри у него есть невыразимое понимание. Открытый разум открывает путь истине. При этом, если дух не даст ему озарения, он останется бесполезным.


УПРАВЛЕНИЕ РАЗУМОМ

Каждая часть существа верующего должна находиться под его управлением. Разум не исключение. Этим не следует пренебрегать даже тогда, когда разум обновлён. Мы не должны позволять нашему разуму делать всё, что ему заблагорассудится. Иначе снова придут злые духи и захватят разум. Мы должны понимать, что наши мысли — это семена нашего поведения. Если мы неосторожны с нашими мыслями, то скоро мы окажемся в грехе. Если семя мысли было посеяно, мы не знаем, когда оно прорастёт, но рано или поздно это случится. Если мы внимательно разберём все наши намеренные или невольные проступки, мы увидим, что почти все они были плодом предшествующих им мыслей. Если мы позволим одной грешной мысли остаться в нашей голове и не избавимся от неё, позже, возможно, спустя много лет, эта мысль превратится в греховный поступок. Например, если у нас возникнет плохая мысль о каком-нибудь брате и мы тут же не избавимся от нее, она принесёт свой плод, хотя мы знаем, что это неправильно и просили Бога простить нас. Все неподобающие мысли неизбежно порождают неподобающие поступки. Поэтому верующие едва ли могут позволить себе беспечность в отношении своих мыслей. Если человек не может управлять своими мыслями, он скоро не сможет управлять ничем. Поэтому Пётр сказал: «…препоясав чресла вашего разума» (1 Пет. 1:13). Это значит, что мы должны управлять своими мыслями и не позволять им становиться необузданными.

Бог желает «пленить всякую мысль к послушанию Христу» (2 Кор. 10:5). Поэтому верующие должны рассматривать каждую свою мысль в Божьем свете. Ни одна мысль не должна избежать нашего суда или нашего внимания. Каждая мысль должна находиться под нашим наблюдением и контролем.

Управляя своими мыслями, мы должны внимательно следить за тем, чтобы у нас не осталось ни одной неподобающей мысли. Всякая неподобающая мысль должна быть изгнана.

Верующий не должен позволять своему разуму лениться. Это значит, что он должен применять свои мысли ко всему. Он должен быть духовным человеком, полностью осознающим происходящее, который не позволяет своим мыслям стать неподвижными или распущенными. В противном случае злые духи воспользуются такой возможностью и приступят к своей работе. Разум верующего не должен быть лени-вым и бездеятельным. Он всегда должен быть активным. Даже получив откровение в своём духе, верующий должен прибегать к помощи мысли (разума). Не думайте, что, получив откровение в своём духе, верующий может поступать соответственно. Он должен при помощи разума обдумать и изучить то, что он собирается сделать, и выяснить, нет ли в этом его собственных намерений, чего-либо, не соответствующего Богу, или чего-либо, исходящего от плоти. Полностью ли соответствует его поведение духу и Божьему сроку или в нём есть что-то от собственного «я»? Такие рассуждения позволят духу сделать своё откровение в интуиции более ярким. Если же это не Божье откровение, оно будет обличено. Эгоцентричный разум мешает нам понимать Божью волю. Очень полезно отбрасывать все эгоцентричные мысли. Бог не хочет, чтобы мы шли за Ним слепо. Он хочет, чтобы мы ясно понимали Его волю. Нельзя полагаться на то, что полностью не осознано.


Верующие должны внимательно следить за тем, чтобы их разум не работал сам по себе. Это значит, что работа разума должна подчиняться управлению духа. Когда разум не держится за свои мнения, он помогает верующему яснее понимать Божью волю. Но когда разум становится независимым, он начинает выражать падшую плоть. Например, часто при изучении Библии люди руководствуются своими мыслями и используют свои силы. Многие люди понимают истину лишь своим разумом! Подобная независимая работа разума может быть очень опасной, потому что такое знание лишь предоставляет разуму больше информации для размышлений и больше основания для превозношения, однако оно никак не сказывается на жизни верующего. Верующие должны всеми силами отвергать те истины, которые были осознаны только разумом. Такое знание даёт Сатане основание для работы. Верующим необходимо увидеть, что знание, приобретённое только при помощи разума, открывает путь для работы дьявола. Стремление к подобному знанию необходимо ограничить.

Разум должен как работать, так и отдыхать. Как и в случае с физическим телом, если разум верующего будет работать без отдыха, он заболеет. Верующие должны ограничивать работу своего разума и не позволять ему становиться чрезмерно активным и выходить из-под контроля. Беспомощность Илии под можжевеловым кустом была результатом того, что его разум перетрудился (3 Цар. 19:4).

Разум верующих должен всегда быть в мире Божьем. «Твёрдого разумом Ты хранишь в совершенном мире, ибо на Тебя уповает он» (Ис. 26:3, букв.) Беспокойный разум — это разум, который часто волнуется. Такой разум вредит как духовной жизни, так и духовной работе. Он уводит верующих на бесчисленное множество ошибочных путей. Беспокойный разум не может работать согласно своему нормальному состоянию. Вот почему апостол Павел учил верующих не позволять беспокоящим мыслям оставаться в них (Флп. 4:6). Если такая мысль появляется, она должна быть передана Богу. Тогда мир Божий будет оберегать их сердца и мысли (ст. 7). Также апостол увещевает верующих занять свой разум какой-нибудь работой, чтобы он не оставался праздным. Он говорит: «Наконец, братья, всё, что истинно, всё, что достойно, всё, что праведно, всё, что чисто, всё, что любезно, всё, что одобряемо, если есть какая-нибудь добродетель и если есть какая-нибудь хвала, учитывайте это» (ст. 8).

Разум не должен быть подвержен влиянию эмоциональной жизни. Мы должны работать верой, понимая её принцип, и быть тихими и спокойными в Боге. Именно это подразумевается под «здравомыслием» (2 Тим. 1:7). Верующие больше не должны полагаться на «голоса», «видения» и «свет» как основу своего водительства. Вместо этого они должны просто следовать интуиции в духе. Они не должны стремиться получить какое-то ощущение в чувствах или использовать внешние стимулы, воодушевление или обещания для продолжения своей работы; при определении правильного и неправильного им следует руководствоваться только Божьим принципом.

Кроме того, разум необходимо держать в смирении. Из-за надменных мыслей верующие часто впадают в заблуждение. Все мысли, связанные с самооправданием, самохвальством и самоудовлетворением, вынуждают разум думать неподобающе. Многие люди не испытывают недостатка в знании, однако они впадают в самообман и запутываются, так как их разум слишком надменен и они слишком беспокоятся о себе. Поэтому всякий, кто действительно желает служить Господу, должен обладать «всяким смирением разума» (Деян. 20:19, букв.). Верующие должны отбрасывать любые мысли, которые ведут к самообману, и осознавать, какое положение предписал им Бог в Теле Христовом.


РАЗУМ, НАПОЛНЕННЫЙ СЛОВОМ БОЖЬИМ

Бог сказал: «Я вложу Мои законы в их разум» (Евр. 8:10). Нам нужно больше читать Писание и больше заучивать стихи Писания наизусть, чтобы в случае необходимости не пришлось искать их по всей Библии. Если мы будем читать Писание, Бог наполнит каждую нашу мысль Своим законом. Когда нам потребуется свет для нашего хождения, мы сразу же вспомним слово из Писания. Многие верующие не любят читать Библию своим разумом; они просто, помолившись, произвольно листают Библию и всё, что они при этом находят, принимают как слово им от Бога. Они не понимают, что это очень ненадёжно. Если наш разум будет наполнен Словом Божьим, Святой Дух сможет мгновенно озарить его через интуицию и помочь нам вспомнить подходящий стих, который покажет нам, что нам следует делать. Нам не требуется, чтобы нам говорили, что красть нельзя, поскольку мы знаем, что так сказано в Слове Божьем. Это слово уже в нашем разуме. Если мы сможем быть так едины с Библией и в других вопросах, мы будем знать Божью волю во всём.

ПРОСЬБА ОБ ОЧИЩЕННОМ РАЗУМЕ

Верующие должны постоянно просить Бога очищать их разум и сохранять его свежим. Мы должны просить Бога вымывать из него все наши дурные мысли и тщетные мечтания в отношении Бога, чтобы всё, во что мы верим, полностью согласовывалось с вечной волей Божьей. Мы должны просить Бога делать так, чтобы мы не только думали о Нём, но чтобы мы думали о Нём правильно. Мы должны просить Бога не допускать, чтобы какая бы то ни было мысль приходила из нашей злой природы. Если подобная мысль возникнет, мы должны просить, чтобы Божий свет сразу же воссиял и уничтожил её. Мы должны просить Бога удерживать нас от выработки каких-либо особых доктрин, соответствующих нашим старым представлениям, которые могут разделить церковь Божью. Также нам следует просить Бога удерживать нас от принятия с помощью разума каких-либо особых учений, которые могут отделить нас от остальных детей Божьих. Мы должны просить Бога делать так, чтобы у нас был такой же разум, как у других, чтобы в случае, если в каком-то вопросе мы ещё не достигли единомыслия с другими, мы терпеливо ждали. Мы должны просить Бога удерживать нас от использования новой жизни для укрепления ошибочных мыслей или учений, которые исходят из таких мыслей. Мы должны просить Бога помогать нам умирать не только для нашей злой природы, но и для наших злых мыслей. Мы должны просить Бога не допускать, чтобы наши мысли становились причиной разделения в Теле Христовом. Мы должны просить Бога сохранять нас от нового обмана. Мы должны просить Бога сделать так, чтобы все Его дети жили Им, чтобы они больше не были рассеяны, не вредили друг другу и не блуждали и чтобы у них была не только одна жизнь, но и один разум.



Перейти к оглавлению
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ЧАСТЬ ДЕВЯТАЯ

АНАЛИЗ ДУШИ (3) ВОЛЯ

ГЛАВА ПЕРВАЯ

ВОЛЯ ВЕРУЮЩИХ

Воля человека — это орган, при помощи которого он принимает решения. Наше согласие или несогласие, наше желание или нежелание, наши решения или отказ от решений — всё это функции воли. Воля человека — это его «руль». Корабль изменяет направление движения, следуя повороту руля, человек движется, следуя своей воле.

Волю человека можно назвать его истинной личностью, самим человеком, потому что воля является представителем человека. Все действия воли являются действиями человека. Когда мы говорим: «Я согласен», мы подразумеваем согласие нашей воли. Когда мы говорим: «Я хочу этого» или «Я так решил», это значит, что этого хочет наша воля и так решила наша воля. Функция воли состоит в том, чтобы выражать намерения всего нашего существа. Чувства — это только то, что мы чувствуем, а разум — это только то, что мы думаем, воля же — это то, чего мы желаем. Поэтому воля является самой важной частью нашего существа. Воля человека глубже его чувств и разума. Поэтому в стремлении к духовной жизни верующий не должен забывать о воле.

Многие ошибочно считают, что «религия» (на какое-то время прибегнем к этому слову) связана только с чувствами и что единственная её цель — удовлетворить чувства человека. Другие считают, что «религия» должна подчиняться рассудку (разуму) и не должна слишком далеко заходить в сферу чувств. Такие люди верят только логичной религии. Они не понимают, что истинная «религия» предназначена не для чувств и не для разума, а для того, чтобы человек обрёл жизнь в духе и чтобы воля человека была подчинена воле Бога. Если наши переживания не побуждают нас с готовностью принять всю Божью волю, они поверхностны. Если духовная жизнь верующих никак не отражается на их воле, то какая от неё польза? В таком случае воля, представитель личности, остаётся прежней.

Истинное спасение состоит в спасении воли человека. Всё, что недостаточно глубоко для спасения человеческой воли, — это суета. Все прекрасные чувства и ясные мысли являются чем-то внешним. Уверовав в Бога, человек может обрести чувство удовлетворения, спокойствия, мира. Он может понимать Божьи тайны и иметь прекрасное высокое знание. Однако при этом он может не иметь глубочайшего союза с Богом. В этом мире нет другого такого союза, как союз воли с Богом. Поэтому, после того как человек обрёл жизнь, он должен уделять внимание не только интуиции, но и воле.


СВОБОДНАЯ ВОЛЯ

Говоря о человеке и его воле, мы всегда должны помнить, что, как люди, мы обладаем свободной волей. Это значит, что человек автономен, что его воля независима. Ему не может быть навязано то, что он не одобряет, и его нельзя принудить к тому, с чем он не согласен. Свободная воля подразумевает наличие у человека собственного мнения. Человек — не машина, которой другие могут управлять. Человек сам управляет всеми своими действиями. В человеке есть воля. Воля управляет всем тем, что внутри, и всем тем, что снаружи. Человек не машина, которой управляют внешние силы. У каждого человека есть внутренние управляющие принципы, которые определяют его поведение.

Таким человека сотворил Бог. Бог сотворил его не машиной. Бог сказал ему: «От всякого дерева в саду ты будешь есть; а от дерева познания добра и зла, не ешь от него; ибо в день, в который ты вкусишь от него, смертию умрешь» (Быт. 2:16-17). В этих стихах мы видим Божью заповедь с увещеванием и запретом, но без принуждения. Если бы Адам пожелал послушаться и не стал есть, то это было бы его личным решением. Когда Адам ослушался и съел плод, Бог не мог остановить его. Вот что значит свободная воля. За то, будет человек есть или не будет, Бог сделал ответственным самого человека, и Он позволил ему сделать выбор при помощи свободной воли. Бог сотворил не такого Адама, который не мог бы согрешить, ослушаться или украсть. Иначе Адам был бы подобен машине. Бог мог посоветовать, запретить или приказать, но от человека зависело, послушается он или нет. По причине Своей любви Бог не может не дать повеления человеку заранее. Но по причине Своей праведности Он не может заставить человека делать то, что человек не хочет. Если человек желает послушаться Бога, это должно быть желанием самого человека, Бог не станет его заставлять. Бог может, используя разные методы, побуждать человека к чему-то, но если человек не даёт своего согласия, Бог не станет его принуждать.

Это очень важный принцип. Как мы увидим позже, Бог в Своей работе никогда не нарушает этого принципа в отличие от злых духов. Так мы можем различить то, что приходит от Бога, и то, что приходит не от Бога.

ПАДЕНИЕ И СПАСЕНИЕ

Человек пал. Падение нанесло огромный ущерб воле человека. Можно сказать, что в тот день во вселенной существовали две сильные, противостоящие друг другу воли. С одной стороны, была святая, благая воля Бога, с другой — грязная, бунтующая воля Сатаны. Между этими двумя волями стояла автономная, независимая, свободная воля человека. Когда человек поступил по слову дьявола и ослушался Бога, он как бы сказал вечное «нет» Божьей воле и вечное «да» воле дьявола. После падения воля человека стала рабом дьявола, потому что человек своей волей выбрал волю дьявола. Вся его деятельность стала подчинённой воле дьявола. Пока человек не преодолеет последствий этого порабощения, его воля связана дьяволом.

После падения человек стал плотью по своему положению и состоянию. Плоть растлена до предела. Следовательно, воля человека, подобно другим его органам, управляется плотью. В таком ужасном состоянии ничто, исходящее от человеческой воли, не может удовлетворить Бога. Даже если человек хочет искать Бога, вся его деятельность остаётся в сфере плоти и не имеет духовной ценности. В таком состоянии человек может служить Богу, руководствуясь собственными представлениями, но всё это есть не что иное, как «самовольное поклонение» (Кол. 2:23), которое неприемлемо для Бога.

Если человек не примет новую жизнь Бога и не будет служить Богу в этой новой жизни, сколько бы он ни служил, все его дела будут делами плоти. Даже его намерение работать для Бога и страдать за Бога будет тщетным. Воля неспасённого человека может стремиться к чему-то высокому, к добру и к Богу, однако всё это бесполезно, так как для Бога имеет значение не то, как падшая воля хочет работать для Него, а то, как Он хочет, чтобы человек работал для Него. Человек может начать и приготовить много добрых дел, он может думать, что служит Богу, однако, если дела человека не начинаются и не осуществляются Богом, то человек поклоняется лишь своей собственной воле!


То же самое можно сказать о спасении. Если человек пребывает в плоти, то даже если он хочет спастись и иметь вечную жизнь, такая воля не удовлетворит Бога. «А всем, которые приняли Его, им Он дал власть стать детьми Божьими — тем, кто верит в Его имя, которые не от крови, и не от воли плоти, и не от воли человека, а от Бога были рождены» (Ин. 1:12-13). Даже желая спастись, человек не может спасти себя. Мысль о спасении должна прийти от Бога. Верующим кажется, что нет ничего лучше, чем человек, который старается спастись, найти путь жизни и быть хорошим учеником Христа. Однако Бог говорит нам о том, что в вопросе возрождения, как и во всём, что связано с Богом, воля человека бесполезна.

Многие Божьи дети не понимают, почему в Ин. 1 Бог говорит, что воля человека бесполезна, а в Откровении Он говорит: «Тот, кто хочет, пусть возьмёт воду жизни даром» (22:17). Во втором случае создаётся впечатление, что воля человека несёт всю ответственность за его спасение. Более того, в Ин. 5 Господь Иисус объяснил, почему иудеи не были спасены. Потому что «вы не хотите прийти ко Мне, чтобы иметь жизнь» (ст. 40). Здесь мы снова видим, что ответственность за гибель человека лежит на его воле. Можно ли утверждать, что в этом вопросе Библия противоречит сама себе? В чём смысл таких разных утверждений? Если мы поймём смысл этих стихов, мы увидим, что́ Бог требует от нас в христианской жизни.

Бог не желает, «чтобы кто-нибудь погиб, а желает, чтобы все шли дальше к покаянию» (2 Пет. 3:9), потому что Он «желает, чтобы все люди были спасены и пришли к полному знанию истины» (1 Тим. 2:4). Следовательно, Бог не принимает решения о том, кто будет спасён, а кто погибнет, этот вопрос уже решён. Теперь встаёт вопрос о том, каково отношение грешников к Божьей воле. Человек, по природе своей религиозный и не обмирщённый, старающийся быть христианином, опираясь на свои традиции, окружение или вероисповедание своей семьи, так же далёк от Божьей жизни, как и любой другой грешник. Если у человека возникает желание стать христианином, он делает соответствующий вывод и принимает соответствующее решение вследствие сильного эмоционального возбуждения или поразительного вдохновения, его стремление всё равно будет бесплодным. Основной вопрос состоит в том, каково отношение человека к Божьей воле. Бог любит человека, но желает ли человек, чтобы его любили? Христос хочет, чтобы человек пришёл к Нему, но желает ли человек прийти? Святой Дух хочет дать человеку жизнь, но желает ли человек принять жизнь и жить? Воля человека полезна в Божьей воле. Однако остаётся вопрос: каково отношение человека к Божьей воле?

Ясна ли нам теперь разница? Если человек является начинателем стремления к спасению, он всё равно погибнет. Многие религиозные люди в мире принадлежат к этой категории. Если, услышав благовестие, человек хочет принять то, что Бог желает ему дать, он будет спасён. В первом случае человек считает источником и началом себя, во втором случае он занимает положение принимающего. В первом случае начинает человек, во втором случае начинает Бог, а человек принимает Его волю. Поэтому здесь нет противоречия. Скорее, мы видим в этом очень важный для нас урок. В Ин. 1 говорится о том, что хочет человек. В Ин. 5 и в Отк. 22 говорится о том, что человек принимает волю Бога. Поэтому мы видим такие выражения, как «не хотите» (Ин. 5:40) и «тот, кто хочет» (Отк. 22:17). Вопрос здесь не в цели, а в том, кто поставил эту цель.


Бог говорит нам, что даже такое великое и чудесное понятие как «спасение» будет неугодно Ему и даже отвергнуто Им, если оно исходит из нашего «я». Если мы желаем возрастать в духовной жизни, мы должны понимать принципы, согласно которым Бог работал с нами во время нашего спасения, потому что эти начальные принципы указывают на другие принципы, которых мы должны придерживаться в духовной жизни в будущем. Один из важнейших принципов заключается в том, что намерение нашей плоти не имеет никакой ценности перед Богом. Всё, что исходит от нас самих, то есть от старого творения, неприемлемо для Бога. Даже если мы стремимся к чему-то столь чудесному и важному, как спасение, Бог отвергнет это. Мы должны всегда помнить, что Бога не интересует разница между плохим и хорошим, крупным и мелким; Он смотрит лишь на то, что является источником этих дел и Он ли начинает и осуществляет их. Мы были спасены не потому, что мы хотели спастись, а потому, что этого хотел Бог. Поэтому мы всегда должны помнить о том, что все наши дела, даже самые чудесные, будут совершенно бесполезны, если эта работа осуществляется не Богом через нас. Если мы не усвоим принципы нашего жития с самого первого шага, с нашего спасения, впоследствии мы обречены на бесконечные неудачи.

Что касается состояния человека, мы видим, что, когда он был грешником, его воля бунтовала против Бога. Поэтому Богу необходимо не только дать человеку жизнь (о чём мы говорили выше), но и вернуть человека Себе. Как воля человека является сущностью человека, так и воля Бога есть Сам Бог, истинная жизнь Бога. Следовательно, сказать, что Бог хочет вернуть человека Себе, — значит сказать, что Бог хочет вернуть человека к Своей воле. Вот к чему верующий должен стремиться всю свою жизнь. Даже во время первого шага — спасения — Бог работает в этом направлении. Поэтому, когда Бог при помощи Святого Духа обличает человека в грехе, Он заставляет его осознать, что ему нечего сказать. Даже если Бог осудит и пошлёт его в геенну, ему всё равно будет нечего сказать. Когда Бог посредством благовестия раскрывает человеку Свою волю о кресте Господа Иисуса, Он побуждает человека с готовностью, от всего сердца сказать: «Я желаю принять Божье спасение». Первый шаг спасения человека — это спасение его воли. Когда грешник верует и принимает, он становится человеком, который «хочет взять воду жизни», результатом чего является спасение. Когда грешник возражает и сопротивляется, он является человеком, который «не хочет прийти, чтобы иметь вечную жизнь», результатом чего становится гибель. Война между спасением и гибелью ведётся в воле человека. В самом начале человек пал из-за того бунта его воли против воли Бога. Следовательно, спасение человека есть не что иное, как подчинение воли человека воле Божьей.

Хотя после спасения воля человека не пребывает в полном единстве с Богом, она, тем не менее, становится несколько возвышенной после того, как человек отвергает Сатану и мир и принимает Господа Иисуса. Более того, воля человека обновляется благодаря тому, что он верит слову Господа и принимает Божьего Духа. При возрождении человек получает новый дух, новое сердце и новую жизнь. Следовательно, у воли теперь появляется новый хозяин, который управляет и распоряжается ей. Если воля подчиняется, она становится частью этой новой жизни, а если сопротивляется, она становится сильным врагом этой новой жизни.

Обновлённая воля играет более важную роль, чем любая другая часть человека (души). У человека могут быть неправильные мысли и неправильные чувства, но его воля всегда должна быть правильной. Если не право что-то помимо воли, это не так страшно, как если не права воля, потому что воля — это собственное «я» человека и та его часть, которая побуждает его к поступкам. Если воля становится неправильной, на пути Божьего замысла возникает препятствие.


ПОКОРЕНИЕ ВОЛИ

Что же такое спасение? Спасение — это не что иное, как процесс, в котором Бог переносит человека из него в Самого Себя. Спасение имеет аспект уничтожения и аспект союза. Спасение уничтожает собственное «я» человека и соединяет человека с Богом. Путь спасения нельзя считать подлинным, если его целью не является перенос человека из самого себя в союз с Богом. Если какой-либо метод спасения не позволяет перенести человека из него самого в союз с Богом, то всё это пустые слова. Настоящая духовная жизнь — это разрыв с животным началом и вход в божественное. Всё, принадлежащее творению, должно уйти; творение должно наслаждаться лишь тем, чем является Творец в Самом Себе. Прежде чем настоящее спасение будет явлено, творение должно стать ничем. Настоящее величие зависит не от того, сколько мы имеем, а от того, сколько мы теряем. Настоящая жизнь может проявиться только тогда, когда человек теряет своё «я». Если с природной предрасположенностью, жизнью и деятельностью творения не будет покончено, Божья жизнь не сможет проявиться. Наше «я» часто является врагом Божьей жизни. Если мы не потеряем собственных намерений и переживаний, наша духовная жизнь понесёт серьёзный урон.

Что такое наше «я»? Это один из самых трудных вопросов. Мы не можем ответить на этот вопрос с абсолютной точностью, но мы можем дать довольно точное определение, сказав, что наше «я» — это наша воля. Сущность человеческого «я» — это его воля, потому что воля открывает истинное состояние человека, его желания и намерения. До того как Бог произведёт в человеке Свою работу, всё, чем человек обладает, грешник он или святой, противоположно Богу. Предрасположенность сотворённого человека всегда природна и никогда не соответствует Божьей жизни.

Спасение — это не что иное, как спасение человека от его плотской, природной, сотворённой, животной и эгоистичной воли. Мы должны обратить на это своё внимание. Кроме того, что Бог дал нам новую жизнь, нет более великого свершения в спасении, чем возвращение нашей воли Богу. Бог даёт нам новую жизнь для того, чтобы наша воля обратилась к Нему. Благовестие направлено на то, чтобы привести нашу волю в союз с Богом. Без этого цель благовестия не будет достигнута. Бог хочет спасти не только наши чувства и разум, Он желает спасти нашу волю, потому что, если воля будет спасена, всё остальное приложится. В какой-то степени человек может соединиться с Богом в разуме. Человек может также разделять чувства Бога по отношению ко многим вещам. Однако наиболее важное и наиболее полное единство человека с Богом основано на единстве воли человека с волей Бога. Единство воли включает в себя все другие виды единства человека с Богом. Если воля человека не едина с Богом, то единство будет неполным, даже если разум и чувства едины с Ним. Наша воля, безусловно, является наиболее сильной частью нашего существа, потому что всё существо движется, повинуясь воле. Как ни величествен наш дух, он, тем не менее, подчиняется воле. (Мы скоро рассмотрим этот вопрос.) Дух не может быть представителем всего существа, потому что это та часть человека, в которой он общается с Богом. Тело также не может быть представителем всего человека, потому что при помощи тела человек соприкасается с миром. Однако воля отражает настрой, мнение и состояние истинного существа человека, поэтому она обладает силами и способностями, необходимыми для того, чтобы быть представителем всего существа человека. Если воля не находится в полном единстве с Богом, все другие виды единства будут поверхностными и пустыми. Если же воля, управляющая всем нашим существом, будет пребывать в совершенном единстве с Богом, всё наше существо будет покорено под Божью руку.

Существуют два вида единства между Богом и человеком: единство в жизни и единство в воле. Единство с Богом в жизни образуется благодаря тому, что в момент нашего возрождения мы принимаем жизнь Бога. С этого момента мы, как и Бог, должны жить Святым Духом. Это единство в жизни. Это значит, что у нас одна жизнь с Богом. Это что-то внутреннее. Однако воля выражает это единство в жизни. Поэтому нам необходимо внешнее единство воли. Единство нашей воли и воли Бога означает, что у нас с Богом одна воля. Эти два вида единства взаимосвязаны и взаимозависимы. Сейчас мы говорим только о единстве воли, потому что другой вид единства выходит за рамки нашего разговора. Единство новой жизни образуется непроизвольно, потому что новая жизнь — это жизнь Бога. Однако единство воли более сложно, так как воля принадлежит нам.


 Как мы уже говорили, Бог хочет, чтобы мы покончили с жизнью души, а не с её функциями. Поэтому, после того как мы соединились с Богом в жизни, Он хочет обновить нашу душу (разум, чувства, волю), чтобы привести нашу душу в единство с нашей новой жизнью и в единство со Своей волей. Поскольку наша душа является наиболее важной частью, Бог после нашего возрождения день за днём стремится к единству нашей воли со Своей. Если наша воля не полностью едина с Божьей, это значит, что спасение не закончено, потому что сам человек не пребывает в гармонии с Богом. Бог хочет, чтобы мы не только обладали Его жизнью, но также были едины с Ним. Воля целиком и полностью принадлежит нам. Если нет единства в воле, значит мы сами не полностью едины с Богом.

Внимательно изучив Библию, мы увидим, что во всех наших грехах прослеживается один принцип — принцип бунта. Этим грехом Адам привёл нас к гибели, тогда как Христос послушанием привёл нас к спасению. Первоначально мы были сыновьями бунта, теперь Бог хочет, чтобы мы стали детьми послушания. Бунт состоит в том, что мы следуем своей воле, а подчинение — в том, что мы следуем Божьей воле. Цель Божьего спасения состоит в том, чтобы мы оставили свою волю и пришли в единство с Его волей. Верующие сегодня часто заблуждаются в этом вопросе. Они думают, что духовная жизнь — это радость в чувствах и знание в разуме. Они всеми силами стремятся получить различные ощущения и библейские знания, думая, что это лучшее, что можно найти. Они также совершают много замечательных, великих и важных дел, руководствуясь своими чувствами и мыслями, думая, что это благоугодно Богу. Они не знают, что Божьи требования никак не связаны с тем, что́ человек чувствует или думает; Он хочет, чтобы воля человека была едина с Его волей. Он хочет, чтобы верующий всем своим сердцем искал Его желания и с готовностью слушался Его во всём, что́ Он говорит. Если верующие не подчиняются Богу безусловно и не принимают с готовностью всю Божью волю, их так называемая духовная жизнь будет поверхностной, какими бы удовлетворёнными и святыми они себя ни чувствовали и сколько бы они ни получали. Все видения, странные сны, голоса, пророчества, рвение, дела, деятельность и труд — всё это нечто внешнее. Всё, что делает верующий, бесполезно, если он не решит своей волей пройти Божий путь до конца.

Когда наша воля находится в единстве с Богом, мы тут же прекращаем любую деятельность, исходящую от нашего «я». Это значит, что с этого момента мы не совершаем независимых поступков. Мы мертвы для себя, но живы для Бога. Это не значит, что мы можем делать что-то для Бога, следуя своим порывам или методам. Это значит, что мы движемся в соответствии с движением Бога и отказываемся от всякой деятельности своего «я». Другими словами, такой союз подразумевает смену центра, смену инициатора. Ранее центром всех наших дел было наше «я», и наше «я» было инициатором всей нашей деятельности. Теперь же всё для Бога. Бог не рассматривает природу начатых нами дел; Он смотрит лишь на то, кем они начаты. Бог отвергает всё, что несвободно от нашего «я», каким бы хорошим это ни казалось.


РУКА БОЖЬЯ

Все дети Божьи спасены, однако не все полностью послушны Божьей воле. Поэтому Богу приходится прибегать к разным средствам, чтобы привести верующих к полному подчинению. Бог затрагивает верующих Своим Духом и пробуждает их Своей любовью, чтобы они подчинились Его воле и ничего не любили, ни к чему не стремились и ничего не делали без Него. Как жаль, когда всё это не даёт желаемых результатов. Тогда Богу приходится простирать Свою руку и приводить верующих туда, где они должны находиться в соответствии с Его волей. Его рука проявляется прежде всего в наших обстоятельствах. Бог опускает Свою тяжелую руку на верующих, сокрушая, преломляя и связывая их, чтобы они больше не были жёсткими перед Ним.

Бог не будет удовлетворён до тех пор, пока верующий не будет глубоко един с Господом. Цель Божьего спасения состоит в том, чтобы привести спасённых в полное единство с Божьей волей. Для того чтобы привести нас к этому, Бог вынужден использовать наши обстоятельства; Он делает так, что мы встречаемся с множеством трудностей. Он приводит нас к разочарованиям, унынию и скорбям. Он посылает нам множество практических крестов. Так Он добивается того, что мы покорно склоняем перед Ним головы. Наша воля очень упряма, и она не подчинится Богу, пока не получит от Него множество ударов. Если мы желаем смириться под крепкой Божьей рукой и принять Его наказание, воля, занимающая нашу жизнь, будет неоднократно рассечена и предана смерти. Если мы будем противиться Богу, то на нас обрушатся бoльшие скорби, чтобы покорить нас.

Бог хочет лишить нас всего. После возрождения все верующие имеют одно желание — исполнять Божью волю. Одни дают такие обещания открыто, другие держат свои намерения втайне. Бог испытывает истинность такого обещания (или намерения). Он проводит верующих через лишения, которые им не нравятся. Он лишает их материального благополучия, здоровья, известности, положения и полезности. Затем Он лишает их радости и рвения в чувствах, а также Своего присутствия и сочувствия. Он приводит верующих к тому, что они начинают считаться только с Его волей. Бог хочет, чтобы верующие поняли, что они должны принимать всё, что соответствует Его воле, даже если при этом они пострадают физически или в своих чувствах. Если Богу угодно причинить им страдания, лишить их «духовной полезности» или сделать их сухими и погрузить их в мрак и одиночество, они должны с готовностью это принять. Бог хочет, чтобы верующие поняли, что Он спас их не ради того, чтобы они чем-то наслаждались, а ради Своей воли. Поэтому несмотря на приобретения или потери, радость или сухость, чувство Божьего присутствия или одиночества, верующие всегда должны думать о Божьей воле. Если воля Бога состоит в том, чтобы оставить нас, можем ли мы быть довольны этим? Когда грешник принимает Господа, его первая цель — небо. Это нормально. После того как он будет научен в Боге, он поймёт, что уверовал в Бога ради Его воли. Даже если бы в результате уверования он попал бы в геенну, он всё равно бы уверовал. Полностью наученный верующий не будет беспокоиться о том, что он приобретает и что теряет. Если он может прославить Бога, отправляясь в геенну, он это сделает. Это, конечно, только пример. Однако верующие должны увидеть, что, пока они живут на земле, они верят в Господа не для самих себя, а для Божьей воли. Какое счастье, какая привилегия, какая слава оставить свою растлённую, природную и плотскую волю и соединиться с Божьей волей, чтобы исполнить желание Божьего сердца. Приобретения или потери, слава или позор, горечь или радость твари не стоят того, чтобы о них думать. Если Всевышний удовлетворён, то всё, что происходит с ничтожным, не имеет значения. Только так верующий может потеряться в Боге.


ДВА ЭТАПА СТРЕМЛЕНИЯ

Существуют два этапа стремления в единстве воли с Богом. На первом этапе Бог подчиняет Себе деятельность воли, на втором этапе — жизнь воли. Часто наша воля подчинена Богу только в некоторых случаях. В этих случаях нам кажется, что мы полностью покорны Богу. Однако наша воля сохраняет скрытую тенденцию возобновлять свою деятельность при малейшей возможности. Бог хочет не только ограничить нашу волю в её деятельности, но также сломить, сокрушить, уничтожить эту скрытую тенденцию воли, изменить её природу. Строго говоря, покорная воля и согласная воля — это не одно и то же. Покорность подразумевает лишь аспект деятельности, тогда как согласие — аспект жизни, природы и тенденции. Слуга, который выполняет все приказания своего господина, обладает лишь покорной волей. Воля сына, который полностью разделяет всё, что лежит на сердце родителей, — это воля согласная, потому что он не только делает то, что должен, он находит в этом удовольствие. Покорная воля лишь приостанавливает свою деятельность, тогда как согласная воля едина с Богом и разделяет все Его желания. Человек, чья воля пребывает в согласии с Богом, отдаёт воле Бога всё своё сердце. Только те, кто находится в согласии с Богом, могут истинно познать Его сердце. Если верующий не пришёл к полному согласию своей воли с волей Бога, значит он ещё не пережил высочайшей точки духовной жизни. Быть покорным Богу хорошо, но верующий придёт к полному согласию с Богом только тогда, когда благодать полностью победит природную предрасположенность. Единство с Богом является для верующего высочайшей точкой в переживании жизни.

Многим людям кажется, что они полностью потеряли собственную волю. Они и не подозревают, как далеки они от этого. Во всех искушениях и испытаниях они видят только покорную, а не согласную волю. Покорная воля — это воля без сопротивления, но не без собственного «я». Кто не хочет приобрести что-то для себя, сберечь что-то для себя? Кто не желает золота, серебра, чести, свободы, радости, удобств, высокого положения и тому подобного? Человек может думать, что его сердце не желает таких вещей. Однако, пока они у него есть, он не осознаёт, как сильно он связан ими. Теряя их, он понимает, как ему жалко с ними расставаться. Иногда покорная воля довольно хорошо сочетается с волей Бога. Однако временами человек чувствует, что он отчаянно борется с Божьей волей в жизни своей воли. Без работы Божьей благодати такое сопротивление было бы трудно преодолеть.

Поэтому покорная воля несовершенна. Хотя такая воля преломлена и не имеет сил, чтобы сопротивляться Богу, она ещё не едина с Ним. Мы понимаем, что даже то, что воля не может больше сопротивляться Богу, уже является великой милостью. В широком смысле слова, покорная воля уже мертва. Однако, строго говоря, в такой воле по-прежнему остаётся нить непреломленной жизни. Внутри остаётся скрытая склонность, желание вернуться на прежний путь. Поэтому в некоторых случаях мы исполняем Божью волю с бoльшей радостью, готовностью и старательностью, чем в других. И в том, и в другом случае мы исполняем Божью волю, однако степень личного предпочтения может быть разной. Если жизнь нашего «я» будет полностью умерщвлена, то, выполняя Божью волю, у нас во всех случаях будет одинаковое отношение. Различия, выражающиеся в быстроте или медлительности, радости или огорчении, а также в степени прилагаемого усердия, указывают на то, что наша воля не полностью согласна с Божьей.

Два состояния воли хорошо показаны на таких примерах, как жена Лота, исход израильтян из Египта и пророк Валаам. Когда жена Лота покидала Содом, израильтяне выходили из Египта и Валаам благословлял израильтян, все они исполняли Божью волю. Все они были покорены Богом и действовали не по своей воле. Однако их внутренние желания не были едины с Богом. В результате все они потерпели неудачу. Даже когда мы направляем свои стопы на правильный путь, наше сердце бывает втайне не согласно с Богом. В результате мы терпим неудачи.


КАК ДОСТИЧЬ ЦЕЛИ

Бог никогда не будет подчиняться нам. Его не удовлетворит ничто, кроме Его собственной воли и нашей покорности. То, что нам кажется правильнее, лучше, значительнее и важнее, не может заменить Божьей воли. Бог исполнит только Свою волю. Если Бог не исполнит Своей воли, едва ли можно ожидать, что мы её исполним. В Божьих глазах даже самое хорошее представляется растлённым, если в этом есть элемент человеческого «я». Многие дела могут быть прекрасными и полезными, если они совершаются согласно водительству Святого Духа Божьего. Однако если они совершены самим человеком, Бог оценит их совершенно по-другому. Поэтому важно не побуждение человека или природа его дел, а Божья воля. Это первое, что нужно помнить.

Теперь нам нужно выяснить, как воля человека может быть в согласии с волей Бога. Что нужно сделать, чтобы центром для человека была не его воля, а воля Бога? Ключом к этому вопросу является душа-жизнь. Насколько мы избавлены от власти души-жизни, настолько мы едины с Богом, потому что кроме души-жизни ничто не мешает нашему единству с Богом. Мы ищем Божьей воли настолько, насколько мы теряем душу-жизнь и насколько наша воля принимает Бога в качестве центра. Это происходит потому, что новая жизнь самопроизвольно стремится к Богу и подавляется только душой-жизнью. Достичь цели можно, только предав душу-жизнь смерти.

Без Бога человек погибает. Без Бога всё суетно. Всё, что находится вне Бога, принадлежит плоти (нашему «я»). Поэтому всё, что делается вне Бога усилиями человека и согласно человеческим мыслям, осуждено. Верующий должен отвергнуть все свои силы и желания. Он никогда не должен думать о себе или делать что-либо от себя. Он должен полностью полагаться на Бога во всём и идти шаг за шагом по Божьему пути, дожидаясь Божьего срока и действуя согласно Божьим требованиям. Верующий должен быть готов принять Божьи силу, мудрость, благость и праведность как свои собственные. Он должен исповедовать, что Бог является источником всего, что у него есть. Только так он может быть в согласии с Богом.

Это действительно узкий путь, но это вовсе не трудный путь. Этот путь узок, потому что каждый шаг на нём управляется Божьей волей. На этом пути есть только один принцип: не оставлять места для собственного «я». Поэтому путь узок. Даже незначительное отклонение от Божьей воли уводит нас с этого пути. Однако это не трудный путь. Когда душа-жизнь поглощается, привычки, любимые занятия, желания и стремления постепенно сокрушаются и не остаётся ничего, что могло бы противостоять Богу. Тогда этот путь не покажется человеку трудным. К сожалению, многие верующие ещё не вошли в эту дверь и не встали на этот путь. Некоторые оказались слишком нетерпеливыми и оставили этот путь, так и не достигнув сладостного момента. Но сколько бы ни продолжались трудности, можно с уверенностью сказать: только этот путь есть путь жизни. Это путь Божий. Поэтому он истинный и надёжный. Тот, кто хочет иметь обильную жизнь, не может пойти по другому пути.
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ГЛАВА ВТОРАЯ

ПАССИВНОСТЬ И ЕЁ ОПАСНОСТЬ

Христианам сегодня не хватает двух видов знания. Из-за этого недостатка они терпят бесконечные страдания и не могут от них избавиться. Эти два вида знания таковы: 1) условия, позволяющие злым духам совершать работу, и 2) принцип духовной жизни. Из-за такого невежества Сатана и его злые духи получают огромные преимущества, а церковь Божья терпит огромные страдания. «Истреблён будет народ Мой за недостаток вeдения» (Ос. 4:6). Это слово как нельзя более подходит к сегодняшним верующим. Часто человек принимает свои представления за знание. Такое знание бесполезно. Помимо такого знания верующим крайне необходимо божественное знание. Отсутствие божественного знания влечёт за собой серьёзный урон. Как печально, что сегодня, во времена, когда невежество столь распространено, верующие не желают смириться перед Богом и искать ту истину, которую Бог желает им открыть. Они по-прежнему гордятся и хвалятся своими знаниями Писаний и обилием переживаний. С одной стороны, они подвергаются опасности и оказываются в безнадёжной ситуации, не осознавая свою нужду в избавлении. С другой стороны, они хвалятся богатством своих знаний. Как прискорбно!

ОДЕРЖИМОСТЬ БЕСАМИ

В четырех Евангелиях описано много случаев одержимости бесами. Сегодня среди язычников таких случаев много. Если я скажу верующему, что христиане тоже могут быть одержимы бесами (или злыми духами), он, наверно, очень удивится. Обычно верующие в Китае думают, что только язычники могут быть одержимы бесами, что такое не может случиться с христианином. Существует также ошибочное мнение, что человек, одержимый бесами, похож на сумасшедшего. Однако в Библии сказано не только о людях, которых бесы заставляли бросаться в огонь и воду (Мф. 17:15), но и о женщине, которая была согнута и не могла выпрямиться (Лк. 13:11), однако при этом вела себя тихо.

Верующие понимают, что их можно соблазнить, искусить, атаковать или обмануть, но они не понимают, что они могут быть соединены с бесами, стать одержимыми бесами. После уверования они получили много ошибочных учений, теперь они думают, что, если у христианина есть Христос, он не может быть одержим бесами. Христиане говорят так, потому что им кажется, что верующий не может потерять рассудок подобно язычнику. Однако в Библии такого учения нет. И опыт святых показывает обратное. Божьи дети не понимают, что злые духи могут изменить свой вид и присоединиться к телам верующих. Сегодня одержимых бесами из числа верующих гораздо больше, чем принято считать. То, что многие верующие одержимы бесами, является неизменным фактом.

Что значит быть одержимым бесами? Разобравшись в этом, верующий поймёт, что христиане могут быть одержимы бесами. «Одержимость бесами», или просто «одержимость», означает, что злые духи присоединились (прилепились) к телу человека или к какой-то его части. Злые духи присоединяются к тому основанию, которое они приобрели. Если злые духи имеют какое-то место, каким бы маленьким оно ни было, они могут продолжать свою работу до тех пор, пока не захватят всё существо. Обычно верующие думают, что одержимость всегда проходит в такой тяжелой форме, как описано в Евангелиях. Они не знают, что в Евангелиях описаны крайние случаи. Более того, степень страданий одержимых в Евангелиях была разной, они страдали по-разному. Те два случая, которые мы упомянули ранее, весьма отличались друг от друга.


Даже полностью посвятившие себя святые могут быть захвачены злыми духами, как и все люди, потому что часто они неосознанно создают условия для работы злых духов и тем самым дают им основание присоединиться к себе. Многие верующие сегодня одержимы бесами, хотя степень одержимости может быть разной. При этом они не осознают, что они одержимы. Они считают естественными свои странные и необычные переживания, думая, что они пришли либо от их «я», либо от греха. Они объясняют свои переживания именно так, потому что внешне эти переживания не похожи на работу злых духов.

Во всём, что сотворил Бог, есть закон. Это значит, что любая деятельность соответствует определённому образцу. Существует образец работы злых духов. Каждая причина имеет следствие. Если человек создаёт условия для работы злых духов (будь то намеренно, как это делают ведьмы, вызыватели мёртвых и колдуны, или ненамеренно, как это могут сделать христиане), злые духи обязательно будут воздействовать на этого человека. Мы должны понимать, что вся деятельность злых духов подчиняется закону. Как только человек выполнит условия этого закона, он испытает на себе работу злых духов. Это закон причины и следствия. В огне человек горит, в воде — тонет, это закон. Никому не удавалось броситься в огонь и не сгореть, и никому не удавалось погрузиться под воду и не утонуть. То же самое можно сказать о работе злых духов. Как только человек создаст условия, необходимые злым духам, чтобы присоединиться к нему, они это сделают. Если есть причина, должно быть следствие. Являетесь вы христианином или нет, не имеет значения; если вы создадите условия для работы злых духов, они будут работать. Злые духи присоединяются к тем, кто создаёт условия для их работы. Следовательно, христиане не застрахованы от этой опасности только потому, что они христиане. Христианин не может броситься в огонь или погрузиться под воду и сказать, что он не пострадает и не погибнет, потому что он христианин. Точно так же он не может, создав условия для работы злых духов, сказать, что он не станет одержимым, потому что он христианин. Огонь сжигает всякого, кто в него попадает, вода топит всякого, кто в неё бросается. Так же и злые духи присоединяются к каждому, кто даёт им место. Христианин он или нет, это не имеет значения.

Поэтому, если верующий даёт злым духам возможность работать, они её не упустят, а воспользуются ей, чтобы присоединиться к верующему.

Каковы же условия, позволяющие злым духам присоединиться к человеку? Что должен человек сделать, прежде чем он станет одержим злыми духами? Какие условия он должен выполнить, чтобы злые духи смогли работать? Это самый важный вопрос. Библия называет это условие «местом» (Эф. 4:27). «Место» — это пустое пространство, которое человек оставил злым духам. «Место» — это основание, которое злые духи могут приобрести в человеке. Злые духи присоединяются к человеку в том месте, которое им дано. От того, сколько места им дано, будет зависеть то, в какой степени они присоединятся к человеку. Бесы, если им дано место, присоединяются к христианам так же, как и к язычникам. Всё в человеке, что даёт злым духам возможность напасть, вторгнуться, захватить территорию и укрепиться на ней, можно назвать «местом». Если человек даёт злым духам место, он не может избежать одержимости. Если есть причина, должно быть следствие. Если верующий даёт место злым духам, полагая, что он не будет захвачен ими, потому что он христианин, то он уже введён злыми духами в глубокое заблуждение.


Короче говоря, место, которое верующие дают дьяволу, — это грех. Когда верующие проявляют терпимость по отношению к греху, они проявляют терпимость по отношению к злым духам, стоящим за этим грехом. Любой грех даёт место злым духам. Однако грехи можно разделить на две категории: активные и пассивные. Активные грехи — это те грехи, которые совершает человек, когда он делает зло своими руками, смотрит на непристойность своими глазами, слушает звуки распутства своими ушами и произносит хулу своими устами. Всё это даёт злым духам возможность присоединиться к рукам, глазам, ушам или устам. Это становится для злых духов приглашением войти и поселиться в той части человека, которая совершает грех. Определяя, как активный грех развивает отношения со злыми духами, мы должны обратить внимание на три вещи: 1) одни грехи не приводят к одержимости злыми духами, 2) другие — вызывают одержимость, 3) третьи являются результатом одержимости злыми духами. Если верующий стал одержим злыми духами в результате какого-либо греха, ему следует в первую очередь отвергнуть тот самый грех. Вернув утраченную территорию, верующий будет свободен. В противном случае территория, которую он отдал злым духам, будет постепенно и непрестанно увеличиваться, пока всё его существо не будет захвачено. Многие верующие до сих пор не освободились от опутывающих грехов, несмотря на то что они приняли факт своего распятия с Христом, потому что источником их болезни является не только «плоть», но и одержимость их тел сверхъестественными злыми духами.

То, что активный грех даёт злым духам возможность действовать, понять сравнительно легко. Большинство верующих верят в это. Мы не будем останавливаться на этой теме подробнее, потому что у нас другая забота. Сейчас мы хотим поговорить о втором аспекте греха — об основании, которое получают злые духи в результате пассивности. Этот аспект верующие понимают меньше всего; большинство верующих заблуждаются именно в нём. Более того, такие грехи совершаются в сфере воли. Поэтому мы поговорим о нём подробно.

Существует различие между грехом активным и грехом пассивным. Люди обычно считают грехом грех активный, а грех пассивный таковым не считают. В Библии грехом называются не только различные неправедные дела, совершённые человеком, в Библии также говорится: «Итак, для того, кто знает, как делать добро, и не делает, — для него это грех» (Иак. 4:17). В Библии грехом считается не только то, что человек делает, но также то, что человек не делает. Грех — это то место, к которому присоединяются злые духи. (Далее мы будем называть это одержимостью.) Поэтому помимо активно совершённых грехов, которые дают основание для одержимости, существуют грехи пассивные, грехи, состоящие в бездействии, которые также дают основание для одержимости.

Пассивный грех даёт злым духам место из-за пассивности верующих. В глазах Бога грехом является и пренебрежение какой-либо частью нашего существа, и её неправильное использование. Бог одарил нас разными способностями. Они даны нам не для того, чтобы мы злоупотребляли или пренебрегали ими. Когда верующий не использует свои способности, позволяя им стать пассивными, это открывает злым духам возможность использовать эти способности вместо верующего. Это создаёт условия для одержимости. Хотя все верующие признают, что грех является условием для одержимости, они не понимают, что пассивность также является грехом и условием для одержимости. Если злым духам дано основание, человек не избежит одержимости, а если человек одержим, он не избежит страданий.


ПАССИВНОСТЬ

Причиной одержимости как «язычников», так и плотских верующих является грех. Однако причину одержимости некоторых посвященных верующих можно выразить одним словом: пассивность. Пассивность — это состояние, при котором воля человека не правит активно, не управляет его духом, душой и телом или какой-либо частью его существа, следовательно, человек не использует свою волю, чтобы делать свой выбор и принимать решения во всём, что связано с ним самим. Пассивность является противоположностью активности. Существуют два аспекта пассивности верующих: 1) потеря самоконтроля, которая означает неспособность человека управлять всем своим существом или одной его частью, и 2) потеря свободы, которая означает неспособность человека принимать решения, соответствующие Божьей воле. Если верующий пассивен, это значит, что он не использует свои способности и позволяет им прийти в состояние пассивности. У него есть уста, но он не говорит — он хочет, чтобы Святой Дух говорил через его уста. У него есть руки, но он их не использует — он желает, чтобы их использовал Бог. Он не желает действовать какой-либо частью своего существа, а хочет, чтобы действовал Бог. Верующий думает, что он полностью посвящён Богу и теперь он не должен использовать какую-либо часть своего существа. Так он становится пассивным и позволяет злым духам обмануть его и присоединиться к пассивным членам его тела.

Многие верующие принимают то, что мы говорили в предыдущей главе о единстве с Божьей волей. Однако они заблуждаются, полагая, что такое единство с Богом, такое познание желания Его сердца и такое отвержение собственных намерений требует, чтобы они пассивно покорились Богу. Они считают, что их воля должна быть уничтожена и они должны уподобиться роботам. Они полагают, что покорность Богу состоит в отказе от использования собственной воли и любой части своего тела посредством воли. Такой человек больше не может 1) делать свой выбор, 2) принимать решения и 3) использовать свою волю для действий. Внешне это может показаться крупной победой, потому что раньше такой человек был очень упрям в своей воле, а теперь он вдруг стал очень покорным и мягким как воск. У него нет больше мнений, и он подчиняется любым приказаниям. Он не использует свой разум и свою волю и не прибегает к проницательности своей совести. Он становится полностью послушным человеком — он движется тогда, когда движется Бог. Однако это становится причиной одержимости.

Посвящая себя Богу таким образом, верующий неизбежно становится пассивным. Он вообще не движется. Целыми днями он спокойно ждёт, когда какая-то внешняя сила начнёт двигать им. Когда такая сила есть, он движется. Когда нет, он остаётся в покое. Пробыв в таком состоянии довольно долгое время, верующий становится неспособным действовать тогда, когда это необходимо, из-за отсутствия внешней понуждающей силы. Возможно, у него и возникает желание двигаться, но в отсутствии подталкивающей внешней силы он не способен на это. По мере того как верующий пребывает в таком состоянии, он теряет способность сделать даже один шаг без внешней силы. Даже когда воля желает двигаться, кажется, что она чем-то подавлена. (Кажется, что верующий связан путами, которые не позволяют ему двигаться по его желанию.) Ему приходится ждать, пока его подтолкнёт внешняя сила. В таких обстоятельствах верующему кажется, что он очень покорен Богу, потому что он ничего не делает. Однако, если он захочет двигаться, он не сможет этого сделать.


НЕВЕЖЕСТВО ВЕРУЮЩИХ

Оказавшись в глубоко пассивном состоянии, верующий может подумать, что он очень покорен Богу. Он и не подозревает, что злые духи используют его пассивное состояние, чтобы обманывать его. Верующий считает, что для того, чтобы быть по-настоящему покорным Богу и быть по-настоящему единым с Ним, он должен стать совершенно пассивным. Он не знает, что Бог не может использовать его пассивность. Его пассивность может использовать только сила тьмы. Более того, Бог требует, чтобы верующий использовал свою волю для активного взаимодействия с Ним. В Библии об этом говорится неоднократно: «Если кто-нибудь захочет исполнять Его волю, он узнает» (Ин. 7:17) и «О чём хотите просите — и будет вам» (15:7). Бог не уничтожает нашу волю.

Люди обладают свободной волей. Бог никогда не посягает на это и не меняет этого. Он желает, чтобы человек активно взаимодействовал с Ним. Бог желает, чтобы человек был покорен Ему, однако Он не уничтожает нашу личность. Он хочет, чтобы мы сами составляли планы и выбирали то, что угодно Ему. Он не станет делать выбор за нас, доводя нашу волю до мёртвого состояния. Он требует от нас активного взаимодействия. Богу приятно, когда человек достигает самого высокого для творения уровня — полной свободы воли. При творении Бог утвердил свободную волю человека. В искуплении Бог вновь приобретает его свободную волю. При творении Бог не хотел, чтобы человек слушался Его механически. После искупления Бог тем более не хочет, чтобы человек следовал Его повелениям подобно машине. Бог так велик, что Он не требует, чтобы человек уподобился камню и покорился Ему. Бог полагается на работу Своего Духа в нас; Дух побуждает нас повиноваться Богу с готовностью. Бог никогда не будет принимать решения за нас. Это нечто совершенно отличающееся от представления человека.

Принцип работы Бога и работы Сатаны в человеке один. Когда Бог сотворил человека, Он хотел, чтобы у него была свободная воля. Поэтому Он дал человеку свободную волю. Он хотел, чтобы человек имел право делать свой выбор и принимать решения, относящиеся к нему самому. Хотя Бог является Господом вселенной, Ему угодно быть ограниченным и Он не посягает на свободную волю человека. Он не желает заставлять человека быть Ему преданным. Сатана также не может захватить какую-либо часть человека без его согласия (сознательного или неосознанного). Для того чтобы работать в человеке как Богу, так и дьяволу, требуется разрешение человеческой воли. Когда человек «хочет» чего-нибудь хорошего, это для него делает Бог, когда человек «хочет» чего-нибудь плохого, это для него делают злые духи. Нечто подобное произошло в Эдемском саду.

До возрождения человека его воля порабощена Сатаной и не может освободиться. Однако воля возрождённого и побеждающего верующего свободна; он может отдавать предпочтение тому, что от Бога. Но Сатана не желает отказываться от только что возрождённых верующих. Он использует разные уловки, чтобы захватить их. Он знает, что ему не удастся получить от верующих прямое разрешение на то, чтобы злые духи вошли в них и управляли ими. Поэтому, чтобы получить необходимое разрешение, он прибегает к обману. Мы должны отметить, что Сатана обязан получить от верующего разрешение. Однако верующий никогда такого разрешения не даст. Следовательно, Сатана может только украсть это разрешение с помощью коварных ухищрений. Злые духи не смогут войти в человека, не получив прежде разрешения человеческой воли. Даже то, насколько они могут войти, определяется волей человека.


Если верующий полностью покорен Богу и готов идти на всё, чтобы следовать за Ним до конца, злые духи об этом знают. Поэтому они обманывают верующего, выдавая себя за Самого Бога, подделывая Его голос, работу и присутствие. Многие верующие, соприкасающиеся с духовной сферой, считают, что некоторые вещи исходят от Бога только потому, что у них возникают сверхъестественные переживания в чувствах. Поэтому они принимают множество подделок от злых духов, подвергая себя опасности. Таким образом, верующие оказываются обманутыми и принимают подделки злых духов за что-то подлинное, позволяя злым духам продолжать работу над собой. Сначала они были просто обмануты. Однако дав своё согласие, они пассивно позволяют злым духам совершать работу. Так злые духи получают разрешение воли и продолжают обманывать верующих до такой степени, что некоторые части существа верующих оказываются захваченными бесами. Пассивность — это первый шаг к одержимости.

Если верующий знает принципы духовной жизни и условия, требуемые для работы злых духов, он никогда не подвергнется такой опасности. Однако, если верующий не знает, что пассивность создаёт удобства для злых духов и что духовная жизнь требует активности воли для взаимодействия с Богом, он может позволить своей воле стать пассивной. Мы должны особо отметить, что Бог никогда не замещает волю человека Своей. Человек должен нести ответственность за свои дела. Бог не станет решать за него.

На самом деле, если злые духи не работают в пассивном человеке, то единственным результатом его пассивности будут лень и бездеятельность. В обычных случаях бездеятельности (при отсутствии работы злых духов) бездеятельный человек может в любое время снова стать деятельным. Однако, если человек становится пассивным и вследствие этого одержимым, он не может снова стать деятельным по своему желанию, то есть по желанию своей воли.

Здесь мы видим различие между тем, как Бог работает над человеком и как это делает Сатана. Бог желает, чтобы человек был посвящён Ему. Он хочет, чтобы человек использовал все способности своего существа для взаимодействия с Его Святым Духом. Сатана желает, чтобы воля человека была совершенно пассивной. Он хочет, чтобы человек перестал действовать и позволил злым духам действовать за него. Бог хочет, чтобы человек активно, сознательно и без принуждения делал свой выбор и действовал в соответствии с Его волей, чтобы дух, душа и тело человека были совершенно свободными. Сатана же хочет, чтобы человек был его пассивным рабом и пленником. Бог хочет, чтобы человек был независим, свободен и сознательно был хозяином самому себе. Сатана же хочет, чтобы человек был его марионеткой, орудием и работником. Бог не требует, чтобы человек прекратил свою деятельность и позволил работать Ему. Сатана же хочет, чтобы человек был совершенно пассивен и прекратил всю свою деятельность. Бог хочет, чтобы человек работал с Ним сознательно. Сатана же хочет, чтобы человек был пассивным и его можно было принудить к послушанию. Бог требует, чтобы человек прекратил только грешную деятельность, исходящую из его природы и жизни, потому что только при этом условии человек может взаимодействовать со Святым Духом. Сатана же хочет, чтобы человек прекратил всю свою деятельность, даже работу души, потому что он желает действовать за человека. Он хочет, чтобы человек стал бессознательной машиной, не несущей никакой личной ответственности.

Как ужасно, что верующие не понимают принципа, согласно которому Бог пребывает в человеке и работает через него. В их представлении Богу угодно, чтобы они стали мёртвыми как дерево или камень, чтобы Он манипулировал ими. Они не понимают, что при сотворении Бог дал человеку свободную волю. Конечно, Бог не хочет, чтобы воля человека требовала или делала что-либо вне Самого Бога. Но Он также не хочет, чтобы человек был лишён воли и слушался Его механически. Бог удовлетворён, когда воля человека выбирает то, что Он желает. Бог не требует, чтобы человек лишился воли. Верующие должны многое делать сами, Бог не станет делать это за них. Сегодня существует ошибочное учение, призывающее верующих вверить всё в руки Бога и позволить Ему сделать всё за них. Это учение утверждает, что нам не надо поднимать руки и передвигать ноги, Бог сделает это за нас. Согласно этому учению, мы должны полностью отдаться Святому Духу, пребывающему внутри нас, и позволить Ему устроить всё за нас. В таком учении есть доля истины. Однако ошибок, которые к нему примешаны, больше, чем истины. (Мы ещё вернёмся к этому в следующей главе.)


ОПАСНОСТЬ

Из-за своего невежества верующие оказываются обманутыми силой тьмы и начинают неосознанно верить сатанинской лжи. Они создают условия для работы злых духов и становятся одержимыми. Нам следует обратить внимание на последовательность событий, приводящих верующего к одержимости бесами: 1) верующему не хватает зна-ний, 2) он поддаётся обману, 3) он становится пассивным, а затем 4) одержимым. Невежество верующих является первопричиной одержимости. Из-за того что верующие не знают принципов работы злых духов и требований Святого Духа, Сатана может их обмануть. Если верующий знает истину, знает, как работать с Богом, и знает правила Божьей работы, он никогда не примет ложь от Сатаны. Если верующий обманут злыми духами, он начинает думать, что всё его существо должно быть пассивным, чтобы Бог мог являть Свою жизнь и работу через него. Поэтому он принимает различные сверхъестественные проявления злых духов и считает, что они пришли от Бога. Так верующий оказывается в ещё большем заблуждении, и это позволяет злым духам присоединиться к нему.

1) Когда верующий даёт место злым духам, это является для них разрешением присоединиться к нему. 2) Войдя в верующего, злые духи обязательно проявят свою деятельность. 3) Если верующий неправильно понимает эту деятельность и не знает, что это работа дьявола, он даст злым духам больше места, потому что он уже поверил их лжи. Этот цикл повторяется снова и снова. При этом одержимость верующего становится день ото дня всё более и более глубокой. Если верующий становится пассивным, то есть если он даёт место злым духам, опасность, которой он подвергается, трудно переоценить.

Когда верующий становится пассивным и перестаёт делать свой выбор в том, что касается его самого, он начинает пассивно подчиняться всему, что приходит к нему извне. Он думает, что Бог принимает за него решения относительно обстоятельств и людей вокруг него и что он должен только пассивно подчиняться. Всё, что к нему приходит, он принимает как волю и повеление Бога. Он молчаливо принимает всё, думая, что это приходит от Бога. Спустя какое-то время верующий становится не способным принимать какие-либо решения относительно своей жизни. Он оказывается не способным принимать решения относительно того, что он обязан делать, и не может проявить инициативу. Он боится говорить о том, что он хочет, и неохотно говорит о своих решениях. Другие могут делать свой выбор, принимать решения, проявлять инициативу и действовать. Однако пассивный верующий подобен плавающим водорослям, носимым повсюду по воле волн и ветра. Он желает, чтобы кто-то принимал решения за него или чтобы сложившиеся обстоятельства оставляли ему только один путь и освобождали его от необходимости делать свой выбор. Он счастлив, когда другие заставляют его что-то делать, потому что это освобождает его от всех беспокойств. Поскольку верующему так трудно делать свой выбор, он предпочитает быть не свободным в своих обстоятельствах, а связанным ими, так как свобода требует, чтобы он делал свой выбор.

Когда верующий становится настолько пассивным, даже самые простые решения кажутся ему тяжелым бременем. Он постоянно ищет помощи и находит поддержку извне для принятия решений. Он чувствует себя очень неловко, так как не может справиться даже с незначительными повседневными делами. Ему трудно понимать, что говорят другие. Ему трудно запомнить или вспомнить что-либо. Если ему приходится принимать решения, он теряется и не знает, что делать. Мысль о обсуждении какого-либо вопроса вызывает у него ужас, потому что его пассивная воля не способна нести такую большую ответственность. Его воля настолько слаба, что ему приходится искать помощи в складывающихся обстоятельствах или у других людей. Если такому верующему всегда помогает один и тот же человек, ему кажется, что этот человек лишает его воли, однако он рад тому, что кто-то принимает решения за него. Он тратит так много времени, ожидая помощи от внешней силы. Это не значит, что пассивный верующий не любит работать. Если его расшевелить, он будет готов сделать что-то и почувствует себя способным на это. Однако, когда он приступает к делу, возбуждение угасает и он чувствует, что его силы не соответствуют его нуждам. Из-за пассивности воли многие дела хорошо начинаются, но заканчиваются неудачей.


Как неловко чувствует себя пассивный человек! В таком состоянии верующему приходится постоянно что-то записывать, чтобы не забыть. Чтобы помочь себе думать, ему приходится громко говорить с самим собой. Он вынужден опираться на сотни таких «костылей», которые он изобретает, чтобы поддерживать себя в течение дня. Наконец он осознаёт, что его чувства притупились и что он неосознанно приобрёл много странных желаний и привычек. Говоря с людьми, он не смеет смотреть им в глаза. При ходьбе он горбит спину. Он либо слишком обеспокоен нуждами своего тела, либо без всякой меры подавляет их. Делая что-либо, он пытается частично или полностью не использовать разум, волю, логику и воображение.

В своём невежестве верующий не понимает, что причиной этой болезни являются пассивность и одержимость бесами. Ему кажется, что симптомы вызваны присущей ему слабостью. Верующий успокаивает себя, думая, что его симптомы вызваны тем, что у него не так много «даров», не такой «интеллект» или что его «природные способности» уступают способностям других людей. Его не беспокоит такое положение дел. Он не понимает, что эти симптомы есть не что иное, как ложь злых духов, цель которых состоит в том, чтобы ещё больше ввести его в заблуждение. Верующий не решается сделать что-то или взяться за что-то, потому что ему кажется, что он испытывает отвращение к работе вследствие своей слабости, косноязычия и заторможенности мышления. Он думает, что всё дело в том, что он слишком много работал в прошлом и что он непригоден для работы физически. Он никогда не задумывается над тем, почему такого не происходит с другими верующими. Почему такого не происходит с теми, кто не так одарён, как он? Почему раньше он был другим? Ему кажется, что это нечто врождённое, естественное, связанное с его предрасположенностью; он не понимает, что это результат работы злых духов. Такое неразумие позволяет злым духам захватывать больше территории и причинять верующему больше страданий.

Власти тьмы знают текущее состояние верующего. Они создают множество сложностей в окружении верующего, чтобы постоянно беспокоить его. Как только воля верующего становится пассивной и не способной действовать, злые духи ставят его в положение, вынуждающее использовать волю, чтобы привести его в уныние и сделать его посмешищем перед другими. Тогда верующий становится похожим на птицу в клетке и злые духи, подобно шаловливым детям, дразнят его, сколько им хочется. Они всегда возбуждают бури и часто беспокоят верующего. Верующий не имеет сил протестовать против них и сопротивляться им. Его обстоятельства становятся всё хуже, а его жизнь — всё бессмысленней. Верующий молчит, несмотря на то что у него есть власть покончить с этим. Так силы тьмы постепенно получают власть над верующим, который становится уже не просто невежественным, обманутым и пассивным, а одержимым, и сильно страдает от бесов. Как это ни удивительно, Божьи дети не могут понять, что такое состояние не может быть от Бога. Они пассивно его принимают.


Находясь в таком состоянии, верующий неосознанно полагается на помощь злых духов! Мы уже увидели, что верующий не находит в себе сил для принятия решений, а полагается на поддержку внешних сил. Часто из-за мучений со стороны злых духов (не понимая, что мучения приходят от злых духов), верующий ждет, чтобы ему на помощь пришла внешняя сила, которая всегда помогала ему в подобных обстоятельствах. Вот почему злые духи хотят, чтобы верующий стал пассивным. Всё, что не использует верующий, попадает в руки злых духов. Если верующий в таком состоянии пытается использовать свои способности, это только даёт возможность злым духам выразить себя через него. Злые духи очень рады принимать решения за человека. Раз человек сам обратился к ним за помощью, они ему не откажут. Они часто вводят в разум верующего искажённые представления, дают ему видения, сны, голоса, свет, огонь и неуместные цитаты из Писаний. Благодаря этому они порождают идеи и принимают решения от лица верующего. Верующий при этом не понимает действительной ситуации, ему кажется, что он получает настоящие откровения от Бога, соответствующие Божьей воле. Более того, для этого не нужно проявлять твёрдость и принимать трудные решения. В результате верующий слепо подчиняется. Злые духи с радостью помогают человеку не думать, не использовать свою волю, а глупо следовать за внешними откровениями. Для этого они часто одаривают верующего всевозможными чудесами.

Как прискорбно, что верующий, не знающий принципов Божьей работы, доходит в своём заблуждении до того, что считает, что он покоряется Богу. В таком состоянии он может 1) верить в злых духов, 2) полагаться на них, 3) слушаться их, 4) посвящать себя им, 5) слушать их, 6) молиться им, 7) следовать их водительству и руководству, 8) принимать их мысли, 9) принимать цитаты из Писаний, которые они посылают, 10) взаимодействовать с ними, 11) работать с ними, 12) помогать им осуществлять желание их сердца, полагая при этом, что он обращается к Богу и стоит за Бога. Необходимо помнить, что «кому вы предоставляете себя в рабы для послушания, того вы и рабы, кого слушаетесь» (Рим. 6:16). Номинально мы можем посвящать себя Богу, но если в действительности мы посвящаем себя злым духам, мы неизбежно становимся их рабами. Конечно, мы введены в заблуждение, однако мы недвусмысленно отдали себя ложному богу. Следовательно, нам не избежать ответственности. Верующий должен знать, что, если он обращается к Богу не в состоянии общения, а в состоянии одержимости, его молитва будет молитвой злым духам, его посвящение будет посвящением злым духам и его надежда будет надеждой на злых духов. В своём сердце верующий думает, что он обращается к Богу и что полученное им пришло от Бога; на самом же деле он обращается к злым духам и принимает их «дар».

Мы должны знать этапы этого процесса. Поскольку верующий ищет Божьего присутствия в своих чувствах и других переживаниях (как мы уже упомянули в третьей и седьмой частях), злые духи обманывают его и дают ему подделку. Из-за недостатка знания он слепо всё принимает, думая, что это от Бога. Таким образом он становится пассивным. Когда верующий становится пассивным, он начинает думать, что ему больше не надо двигаться, потому что за него это сделает Бог. Поэтому он не движется. Однако Бог не станет двигать такого человека, потому что Он хочет, чтобы человек активно взаимодействовал с Ним. Бог не хочет, чтобы человек стал бездумной машиной. Поскольку верующий создаёт условия для работы злых духов, они начинают его осаждать. Когда человек не двигается, не двигается и Бог, а злые духи начинают осаду. Верующий должен знать, что, после того как он ясно понял волю Бога в интуиции своего духа, всё его существо должно включиться в активное осуществление этой воли; верующий не должен быть пассивным. Одержимый верующий может не знать своего настоящего состояния, он считает себя очень духовным человеком, получившим много прекрасных переживаний. Однако те, кто был обучен в Господе и кто обладает духовной проницательностью, знают, что несмотря на все чудесные переживания, у такого верующего раздвоенная личность. Раздвоение личности — это явный признак одержимости.


РАЗДВОЕНИЕ ЛИЧНОСТИ

Раздвоение личности означает наличие двух личностей, двух господ в человеке. Это не то же самое, что старый и новый человек, о которых мы часто говорим. Раздвоение личности можно чётко увидеть в человеке, который серьёзно одержим бесами. Когда человек становится предельно одержим, людям кажется, что его контролирует другой мозг. Такой человек начинает делать то, что противоречит его природе. Его тело словно захвачено внешней силой. Его нервы и мышцы непроизвольно напрягаются, сокращаются и дрожат. Его уста говорят то, в чём он не отдаёт себе отчёта или едва отдаёт себе отчёт, а его голос похож на голос кого-то другого. Можно заметить, что в одержимых язычниках проявления бесов то появляются, то исчезают. До того как бес придёт, человек ведёт себя спокойно и нормально, однако, когда бес приходит, он внезапно теряет своё естественное поведение и начинает вести себя, как сумасшедший. Отсюда видно, что одержимый бесами человек страдает раздвоением личности. Помимо его собственной личности, в нём присутствует еще одна личность, которая использует способности его души и тела. Проявляясь, бесы захватывают почти всё, они подчиняют себе почти всю деятельность человека, а личность человека бездействует. Вследствие этого, после того как бесы уходят, многие люди не могут вспомнить, что они делали или говорили во время присутствия бесов. Это происходит потому, что действовала личность бесов, а личность человека бездействовала. В результате личность человека пребывает в полном неведении относительно того, что произошло.

Однако проявления бесов иногда могут быть более утончёнными. Довольно часто бесы заставляют человека говорить и вести себя вполне нормально. Но на самом деле действует личность бесов, а личность человека спит. В случае таких проявлений мы часто заблуждаемся, думая, что человек сам совершает поступки, нам трудно понять, что это деятельность бесов. Раздвоение личности в человеке становится очевидным только тогда, когда поведение бесов становится ненормальным.

Когда верующие одержимы бесами, они также страдают от раздвоения личности. Поскольку степень одержимости бывает разная, проявления раздвоения личности тоже бывают разными. Злые духи полностью подчиняют себе каждую часть тех, кто серьёзно введён в заблуждение. Они заставляют человека трястись и гореть, они дают верующим множество странных ощущений, бросая их на пол, заставляя их говорить на незнакомых языках и вкладывая в их уши голоса, которые никто не слышал, а в их глаза — видения, которые никто не видел. Одновременно такие верующие могут быть спокойны в своём духе и продолжать общаться с Богом. Им не хватает проницательности, и они полагают, что, поскольку они соприкасаются с Богом, эти проявления должны быть от Святого Духа.

Они и не подозревают, что 1) Святой Дух никогда не захватывает какую-либо часть человеческого тела, чтобы распоряжаться ей по Своему усмотрению. Когда Павел получил видение, он не потерял способности владеть собой и говорить от себя (Деян. 9:5). Когда Пётр получил видение, его рассудок оставался ясным и он по-прежнему мог владеть собой (10:9-17). Даже когда Иоанн получил видение, он не утратил способности владеть собой. Благодаря этому он смог написать Откровение. Сначала Иоанн упал на землю, потому что не мог стоять перед светом Господней славы. Однако, после того как Господь укрепил его, он встал. Он помнил всё, что увидел. Это переживание так непохоже на переживания многих верующих, которые рассказывают о том, что Святой Дух сбил их с ног, но они не помнят, что происходило после того.


2) Святой Дух живет в духе верующего, однако одновременно его тело захвачено злыми духами. Вследствие этого он страдает от раздвоения личности. Он общается с Богом в своём духе, а злые духи проявляют свою работу в его теле. Верующий не должен считать, что, если он имеет общение с Богом в духе, всё, что он делает в своём теле, от Бога. Он должен понимать, что, поскольку он возрождён, его новая жизнь всегда будет иметь общение с Богом. Но можно сказать с уверенностью, что в жизни, действительно наполненной Святым Духом, не может быть раздвоения личности. Раздвоение личности указывает на то, что человек одержим бесами.

У тех, кто обманут в меньшей степени, раздвоение личности не так очевидно, как у тех, о ком мы говорили выше. Иногда верующий чувствует, что кто-то извне пытается завладеть его способностями. У него может появиться много мыслей, пришедших не от него. Иногда он может быть как бы парализованным, оцепеневшим, не способным принимать решения и делать свой выбор. Его воображение и память словно заперты кем-то на ключ. Он не может ни вспоминать, ни думать. Его рассуждения кажутся холодными и трудными, и он не способен рассуждать логически. Он замечает у себя множество неожиданных слов, поступков и взглядов, которые проявляются без согласия воли и которые он не в силах контролировать. Это более скрытое проявление раздвоения личности.

Раздвоение личности — это существование двух независимых человеческих, олицетворенных, сущностей. Это значит, что человеку не надо больше использовать свою волю, чтобы принимать решения, и что его душа и тело могут двигаться самостоятельно. Это значит, что, помимо воли человека, есть ещё одна воля, которая непосредственно управляет его душой и телом. Одержимый верующий — это верующий, у которого, помимо собственной воли, есть воля злых духов. Одержимый верующий — это верующий, воля которого подавлена и который находится под управлением воли злых духов. Это раздвоение личности.

Когда верующий страдает от раздвоения личности, в его теле присутствуют две силы. Иногда Святой Дух посылает Свою силу из внутреннего человека, иногда злые духи проявляют свою силу из внешнего человека. Иногда Святой Дух являет благодать, благословение и свет, а иногда злые духи показывают свои дела, выдавая их за дела Бога. Они дают верующему видения, заставляют его безудержно смеяться, громко петь, горько плакать или пронизывают его тело чувством беспричинного счастья. Многие работники сегодня страдают таким раздвоением личности. Однако тех, кто способен различать духов, мало. Сатана использует таких людей для своей работы. Поскольку многие дела таких верующих духовны и исходят от Бога, они боятся отвергнуть то, что Сатана может спрятать за ними позже. Такие верующие могут обсуждать те из своих дел, которые исходят от Бога, и говорят: «Как это хорошо». Они забывают о том, что это к совершённой работе подмешана работа злых духов.

Сатана всегда примешивает что-то. Принцип всех его дел заключается в сеянии плевел среди пшеницы. Он проповедует не только ложь, но и истину. Он использует истину для распространения своей лжи. Более того, он предпочитает проповедовать больше истины, чем лжи, чтобы его намерения не стали явными. Получив достаточно основания, он изменит это соотношение. Такое смешивание можно увидеть на многих собраниях. Верующие должны научиться распознавать и испытывать всё, иначе они будут заражены работниками с раздвоенной личностью. Они также станут пассивными и одержимыми бесами.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

ОШИБОЧНЫЕ ПРЕДСТАВЛЕНИЯ ВЕРУЮЩИХ

Мы не должны заблуждаться, думая, что верующие, обманутые злыми духами, обязательно должны быть осквернёнными, порочными и грешными. Нам следует понять, что такие верующие, возможно, полностью посвятили себя Богу и даже возросли больше обычных верующих. Они стремятся быть полностью послушными Господу и готовы идти на любые жертвы, чтобы следовать за Ним. Полностью посвятив себя Господу, но не зная, как взаимодействовать с Ним, они становятся пассивными. Другие люди не могут быть пассивными. Им может казаться, что они полностью посвящены Богу, однако их образ жизни по-прежнему определяется мыслями и рассуждениями их природной жизни. Они по-прежнему живут по своей воле. Такие верующие не станут пассивными, они не будут захвачены бесами. Они могут дать злым духам основание в других аспектах, но в аспекте послушания Божьей воле они не дадут бесам основания пассивности. Только тот, кто истинно посвящён, кто не заботится о своих приобретениях и потерях и кто готов слушать все повеления Бога и повиноваться им, может стать пассивным и одержимым. Воля таких верующих склонна к пассивности. Только тот, кто желает безоговорочно подчиниться каждому приказанию, может стать пассивным.

Многие задают вопрос: «Почему же Бог не защитит их? Разве их побуждения не чисты? Может ли Бог позволить злым духам обмануть тех, кто верно ищет Его?» Многие думают, что Бог должен защищать своих детей в любых обстоятельствах. Они не знают, что для того, чтобы получить защиту от Бога, человек должен создать для этого условия. Если человек создаёт условия для работы злых духов, Бог не может запретить им работать. Бог всегда соблюдает законы. Если верующий намеренно или невольно отдал себя в руки злых духов, Бог не может лишить их права управлять верующим. Многие люди думают, что, если их побуждения чисты, они будут спасены от обмана. Они не знают, что именно люди с чистыми побуждениями легче всего поддаются обману. От обмана спасает не честность, а знание. Если верующий не интересуется истиной Библии, если он не бодрствует и не молится и если он думает, что одни чистые побуждения сохранят его от обмана, он обязательно будет обманут. Если верующий поддаётся обману и создаёт условия для работы злых духов, как он может ожидать, что Бог защитит его?

Многие верующие полагают, что их невозможно обмануть, потому что они принадлежат Господу. Другие думают, что их невозможно обмануть, потому что они полностью посвящены Господу и приобрели много духовного опыта. Они не догадываются о том, что, если верующий считает себя непоколебимым, он уже обманут. Если верующий не смирится, он будет введён в очень глубокое заблуждение, то есть будет одержим бесами, думая, что наполнен Святым Духом. Одержимость зависит не от жизни и не от побуждений, а от знания. Если в начале своей христианской жизни верующий получает слишком много идеалистических учений, Святому Духу будет трудно научить его необходимой истине. Кроме этого у верующего может быть предубеждение против какого-либо толкования Писаний, и это не позволяет другим верующим дать ему необходимый свет. Хвалясь своей непоколебимостью перед лицом такой опасности, верующий даёт злым духам возможность начать или продолжить свою работу.

Мы уже говорили о том, что причиной одержимости является пассивность, а причиной пассивности — невежество. Если верующий не останется в невежестве, он не падёт жертвой одержимости бесами. На самом деле пассивность — это не что иное, как ошибочное понимание таких вопросов, как понимание и посвящение. Можно также сказать, что это чрезмерное послушание и чрезмерное посвящение. Если верующий обретает знание и понимает, что злые духи любят пассивность и что она необходима им для совершения работы, он не позволит себе стать пассивным и, следовательно, не даст злым духам основания для работы. Если верующий знает, что Богу необходимо его взаимодействие и что Бог не желает, чтобы человек превращался в машину, он не позволит себе стать пассивным и ждать, пока Бог начнёт двигать им. Верующие оказываются в таком состоянии в основном из-за своего невежества.

Для того чтобы отличить движение Бога от работы Сатаны, верующим необходимо знание. Знание необходимо для того, чтобы понять принципы Божьей работы и условия, необходимые для работы Сатаны. Только те, кто имеет это знание, могут сохранить себя от власти тьмы. Нападая на верующих, Сатана опирается на ложь, следовательно, необходима истина, которая вытеснит ложь. Сатана хочет оставить верующих во тьме, следовательно, им нужно, чтобы воссиял свет. Мы должны всегда помнить о том, что принцип работы злых духов отличается от принципа работы Святого Духа. Однако, работая, злые духи всегда придерживаются своих принципов. Хотя злые духи ловко меняют свой вид, посмотрев на всю их работу, мы увидим, что её принцип остаётся неизменным. Заметив это отличие, мы должны исследовать наш прошлый опыт и увидеть тот принцип, который послужил основой для наших переживаний. Благодаря этому мы сможем увидеть, чтo было от Святого Духа, а что от злых духов. Сделанное согласно тому или иному принципу было сделано тем или иным духом.

Поскольку верующие становятся одержимыми из-за своего невежества, нам следует рассмотреть несколько вопросов, в которых верующие легко заблуждаются.


СМЕРТЬ С ХРИСТОМ

Многие верующие становятся пассивными из-за неправильного понимания истины о смерти с Христом. Апостол сказал: «Я распят с Христом; и уже не я живу, а живёт во мне Христос; и той жизнью, которой я теперь живу в плоти, я живу в вере, которая есть вера Сына Божьего» (Гал. 2:20). На основании этого верующие приходят к выводу, что высочайшая духовная жизнь выражается словами «уже не я». Они полагают, что им надлежит потерять свою личность, что у них не должно быть своей воли и силы и что их «я» должно умереть. Вследствие этого они становятся послушными Богу машинами. Они считают, что у них не должно оставаться никаких чувств, что они должны покончить со своей личностью и что они должны отказаться от всех желаний, интересов и предпочтений жизни. Они становятся подобными трупу. Таким образом, от их «я» не остаётся и следа, их личность исчезает. Верующие полагают, что эта заповедь требует, чтобы они перечеркнули себя, покончили с собой, «совершили самоубийство», чтобы у них не оставалось больше чувств в отношении себя, своей нужды, своего состояния, своих ощущений и желаний, своего окружения, положения, удовлетворения, страдания и т. д. и чтобы они чувствовали только действие, работу и движение Бога. Они считают, что умереть для себя значит больше не чувствовать себя. Поэтому они предают свое «самосознание» смерти и стараются умереть так, чтобы не чувствовать ничего, кроме присутствия Бога. Они понимают, что должна наступить полная смерть. Поэтому, как только у них возникает самосознание, они без колебаний предают себя смерти. Всякий раз, когда у них возникает желание, недостаток, нужда, интерес или чувство, они без колебаний расправляются с ними, предавая их смерти.

Верующие думают, что они распяты с Христом и их «я» уничтожено. Они понимают, что в них живёт Христос и что их «я» уже не живёт. «Я распят с Христом». Следовательно, «я» умерло. Верующие пытаются применить эту смерть на практике, отказываясь от мыслей и чувств. Они думают, что их личность должна прекратить своё существование, потому что «живёт во мне Христос». Поскольку Христос находится в них, они считают, что должны пассивно подчиниться Ему и позволить Ему думать и чувствовать за них. Однако они не замечают, что Павел говорит дальше: «И той жизнью, которой я теперь живу в плоти»! Павел умер и не умер. Его «я» было распято на кресте, но, с другой стороны, «я» по-прежнему жило. Пройдя через крест, Павел говорит: «Я теперь живу».

Крест не уничтожает «я». «Я» будет существовать всегда. Даже когда мы попадём на небо, у нас по-прежнему будет наше «я». Зачем нужно спасение, если на небо попадёт кто-то вместо меня? Принять смерть Христа — значит умереть для греха и предать смерти душу-жизнь. Даже самая лучшая, благородная и чистая душа-жизнь должна быть предана смерти. Мы много говорили об этом раньше. Бог хочет, чтобы мы отвергли сердце, живущее природной жизнью. Он хочет, чтобы мы жили Им и каждую минуту впитывали Его жизнь для удовлетворения всех нужд нашего существа. Бог не намеревается упразднить различные функции нашего существа и не хочет, чтобы наше существо стало пассивным. Напротив, христианская жизнь требует, чтобы мы каждый день без колебаний активно и уверенно использовали свою волю, чтобы отвергать природную жизнь и черпать Божью духовную жизнь. Как смерть человеческого тела и смерть в огненном озере не является полным уничтожением, распятие с Христом в духовной жизни также не является полным уничтожением. Личность человека должна существовать, должен существовать и её представитель — воля. Должна умереть только природная жизнь человека. Таково учение Библии.


После того как верующий принимает ошибочное учение о смерти с Христом и позволяет себе стать пассивным, 1) он не будет больше активным, 2) Бог не будет использовать его, так как это нарушает принцип Его работы, 3) злые духи используют это как возможность присоединиться к верующему, поскольку его состояние соответствует условиям работы злых духов. Поэтому такое ошибочное понимание смерти с Христом и попытка осуществить его на практике неизбежно приводят к одержимости и к иллюзии наполнения Богом. Мы видели многих верующих, которые стали одержимыми и получили много странных переживаний из-за неправильного понимания учения в Гал. 2.

Когда верующий «умирает» таким образом, злые духи лишают его чувств и оставляют его в невежестве относительно необходимости собственных чувств. Когда такой верующий общается с людьми, у них возникает ощущение, что он подобен железной или каменной статуе, кажется, что у него нет органов чувств. Он не понимает страданий других людей и того, что он сам причиняет им страдания. Он не способен знать, различать, чувствовать и исследовать ни то, что снаружи, ни то, что внутри. Он не отдаёт себе отчёта в своём отношении к другим, внешности и поведении. Он не использует свою волю, чтобы подумать, рассудить и принять решение, прежде чем сказать или сделать что-то. Он не знает, откуда приходят его слова, мысли и чувства. Его воля совсем не действует, однако множество слов, мыслей и чувств выражаются через него, завладевая им и делая его своим каналом. Его действия и поведение становятся механическими. Он не знает, что заставляет его так поступать. Он совершенно сбит с толку и действует только потому, что получает повеления и испытывает давление неизвестного происхождения. Хотя такой верующий лишён самосознания, он всё же склонен превратно понимать других людей и обижаться на них по малейшему поводу. Он живёт в состоянии оцепенения. Он полагает, что умер с Христом и больше себя не чувствует. Он не догадывается о том, что недостаток самосознания является условием и следствием одержимости злыми духами. Это позволяет злым духам прилепиться к нему, мешать ему, напасть на него, ошеломить его, предложить ему свои идеи, думать за него, поддерживать его и беспрепятственно погонять его, так как он лишён чувств.

Поэтому мы должны помнить, что умереть для себя — значит умереть для жизни, силы, мнений и деятельности нашего «я» вне Бога. Такая смерть не является смертью личности человека. Мы не уничтожаем себя, чтобы наша личность прекратила существование. Это должно быть ясно. Когда мы говорим, что лишены собственного «я», мы имеем в виду, что прекратилась деятельность нашего «я». Мы не утверждаем, что нашего «я» больше не существует. Если верующий думает, что он должен прекратить существование своей личности, что он не должен думать, чувствовать, иметь своё мнение или двигать своё тело, а должен жить как во сне и днём и ночью, не осознавая, где он находится, такой верующий будет одержимым. Ему может казаться, что это истинная смерть для его «я», что он лишён собственного «я» и что его духовные переживания выше, чем у других людей. Однако он посвящает себя не Богу, а злым духам.


ДЕЙСТВИЕ БОГА

«Ибо это Бог действует в вас, производя и желание, и совершение для Своей отрады» (Флп. 2:13). Этот стих очень часто понимают неправильно. Верующему может показаться, что только Бог желает и совершает что-то, что Бог вкладывает желание и совершение в человека и что Бог желает и совершает что-то за человека. Это значит, что человеку не нужно ничего желать или делать — Бог желает и действует за него. Он сверхверующий, и ему больше не нужно желать и совершать, теперь желать и совершать будет Бог. Верующий становится лишь бессознательной машиной, которая никак не связана с желанием и совершением.

Такие верующие не знают, что этот стих говорит о том, что Бог работает в нас только в той степени, в которой мы сами готовы желать и совершать. Бог в Своей работе не будет выходить за эти рамки, Его работа простирается лишь до сих пор. Бог не станет желать или совершать за человека. Он будет работать только тогда, когда человек будет готов желать и совершать согласно Его отраде. Желание и совершение должны исходить от самого человека. Апостол был очень осторожен. Он сказал: «Ибо это Бог действует в вас, производя и желание, и совершение для Своей отрады». Не только Бог желает и совершает, выражение «в вас» указывает на то, что ваша личность остаётся. Вы по-прежнему должны сами желать и совершать. Желание и совершение остаётся вашим делом. Бог действует, но Он не замещает вас. Желать и совершать — это дело человека. Божье действие состоит в том, что Бог работает и движется внутри нас, смягчает и воодушевляет нас, чтобы произвести в нас сердце, склонное к послушанию Его воле. Бог не желает подчиниться Своей же воле за нас. Он лишь помогает нам склониться на сторону Своей воли. Мы сами должны желать подчиниться. Этот стих учит тому, что воля человека нуждается в поддержке и помощи Божьей силы. Всё то, что человек решает и делает по своей воле без Бога, бесполезно. Бог не желает за человека, и Он не хочет, чтобы человек желал независимо от Него. Он хочет, чтобы человек полагался на Его силу, чтобы желать. Бог не хочет занять наше место и желать вместо нас, Он хочет, чтобы мы желали согласно Его действию.

Однако верующий может этого не понимать. Он может подумать, что, если в нём действует Бог, он сам не должен двигаться. Верующему остаётся лишь пассивно позволять Богу действовать и следовать за Ним внешне и внутренне. Поскольку желание — это действие Бога, верующему не нужно использовать свою волю, ему остаётся только позволять другой воле прийти и использовать его. Поэтому он не решается принимать решения, делать свой выбор и сопротивляться чему-либо, он лишь пассивно ждёт, что на него сойдёт Божья воля. Когда какая-то внешняя воля решает за него, он принимает это. Он гасит всё, что исходит от его собственной воли. В результате таких действий 1) верующий не использует свою волю, 2) Бог тоже не использует Свою волю, чтобы предложить что-то верующему, потому что Он хочет, чтобы верующий активно взаимодействовал с Ним, 3) злые духи используют это как возможность захватить пассивную волю верующего и действовать за него так, что он либо становится парализованным и никуда не движется, либо горит бесовским огнем, и 4) в таком состоянии верующему может показаться, что Бог думает за него. На самом деле его господином стала сила тьмы.

Мы должны понимать различие между тем, что Бог желает вместо нас, и тем, что мы взаимодействуем с Богом, используя свою волю. Если Бог принимает решения за нас, то это с нами никак не связано. Наши руки могут работать, но предложение об этом деле исходило не от нашего сердца. Прийдя в себя, мы поймём, что наши дела были сделаны не нами. Но если мы используем свою волю, чтобы активно работать с Богом, мы увидим, что несмотря на то, что мы совершаем что-то, полагаясь на силу Бога, это всё же делаем мы сами. Человек, полностью захваченный бесами, не отдаёт себе отчёта в своих поступках, когда приходят бесы. Он может сделаться безумным на какое-то время, однако впоследствии он не знает, что он сделал. Отсюда следует, что все безумные поступки были совершены бесами через его волю и за него. Будучи обманутым, верующий может думать, что в тот момент он сам всё сделал, сам сказал все слова, сам обдумал все идеи. Однако, если он будет озарён Божьим светом и попытается выяснить, хочет ли он это делать и говорить, он поймёт, что не имеет к этому никакого отношения. Скорее нечто присоединившееся к нему делает это за него.

Божья воля не ставит своей целью уничтожение нашей воли. Если мы говорим: «Я больше не буду использовать свою волю. Пусть Божья воля будет явлена через меня», мы не посвящаем себя Богу, а заключаем завет со злыми духами, потому что Бог не станет использовать Свою волю, чтобы заменить нашу. Правильное отношнение таково: «У меня есть своя воля, но она выбирает Божью волю». Мы должны ставить свою волю на сторону Бога и делать это не посредством своей силы, а посредством жизни Бога. Истина состоит в том, что жизнь, которая раньше использовала нашу волю, была предана смерти. Теперь мы используем свою волю посредством жизни Бога. Мы не уничтожили свою волю, воля остаётся, только жизнь меняется. Природная жизнь мертва, однако функция воли остаётся. Она обновлена Богом и теперь используется нашей новой жизнью.


РАБОТА СВЯТОГО ДУХА

Многие верующие стали пассивными и одержимыми вследствие своего невежества в отношении работы Святого Духа. Существует несколько распространённых ошибочных представлений:

А. Ожидание Святого Духа

Сегодня церковь пребывает в глубоком неведении относительно переживания Святого Духа. Многие верующие во многих местах уделяют большое внимание учению о Святом Духе с самыми благими намерениями. Одним из самых распространённых учений является учение о том, что верующий должен ждать «наполнения Святым Духом», или «сошествия Святого Духа», или «крещения Святым Духом». Есть верующие, которые молятся целыми ночами и долго постятся, «ожидая получения своей личной Пятидесятницы». Некоторые собрания после окончания проповеди превращаются в «собрания ожидания», на которых желающие искать Святого Духа могут подождать. В результате многие действительно получают необычные переживания. Они переживают сошествие сверхъестественных духов, что даёт им много чудесных ощущений, они видят видения и странный свет, слышат голоса, говорят на языках, трясутся и т. д. После этого они больше ценят Господа Иисуса и отвергают очевидные грехи. Они становятся более радостными и энергичными, думая, что получили крещение Святым Духом. Такое поведение основано на следующих стихах: «И вот, Я посылаю обещанное Моим Отцом на вас; а вы оставайтесь в городе, пока не облечётесь в силу свыше» (Лк. 24:49). «Он повелел им не удаляться из Иерусалима, а ждать обещанного Отцом» (Деян. 1:4).

Мы должны обратить внимание на некоторые положения. Господь Иисус действительно повелел ученикам ждать, пока на них сойдёт Святой Дух. Однако после дня Пятидесятницы ни в Деяниях, ни в Посланиях никто из апостолов не велел верующим ждать, пока они получат Святого Духа. После дня Пятидесятницы говорится о том, что верующие «получали», а не «ждали», Святого Духа (Деян. 19:2).

Более того, Святой Дух не сказал, что, когда ученики ждали десять дней, они «ждали» пассивно. Напротив, они единодушно молились и приносили прошения. Сегодняшнее пассивное ожидание, длящееся всю ночь (некоторые проводят в таком ожидании даже больше десяти дней), отличается от переживания учеников.

Более того, когда мы читаем о наполнении верующих Святым Духом после дня Пятидесятницы, мы видим, что это происходило мгновенно. Верующим не приходилось ждать, как это делали апостолы вначале (ср. Деян. 4:31; 9:17; 10:44).

Нельзя призвать Святого Духа непосредственно. Также Он не приходит по нашим молитвам, потому что Святой Дух — это дар (ср. Лк. 11:13; Ин. 14:16). Более того, Святой Дух сошёл в день Пятидесятницы. Никто в Новом Завете не призывал Святого Духа напрямую. Ни один человек в Библии не просил напрямую о сошествии Святого Духа и крещении Им. Вместо этого в Библии сказано, что Господь Иисус «будет крестить вас в Святом Духе» (Мф. 3:11).

Кроме этого, как мы уже говорили, Святой Дух сходит только на «нового человека», то есть на внутреннего человека. Ожидание того, что Святой Дух сойдёт на физическое тело, требование ощущений и признание необходимости какого-то ощущения для подтверждения сошествия Святого Духа — всё это источники заблуждения.

Следовательно, практика «ожидания Святого Духа» не соответствует Писаниям, так как она подразумевает пассивность. Часто такое ожидание происходит поздно вечером, когда тело уже устало. Перед этим верующие обычно проводят долгое время в посте и ожидании. Естественно, мысли верующего совершенно запутываются. Кроме того, во время продолжительной молитвы, когда верующий либо стоит на коленях, либо сидит, ожидая сошествия Святого Духа на тело, воля становится совершенно пассивной. Верующий перестаёт делать свой выбор, распознавать что-либо или сопротивляться чему-либо. Он лишь пассивно ждёт, когда на него сойдёт какой-нибудь дух и собьёт его с ног или станет управлять его языком и губами, давая ему странные ощущения. Такое ожидание открывает путь для злых духов. Неудивительно, что в таком состоянии у верующих могут быть столь странные переживания. Прежде чем сверхъестественные силы смогут проявить себя, им приходится ждать, пока человек станет пассивным. При этом Святой Дух не действует, потому что это нарушает принцип Его работы. Злые духи, напротив, используют эту возможность и становятся очень активными. Они выдают свою работу над верующим за Божью. В такое время все молитвы, обещания и вера, принесённые Святому Духу, на самом деле приносятся злым духам. На таких собраниях может царить приятная атмосфера, верующие могут чувствовать мир и радость, а после этого посвящать себя и совершать много дел, однако это никак не воздействует на их природную жизнь.


Б. Послушание Святому Духу

На основании сказанного в Деян. 5:32 — «...Святой Дух, которого Бог дал тем, кто повинуется Ему», верующие полагают, что они должны «повиноваться Святому Духу». Поскольку они не следуют библейской заповеди — испытывать духов и отличать духа истины от духа заблуждения, они принимают любого сходящего на них духа за Святого Духа. Поэтому они пассивно повинуются тому духу, который на них. Всё их существо становится послушной машиной. Они выполняют всё, что требует сошедший на них дух. Перед тем как что-нибудь сделать, они обращаются прежде всего к своему телу, ожидая распоряжения. Со временем это состояние пассивности ухудшается, и дух, пребывающий на верующих, может непосредственно завладеть их членами, например, их устами и руками. Верующим кажется, что такое повиновение Святому Духу угодно Богу. Они не понимают, что в этом стихе не говорится о том, что мы должны повиноваться Святому Духу. Здесь говорится о том, что мы должны повиноваться Отцу через Святого Духа. Выше, в стихе 29, апостол сказал, что мы должны повиноваться Богу. Если верующий начинает принимать Святого Духа в качестве объекта повиновения и забывает о Боге Отце, он последует за духом, который находится внутри него или рядом с ним, и не будет повиноваться Отцу на небе через Святого Духа. Это начало пассивности, и это позволяет злым духам обманывать верующего. Как только человек выходит немного за рамки Библии, он подвергает себя многим опасностям.

В. Святой Дух является Господином

Мы уже говорили, что Бог воспитывает наш дух Святым Духом и что наш дух посредством души (т. е. воли) управляет нашим телом и всем существом. На первый взгляд кажется, что это утверждение не открывает ничего особенного, однако подразумеваемые в нём духовные взаимоотношения очень важны. Святой Дух только возвещает нам Свою волю, касаясь нашей интуиции. Наполняя нас, Святой Дух наполняет только наш дух. Он не управляет нашей душой или телом непосредственно. Он не наполняет нашу душу или тело непосредственно. На это положение следует обратить особое внимание. Мы не можем ожидать, что Святой Дух начнёт думать через наш разум, чувствовать через наши чувства и принимать решения через нашу волю. Святой Дух являет Свою волю через интуицию, для того чтобы верующий сам думал, чувствовал и принимал решения в соответствии с Его волей. Многие верующие полагают, что они должны отдать свой разум (свою голову) Святому Духу и позволить Ему думать в них. Они не подозревают о том, что совершают серьёзнейшую ошибку. Святой Дух никогда не занимает место человека и не использует его разум таким образом. Святой Дух никогда не требует, чтобы человек пассивно посвятил себя Ему. Он желает, чтобы человек работал с Ним. Он не станет работать за человека. Верующий в силах остановить Его движение. Он не заставляет верующего что-либо делать.

Святой Дух также не станет непосредственно управлять телом человека. Чтобы говорить, человек должен сам использовать свои уста. Чтобы ходить, человек должен сам поднимать свои ноги. Чтобы работать, человек должен сам использовать свои руки. Святой Дух Божий никогда не посягает на свободу человека. Святой Дух работает только в духе человека, то есть в Божьем новом творении, Он не приводит в движение члены тела человека независимо от его воли. Даже если человек захочет, Бог не займёт его места и не будет приводить в движение члены его тела, потому что человек обладает свободной волей. Человек должен сам быть своим господином, он должен использовать своё тело. Это Божий закон. Бог не нарушает Своих законов.

Мы часто говорим, что Святой Дух «управляет человеком». Если при этом мы имеем в виду, что Дух работает в нас, побуждая нас повиноваться Богу, это выражение правильно. Если же мы имеем в виду, что Святой Дух непосредственно управляет всем нашим существом, это выражение совершенно неправильно. На основании этого мы можем отличить работу злых духов от работы Святого Духа. Святой Дух живёт в нашем духе, чтобы показать, что мы принадлежим Богу; злые духи присоединяются к нашему телу, чтобы управлять нами как машиной. Святой Дух просит нашего взаимодействия, тогда как злые духи стремятся полностью и непосредственно управлять нами. Мы соединены с Богом в духе, а не в душе и не в теле. Если мы ошибочно считаем, что наши разум, чувства, тело и воля должны приводиться в движение непосредственно Богом, злые духи начнут свою работу, выдавая себя за Бога. Конечно, верующий не должен действовать, руководствуясь своими мыслями, чувствами и волей. Однако, получив откровение в духе, он должен использовать свои мысли, чувства и волю, чтобы исполнить распоряжение Святого Духа. Отвержение души и тела и ожидание того, что Святой Дух начнёт непосредственно их использовать, является первым шагом к одержимости.


ДУХОВНОЕ ЖИТИЕ

Сегодня верующие часто заблуждаются в вопросе духовного жития. Мы можем лишь кратко рассмотреть некоторые заблуждения:

А. Говорение

«Ибо не вы говорите, а Дух вашего Отца говорит в вас» (Мф. 10:20). Верующий может подумать, что эти слова означают, что Бог будет говорить за него, что ему самому говорить не придётся, а Бог будет изрекать слова из его уст. Такой верующий «посвящает» свои уста Богу. Он не принимает собственных решений и желает стать Божьим «глашатаем». Его губы и голосовые связки становятся пассивными, и он позволяет внешним сверхъестественным силам использовать себя. Некоторые из тех, кто говорит за Господа, думают, что им не следует использовать свой разум и свою волю во время собраний, а вместо этого пассивно посвятить свои уста Богу и позволить Ему говорить через них. В результате 1) верующий не говорит, 2) Бог тоже не говорит, потому что Он не использует человека как магнитофон, 3) а злые духи используют пассивность верующего, чтобы говорить через его уста. Часто это приводит к тому, что какая-то сверхъестественная сила начинает говорить через уста верующего, позволяя ему принимать «слова с небес». Поскольку эти слова могут быть очень хорошими, верующий считает, что они пришли от Бога.

В приведённом выше стихе из Евангелия от Матфея говорится о верующем, которого преследуют и допрашивают. В стихе не говорится, что Святой Дух будет говорить за верующего. То, как Пётр и Иоанн вели себя перед синедрионом, подтверждает это.

Б. Водительство

«И уши твои будут слышать слово, говорящее позади тебя: „вот путь, идите по нему”» (Ис. 30:21). Верующие не понимают, что этот стих относится только к Божьему народу по плоти, израильтянам, которые будут в тысячелетнем царстве. В это время не будет подделок злых духов. Верующие считают водительство посредством сверхъестественного голоса высшим водительством. Постоянно получая такое сверхъестественное водительство, они считают себя выше других. Они не используют ни совесть, ни интуицию. Они пассивно ждут сверхъестественного голоса. Они полагают, что им не надо думать, размышлять, делать свой выбор или принимать свои решения, а надо просто пассивно повиноваться. Они позволяют какому-то голосу занять место их интуиции и совести. В результате 1) верующие не используют свою совесть и интуицию, 2) Бог не даёт им Свои распоряжения, потому что Он не желает, чтобы они механически повиновались, 3) а злые духи предлагают сверхъестественные голоса вместо откровения в интуиции. Затем они присоединятся к верующим.

С этого момента верующие перестают обращать внимание на побуждения интуиции, голос совести, своё понимание, свои ощущения и слова других. Они упрямо следуют тому, что говорит сверхъестественный голос, не задумываясь ни на минуту. Их нравственный уровень становится всё ниже и ниже, однако они не замечают этого, потому что они позволили злым духам заменить свою совесть и теперь не могут отличить добра от зла.


В. Память

«Утешитель... напомнит вам всё, что Я сказал вам» (Ин. 14:26). Многие верующие не понимают, что здесь говорится о том, что Святой Дух озарит их разум, чтобы помочь им вспомнить слова Господа. Они полагают, что им не надо больше использовать свою память и что Бог будет им всё напоминать. В результате верующие позволяют своей памяти стать пассивной. Они перестают прибегать к своей воле, чтобы использовать память. Вследствие этого 1) верующий не прибегает к своей воле, чтобы использовать память, 2) Бог также не использует его память, потому что с Ним никто не взаимодействует, 3) злые духи приходят и показывают верующему всё, что им выгодно, чтобы он не смог отвергнуть их. Верующий становится пассивным и не может больше управлять своей памятью.

Г. Любовь

«Любовь Божья излита в наших сердцах через Святого Духа, данного нам» (Рим. 5:5). Верующие ошибочно полагают, что в этом стихе имеется в виду, что им больше не нужно любить и что Святой Дух наделит их Божьей любовью. Они просят Бога любить через них и снабдить их Своей любовью, чтобы они были полны любови Бога. Они перестают любить и просят Бога заставить их это сделать. Они больше не используют свою способность любить и позволяют своей любви впасть в холодное оцепенение. В результате этого 1) верующие не любят сами, 2) Бог не отвергает человека или природную функцию его любви, Он не даёт человеку сверхъестественную любовь, 3) а злые духи живут вместо человека и выражают свою любовь и ненависть по своему желанию. Злые духи получают возможность заменить любовь верующего, потому что он стал пассивным и не использует свою волю, чтобы управлять своей функцией любви. В конечном итоге верующий делается подобным дереву или камню. Он становится холодным ко всему и не знает, что такое любовь. Вот почему многие верующие бывают святыми, но при этом жёсткими и неприступными.

Господь Иисус сказал: «И люби Господа, твоего Бога, от всего своего сердца, от всей своей души, от всего своего разума и от всей своей силы» (Мк. 12:30). Чья это любовь? Чьё сердце, чья душа, чей разум, чья сила? Конечно же, наши. Наша природная жизнь должна умереть, однако все наши функции должны остаться.

Д. Смирение

«Ибо мы не отваживаемся причислять или сравнивать себя с кем-либо из тех, кто сам себя представляет» (2 Кор. 10:12). Неправильно понимая значение смирения, верующие думают, что они должны всегда прятать себя. В результате они теряют надлежащую самооценку, иметь которую Бог разрешает. Часто самоуничижение является лишь формой пассивности и одержимости. В результате этого 1) верующий отвергает себя, 2) Бог его не наполняет, 3) а злые духи используют его пассивность, чтобы удержать его в состоянии «смирения».

Когда верующий одержим и уничижает себя, он видит только тьму, отчаяние и слабость вокруг. При общении с ним люди чувствуют холодность, подавленность и скорбь. В ответственный момент он вдруг удаляется, создавая неудобства для других. Работа Бога для него не имеет значения. На словах и на деле он уделяет особое внимание тому, чтобы спрятать своё «я». Однако в результате его «я» оказывается на виду. Более того, это сильно мешает тем, кто действительно духовен. Когда в Божьем царстве возникают нужды, его крайнее самоуничижение не позволяет ему что-либо предпринять. Его не покидает чувство неполноценности, безнадёжности, бессилия, чрезмерной чувствительности. Верую-щему кажется, что истинное смирение — это состояние, в котором человек не обращает на себя внимания. Он не понимает, что это явное самосозерцание является результатом работы злых духов. Истинное смирение взирает на Бога и движется вперёд.


ОБСТОЯТЕЛЬСТВА, ПРЕДПИСАННЫЕ БОГОМ

В мире помимо воли человека существуют ещё две воли, противоположенные друг другу. Бог хочет, чтобы мы не только повиновались Ему, но и противостояли Сатане. Поэтому в двух стихах Библии Бог упоминает эти вопросы вместе. В Иак. 4:7А говорится: «Подчинитесь Богу», а в 4:7Б говорится: «Противостойте дьяволу». В 1 Пет. 5:6-9 говорится: «Поэтому смиритесь под могущественную руку Божью... противостойте [вашему противнику, дьяволу], будучи твёрды в своей вере». Таково равновесие в истине. Верующий должен покоряться Богу во всём, с чем он встречается. Он должен признать, что самое лучшее для него — это то, что предписывает Бог. Даже страдая, он с готовностью повинуется Богу, потому что такова Его воля. Мы говорили об этом в первой главе. Это половина истины. Зная, что мы можем легко выйти из равновесия, апостолы поспешили сказать о том, что, покорившись, мы должны противостоять дьяволу. Это было сказано потому, что помимо воли Бога существует ещё воля дьявола. Часто дьявол выдаёт свою волю за Божью, особенно в наших обстоятельствах. Если мы думаем, что в мире существует только Божья воля, мы будем обмануты дьяволом и примем его волю за Божью. Поэтому Бог хочет, чтобы мы повиновались Ему и одновременно сопротивлялись дьяволу. Сопротивление — это работа воли. Суть сопротивления состоит в том, что наша воля противостоит, не желает, отказывается и не соглашается. Бог хочет, чтобы мы использовали свою волю. Поэтому Он говорит: «Противостойте». Бог не будет противостоять за нас, это должны делать мы сами. У нас есть воля, и мы должны использовать её, чтобы повиноваться Божьему слову. Таково учение Библии.

Однако верующие заблуждаются и думают, что воля Бога проявляется в том, как Он устраивает их обстоятельства. Всё, что к ним приходит, является для них Божьей волей. Следовательно, выбирать, обдумывать, принимать решения, сопротивляться и т. д. им больше не приходится. Верующие принимают всё без возражений. Кажется, что это хорошо и правильно. Однако здесь неизбежно заблуждение. Конечно, мы должны признавать Божью руку во всём. Мы также знаем о необходимости полностью покориться под Божью руку. Однако это больше связано с нашим отношением, чем с нашим поведением. Если то, что выпадает нам, соответствует решению Божьей воли, что мы можем сказать? Это вопрос нашего отношения. Когда мы готовы повиноваться Богу, мы можем задать следующий вопрос: было ли это сделано злыми духами или это допустил Бог? Если это предписано Богом, нам нечего сказать. Если нет, мы должны взаимодействовать с Богом и противостоять этому. Мы не должны повиноваться любым обстоятельствам без ежедневного исследования и испытания. Наше отношение должно быть всегда одинаковым, однако наши дела должны совершаться только после того, как поймём обстоятельства. Иначе мы можем повиноваться воле дьявола.

Верующие не должны быть бездумными. Они не должны пребывать в пассивном состоянии и во власти обстоятельств. Вместо этого, сталкиваясь с чем-либо, они должны энергично, активно и сознательно исследовать, откуда это пришло, выяснить природу, понять содержание, а затем решить, как им действовать. Повиновение Богу очень важно, однако оно не должно быть слепым. Энергичное исследование не означает, что мы можем ослушаться Бога в своих обстоятельствах. Скорее оно означает, что мы намерены повиноваться Богу, но мы хотим убедиться в том, что мы повинуемся именно Ему. Сегодня немногие верующие покорны Богу в своём отношении. Это значит, что немногие послушаются, даже зная, что это от Бога. Однако, будучи преломлёнными Богом, они не различают, что приходит от Бога, они принимают всё, что приходит к ним. Уравновешенная истина состоит в том, что верующий должен быть покорен в своём отношении, но принимать что-либо он должен только после выяснения источника.

Многие полностью посвящённые верующие не понимают этого различия. Они пассивно подчиняются обстоятельствам, полагая, что всё предписано Богом. Это даёт возможность злым духам использовать их и причинять им страдания. Злые духи готовят обстоятельства в качестве ловушки, чтобы заставить верующих исполнить свою волю. Они могут вызвать бурю, чтобы она повредила верующим. Таким образом они заставляют верующих страдать от грехов других людей под предлогом непротивления «злому человеку» (Мф. 5:39). Верующие не понимают, что Бог хочет, чтобы они также «боролись против греха» (Евр. 12:4), чтобы победить дух этого века, побеждая обстоятельства.

В результате 1) верующие перестают использовать свою волю, чтобы делать выбор и принимать решения, 2) Бог не давит на них через внешние обстоятельства, 3) а злые духи используют обстоятельства, чтобы захватить их пассивную волю. Тогда верующие будут подчиняться злым духам, думая, что они подчиняются Богу.


СТРАДАНИЯ И СЛАБОСТЬ

Полностью посвящая себя, верующий думает, что он должен идти по пути креста и страдать за Христа. Он также считает, что его природная жизнь совершенно бесполезна. Он желает получить силу от Бога и для этого охотно становится слабым, надеясь, что это позволит ему стать сильным. Страдания и слабость могут быть угодны Богу, однако из-за заблуждения верующего они могут стать основанием для работы злых духов.

Верующий может считать страдания высочайшим приобретением. Посвятив себя, он может пассивно подчиняться любым страданиям, независимо от того, посредством чего они приходят. Он уверен, что его страдания от Господа и что с ними придут награда и приобретение. Он не понимает, что ему следует сознательно использовать свою волю, чтобы выбирать то, что Бог хочет, чтобы он выбрал, и противостоять тому, что хотят ему дать злые духи. Если верующий пассивно принимает все страдания, злые духи получат хорошую возможность заставить его пострадать их страданиями. Пассивность при страданиях может позволить злым духам причинить верующему страдания. Когда верующий принимает такие страдания, считая, что они пришли от Бога, он даёт злым духам возможность заставить его страдать долгое время. Он может не понимать, что его страдания являются результатом того, что он создал условия для работы злых духов и что они пришли не от Бога. Он может думать, что страдает ради церкви, чтобы восполнить то, чего недостает скорбям Христовым. Он может считать себя мучеником, тогда как на самом деле является жертвой. Он хвалится страданиями, не зная, что это симптомы его одержимости.

Стоит обратить внимание на то, что страдания, являющиеся результатом одержимости, всегда бессмысленны. Они не приносят никакого результата и не имеют цели. Эти страдания не имеют никакого значения. Более того, в нашей интуиции нет свидетельства Святого Духа о том, что эти страдания от Бога. Эти мысли приходят от самого верующего.

После некоторого исследования верующий обнаружит, что до посвящения у него не было таких переживаний. Эти переживания появились только после того, как он посвятил себя Господу и решил страдать. Затем, после того как он сделал свой выбор и стал принимать все страдания, он решил, что все страдания приходят от Бога. На самом же деле, если не всё, то большинство страданий пришли от сил тьмы. После того как верующий дал место злым духам и поверил их лжи, его жизнь наполнилась скорбями. Они приходят без всякой причины, верующий не знает, чем они вызваны, и они ничего ему не приносят. Если верующий знает об одержимости, он сможет это понять. Как существуют грехи, от которых не удаётся избавиться вследствие одержимости, так существует множество страданий неизвестного происхождения, вызванных одержимостью. Узнав истину об одержимости, верующий сможет избавиться от грехов и бессмысленных страданий.

Верующий может также заблуждаться относительно слабости. Он может думать, что для приобретения Божьей силы он должен в течение долгого времени быть слабым. Он знает, что апостол сказал: «Когда я слаб, тогда я силён» (2 Кор. 12:10), и думает, что, перед тем как стать сильным, он должен быть слабым. Он не понимает, что апостол не сказал: «Я должен быть слабым, чтобы стать сильным». Апостол просто говорил об одном из своих переживаний. Он говорил о том, что, когда он был слаб, Божья благодать укрепила его для исполнения Божьей воли. Павел не просил слабости. Он действительно был слаб, но Бог сделал его сильным. Павел не призывал верующих предпочесть слабость, он вовсе не имел в виду, что сильный верующий должен намеренно сделаться слабым, чтобы Бог сделал его сильным. Скорее Павел хотел сказать верующим, которые уже слабы, что они могут стать сильными.

Нельзя намеренно избирать слабость, это даёт злым духам великолепные возможности. Решение быть слабым и решение страдать создают условия для работы злых духов, потому что в результате таких решений воля человека оказывается на их стороне. Многие верующие сначала были здоровыми. Однако они решили стать слабыми, думая, что таким образом они будут сильны в Боге. К своему удивлению они замечают, что слабость, которую они избрали, становится со временем всё более и более явной, а ожидаемая сила так и не появляется. В конечном итоге они становятся бременем для других и совершенно бесполезными в работе Бога. Решение быть слабым никогда не приносит Божью силу. Напротив, оно даёт злым духам возможность напасть. Если верующий не будет сопротивляться такой слабости, противостоять ей и категорически отвергать её, он будет слабым долгое время.


САМОЕ ВАЖНОЕ

Много из того, что мы рассмотрели, касается только поведения крайне одержимых. Многие не доходят до такой крайности. Однако принцип остаётся тот же. Тот, кто пассивен в своей воле или создаёт условия для работы злых духов, обязательно почувствует работу бесов в себе. Хотя верующие не выбирают эти вещи сознательно, они неосознанно погружаются в пассивность и дают место злым духам. В результате они оказываются в опасном положении. Пусть все, у кого были описанные выше переживания, спросят себя, создавали ли они условия для работы злых духов. Это спасёт их от многих ложных переживаний и ненужных страданий.

Мы знаем, что злые духи используют библейскую истину. Однако истина, которую они используют, «растянута» сверх меры и сверх своих границ. Отвержение нашего «я», повиновение, ожидание Божьих приказаний, страдания и т. п. — всё это библейские истины. Однако верующие не знают принципов духовной жизни, а злые духи используют их неразумие, чтобы заставить верующих создать условия для своей работы. Если человек не изучает принцип каждого учения, чтобы увидеть, соответствует он работе Святого Духа или работе злых духов, он будет обманут. Любая истина, «растянутая» несколько дальше своих границ, становится крайне опасной. Поэтому мы должны быть осторожны.

Нам необходимо ясно понимать фундаментальное отличие принципа работы Бога от принципа работы Сатаны: 1) Бог хочет, чтобы верующий использовал все способности своего существа посредством своей воли и взаимодействовал с Богом до наполнения Святым Духом. 2) Злые духи требуют, чтобы верующий был совершенно пассивен и частично или полностью оставил способности своего существа, чтобы создать им условия для работы.

В первом случае Святой Дух наполняет дух человека и даёт его духу жизнь, силу, свободу, увеличение и обновление, а также укрепляет всё его существо и освобождает его от рабства. Во втором случае злые духи захватывают способности человека, пользуясь его пассивностью. Если человек не замечает этого, они приводят его к потере личности и воли. Они делают его своей марионеткой, сковывая, подавляя, грабя, понукая и связывая его. Они хотят завоевать душу и тело человека, чтобы связать и лишить его свободы. В первом случае верующий может не только понимать Божью волю в своей интуиции, но также думать и понимать своим разумом и, используя свою волю, управлять всем своим существом для исполнения Божьей воли. Во втором случае верующий испытывает давление внешней силы и полагает, что эта сила является представителем Божьей воли, при этом он не может думать и принимать свои решения. Его понуждает какая-то сила, и он действует механически.

Сегодня бесчисленное множество Божьих детей неосознанно позволили себе стать пассивными. Они остановили функцию своей воли и разума, что привело к одержимости и страданиям. Даже самой незначительной пассивности бывает достаточно для того, чтобы злые духи начали работать. Если степень пассивности велика, это делает возможным проявление множества сверхъестественных чудес через тело. Эти проявления похожи на те, что можно наблюдать у колдунов, когда они дают место злым духам. Различие состоит лишь в том, что в первом случает человек имеет внешний вид христианина. Мы не должны удивляться таким сверхъестественным переживаниям верующих, как говорение на языках, видения, голоса и т. п. Они совершенно закономерны. Каждая вещь как в природной, так и в духовной сфере имеет свой закон. Если существует какое-либо явление или поведение, у них должны быть последствия. Бог, который устанавливает законы, всегда их соблюдает. Следовательно, если человек сознательно или неосознанно нарушает какой-либо закон, он испытывает на себе предсказуемые последствия. Христианин вы или колдун, если вы пассивны, злые духи присоединяться к вам. Если человек взаимодействует с Богом, используя свои волю, разум и силу, Святой Дух Божий будет действовать. Это тоже закон.
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ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ

ПУТЬ К СВОБОДЕ

Посвящённый верующий вследствие обмана или неразумия может стать пассивным на много лет и при этом не осознавать опасности своего положения. С течением времени он может становиться всё более и более пассивным, пока сфера пассивности не станет такой большой, что причинит неимоверную боль разуму, чувствам, телу и окружению верующего. Поэтому очень важно рассказать ему о значении посвящения. В предыдущих главах мы подчеркнули важность знания, поскольку знание истины является незаменимым для спасения от пассивности. Без знания истины избавление от пассивности невозможно. Верующий становится пассивным вследствие того, что он поддаётся обману, а причиной того, что он поддаётся обману, являются его неразумие и невежество. Обмануть можно только того, кто неразумен и невежествен.

ЗНАТЬ ИСТИНУ

Мы должны знать истину обо всех вопросах. Мы должны знать истину о взаимодействии с Богом, мы должны знать истину о работе злых духов, мы должны знать истину о посвящении и мы должны знать истину о сверхъестественных явлениях. Это первый шаг к избавлению. Чтобы у верующего появилась надежда на избавление, ему необходимо узнать истину об источнике и природе его переживаний. Верующий 1) сначала поддаётся обману, 2) затем становится пассивным, 3) затем становится одержимым, 4) затем вследствие обмана становится ещё более пассивным. Поэтому, если верующий хочет освободиться, избежать одержимости, а также обмана и пассивности, которые являются следствием одержимости, он должен избавиться от обмана. Если устранить первое, то есть обман, то пассивность, одержимость, дальнейший обман и большая пассивность постепенно исчезнут. Будучи обманутым, человек открывает дверь для злых духов. Будучи пассивным, он даёт злым духам возможность остаться. В результате появляется пассивность. Для того чтобы избавиться от одержимости, человек должен покончить с пассивностью. Для того чтобы покончить с пассивностью, необходимо покончить с обманом, а для того чтобы покончить с обманом, необходимо знать истину. Следовательно, знание истины является первым шагом к избавлению. Действительно, только истина может сделать людей свободными!

С самого начала этой книги мы неоднократно предупреждали верующих об опасности сверхъестественных переживаний (знамений, голосов, чудес, языков пламени, говорения на языках, необычных ощущений и т. д.). Мы не говорим о том, что верующие должны отвергать, отклонять и отрицать все сверхъестественные переживания. Это было бы неправильно, потому что в Библии говорится о многих сверхъестественных делах Бога. Мы хотим показать верующим, что есть и другой источник сверхъестественных переживаний. Злые духи могут подделать работу Бога. Очень важно отличать то, что от Бога, от того, что не от Бога. Если верующий не умер для своей эмоциональной жизни и ревностно ищет переживаний в своих чувствах, он будет обманут. Мы не говорим о том, что верующие должны отвергать всё сверхъестественное. Мы советуем верующим отвергать те сверхъестественные вещи, которые приходят от Сатаны. В этой главе мы хотим указать на фундаментальное отличие работы Святого Духа от работы злых духов, чтобы верующие знали разницу.


Сегодня верующие особенно легко поддаются обману сверхъестественного. Обманываясь, они становятся одержимыми злыми духами. Мы надеемся, что верующие будут уделять какое-то время тому, чтобы различать сверхъестественные явления, и не будут обмануты. Верующим нужно помнить о том, что, если Святой Дух даёт им сверхъестественные переживания, они по-прежнему могут использовать свой разум. Для получения таких переживаний нет необходимости быть совершенно или частично пассивным. Даже после получения таких переживаний верующие могут использовать свою совесть, чтобы отличать доброе от злого, и они могут решить, принять их или отвергнуть. Не должно быть никакого принуждения. Злым духам необходимо привести человека в состояние пассивности, чтобы его разум был пустым и все его действия управлялись внешней силой, прежде чем они смогут дать ему сверхъестественные переживания. В этом состоит основное различие. В 1 Кор. 14 апостол говорит о сверхъестественных духовных дарах святых. Среди них упоминаются откровения, пророчества, говорение на языках и другие сверхъестественные явления. Апостол признаёт, что всё это приходит от Святого Духа. Однако в стихе 32 он говорит об отличительной черте этих божественных даров: «Духи пророков подчиняются пророкам». Апостол говорит о том, что, если пророк (верующий) действительно получает что-то от Святого Духа, полученный дух будет подчиняться ему. Если Святой Дух даёт человеку различные сверхъестественные переживания, дух не выходит из подчинения человеку; Святой Дух не использует члены человека против его воли. Человек не должен терять контроля над собой. Только тот дух, который послушен пророку, приходит от Бога. Любой дух, требующий, чтобы пророк подчинился ему, не от Бога. Итак, мы не должны отвергать всё сверхъестественное. Однако мы должны проверять, не требует ли сверхъестественный дух, чтобы мы пассивно подчинились ему. Если человек, получивший дар говорения на языках или любой подобный дар, не может управлять собой, если он не может говорить или молчать по своему желанию, если он не может сидеть спокойно, но что-то принуждает его падать на землю, или если им управляет какая-то внешняя сила, значит дух, которого он принял, является злым духом. Святой Дух хочет, чтобы человек имел полную свободу, а злые духи хотят, чтобы человек был пассивным. Поэтому, если верующий хочет знать, каков источник его переживаний, он должен посмотреть на то, был ли он пассивным. Это решит все проблемы. Верующие поддаются обману, потому что они не знают этой основной истины.

Таким образом, если верующий хочет обрести свободу, он должен избавиться от неразумия. Другими словами, он должен знать истину. Знать истину — значит знать действительное положение дел. Ложь Сатаны связывает верующего, а Божья истина освобождает. Однако существует проблема: за истину необходимо платить, потому что истина поколеблет тщеславие верующего, основанное на прошлых переживаниях. Верующий может думать, что он растёт в два раза быстрее других, что он уже духовный и что он не ошибётся. Бывает очень трудно заставить такого верующего признать, что он может быть одержим бесами, или доказать ему, что он уже одержим ими. Если верующий не хочет быть верным всей Божьей истине, ему очень трудно принять ту истину, которая заставит его страдать и смириться. Принять то, что человеку нравится, нетрудно, однако принять истину, которая ранит тщеславие человека, очень нелегко. Однако тот, кто яростно сопротивляется истине, должен быть особо осторожен — он может стать одержимым. Человеку сравнительно легко осознать то, что он может быть обманут. Однако осознать и признать то, что человек уже одержим бесами, гораздо труднее. Бог должен дать нам благодать. Иначе, даже зная истину, мы будем сопротивляться ей. Принять истину — значит сделать первый шаг к спасению. Мы должны желать узнать о себе всю правду. Однако для того чтобы захотеть узнать истину о наших духовных и сверхъестественных переживаниях, требуется смирение и честность.


Для одержимых верующих существует несколько возможностей обрести истину. Некоторые связаны настолько крепко, что лишены свободы во всём. Это, наконец, заставляет их пробудиться и понять своё истинное состояние. Другие верующие обретают истину благодаря пониманию того, что, хотя девяносто девять процентов их переживаний пришли от Бога, в них, тем не менее, есть некоторое количество чужеродных элементов. Это возбуждает их подозрения и заставляет усомниться в том, что их переживания пришли от Бога. Благодаря этому они познают истину. Некоторые верующие обретают истину благодаря тому, что другие верующие проповедуют её и проливают свет на факты. Каким бы путём верующий ни получал истину, он не должен отвергать первый луч света.

Сомнение является первым шагом на пути приобретения истины. Это не сомнение в Святом Духе или сомнение в Боге и Его слове. Это сомнения в наших прошлых переживаниях. Такое сомнение необходимо, оно соответствует Писаниям, потому что Бог хочет, чтобы мы испытывали духов (1 Ин. 4:1). Если мы верим во что-то, то нет нужды это испытывать; если существует необходимость в испытании, это значит, что мы не знаем точно, откуда это пришло. Мы часто ошибаемся, думая, что это оскорбляет Святого Духа. Мы не понимаем, что Святой Дух желает, чтобы мы проводили такие испытания. Если что-то пришло от Святого Духа, то даже после испытания оно по-прежнему будет от Святого Духа. Если же что-то пришло от злых духов, оно будет выявлено как подделка. Неужели Бог привёл вас в ваше сегодняшнее состояние? Может ли работа Святого Духа противоречить сама себе? Неужели вы никогда не ошибаетесь?

Получив немного света из истины, верующий признаёт, что его можно обмануть. Это позволяет истине работать. Если верующий думает, что он не может ошибаться, он совершает самую большую ошибку. Кто-то другой может ошибаться, но не он. Такой верующий будет введён в глубочайшее заблуждение. Однако, смирившись, верующий увидит, что стал жертвой обмана. Сравнив принцип работы Бога с условиями для работы злых духов, он увидит, что все его прошлые переживания были получены пассивно. Верующий создал условия для работы злых духов и в результате этого получил много странных переживаний, которые сначала радовали его, а потом причинили немало страданий. Проведя сравнение между своим отношением в прошлом, принципом работы Бога и условиями для работы злых духов, верующий увидит, что он не взаимодействовал с Богом активно. Вместо этого он пытался пассивно следовать Божьей воле. Следовательно, все его прекрасные или досадные переживания, по всей видимости, пришли от злых духов. После этого он признает, что был обманут. Верующий должен не только принять, но и признать истину. Ложь Сатаны может быть устранена только благодаря признанию истины. Переживание верующего должно развиваться по следующим этапам: 1) он должен поверить, что верующий может быть обманут, 2) он должен поверить в то, что он сам может быть обманут, 3) он должен признать, что он действительно обманут, 4) затем он должен выяснить, почему он поддался обману.


ОБНАРУЖИТЬ ОСНОВАНИЕ

Мы можем с уверенностью сказать, что верующий может дать основание злым духам, однако нам нужно выяснить, что это за основание. Прежде чем верующий займётся выяснением того, какое основание для злых духов есть внутри него, он должен знать, что является основанием. Иначе он может принять одержимость бесами за что-то другое, а то что не является одержимостью, принять за одержимость. Он может перепутать свою ежедневную духовную борьбу с силой тьмы и борьбу за освобождение от одержимости. Тем самым он создаст удобные условия для работы злых духов.

 Помимо проблемы грехов верующий должен знать, что он позволяет своей воле стать пассивной, когда он принимает подделки злых духов, и что он даёт основание злым духам, когда верит тем мыслям, которые они в него вводят. (Этот вопрос обсуждался в предыдущей главе.) Сейчас мы говорим о пассивности. Пассивность — это состояние, в котором человек позволяет своему разуму или телу бездействовать, переставая пользоваться своими способностями. Это состояние, в котором человек оставляет все сознательные усилия управлять своим разумом и использовать свою волю, совесть и память. Из-за его пассивности злые духи получают прочное основание. Степень пассивности верующих может быть разной. Глубина пассивности определяет глубину одержимости. Верующий должен избавиться от пассивности независимо от её глубины. Верующий должен решительно, определённо и постоянно противостоять стремлению злых духов захватить в нём какое-либо основание. Он должен особенно сопротивляться им в том, в чём он был обманут. Обманутому верующему очень важно знать, какое основание он отдал злым духам, и вернуть это основание.

В связи с одержимостью распространено представление, что необходимо просто изгонять бесов именем Господа. Однако этого недостаточно, когда дело касается одержимости верующих, потому что одержимость верующих отличается от одержимости язычников. Язычники становятся одержимыми из-за своих грехов, тогда как верующие становятся одержимыми вследствие обмана. Следовательно, для того чтобы освободиться от одержимости, необходимо избавиться от обмана. Если причиной одержимости является обман, то, повелевая бесам выйти, мы воздействуем только на следствие, а не на причину. Это может принести временное облегчение, однако человек не обретёт освобождения надолго. Если человек не покончит с причиной одержимости, которая связана с основанием для бесов, бесы могут уйти на какое-то время, однако они вернутся благодаря основанию, которое они по-прежнему занимают. Это не теория. Это то, что имел в виду Господь Иисус в Мф. 12:43-45. Если «дом», в котором раньше жили бесы, не разрушен, бесы могут уйти на какое-то время, однако скоро они вернутся, и состояние человека станет хуже, чем раньше. «Дом» — это основание, которое человек даёт злым духам.

Поэтому, при всей важности изгнания бесов, не следует забывать о необходимости решить вопрос с основанием. Если вопрос с основанием не решён, изгонять бесов бесполезно, потому что они вернутся снова. Вот почему после изгнания бесов именем Господа многим верующим не удаётся сохранить свою свободу или свободу других верующих. Бесов можно изгнать, однако захваченное ими основание изгнать нельзя, его нужно вернуть. Если человек не будет постоянно и определённо возвращать основание, доставшееся бесам вследствие обмана или пассивности верующего, ему не удастся освободиться навсегда.


Если верующий не вернёт отданное злым духам основание, они закрепятся в нём. Человек может изгнать бесов именем Господа из себя или из других, и бесы могут уйти, однако при этом человек не обретёт настоящей свободы. Он избавится лишь от некоторых проявлений бесов. Бесы могут начать проявлять себя по-другому или приостановить какое-либо проявление, чтобы избежать дальнейшего наступления. Когда же бдительность верующего ослабеет, бесы снова проявят себя. Короче говоря, если вопрос с основанием не будет решён, бесам будет за что держаться. Разум должен принимать истину, а воля должна энергично, активно и решительно отвергать любое основание. Это единственный выход.

Поэтому, когда верующий осознает, что стал одержимым вследствие обмана, он должен искать свет, выяснить, какое основание он дал злым духам, а затем лишить их этого основания. Злые духи приходят из-за того, что мы даём им основание. Если мы лишим их основания, они уйдут.

Следовательно, когда верующий понимает, что он дал злым духам конкретное основание, он должен незамедлительно вернуть это основание. Поскольку он стал одержимым вследствие того, что оставил свою верховную власть и самоуправление и стал пассивным, он должен энергично использовать свою волю и противостоять силам тьмы посредством Божьей силы посреди искушений и страданий, отказываясь от тех обещаний, которые он когда-то дал злым духам. Поскольку пассивность наступает постепенно, избавиться от неё можно тоже только постепенно. Верующий может отвергнуть пассивность в той степени, в которой он её обнаружил. Если пассивность была продолжительной, освобождение также будет долгим. Катиться под гору легко, но не так легко забираться в гору. Легко стать пассивным, но нелегко освободиться от этого. Для того чтобы вернуть данное злым духам основание, требуется взаимодействие всего существа верующего. Только тогда он сможет освободиться.

Верующий должен молиться и просить Бога показать ему, в чём он был обманут. Он должен искренне желать того, чтобы Бог показал ему истинное состояние всего его существа. Часто то, что верующий боится услышать и упоминание о чём вызывает у него чувство неловкости, является той областью, в которой он дал основание злым духам. Если верующий боится затронуть что-то, он должен обязательно это сделать, потому что в девяти случаях из десяти за этим стоит основание, захваченное злыми духами. Верующий должен получить свет от Бога, чтобы исследовать своё заболевание и другие факторы. После того как он ясно осознает своё заболевание, он должен решительно отнять у злых духов данное им основание. Для этого необходим свет. Без света верующий примет сверхъестественные вещи за естественные, а принадлежащее злым духам — за принадлежащее телу. Это позволяет злым духам крепко присоединиться к верующему. Придерживаться такого настроя — это всё равно, что сказать «аминь» бесам.


ВЕРНУТЬ ОСНОВАНИЕ

Есть один принцип, который распространяется на любое основание, данное злым духам. Это пассивность, то есть бездействие. Следовательно, для того чтобы вернуть основание, необходимо, чтобы воля снова стала активной. Верующий должен 1) подчиняться Божьей воле, 2) противостоять воле Сатаны, а также 3) упражнять свою волю и соединяться с волей святых. Поскольку воля была пассивной, она должна сопротивляться пассивности.

Прежде всего воля должна принять решение. Принять решение — значит повернуть волю в определённом направлении. После того как верующий, пострадавший от злых духов, получает свет истины и побуждение Святого Духа, он не может смириться с постоянным присутствием злых духов. Он непроизвольно начинает ненавидеть злых духов. Он принимает решение противостоять всем делам злых духов. Он решает вернуть себе свободу и власть над собой. Он также принимает решение изгнать злых духов. Святой Дух Божий начинает работать, создавая в нём ненависть к злым духам. Чем больше верующий страдает, тем больше он ненавидит злых духов. Чем больше он связан, тем больше он ненавидит их. Чем больше он думает об этом, чем больше проходит времени, тем больше верующий ненавидит. В конце концов он примет решение полностью освободиться от власти тьмы. Такое решение является первым шагом к возвращению отданного основания. Если это решение искреннее, сколько бы злые духи ни сопротивлялись попыткам верующего вернуть утраченное основание, он никогда не повернёт назад. Он принял решение отныне противостоять злым духам.

Верующий должен использовать свою волю, чтобы делать выбор. Это значит, что он должен сам определять своё будущее. В битве многое зависит от выбора верующего. Верующий должен постоянно провозглашать, что он выбирает свободу, желает свободы и не будет пассивным. Он намерен использовать свои способности и выявлять все ухищрения злых духов. Он желает поражения злых духов, он желает отрезать всякую связь с властью тьмы. Он намерен отвергать всю ложь и все оправдания, идущие от злых духов. Такой выбор воли, а также неоднократное провозглашение очень помогают верующему в битве. Необходимо понимать, что такое провозглашение показывает, что верующий сделал свой выбор, это не значит, что он принял решение сделать это. То, что верующий «решил» сделать, никак не влияет на власть тьмы. Однако если верующий сделает выбор противостоять злым духам при помощи своей воли, они убегут. Всё это связано с принципом свободной воли человека. Несмотря на то, что однажды верующий позволил злым духам войти, теперь он может выбрать что-то другое и не оставить основания для злых духов.

В этой битве верующий должен очень энергично работать волей. Кроме решений и выбора верующему также необходимо сопротивление. Это значит, что он должен использовать силу своей воли, чтобы сопротивляться злым духам. Помимо этого верующий должен отвергать. Отвергнуть — значит закрыться для злых духов и ничего не давать им. С одной стороны, верующий должен сопротивляться работе злых духов, а с другой стороны, отвергать их. Сопротивляться — значит не позволять злым духам продолжать свою работу, а отвергать — значит взять назад все обещания, данные ранее злым духам, то есть взять назад те обещания, которые позволили им работать. Таким образом, когда отвержение сочетается с сопротивлением, злые духи не могут работать. Сначала мы должны сопротивляться, затем нашим отношением должно стать от вержение их работы. Например, мы должны отвергать злых духов, говоря: «Я решил». Это значит, что мы используем свою волю, чтобы достичь свободы. Однако мы также должны сопротивляться, и это значит, что мы должны прилагать усилия для противостояния врагу и поддерживать ту свободу, которую приобрела наша воля благодаря отвержению злых духов. Такое отвержение и сопротивление должны продолжаться до тех пор, пока мы не обретём полную свободу.


Сопротивление — это настоящая битва. Сопротивление требует объединённых усилий духа, души и тела. Однако, прежде всего, необходимо использовать волю. Решение, выбор, и отвержение являются проявлениями нашего отношения. Сопротивление же связано с практикой. Сопротивление — это действие, которое выражает наше отношение. Оно включает борьбу в духе при помощи силы духа, в процессе которой воля вытесняет основание, на котором стоят злые духи. Это штурм плацдарма власти тьмы. Сопротивление — это изгнание, выдворение, вытеснение врага при помощи силы воли. Злые духи занимают основание, которое им даёт верующий. Когда они видят, что верующий собирается противостать им, они занимают своё исходное положение, и отступать они не намерены. Сопротивление состоит в том, что верующий изгоняет злых духов «настоящей силой». Сопротивление состоит в том, что верующий «гонит» злых духов и принуждает их к «выселению». Поэтому, когда верующий оказывает сопротивление, он должен напрягать свои силы и использовать свою волю, чтобы изгнать злых духов. Одно лишь провозглашение своего отношения бесполезно. За отношением должно следовать действие. Также бесполезно сопротивляться без отвержения, так как обещания, когда-то данные злым духам, должны быть взяты обратно.

Возвращая себе отданное злым духам основание, верующий должен принимать решения, выбирать и отвергать при помощи своей воли. Он должен сопротивляться при помощи своей воли. Он должен принять решение сражаться. Он должен избрать свободу. Верующий должен отвергать всякое основание и противостоять, не позволяя врагу захватить больше территории и лишить его свободы. Принимая такие решения, отвергая, делая свой выбор и противостоя, верующий сражается за право управлять собой. Мы не должны забывать о свободной воле. Бог дал нам свободную волю. Следовательно, человек должен быть себе хозяином. Однако злые духи захватывают наши члены и их функции и становятся хозяевами нашего существа. Мы теряем власть над собой. Когда верующий начинает возвращать себе отданное злым духам основание, он противостоит их попыткам занять его место. Поэтому он должен сражаться. Верующий должен постоянно провозглашать своё намерение не позволять злым духам посягать на его права. Он не позволит злым духам посягать на его личность. Он не позволит злым духам присоединиться к нему. Он не позволит злым духам захватывать своё существо. Он не будет слепо идти за злыми духами. Никогда! Никогда! Он сам будет себе господином. Он желает знать, что он делает. Он сам будет управлять своим существом. Он желает, чтобы всё его существо подчинялось ему. Он отвергает всякую работу злых духов. Он отвергает все их права работать над ним. Когда верующий использует свою волю, чтобы объявить о своём решении, выборе и отвержении, злые духи не смогут продолжать работу. Поскольку воля приняла решение, отвергла и сделала свой выбор, верующий должен перейти к сопротивлению своей воли.

После того как верующий при помощи своей воли вернёт всю территорию, его жизнь начнётся заново. Что сделано, то сделано. Теперь у него новое начало. Он может взять назад всё, что он отдал злым духам. Его дух, душа и тело должны быть отбиты у врага. Он должен снова посвятить их Богу. Всякое основание, данное злым духам из-за невежества, должно быть отвергнуто. Все данные им права — отобраны. Для этого верующему следует:

Отвергнуть всё, что он получил.

Отойти ото всего, за что он держался.

Отменить всё, что он запланировал.

Взять назад все свои обещания.

Перестать верить в то, во что он верил раньше.

Разрушить всё, что он раньше сделал.

Вернуть все сказанные ранее слова.

Оторваться ото всего, с чем он соединился.

Говорить о том, о чём он раньше молчал.

Противостоять тому, чему он раньше содействовал.

Отказаться давать то, что он раньше давал.

Пересмотреть все прежние соображения, обсуждения и обещания.

Отвергнуть все прежние молитвы, ответы и исцеления.


Все эти меры направлены против злых духов. Раньше верующий принимал злых духов за Святого Духа. Поэтому между ним и злыми духами существовали близкие взаимоотношения. Сейчас верующий понимает, каковы были эти отношения, и намерен вернуть то, что отдал злым духам по неведению. Когда верующий давал основания злым духам, это происходило в виде череды отдельных случаев. Поэтому для того чтобы вернуть отданное основание, он должен преодолевать препятствия одно за другим. Самым большим препятствием на пути к свободе являются попытки верующего вернуть себе отданное основание общим, неконкретным, неясным образом и нежелание возвращать основание конкретно, шаг за шагом, тщательно. Общее возражение против захвата территории злыми духами даст верующему только правильное отношение. Чтобы добиться свободы, он должен возвращать территорию тщательным образом. Это может показаться трудным, но если воля решила добиться свободы и если верующий просит озарения Божьим светом, то ему остаётся только сопротивляться тем конкретным вещам, на которые указывает Святой Дух, и они уйдут. Если верующий готов терпеливо продвигаться вперёд, он увидит, что этот практический путь ведёт к освобождению. Шаг за шагом он будет приближаться к свободе. Общее сопротивление показывает, что мы не противостоим работе злых духов, а сопротивление конкретное заставляет злых духов оставить, покинуть, захваченное ими основание.

Когда верующий становится пассивным в своей воле, он как бы катится под гору, всё катится вниз до тех пор, пока верующий не достигнет самой низкой точки. Чтобы вернуть свою территорию, верующий должен развернуться и подниматься вверх шаг за шагом. Он должен подняться на столько ступеней, на сколько он спустился, он не может перескочить через ступень. Он был обманут и становился пассивным постепенно, теперь он должен постепенно приходить к пониманию и возвращаться к жизни. Все пассивные места должны быть низвергнуты и возвращены одно за другим. С каждым шагом вверх верующий возвращает себе ещё одну ступень. Раньше каждый его шаг опускал его ниже и ниже. Теперь каждый шаг ведёт его вверх. Необходимо заметить, что прежде всего мы должны вернуть то, что мы отдали злым духам в последнюю очередь. Последняя ступень на пути вниз должна быть первой ступенью на пути вверх.

Низвергая основания, захваченные злыми духами, верующий не должен останавливаться до тех пор, пока он не обретёт свою изначальную свободу. Верующий должен знать, откуда он спустился. Он должен вернуться в своё исходное состояние. Он должен знать своё нормальное состояние: насколько активной была его воля, насколько ясным был его разум, насколько сильным было его тело. Он также должен знать своё нынешнее состояние и сравнить его с прежним. Это позволит ему увидеть, как низко он опустился вследствие пассивности. Верующий должен постоянно помнить о своём нормальном состоянии, однако нормальное состояние должно быть минимальной целью верующего. Он не должен останавливаться до тех пор, пока его воля не будет активно управлять каждой частью его существа; без этого нельзя говорить о том, что верующий достиг нормального состояния. В борьбе за свободу верующему необходимо чётко определять своё нормальное состояние. Только тогда он не поддастся обману и не решит, что обрёл свободу, пока не вернётся в нормальное состояние.

Мы должны полностью обрести то, чем сейчас мы не способны управлять, то, что на первый взгляд лежит за пределами нашей власти, будь то мысли, память, воображение, проницательность, суждение, любовь, сила делать свой выбор и противостоять или любая часть нашего тела, которая стала пассивной и потеряла своё нормальное состояние, что сделало нас неспособными владеть собой. Мы должны прибегать к нашей воле, чтобы противостоять такой пассивности, и обращаться к её помощи, чтобы использовать все свои способности. Когда мы становимся пассивными, злые духи захватывают наши способности и используют их вместо нас или с нашей помощью. Когда мы видим наше действительное состояние и хотим вернуть всю территорию и снова использовать свои способности, это кажется нам довольно трудным. Объясняется это тем, что 1) наша воля ещё слаба и не может управлять всем, 2) а злые духи напрягают все свои силы в борьбе против нас. Например, верующий может стать пассивным в принятии решений. Хотя он отвергает это основание и не позволяет злым духам продолжать работу и хотя он готов принимать свои решения и выйти из-под контроля злых духов, он увидит, что 1) он не способен принимать самостоятельные решения, а 2) злые духи не позволяют ему принимать решения и действовать. Когда одержимый верующий пытается свергнуть власть злых духов, злые духи пытаются лишить своего пленника свободы действий.


В такой момент верующему приходится выбирать, останется ли он пассивным, позволяя злым духам двигать собой. Если верующий не хочет, чтобы злые духи использовали его, то, несмотря на то что временно он не может принимать самостоятельные решения, он не позволит злым духам использовать его способность принимать решения. Так начинается битва за свободу. Сражение это целиком и полностью связано с волей. Когда воля становится пассивной, она позволяет всем способностям существа стать пассивными. Воля (личность) теряет свою власть и не может свободно управлять способностями существа. В результате злые духи берут на себя функции воли (личности) и начинают управлять и распоряжаться функциями всего существа. Таким образом, если верующий хочет быть свободным, его воля должна подняться, чтобы 1) сопротивляться правлению злых духов, 2) вернуть потерянное основание и 3) активно взаимодействовать с Богом, используя всё своё существо. Всё зависит от воли. Если воля противостоит злым духам и не позволяет им использовать свои способности, злые духи вынуждены отступить. Как мы уже говорили, злые духи могут прийти, потому что верующий даёт им разрешение. Следовательно, сейчас ему необходимо отвержение, чтобы отменить прежнее согласие и чтобы злые духи потеряли основание для нападений. Если верующий бдительно противостоит злым духам, они не могут продолжать работу.

Необходимо вернуть каждый сантиметр потерянной территории. Необходимо обличить всю ложь. Верующий должен терпеливо сражаться с врагом во всём и до конца. Он должен знать, что отвергнуть основание не означает вернуть его, потому что не всякое основание можно получить сразу же после отвержения. Злые духи будут бороться до конца. Воле верующего предстоит выдержать ожесточённое сражение, прежде чем она станет сильной, мощной и свободной. Следовательно, верующий должен продолжать низвергать основания. Более того, он должен делать это терпеливо, до тех пор, пока каждое основание не будет обличено, отвергнуто и отменено и пока все способности его существа не будут повиноваться его воле. Все пассивные способности должны быть восстановлены до нормального рабочего состояния. Разум должен быть ясным и способным думать о том, о чём хочет думать воля. Более того, ни одна мысль не должна выходить из-под контроля воли. Память должна быть способна запоминать то, что человек хочет запомнить и не быть забитой мыслями, которые человека не интересуют. Действия тела: пение, говорение, чтение, молитва — также должны управляться волей. Воля должна быть активной, чтобы управлять всем существом. Все способности человеческого существа должны функционировать нормально.

Верующий должен отвергнуть не только основание, захваченное злыми духами. Он должен использовать свою волю, чтобы отвергнуть всю работу, осуществляемую злыми духами. Верующий должен использовать свою волю, чтобы противостоять всей работе злых духов. Это навлечёт на него страдания. Затем он должен просить Бога дать ему свет, чтобы распознать дела злых духов и отвергнуть их одно за другим. Работа злых духов над верующим состоит в 1) замене деятельности верующего своей деятельностью и 2) влиянии на деятельность верующего. Поэтому верующий должен отвергнуть их работу, не позволяя им 1) заменить его деятельность своей или 2) влиять на его деятельность. Верующему необходимо отвергнуть не только основание, позволяющее злым духам расширять свою деятельность, но и основание, позволяющее им оставаться на захваченном месте. Когда верующий вступит в такое противостояние, злые духи будут использовать все средства, чтобы устоять. Если верующий не будет сражаться изо всех сил, он не сможет вернуться к нормальному состоянию и вернуть свою свободу. В начале этой битвы верующий увидит, что он не может использовать свои способности. Однако, собрав все свои силы для нападения, он сможет полностью перейти от пассивности к активности и вновь обрести власть над своим существом. В битве приходит конец как пассивности, так и одержимости.


Когда верующий борется за то, чтобы вернуть свою территорию, ему придётся пережить немало болезненных моментов. Принимая решительные меры, чтобы вновь обрести свободу, он испытает боль и напряжённую борьбу из-за сопротивления силы тьмы. Когда верующий попытается использовать свою волю, чтобы 1) противостоять власти злых духов и 2) исполнить свой долг, он испытает силу сопротивления злых духов, которые захватили его. В начале битвы верующий не понимает, как глубоко он пал. Только по мере того как он будет сражаться со злыми духами и сантиметр за сантиметром возвращать захваченную территорию, он осознает глубину своего падения. Поскольку злые духи оказывают ожесточённое сопротивление и не желают отпустить своего пленника, его симптомы становятся хуже, чем до начала сражения за отданную территорию. Кажется, что чем больше верующий сражается, тем меньше у него остаётся сил и тем больше путаницы и беспорядка возникают на захваченной врагом территории. Такое состояние является признаком победы. Хотя верующий чувствует себя хуже, чем раньше, на самом деле его состояние улучшается, потому что эти симптомы указывают на то, что сопротивление верующего эффективно и злые духи чувствуют его нападение. Поэтому они начинают сопротивляться. Однако это их последняя схватка. Если верующий будет настойчив, злые духи обязательно побегут.

Во время битвы для верующего очень важно стоять на основании Рим. 6:11, признавая, что он един с Господом, и, поскольку Господь умер, он также умер вместе с Ним. Такая вера избавит его от власти злых духов, потому что они не имеют власти над мёртвым человеком. Это должно стать твёрдым основанием для верующего. В это время верующему также необходимо научиться использовать Слово Божье, чтобы покончить с ложью врага, потому что враг скажет ему, что он пал слишком глубоко и не сможет встать. Когда верующий страдает в борьбе, особенно когда злые духи ведут последний бой и верующий испытывает самую сильную боль, злые духи пытаются привести его в уныние и заставить почувствовать себя безнадёжным, не способным освободиться. Если верующий послушает дьявола, он подвергнется самой большой опасности. Верующий должен знать, что Сатана и его злые духи были уничтожены на Голгофе (Евр. 2:14; Кол. 2:14-15; Ин. 12:31-32). Спасение было совершено. Каждый верующий на собственном опыте может избавиться от власти тьмы и быть перенесён в царство Сына Божьей любви (Кол. 1:13). Более того, поскольку попытки вернуть территорию приносят верующему большие страдания, мы знаем, что злые духи трепещат перед этой работой. Следовательно, то, что было сделано, было сделано правильно, и нам следует продолжать сражаться за захваченную территорию. Какими бы ни были новые проявления злых духов и сколько бы страданий они ни доставляли, если человек признаёт, что источником этих проявлений являются злые духи, он должен отвергнуть их и не обращать на них внимания. Не сожалейте об этих проявлениях и не обсуждайте их. Отвергнув их, человек не должен больше обращать на них внимания.

Если верующий будет верен в том, чтобы отвергать любое временное огорчение, и смело, при помощи своей воли, возвращать захваченную территорию, он постепенно вернёт себе свободу. Если захваченное основание будет полностью отвергнуто, а затем возвращено, уровень одержимости будет постепенно понижаться. Если верующий не будет давать злым духам нового основания, сила одержимости будет уменьшаться, по мере того как основание для злых духов будет сокращаться. Хотя для полного освобождения требуется время, верующий стоит на пути к свободе. Возможно, раньше он не обращал внимания на себя, свои чувства, свою внешность и свою повседневную жизнь. Теперь постепенно он начинает это замечать. Верующий не должен думать, что возвращение чувств означает упадок в его духовной жизни. Он стал бесчувственным в результате одержимости бесами. Поскольку сейчас он на пути к освобождению, его чувства возвращаются. Возвращение чувств указывает на то, что злые духи когда-то присоединились к чувствам верующего, но теперь они уходят. Когда верующий достигает этого уровня, он должен верно идти вперёд, потому что скоро он будет полностью свободен. Однако пока он не вернётся к нормальному состоянию, он не должен останавливаться на достигнутом. Для того чтобы полностью изгнать бесов, необходимо полностью вернуть захваченную ими территорию.


ИСТИННОЕ ВОДИТЕЛЬСТВО

Мы должны понимать, как Бог ведёт человека, а также какие взаимоотношения существуют между волей человека и волей Бога.

Мы должны понимать, что подчинение верующего Богу должно быть безусловным. Более того, когда духовная жизнь верующего достигает вершины, его воля должна быть едина с Божьей. Это не значит, что у верующего не остаётся своей воли. Способность воли по-прежнему существует, однако уходит природный нрав. Богу по-прежнему нужно взаимодействие способностей человеческой воли для осуществления Своей воли. Когда мы смотрим на образец Господа Иисуса, мы видим, что человек, единый с Богом, не теряет способностей своей воли. «Я ищу не Моей воли, а воли Пославшего Меня» (Ин. 5:30). «Не Мою волю исполнять, а волю Пославшего Меня» (6:38). «Пусть исполнится не Моя воля, а Твоя» (Лк. 22:42). Здесь мы видим, что у Господа Иисуса, который един с Отцом, есть своя собственная воля, помимо воли Отца. В этих стихах не говорится, что у Господа не было Своей воли, в них говорится, что Он не стремился осуществить, исполнить, Свою волю. Следовательно, если человек един с Богом, он не должен уничтожать функцию своей воли, он должен поставить свою волю на сторону Божьей воли.

Истинное водительство состоит не в том, что человек подчиняется Богу подобно машине. Верующий должен активно осуществлять Божью волю. Бог не хочет, чтобы верующий слепо следовал за Ним. Он хочет, чтобы верующий использовал всё своё существо, чтобы осознанно исполнять Его волю. Ленивые люди хотят, чтобы Бог действовал за них, а они лишь пассивно следовали. Бог не хочет, чтобы верующие были ленивыми. Он хочет, чтобы они активно готовили свои члены и активно подчинялись после того, как они внимательно изучат и поймут Божью волю. Мы уже говорили о том, как познать Божью волю при помощи интуиции. Поэтому нет нужды повторять это. Если верующий хочет повиноваться Богу, он должен сделать следующие шаги: 1) принять решение повиноваться Божьей воле (Ин. 7:17), 2) получить откровение о Божьей воле при помощи интуиции (Эф. 5:17), 3) получить укрепление от Бога, чтобы принять решение исполнить Его волю (Флп. 2:13) и 4) получить укрепление от Бога, чтобы исполнить Его волю (Флп. 2:13). Бог не будет осуществлять Свою волю за верующего. Поняв Божью волю, верующий должен направить свою волю на её осуществление. После того как он направил свою волю, ему следует просить силы Святого Духа, чтобы практически исполнить Божью волю.

Верующий должен просить силы Святого Духа, потому что его воля слишком слаба, чтобы действовать в одиночку. «Хотеть присуще мне, а совершать добро — нет» (Рим. 7:18). Поэтому необходим Святой Дух, который укрепляет нашего внутреннего человека, чтобы мы практически повиновались Богу. Сначала Бог действует внутри нас, чтобы произвести в нас желание. Затем Бог действует внутри нас для Своей отрады (Флп. 2:13).

Бог раскрывает Свою волю через нашу интуицию. Если воля верующего соединена с Богом, Он умножит силу верующего и сделает его способным направлять свою волю на Божью и исполнять её. Бог хочет, чтобы верующие были едины с Ним. Однако Он не хочет использовать волю Своих детей за них. Цель Бога в сотворении и искуплении человека состоит в том, чтобы он стал совершенно свободным в своей воле. Благодаря спасению, которое совершил на кресте Господь Иисус, верующие могут свободно делать свой выбор и следовать Божьей воле. Вот почему многие заповеди в Новом Завете (а все они относятся к жизни и благочестию) требуют от верующего использовать свою волю, чтобы выбирать и отвергать. Если бы Бог хотел уничтожить способности воли, эти заповеди потеряли бы смысл.

Духовный верующий — это тот, кто имеет полную власть над своей волей. Он должен постоянно выбирать Божью волю и отвергать волю Сатаны. Хотя часто ему бывает трудно отличить, что приходит от Бога, а что от Сатаны, он всё равно способен выбирать и отвергать. Он может сказать: «Хотя я и не знаю, что приходит от Бога, а что от дьявола, я всё равно выбираю Бога и отвергаю дьявола». Даже не зная, что принадлежит Богу, верующий может в своём побуждении выбрать Бога и всё, что от Него. Он может занять такую позицию, что он не желает ничего от дьявола, что бы это ни было. Что бы ни пришло к верующему, он должен выбирать и отвергать. Даже если он не знает, ему всё равно следует выбирать Божью волю. Он может сказать: «Даже если я не знаю Божьей воли, я желаю её. Я всегда буду выбирать Божью волю и отвергать волю Сатаны». Благодаря этому Святой Дух Божий будет работать в верующем и укрепит его волю, которая будет противостоять Сатане день за днём так, что он день за днём будет терять силу. Тогда Бог приобретёт в этом бунтующем мире ещё одного верного служителя. Если верующий будет постоянно в своих побуждениях отвергать волю Сатаны и просить Бога показать, что соответствует Его воле, он поймёт, какую важную роль в духовной жизни играет отношение человеческой воли.


САМОУПРАВЛЕНИЕ

Когда духовная жизнь верующего достигает вершины, он может управлять собой. Говоря, что нами правит Святой Дух в нас, мы не имеем в виду, что Святой Дух непосредственно управляет какой-либо частью нашей личности. Если верующий будет так думать, он либо станет одержимым, либо разочаруется, видя, что Святой Дух не управляет его жизнью. Если же верующий понимает, что Святой Дух ведёт его к самоуправлению, он не станет пассивным, напротив, он значительно вырастет в духовной жизни.

«Плод Духа — это... воздержание» (Гал. 5:22-23). Слово, переведённое как «воздержание», означает также самоконтроль. Работа Святого Духа состоит в том, чтобы привести внешнего человека верующего к полному подчинению его самоуправлению. Святой Дух полагается на самоуправление обновлённой воли человека. Всякий раз когда верующий действует согласно плоти, внешний человек бунтует против духа. Это является не одним цельным бунтом, а серией разрозненных бунтарских поступков. Если верующий духовен и приносит плод Духа, в нём можно найти не только доброту, радость и кротость, но и самоконтроль. Раньше его внешний человек был в беспорядке, теперь же он полностью покорен и подчиняется власти самоуправления в согласии с волей Святого Духа.

Во-первых, верующий должен управлять своим духом, чтобы его дух всегда был в надлежащем состоянии. Дух не должен быть слишком горячим или слишком подавленным, он должен быть нормальным. Подобно другим частям нашего существа, дух должен подчиняться воле. Верующий может управлять своим духом и держать его в надлежащем положении только тогда, когда его разум обновлён и он полон силы Святого Духа. Опытные верующие знают, что, когда их дух становится слишком возбуждённым, им необходимо прибегать к помощи воли, чтобы обуздать его. Когда их дух становится слишком подавленным, им необходимо поднять его при помощи воли. Только так верующий может ходить каждый день в духе. Это не противоречит тому, что мы сказали о власти духа над нашим существом. Говоря о том, что дух управляет нашим существом, мы имеем в виду, что интуиция духа выражает Божью волю. Следовательно, дух управляет нашим существом (и нашей волей) посредством Божьей воли. Когда же мы говорим о том, что воля управляет нашим существом, мы имеем в виду, что воля непосредственно управляет нашим существом (в том числе нашим духом) в соответствии с волей Бога. В нашем переживании эти две вещи совершенно совместимы. «Чтo город разрушенный, без стен, тo человек, не владеющий духом своим» (Прит. 25:28).

Во-вторых, верующий должен управлять своим разумом и другими способностями своего существа. Каждая мысль должна подчиняться воле. Все блуждающие мысли должны быть покорены воле. «Пленяем всякую мысль к послушанию Христу» (2 Кор. 10:5). «Обращайте разум к тому, что наверху» (Кол. 3:2).

В-третьих, необходимо управлять телом. Тело человека должно быть его орудием, а не становиться его господином через необузданные вожделения и похоти. Верующий должен при помощи воли контролировать, обучать и покорять своё тело, чтобы оно было всегда послушно Божьей воле и было в её распоряжении без сопротивления. «Я побиваю своё тело и порабощаю» (1 Кор. 9:27). Когда воля верующего достигает состояния полного самоконтроля, верующий не встретит сопротивления ни в одной части своего существа. Узнав Божью волю, он может тут же ответить. Как Святому Духу, так и духу человека нужна автономная воля, чтобы осуществлять божественное откровение. Поэтому, с одной стороны, мы должны быть едины с Богом, а с другой стороны, побивать всё своё существо, чтобы оно было полностью покорно нам. Это чрезвычайно важно для нашей духовной жизни.
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ВЕРУЮЩИЙ И ЕГО ТЕЛО

Нам необходимо знать, какое место Бог уделяет телу. Никто не может отрицать того, что между телом и духовной жизнью существует связь. Помимо духа и души у нас есть тело. Интуиция, общение и совесть нашего духа могут быть здоровыми, разум, чувства и воля нашей души могут быть обновлёнными, однако мы не можем стать духовным человеком, если наше тело нездорово и не обновлено в соответствии с нашим духом и душой. Без этого мы не можем быть завершёнными, нам чего-то не хватает. Как люди, мы обладаем не только духом и душой, но и телом. Мы не можем пренебрегать телом и заботиться только о духе и душе. В противном случае наша жизнь увянет.

Тело необходимо и играет важную роль, иначе Бог не дал бы его человеку. Прочитав внимательно Библию, мы увидим, что тело человека очень важно для Бога. Почти всё, что написано в Библии, связано с телом. Воплощение является наиболее очевидным и убедительным аргументом. Сын Божий облёкся в тело из плоти и крови. Хотя Он прошёл через смерть, у Него навечно остаётся тело.

СВЯТОЙ ДУХ И ТЕЛО

В Рим. 8:10-13 подробно говорится о состоянии нашего тела, о том, как Святой Дух помогает нашему телу и как мы должны относиться к своему телу. Поняв эти стихи, мы не останемся в заблуждении в отношении того, какое место занимает тело верующего в плане Божьего искупления.

В стихе 10 говорится: «А если Христос в вас, то хотя тело мёртво по причине греха, дух есть жизнь по причине праведности». Изначально и наше тело, и наш дух были мёртвыми. Однако, уверовав в Господа Иисуса, мы приняли Его как жизнь. Сейчас, посредством Святого Духа, Христос живёт в верующих. Это наиболее важная истина благовестия. Каким бы слабым ни был верующий, в нём живёт Христос. Этот Христос является нашей жизнью. Когда Он вошёл в нас, Он оживил наш дух. Мы уже обсуждали это. Изначально наш дух и тело были мёртвыми. Сейчас наш дух жив, потому что мы приняли Христа, который живёт в нас. Ранее и дух и тело были мёртвы, но сейчас дух оживлён, только тело остаётся мёртвым. Таково обычное состояние каждого верующего — дух жив, тело мёртво.

Это переживание (общее для всех верующих) приводит к существенному различию между внешней и внутренней частями верующего. Наш внутренний человек полон жизни, а наш внешний человек полон смерти. Мы живём, и наш дух полон жизни, однако наше тело полно смерти. Иначе говоря, жизнь нашего тела совершенно отличается от жизни нашего духа. Жизнь в духе является истинной жизнью, а жизнь в теле является не чем иным, как смертью, потому что наше тело остаётся «телом греха». Следовательно, как бы мы ни возрастали в духовной жизни, наше тело остаётся телом греха. Мы ещё не получили тело воскресения, славное и духовное тело. Искупление нашего тела произойдёт в будущем. Наше сегодняшнее тело является лишь «глиняным сосудом», «земной скинией» и по-прежнему пребывает в «бесчестии». Грех уже изгнан из духа и воли, но искупление тела произойдёт только в будущем. Следовательно, грех не изгнан из тела. Поскольку грех остаётся в теле, тело мёртво. Вот что имеется в виду, когда говорится, что «тело мёртво по причине греха». Одновременно наш дух жив, точнее, наш дух есть жизнь, потому что благодаря праведности Христа он получил жизнь. Уверовав во Христа, мы получили 1) праведность Христа и 2) Божье оправдание. В первом случае Христос передал Свою праведность в нас. Это не метафора, а действительно имевший место факт. Христос передал нам Свою праведность, как люди передают материальные вещи этого мира. Во втором случае Бог признал нас праведными через Христа. Это было только юридической процедурой. Без передачи праведности не могло бы быть оправдания. Приняв Христа, мы получили от Бога оправдание по положению. Войдя в нас, чтобы быть нашей жизнью и оживить наш мёртвый дух, Он в то же время передал в нас праведность Христа. Вот почему в Рим. 8:10 говорится: «Дух есть жизнь по причине праведности».


В стихе 11 говорится: «Если же Дух Того, кто воскресил Иисуса из мёртвых, обитает в вас, то Тот, кто воскресил Христа Иисуса из мёртвых, оживотворит и ваши смертные тела через Своего Духа, обитающего в вас». В предыдущем стихе говорится о том, что Бог делает так, что наш дух становится жизнью, а в этом стихе говорится о том, что Бог делает так, что наши тела получают жизнь. В стихе 10 говорится, что жив только дух, тело ещё мёртво. В этом стихе говорится, что тело также может стать живым, после того как ожил дух. Сначала говорится о том, что дух жив, потому что Христос живёт внутри нас, затем — о том, что тело живо, потому что в нас живёт Святой Дух. Святой Дух хочет оживотворить наше тело.

Мы уже увидели, что наши тела мёртвы. Хотя телесная оболочка ещё не умерла, она направляется к могиле. С духовной точки зрения тело также считается мёртвым. Хотя с человеческой точки зрения тело имеет жизнь, Бог считает такую жизнь смертью, потому что она полна грехов. «Тело мёртво по причине греха». С одной стороны, тело имеет силу, но мы не можем позволить ему выражать свою жизнь. Оно не должно действовать, потому что дела его жизни являются не чем иным, как смертью. Грех является жизнью тела и духовной смертью. Тело живёт в духовной смерти. С другой стороны, мы знаем, что нам следует свидетельствовать о Боге, служить Богу и осуществлять Божью работу. Для этого необходима сила тела. Что же нам делать, чтобы использовать свои тела для удовлетворения нужд духовной жизни, не прибегая к помощи его умирающей жизни, если тело духовно мёртво и его жизнь также мёртва? Наше тело не может и не хочет поступать согласно воле обитающего в нас Духа жизни. Напротив, оно противостоит этой воле и борется с ней. Что должен сделать Святой Дух, чтобы наше тело смогло поступать согласно Его воле? Ответ состоит в том, что Святой Дух хочет дать жизнь нашим смертным телам.

«Тот, кто воскресил Христа Иисуса из мёртвых» — это Бог. Однако Бог не упоминается прямо. О Нём говорится как о «Том, кто воскресил Христа Иисуса из мёртвых», потому что здесь особо подчёркивается Божья работа по воскрешению Христа Иисуса из мёртвых. Это привлекает внимание верующих к тому, что, если Бог воскресил Христа Иисуса из мёртвых, Он может воскресить и смертные тела верующих. Апостол утверждает, что, если Дух Божий, а точнее Святой Дух, который также является Духом воскресения, «обитает в вас», Бог также «оживотворит и ваши смертные тела» Своим Духом. Это второй раз, когда апостол говорит слово «если». Он, конечно, не сомневался в том, что Святой Дух находится внутри верующих. В стихе 9 он говорит о том, что те, кто причастились Христа, уже имеют Святого Духа. Апостол хотел сказать, что, если Святой Дух живёт в человеке, тело человека также должно получить Его жизнь. Это право есть у каждого, в ком обитает Святой Дух. Апостол не хотел оставлять кого-либо в неведении, чтобы святые не потеряли этой части благословения, а использовали её верой.

Этот стих говорит о том, что, если Дух Божий обитает в нас, Бог оживотворит наше смертное тело обитающим в нас Духом. Здесь говорится не о времени воскресения в будущем. Это никак не связано с воскресением. Бог лишь проводит сравнение между воскресением Господа Иисуса и нашими телами, которые получили новую жизнь. Если бы в этом стихе говорилось об умершем теле, то речь шла бы о воскресении. Однако здесь говорится о «смертном» теле, которое ещё не умерло, а умрёт в будущем. Тело верующих мёртво духовно. Это не значит, что оно уже мёртво. В действительности оно движется по направлению к могиле и однажды умрёт. Святой Дух обитает в нас в настоящее время, и то, что Он оживотворяет наше смертное тело, также является переживанием в настоящее время. В этом стихе не говорится о возрождении, потому что в нём утверждается, что Святой Дух оживотворяет наше тело, а не наш дух.


В этом стихе Бог говорит, что тела верующих имеют право получить жизнь через Святого Духа, который обитает внутри них. Это не значит, что «тело греха» становится святым телом, что «тело уничижения» становится славным телом или что «смертное тело» становится бессмертным. Это невозможно в нашей сегодняшней жизни, это произойдёт только тогда, когда Господь восхитит нас и наши тела будут искуплены. Природа нашего тела не может измениться в настоящей жизни. Когда говорится о том, что Святой Дух животворит наше тело, имеется в виду, что 1) если наше тело болеет, Он может исцелить его и 2) если наше тело не болеет, Он может сохранить нас от заболевания. Другими словами, Святой Дух хочет сделать наше тело сильным, чтобы оно могло удовлетворить всем требованиям Божьей работы и жизни и чтобы ни наша жизнь, ни царство Божье не понесли ущерба из-за тела.

Это то, что Бог приготовил для всех Своих детей. Однако много ли верующих действительно переживают то, что Дух Господень каждый день оживотворяет их тело? Многие верующие по-прежнему находятся под влиянием своего физического здоровья, что ставит под удар их духовную жизнь. Разве не многие терпят частые неудачи из-за слабости своего тела? Многие верующие, будучи связаны болезнью, не могут участвовать в активной работе для Бога. Переживания верующих сегодня ещё не соответствуют обеспечению Бога. Для этого существует много причин. Некоторые не знают о том, какое обеспечение Бог вложил в Святого Духа. Некоторые из-за неверия считают это невозможным. Некоторые думают, что это не относится к ним, потому что они этого не хотят. А некоторые знают об этом, верят в это и хотят этого, но не предоставляют свои тела в живую жертву. Они лишь надеются, что Бог через Святого Духа даст им силу, чтобы они жили для себя. Поэтому они не могут пережить это. Если же верующие действительно желают жить для Бога и верой просят исполнения этих обещаний, они увидят, что Бог на самом деле наполняет их тела жизнью. (Мы вернёмся к этому позже.)

В стихе 12 говорится: «Итак, братья, мы должники не плоти, чтобы согласно плоти жить». Этот стих ясно говорит о должных отношениях между верующим и его телом. Бесчисленное количество верующих сегодня стали рабами телу, их духовная жизнь заперта в теле. Верующий как бы видит в себе двух людей: обращаясь внутрь, он чувствует, что он духовен, близок к Богу и очень высок в духовной жизни, однако, когда он живёт в своей плоти, он чувствует, что он падший, плотский и отдалённый от Бога. Такие верующие повинуются своим телам. Их тела кажутся тяжёлым бременем. Когда им нездоровится, они меняют свой образ жизни. Когда появляется небольшая слабость, болезнь или боль, они теряются, начинают любить и жалеть себя и теряют всякий мир в сердце. При таких обстоятельствах они не могут жить духовной жизнью.

Слово «итак» связывает этот стих с предыдущими. В стихе 10 говорится о том, что тело мёртво. В стихе 11 — о том, что Святой Дух животворит тело. На основании этих двух условий апостол продолжил: «Итак, братья, мы должники не плоти, чтобы согласно плоти жить». 1) Поскольку тело мёртво по причине греха, мы не должны жить согласно ему, иначе мы будем грешить. 2) Поскольку Святой Дух оживотворил наши смертные тела, мы можем не жить согласно плоти, так как плоть не имеет больше власти связывать нашу духовную жизнь. Благодаря такому обеспечению Святого Духа наша внутренняя жизнь может непосредственно и беспрепятственно отдавать распоряжения внешнему телу. Ранее мы были должниками плоти. Мы не могли остановить её желания, вожделения и похоти. Мы повиновались ей и совершали много грехов. Однако после того как Святой Дух принёс нам Своё обеспечение, вожделение плоти не может заставить нас делать что-либо, и даже слабость, болезнь и страдания плоти не могут больше руководить нами.


Многие считают, что плоть имеет свои законные желания и вожделения и что мы должны выполнять их. Однако апостол говорит нам, что мы ничего не должны плоти, потому что мы «должники не плоти». Мы ничего не должны плоти, кроме как содержать её в надлежащем состоянии как Божий сосуд. Конечно, Библия не запрещает нам немного заботиться о теле; когда случается болезнь, телу нужно больше внимания. Нам необходимы такие вещи как одежда, пища и жильё. Иногда мы не можем обойтись без отдыха. Однако мы говорим о том, что наша жизнь не должна быть сосредоточена на этих вещах. Когда мы голодны, мы должны есть, когда мы жаждем, мы должны пить, когда мы устаём, мы должны отдыхать, и когда нам холодно, мы должны одеваться. Однако мы не должны позволять этим вещам глубоко войти в наше сердце и стать целью нашей повседневной жизни. Мы не должны испытывать к ним страсть. Эти вещи должны приходить и уходить в соответствии с нашими нуждами, они не должны оставаться внутри нас надолго. Они не должны становиться нашей страстью. Время от времени телу нужны эти вещи. Однако, поскольку существует Божья работа и более важные нужды, мы должны научиться побивать себя и не быть в подчинении у тела. Сонливость учеников в Гефсиманском саду и то, как Господь Иисус выдержал голод около колодца у города Сихарь, показывают, что нам необходимо побеждать даже законные желания. Иначе эти желания станут причиной наших неудач. Мы ничего не должны плоти. Следовательно, мы не должны грешить, повинуясь вожделениям плоти, и мы не должны сокращать духовную работу из-за слабости плоти.

В стихе 13 говорится: «Ибо если вы согласно плоти живёте, то должны умереть, а если Духом умерщвляете дела тела, то будете жить». Поскольку Бог приготовил обеспечение, верующие, не принимающие его, а живущие вместо этого согласно плоти, будут наказаны.

«Ибо если вы согласно плоти живёте, то должны умереть». В этом стихе слова «умереть» и «жить» имеют несколько значений. Мы разберём только одно — смерть тела. Что касается греха, тело «мёртво», а что касается его конца, тело «смертное». Если мы живём согласно плоти, наше смертное тело станет телом, близким к смерти. Если мы живём согласно плоти, то, с одной стороны, мы не можем получить жизнь, которую Святой Дух даёт нашему телу, а с другой стороны, процесс старения тела ускоряется. Все грехи вредят телу. Все грехи оказывают воздействие на тело, этим воздействием является смерть. Мы должны сражаться против смерти в теле, полагаясь на Святого Духа, который животворит наше тело. В противном случае смерть в теле ускорит свою работу.

«Если Духом умерщвляете дела тела, то будете жить». Мы должны принимать Святого Духа не только как животворителя нашего тела, но и как умертвителя дел тела. Если мы пренебрегаем умерщвлением дел тела Святым Духом, мы не должны надеяться, что Святой Дух будет животворить наше тело. Мы можем жить, только умерщвляя дела тела Духом. Если тело хочет жить, дела тела должны умереть. Иначе вскоре наступит смерть. Существует одна довольно распространённая ошибка: люди думают, что могут жить для себя, направлять свои тела на то, чтобы удовлетворить себя, и при этом продолжать получать жизнь от Святого Духа, чтобы их тело было сильным и не испытывало немощей. Может ли такое быть? Святой Дух даёт человеку жизнь и силу для того, чтобы человек жил для Него. Жизнь, которую Бог даёт нашему телу, предназначена для Него Самого, для того, чтобы мы жили для Него. Если Святой Дух даст нам здоровье и силу без полного посвящения с нашей стороны, мы будем только больше жить для себя. Многие из верующих, которые устремляются за Святым Духом, чтобы Он оживотворил их, должны понять, что, пренебрегая этим положением, они не могут получить то, о чём они просят.

Раньше мы не имели власти над своим телом. Теперь благодаря Святому Духу у нас есть такая власть. Он даёт нам силу, чтобы умерщвлять дела тела. Каждый верующий чувствует в своих членах вожделения, которые побуждают тело подняться и исполнить желание вожделений, и видит, что он не может сам покончить с ними. Однако благодаря Святому Духу он способен на это. Это очень важно. Попытки нашего «я» распять наше «я» ничего не дадут. Сегодня многие верующие понимают истину о сораспятии на кресте. Однако не многие являют такую жизнь. Истина о сораспятии является в жизни многих людей лишь учением. Они не видят ясно, какое место занимает Святой Дух в спасении. Они не знают о том, что Святой Дух работает вместе с крестом. Если у нас есть крест без Святого Духа, то такой крест совершенно бесполезен. Только Святой Дух может применить свершения креста, и только Он может сделать это нашим личным переживанием. Если, услышав истину о кресте, мы не позволяем ей стать действительной в нашей жизни посредством Духа, то всё, что мы увидели, останется для нас теорией.

Хорошо знать о том, что «наш старый человек распят с Ним, чтобы было упразднено тело греха». Однако если мы не «умерщвляем дела тела» Духом, то есть силой Святого Духа и в Святом Духе, одно только знание этой истины не освободит нас от дел тела. Многие верующие ясно понимают и принимают истину о кресте, однако это не оказывает на них совершенно никакого воздействия. Из-за этого они сомневаются в практичности спасения креста. Неудивительно, что они так думают, потому что они забыли о Святом Духе, который может превратить крест в переживание. Только Он может сделать спасение действительным для нас. Однако люди забывают о Нём. Пока верующий не отвергнет себя полностью и не начнёт полагаться на Святого Духа, двигаясь силой Святого Духа, чтобы умертвлять дела тела, истина, которую он признаёт, будет всего лишь теорией. Тело может получить жизнь только благодаря умерщвляющей силе Святого Духа.


ПРОСЛАВЛЯТЬ БОГА

В 1 Кор. 6:12-20 проливается ещё больше света на вопрос о теле верующего. Мы рассмотрим этот отрывок стих за стихом.

В стихе 12 говорится: «Всё мне разрешается, но не всё полезно; всё мне разрешается, но я ничему не буду подвластен». Апостол говорил о теле. (Это мы объясним позже). Он сказал, что ему всё разрешается, потому что по природе стремления тела к пище, питью, половым отношениям и т. д. (ст. 13) естественны, необходимы и законны. Однако он также сказал, что эти вещи 1) не полезны и 2) не должны иметь власть над людьми. Другими словами, с человеческой точки зрения, верующий может позволить себе многие вещи, связанные с его телом, но он может также воздержаться от них, потому что он принадлежит Господу и хочет прославить Бога.

В стихе 13 говорится: «Пища для желудка, и желудок для пищи; но Бог и то и это превратит в ничто. Но тело не для блуда, а для Господа, и Господь для тела». Первая часть этого стиха соответствует первой части предыдущего стиха. Пища разрешается, однако пища и желудок будут превращены в ничто. Поэтому не всё полезно. Вторая половина этого стиха соответствует второй половине предыдущего. Верующий может быть совершенно свободен от власти полового вожделения и полностью посвятить своё тело Господу (7:34).

«Тело... для Господа». Это утверждение чрезвычайно важно. Апостол только что говорил о проблеме пищи. Вопрос пищи и питья даёт верующим возможность последовать наставлению: «Тело... для Господа». Первопричиной падения человека была пища. Господь Иисус также был искушаем пищей в пустыне. Многие верующие-христиане не знают о том, что они должны прославлять Бога в таких вопросах, как пища и питьё. Они не задумываются над тем, что пища и питьё необходимы только для того, чтобы сделать тело пригодным для использования Господом. Они едят и пьют, чтобы удовлетворить свои желания. Мы должны знать, что тело предназначено «для Господа», а не для нас. Поэтому мы не должны использовать своё тело, чтобы угодить себе. Пища и питьё не должны мешать нашему общению с Господом, они необходимы только для того, чтобы сохранить тело в нормальном состоянии.

Апостол также говорил о блуде. Этот грех оскверняет тело. Следовательно, он противоречит учению о том, что «тело... для Господа». Блуд, о котором здесь говорится, включает не только потакание похоти плоти вне брака, но также отношения между мужем и женой. Когда говорится, что тело предназначено для Господа, имеется в виду, что тело предназначено целиком и полностью для Господа, а не для нас. Поэтому законное потакание тоже неприемлемо.

Апостол хочет, чтобы мы поняли, что нам следует полностью отвергать всё, что переходит границы или не укладывается в них. Если тело предназначено для Господа, никто, кроме Господа, не должен его использовать. Тот, кто использует какую-либо часть тела для своего удовольствия, неугоден Богу. Тело не должно служить каким-либо целям, оно должно быть сосудом для праведности. Тело, подобно нашей личности, не должно служить двум господам. Хотя потребность в пище и половых отношениях совершенно естественна, мы можем удовлетворять её только тогда, когда возникает нужда. Когда нужда удовлетворена, тело по-прежнему существует для Господа, а не для пищи или половых отношений. Сегодня многие христиане стремятся к освящению только своего духа и своей души, не зная, что для этого также необходимо освящение тела. Часто освящение духа и души зависит от освящения тела. Верующие забывают, что их нервы, ощущения, дела, житие, работа, еда, питьё, говорение и т.д. должны быть для Господа. Иначе они не достигнут совершенства.


Слова «Тело... для Господа» означают, что тело принадлежит Господу. Однако оно находится во власти человека, чтобы он сохранил его для Господа. Сегодня немногие знают об этом и осуществляют это на практике. Причина многих слабостей, недугов и скорбей, преследующих Божьих детей, кроется в том, что Бог наказывает их и призывает их полностью посвятить Ему свои тела. Тогда Он исцелит их. Он хочет, чтобы они знали о том, что их тела принадлежат не им, а Господу. Если они будут и дальше жить по своей воле, то Божье наказание не оставит их. Те, кто болен, должны особенно прислушаться к этому слову.

«И Господь для тела». Какие прекрасные слова! Обычно мы думаем, что Господь пришёл, чтобы спасти душу. Однако в этом стихе говорится, что Господь также для тела. Многие верующие слишком презирают тело. Они думают, что Господь хочет спасти только душу, а тело бесполезно. Они считают, что в сфере духовной жизни тело не нужно и что в Божьем спасении для тела нет благодати. Однако в этом стихе говорится: «Господь для тела». Бог говорит о том, что Господь предназначен для тела, которое человек презирает.

Поскольку верующие презирают своё тело, они считают, что Господь Иисус решает только проблему грехов духа и души и ничего не делает для исцеления болезни тела. Поэтому, страдая от слабостей и болезней, они обращаются к человеческим средствам лечения. Они знают, что Господь в четырех Евангелиях исцелил больше тел, чем спас душ, но они толкуют это духовно. Они считают, что недуги лишь указывают на духовное состояние людей. Они признают, что, будучи на земле, Господь исцелял болезни тела, однако они думают, что сегодня Господь исцеляет только духовные болезни. Они готовы отдать свои духовные слабости Господу, чтобы Он исцелил их, однако им кажется, что Господа не интересуют слабости их тела и что они должны сами найти себе средство для исцеления. Однако они забывают о том, что «Иисус Христос вчера и сегодня тот же — и вовеки» (Евр. 13:8). Они думают, что, когда Господь Иисус был на земле, Он исцелял тела, а сегодня Он исцеляет только недуги духа.

Многие верующие пренебрегают своим телом. Кажется, что Бог ничего не приготовил для их тела и что спасение Христа ограничивается только их духом и душой, а тело никак в нём не участвует. Они не обращают внимания на тот факт, что Господь Иисус, будучи на земле, исцелял больных и что апостолы продолжали переживать силу исцеления. Единственная тому причина — неверие. Слово Божье говорит о том, что Господь предназначен для тела. Господь для тела. Всё, чем Господь является, предназначено для тела.

В контексте того, что наше тело предназначено для Господа, также говорится о том, что Господь предназначен для тела. Здесь мы видим взаимоотношения между Богом и человеком. Бог полностью отдал Себя нам, потому что Он рассчитывает на то, что мы тоже полностью отдадим себя Ему. После того как мы отдадим себя Ему, Он даст нам Себя — настолько, насколько мы отдали себя Ему. Бог хочет, чтобы мы знали, что Он уже отдал за нас Своё тело. Он также хочет, чтобы мы знали, что, если наши тела действительно принадлежат Ему, мы обязательно будем переживать тот факт, что Он предназначен для нашего тела. Значение слов «тело... для Господа» состоит в том, что мы полностью отдаём свои тела Господу, чтобы жить для Него. Значение слов «Господь для тела» состоит в том, что Господь с удовольствием принял наше приношение. Господь даст нашему телу Свою жизнь и силу. Он будет охранять, беречь и питать наше тело.


Наше тело слабое, осквернённое, грешное и смертное. Кажется невероятным, что Господь может быть предназначен для нашего тела. Однако, увидев Божьи пути спасения, мы поймём это. Когда Господь Иисус сошёл на землю, Он воплотился. У Него было тело. Когда Он был на кресте, Он понёс наши грехи в Своем собственном теле. Когда мы посредством веры соединяемся с Ним, наше тело оказывается также пригвождённым к кресту вместе с Ним. Следовательно, Он освобождает наше тело от силы греха. В Христе это тело было воскрешено и вознесено на небо. Теперь в нас обитает Святой Дух. Поэтому мы можем сказать, что Господь предназначен для нашего тела. Он предназначен не только для нашего духа и души, но и для тела.

Выражение «Господь для тела» имеет несколько значений. Во-первых, Господь — для тела, потому что Он хочет избавить наше тело от греха. Почти все грехи связаны с телом. Многие грешные дела начинаются из-за физиологических особенностей тела. Например, пьянство является результатом вожделения тела. Это приводит к возникновению потребности тела. Многие люди часто теряют самообладание из-за особого склада их тела. Чрезмерно чувствительный и раздражительный физиологический склад часто делает человека холодным и суровым, а его слова — жестокими. Причина того, что некоторые люди имеют странную предрасположенность, кроется в их странном физиологическом складе. Многие люди особо осквернённые, распутные, блудливые и беззаконные потому, что их физиологический склад не такой, как у других людей. Будучи во власти своего тела, они совершают все эти грехи. Однако Господь — для тела. Поэтому если мы сначала принесём наши тела Господу и признаем, что Он — Господь всего, и если верой мы попросим исполнения Его обещаний, то мы увидим, что Господь — для тела, другими словами, Он избавит нас от греха. Поэтому независимо от того, каков наш физиологический состав, слабый или такой же как у других людей, мы можем верить, что Господь победит его.

Во-вторых, Господь также нужен при болезни тела. Он исцеляет болезни так же, как убирает грех. Во всём, что касается нашего тела, Господь — для нас. Поэтому Он также нужен при болезни. Болезни существуют для того, чтобы явить нам силу греха в нашем теле. Господь Иисус хочет полностью спасти нас. Поэтому Он желает избавить нас как от греха, так и от болезни.

В-третьих, Господь также — для нашего жития в теле. Он хочет быть силой и жизнью нашего тела, чтобы оно жило Им. Он хочет, чтобы мы переживали силу Его воскресения в повседневной жизни и видели, что наше тело живёт на земле благодаря Ему. (Эти два положения будут подробно рассмотрены в отдельной главе).

В-четвёртых, Господь — для прославления нашего тела. Это предназначено для будущего. Высочайшее достижение, которого мы можем добиться сегодня, — это жить Господом. Однако это не включает в себя изменение природы тела. Когда придёт время, Господь искупит наше тело и сделает его подобным Своему телу славы.

Мы не должны пренебрегать словами: «Тело для Господа». Если мы действительно хотим переживать тот факт, что Господь — для тела, прежде всего необходимо, чтобы наше тело на практике было для Господа. Если мы не полностью посвящаем своё тело тому, чтобы жить для Господа, а вместо этого используем его по своему желанию, для собственных удовольствий и наслаждений, мы не сможем переживать тот факт, что Господь — для тела. Только если мы полностью поместим себя в руки Бога, повинуясь Его приказам и представляя наши члены как сосуды праведности, мы сможем познать, что Господь поистине для тела. Он даст нам жизнь и силу. Если наше тело не для Господа, мы не можем переживать тот факт, что Господь — для тела.


В стихе 14 говорится: «А Бог и Господа воскресил, и нас воскресит Своей силой». Этот стих объясняет значение последней фразы предыдущего стиха: «Господь для тела». Воскресение Господа было воскресением Его тела. Наше будущее воскресение также будет воскресением тела. Бог уже дал воскресение телу Господа Иисуса. Бог также даст воскресение нашему телу. Эти два утверждения являются фактами. Как Господь может быть для нашего тела? Он воскресит нас Своей силой. Это является вершиной переживания того, что Господь — для тела. Это произойдёт в будущем. А что можно сказать о сегодняшнем дне? Сегодня мы можем иметь пробу великой силы Его воскресения.

В стихе 15 говорится: «Разве вы не знаете, что ваши тела — это члены Христовы? Итак, взяв члены Христовы, я сделаю их членами блудницы? Конечно же нет!» Вопрос в этом стихе очень хорош. В других стихах говорится только: «Вы — тело Христово» (12:27). Только здесь говорится: «Ваши тела — это члены Христовы». Вы, вся ваша личность, является телом Христовым. Почему в этом стихе говорится о теле? Мы, возможно, думаем, что только наш дух является членом Христа, потому что он духовен. Как может наше тело быть членом Христа? Здесь мы видим замечательный факт.

Мы должны понимать наш союз с Христом. Бог не смотрит на верующего как на отдельного человека. Бог поместил всех верующих в Христа. Ни один верующий не может быть вне Христа, потому что он получает от Христа снабжение для повседневной жизни. В глазах Бога союз верующих с Христом является неоспоримым фактом. Тело Христово — это не духовный термин, а действительный факт. Как голова соединена с телом, так и Христос соединён со всеми верующими. В глазах Бога наш союз с Христом является завершённым, вечным и совершенным. Другими словами, наш дух соединён с Духом Христа. Это очень важно. Наша душа соединена с душой Христа. Это союз в разуме, чувствах и воле. А наше тело соединено с телом Христа. Если наш союз с Христом совершенный, то тело не может быть исключением. Если мы являемся членами Христа, наше тело также должно быть членом Христа.

Конечно, это будет полностью завершено только в будущем, в момент воскресения. Однако сегодня это уже является фактом благодаря нашему союзу с Христом. Это учение очень важно. Мы получаем большое утешение, зная, что тело Христа — для нашего тела. Любую истину можно переживать. Видим ли мы физиологические изъяны в своём теле, например, болезнь или слабость? Мы должны знать, что тело Христа предназначено для нашего тела. Наше тело соединено с телом Христа. Поэтому мы можем черпать жизнь и силу из Господа Иисуса для удовлетворения нужд нашего тела. Всякий, кто страдает от слабости тела, должен при помощи веры твёрдо стоять на позиции союза с Господом и признавать, что он для Господа, а Господь для него. Так мы можем применить всё, чем Господь является для тела.

Апостол был удивлен тем, что верующие в Коринфе не могли понять такое ясное учение. Он считал, что верующие, зная такое учение, получат не только множество духовных переживаний, но и предостережение в отношении их практики. Могут ли они соединяться с блудницей, если их тело является членом Христа?

В 1 Кор. 6:16 говорится: «Или вы не знаете, что тот, кто соединяется с блудницей, есть одно тело? Ибо Он говорит: „Двое будут одной плотью”». Здесь апостол ясно объясняет принцип союза. Человек, который соединяется с блудницей, становится с ней одной плотью. Следовательно, он становится её членом. Верующий, соединённый с Христом, является членом Христа. Если мы возьмём члены Христа и сделаем их также членами блудницы, то где будет Христос? Вот почему апостол сказал: «Да не будет».


 В стихе 17 говорится: «А тот, кто соединяется с Господом, есть один дух». В этих трёх стихах мы можем увидеть тайну союза нашего тела с Христом. Самым важным положением в этом отрывке является союз. В стихе 17 говорится, что поскольку те, кто соединяет своё тело с блудницей, становятся с ней одной плотью и становятся её членами, то тем более тела верующих, соединённых с Господом в одном духе, становятся Его членами. Это очень важная мысль. Если одного соединения тела человека с блудницей достаточно для того, чтобы сделать их едиными, неужели те, чьё существо соединено с Христом, не будут едиными с Ним в теле?

Апостол считает, что тот, кто соединён с Господом, является сначала «одним духом» с Ним, потому что это союз духов. Однако он не рассматривает тело верующего как нечто отдельное от его духа. Он признаёт, что сначала соединение происходит в духе, однако союз духа также делает тело верующего членом Христа. Это подтверждает только что сказанное апостолом: «Тело... для Господа, и Господь для тела».

Все проблемы связаны с союзом. Божьи дети должны знать, что их положение в Христе описывается как непрерывный союз. Поэтому наше тело является членом Господа. Жизнь Господа может быть явлена из нашего тела. Если бы Господь был слаб, болен и измучен, у нас не было бы ничего. Но поскольку Он не таков, наш союз с Ним обеспечивает нам здоровье, силу и жизнь Господа.

Однако следует подчеркнуть, что, хотя наше тело является членом Христа, это не значит, что оно должно чувствовать всё духовное общение и все духовные вещи. Христиане часто заблуждаются, полагая, что, поскольку тело — член Христа, всё должно подтверждаться ощущениями тела. Они считают, что Божье присутствие должно ощущаться в теле, что Бог сотрясает тело и что это Божье сотрясание происходит в Теле. Они думают, что Бог непосредственно управляет телом, что Святой Дух наполняет тело и сообщает ему Свою волю, используя язык и рот для говорения за Него. Таким образом, работа тела заменяет работу духа. В результате дух теряет свою функцию, а тело работает за него. Иногда тело не выдерживает такой напряжённой работы и заболевает. Кроме этого, злые духи, то есть духи, не имеющие тела, очень любят тело человека. Их основная цель состоит в том, чтобы присоединиться к телу человека. Если верующий превозносит своё тело выше подобающего ему положения, злые духи используют это как возможность начать свою работу. Это соответствует закону духовной сферы. Если верующий думает, что Бог и Его Дух общаются с ним через его тело, он будет ждать того, что Бог и Его Дух начнут общаться с ним через тело. Однако Бог и Его Дух общаются с ним не через тело, а через дух. Если верующий продолжает настаивать на том, что он должен переживать Бога в своём теле, злые духи используют это как возможность войти в него, потому что именно это им и нужно. В результате злые духи присоединяются к телу верующего. Когда мы говорим о союзе нашего тела с Христом, мы имеем в виду лишь то, что наше тело может получать Божью жизнь и укрепляться ей и что, поскольку тело занимает такое почётное положение, человек должен обращаться с ним осторожно. Мы не говорим, что тело может взять на себя работу духа.

В стихе 18 говорится: «Убегайте от блуда. Всякий грех, какой бы ни сделал человек, — вне тела, а тот, кто совершает блуд, грешит против собственного тела». В Библии блуд считается самым серьёзным из всех грехов. Дело в том, что блуд особым образом связан с телом, а наше тело является членом Христа. Неудивительно, что апостол постоянно увещевал верующих и напоминал им о необходимости убегать от блуда. Мы обычно обращаем внимание на нравственное осквернение, которое приносит блуд. Однако апостол говорил не об этом. Ни один грех, кроме блуда, не соединяет наше тело с телом другого человека. Поэтому блуд является преступлением против тела. Ни один грех, кроме блуда, не может превратить члены Христа в члены блудницы. Поэтому блуд является грехом против членов Христа. Из-за того, что верующий соединён с Христом, факт блуда становится ещё более прискорбным. На это можно посмотреть и с другой стороны: то, что блуд является столь прискорбным фактом, означает, что союз нашего тела с Христом — это действительность.


В стихе 19 говорится: «Или вы не знаете, что ваше тело — храм Святого Духа в вас, которого вы имеете от Бога, и вы не свои собственные?» Второй раз апостол говорит: «Или вы не знаете?» Первый раз, когда апостол сказал: «Разве вы не знаете?», это было связано со словами «тело... для Господа». Во второй раз это связано со словами «Господь для тела». В 1 Кор. 3:16 апостол уже сказал, что мы являемся «храмом Божьим». Однако на этот раз он говорит нам, что наше тело является «храмом Святого Духа». Это значит, что место жительства Святого Духа расширяется и после духа им также становится наше тело. Было бы неправильно утверждать, что наше тело является начальным местом жительства Святого Духа; сначала Святой Дух живёт в нашем духе и общается непосредственно только с нашим духом. Однако ничто не мешает Ему изливать Свою жизнь из духа и снабжать ей наше тело. Если мы думаем, что Святой Дух входит сначала в наше тело, мы будем введены в заблуждение. Однако, если мы ограничиваем Святого Духа только своим духом, мы много теряем.

Нам следует знать, что в Божьем спасении есть место и для нашего тела. Христос хочет освятить наше тело и наполнить его Святым Духом, чтобы оно было для Него сосудом. Поскольку Его тело прошло через смерть, воскресение и прославление, Он может дать Святого Духа нашему телу. Святой Дух пропитает наше тело так же, как его пропитывала душа-жизнь. Он хочет влиться в каждый член и дать нам больше жизни и силы, чем мы можем себе представить.

Мы — храм Святого Духа. Это факт, и мы можем переживать это в своей жизни. Однако многие верующие подобно верующим в Коринфе забыли этот факт. Хотя Святой Дух живёт в них, они выглядят так, как будто Его в них нет. Нам нужна вера, чтобы поверить в Божьи факты, признать и принять их. Если мы будем верой требовать эти факты, Святой Дух не только передаст святость, радость, праведность и любовь Христа в нашу душу, но и даст жизнь, силу, здоровье и энергию нашему слабому, истощённому и больному телу. Он принесёт нашему телу жизнь Самого Христа и элемент Его прославленного тела. Если наше тело желает полностью повиноваться Господу, если мы готовы отвергнуть свою волю и независимые поступки и если мы стремимся лишь к тому, чтобы быть храмом для Господа, другими словами, если мы действительно умерли в Христе, Святой Дух явит жизнь воскрешённого Христа в нашем теле. Как было бы прекрасно, если бы мы видели, что Господь через Святого Духа обитает в нас, исцеляет нас, укрепляет нас и становится нашим здоровьем и нашей жизнью! Если мы верим в то, что наше тело является храмом Святого Духа, мы последуем за Духом с благоговением, радостью, святостью и любовью.

В 1 Кор. 6:20 говорится: «Ибо вы приобретены за плату. Так прославьте же Бога в своём теле». Вторая часть стиха 19 является продолжением вопроса в этом стихе. «Или вы не знаете ...вы не свои собственные?» Вы члены Христа. Вы были куплены Богом за плату. Всё ваше, особенно тело, принадлежит Богу. Христос соединён с вами. В вас обитает Святой Дух как печать. Всё это подтверждает тот факт, что ваше тело принадлежит исключительно Богу. «Так прославьте же Бога в своём теле». Братья, Бог хочет, чтобы мы прославляли Его в своём теле. Он хочет, чтобы мы прославляли Его через посвящение, в котором «тело — для Господа». Он также хочет, чтобы мы прославляли Его через благодать, в которой «Господь — для тела». Давайте будем трезвыми и бдительными, не позволяя себе использовать тело для себя и не допуская, чтобы оно оказалось в таком состоянии, в котором кажется, что Господь не для тела. Только тогда мы сможем прославлять Бога, и только тогда Он сможет свободно явить Свою силу. Тогда, с одной стороны, мы будем избавлены от эгоизма, самолюбия и греха, а с другой стороны, освобождены от слабости, болезни и страданий.
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ГЛАВА ВТОРАЯ

БОЛЕЗНЬ

Болезнь — это то, с чем мы встречаемся чаще всего в человеческой жизни. Если мы хотим знать, как сохранить наше тело в состоянии, которое прославляет Бога, мы должны знать, каково должно быть наше отношение к болезни, как использовать болезнь и как получить исцеление болезни. Поскольку болезни приходят так часто, мы понесём большой ущерб в своей жизни, если не будем знать, что с ними делать.

БОЛЕЗНЬ И ГРЕХ

Библия открывает нам, что болезнь и грех тесно связаны. Окончательным итогом греха является смерть. Болезнь стоит между грехом и смертью. Она является результатом греха и предвестником смерти. Если бы в мире не было греха, то не было бы ни смерти, ни болезни. Совершенно очевидно, что если бы Адам не согрешил, то сегодня на земле не было бы болезни. Подобно другим скорбям, болезнь приходит из-за греха.

У нас есть как духовная, так и физическая природа. Обе природы пострадали от падения человека. Душа (давайте на время совместим понятия души и духа и обозначим их одним словом — «душа») была повреждена грехом, а тело было повреждено болезнью. Грех внутри «души» и болезнь в теле доказывают, что человеку суждено умереть.

Когда Господь Иисус пришёл, чтобы спасти людей, Он не только прощал преступления человека, но и исцелял тела. Он спасал как «душу», так и тело человека. В начале Своей работы Он исцелял болезни людей. В конце Своей работы, на кресте, Он стал жертвой умилостивления за преступления человека. Когда Он был на земле, Он исцелил многих больных. Его руки были всегда готовы коснуться и поднять больных. Как в Его делах, так и в заповедях, которые Он дал апостолам, принесённое Им спасение всегда включало исцеление от болезней. Его благовестие — это прощение грехов и исцеление болезней. Одно сопутствует другому. Господь Иисус спасает человека от греха и от болезни, чтобы он знал любовь Отца. В Евангелиях, Деяниях, Посланиях и в Ветхом Завете мы видим, что исцеление болезней всегда сопутствует прощению грехов.

Глава 53 в Книге пророка Исайи — это отрывок в Ветхом Завете, который наиболее ясно объясняет благовестие. Когда многие отрывки в Новом Завете говорят о том, что искупление Господа Иисуса было исполнением пророчества, они cсылаются на Ис. 53. В стихе 5 говорится: «Наказание мира нашего было на Нём, и ранами Его мы исцелились». Здесь мы ясно видим, что исцеление для тела и мир для «души» были даны нам одновременно. Ещё одним, даже более очевидным, положением являются два разных случая использования слова «понёс» в этой главе. В стихе 12 говорится: «Он понёс на Себе грех многих». А в стихе 4 говорится: «Он понёс наши болезни». Господь Иисус понёс на Себе как наши грехи, так и наши болезни. Нам не нужно нести свой грех, потому что Господь Иисус уже понёс его. Таким же образом мы не должны нести свои болезни, потому что Господь Иисус уже понёс их. (Однако степень, в которой Он понёс наши грехи, отличается от степени, в которой Он понёс наши болезни.) Грех повредил как нашей «душе», так и нашему телу. Господь Иисус хочет спасти как то, так и другое. Поэтому Он понёс за нас не только грех, но и болезни. Следовательно, Он спасает нас не только от греха, но и от болезни. Теперь верующие могут радоваться вместе с Давидом, говоря: «Благослови, душа моя, Господа... Он прощает все беззакония твои, исцеляет все недуги твои» (Пс. 103:2-3). Как жаль, что многие верующие не могут славить Господа в полной мере, потому что их спасение не полное. Они терпят страдания, и Бог тоже несёт потери.


Мы должны понимать, что, если бы Иисус только прощал бы наши грехи и не исцелял бы наши болезни, Его спасение было бы не полным. Он спас бы нашу «душу», но оставил бы наше тело во власти болезни. Поэтому, когда Он был на земле, Он одинаково решал проблемы греха и проблемы болезней. В одних случаях Он сначала прощал грехи, а потом исцелял от болезни. В других — сначала исцелял от болезни, а потом прощал грехи. Он давал человеку согласно тому, что он мог принять. Внимательно изучив Евангелия, мы увидим, что Господь Иисус совершил больше исцелений, чем какой-либо другой работы. Так было потому, что иудеям было труднее поверить в способность Иисуса прощать грехи, чем в Его способность исцелять болезни (Мф. 9:5). Однако сегодняшние верующие думают иначе. В те дни люди верили, что у Иисуса была власть исцелять болезни, однако они сомневались в том, что у Него была благодать для прощения грехов. Сегодня верующие признают Его власть прощать грехи, но сомневаются в том, что у Него есть благодать для исцеления болезней. Верующие думают, что Иисус приходит только для того, чтобы спасти людей от греха, однако они забывают, что Он исцеляющий Спаситель. Неверие человека разделяет совершенного Спасителя на две части. Тем не менее Христос есть и будет Спасителем «души» и тела. Он прощает и исцеляет.

С точки зрения Господа Иисуса, недостаточно простить человека, но не исцелить его. Поэтому, сказав парализованному человеку: «Прощаются твои грехи», Он добавил: «Встань, возьми свою постель и иди к себе домой». Нам же, хотя мы полны грехов и болезней, кажется, что достаточно получить от Господа прощение, а свои болезни мы должны нести сами и сами искать способы исцеления. Однако Господь Иисус не хотел, чтобы, после того как парализованный человек увидел Его и получил прощение своих грехов, его опять отнесли домой.

То, как Господь Иисус понимает связь между грехом и смертью, отличается от того, как её понимаем мы. В наших глазах грех принадлежит духовной сфере, Бог ненавидит и осуждает его. Болезнь же является лишь состоянием в нашей жизни и к Богу отношения не имеет. Однако Господь Иисус рассматривает и грех в «душе», и болезнь в теле как работу Сатаны. Он пришёл, «чтобы уничтожить дела дьявола» (1 Ин. 3:8). Поэтому, встречая бесов, Он изгонял их. Встречая болезни, Он исцелял их. Будучи вдохновлённым Святым Духом, апостол написал о Его исцелениях так: «...исцеляя всех угнетаемых дьяволом» (Деян. 10:38). Грех и болезнь связаны так же тесно, как душа и тело. Поэтому прощение и исцеление взаимозависимы.


БОЖЬЕ ВОСПИТАНИЕ

Мы рассмотрели вопрос болезни в общих чертах. Теперь мы должны обратить особое внимание на источник болезни верующих.

Апостол сказал: «Из-за этого многие среди вас слабы и больны, и немало спит. Но если бы мы распознавали себя, мы бы не были судимы. Но, будучи судимы Господом, мы подвергаемся наказанию, чтобы не быть осуждёнными вместе с миром» (1 Кор. 11:30-32). Апостол считал болезнь наказанием от Господа. Господь допускает, чтобы верующие болели, потому что они совершают ошибки перед Ним. Это делается с целью наказания, чтобы верующие судили себя и исправляли свои ошибки. Бог являет Свою милость, наказывая Своих детей, чтобы они не были осуждены с миром. Если верующие покаются, Бог не будет больше их наказывать. Если мы готовы судить себя, то мы избежим болезни.

Мы часто думаем, что болезнь является лишь проблемой тела и никак не связана с праведностью, святостью и судом Бога. Однако апостол ясно говорит о том, что болезнь является результатом греха и что это — наказание от Бога. Многие верующие не считают, что болезнь является Божьим наказанием за грех, опираясь на историю, описанную в Ин. 9. Они не понимают, что Господь не сказал, что грех и болезнь никак не связаны. Он лишь показал Своим ученикам, что нельзя обвинять в грехе каждого больного человека. Если бы Адам не согрешил, этот человек не был бы слепым. Кроме того, этот человек родился слепым, следовательно, причина его слепоты совершенно отличается от причины болезни верующих. Скорее всего, все наши врождённые болезни никак не связаны с нашим грехом. Однако, согласно Библии, болезни, полученные нами после того, как мы уверовали в Господа, связаны с грехом. В Иак. 5:16 говорится: «Исповедуйте грехи друг другу и молитесь друг за друга, чтобы вам исцелиться». Для того чтобы исцелиться, человек должен исповедовать свои грехи. Грех является корнем болезни.

Таким образом, болезнь обычно является Божьим воспитанием, побуждающим нас обратить внимание на грех, о котором мы забыли, и отвергнуть его. Бог допускает, чтобы мы заболели, с целью наказать и очистить нас, чтобы мы увидели свои ошибки. Возможно, в нас есть неправедность или мы должны что-либо кому-либо. Возможно, мы обидели кого-то и не извинились. Возможно, мы горды и любим мир. Возможно, работая для Бога, мы скрываем в сердце надменные и завистливые мысли или не повинуемся Богу, когда Он говорит. В таких случаях на нас опускается тяжёлая Божья рука, которая заставит нас обратить внимание на эти вещи. Следовательно, болезнь является Божьим судом за грех. Это не значит, что тот, кто заболевает, грешит больше, чем другие (ср. Лк. 13:1). Наоборот, Бог наказывает наиболее святых. Одним из таких был Иов.

Каждый раз, когда верующий испытывает Божье воспитание и заболевает, у него появляется возможность получить большое благословение. Отец духов наказывает нас «для того, что полезно, чтобы нам причаститься к Его святости» (Евр. 12:9-10). Иногда болезнь заставляет нас вспомнить и исследовать нашу жизнь, помогает нам осознать скрытые грехи, упрямство, самоволие, которые вынуждают Бога воспитывать нас. Только в такое время мы видим, что отделяет нас от Бога. Только во время болезни мы исследуем глубины нашего сердца и понимаем, насколько наша жизнь полна собственного «я» и насколько она несовместима со святой жизнью Бога. Таким образом мы можем расти в духовной жизни и получить исцеление от Бога.


Поэтому заболевший верующий не должен торопиться искать исцеления или методов лечения. Ему не следует пугаться. Он должен полностью поместить себя в Божий свет и искренне исследовать и найти те недостатки, которые вызвали Божье наказание. Верующему следует судить и осуждать себя. Тогда Святой Дух откроет ему, где он совершил ошибку. Увидев что-то, верующий должен незамедлительно отвергнуть это и исповедовать свой грех Богу. Если этот грех нанёс ущерб другим людям, верующему следует сделать всё, что в его силах, чтобы возместить ущерб, и верить, что Богу это угодно. Он должен снова посвятить себя Богу и быть готовым исполнять всю Его волю.

Бог «не по изволению сердца Своего наказывает и огорчает сынов человеческих» (Плач. 3:33). Когда мы осуждаем себя, как того Бог хочет, Он прекращает Своё наказание. Когда продолжение Его наказания становится ненужным, Он рад положить ему конец. В Библии говорится, что, если мы судим себя таким образом, Бог не осудит наши грехи. Бог хочет, чтобы мы избавились от греха и собственного «я». Поэтому, как только это происходит, болезни заканчиваются, потому что их задача выполнена. Сегодня верующим необходимо знать, что Божье наказание преследует определённую цель. Поэтому они должны позволить Святому Духу показать им их грехи, чтобы Божий замысел был исполнен. Когда Божья цель будет достигнута, воспитание станет ненужным и Бог сможет исцелить верующих и действительно исцелит их.

Если верующий исповедует и устранит свои грехи, веря, что они прощены, он может быть уверен в Божьем обещании и твёрдо знать, что Бог восстановит его здоровье. Его совесть больше не будет его обвинять. Поэтому у него будет смелость приходить к Богу и просить благодати. Когда мы далеки от Бога, нам трудно верить или даже мы не способны верить. Однако, повинуясь озарению Святого Духа, устраняя грех и зло и получая прощение, мы приходим в присутствие Бога. Когда удаляется источник болезни, проходит и сама болезнь. Поскольку больному верующему нетрудно поверить в то, что Господь бичует его тело по причине греха, и поскольку его грех был прощён, его тело также обретёт прощение и благодать. В такое время присутствие Господа станет более очевидным и Его жизнь войдёт в тело, чтобы оживить его.

Разве мы не знаем, что наш небесный Отец часто недоволен нами и хочет нас исправить? Посредством болезни Он помогает нам понять наши недостатки. Если мы не заглушаем голоса нашей совести, Святой Дух через совесть открывает нам одну за другой причины наказания. Бог рад простить наши грехи и исцелить наши болезни. Великая работа искупления Господа Иисуса включает в себя как прощение грехов, так и исцеление болезней. Однако Он не хочет, чтобы что-то стояло между Ним и нами. Он хочет, чтобы мы жили Им. Поэтому сейчас мы должны полностью повиноваться Ему и полагаться на Него. Небесный Отец предпочёл бы не бичевать нас. Он желает исцелить и привести нас в более близкое общение с Собой благодаря тому, что мы глубже осознаём Его любовь и силу.


БОЛЕЗНЬ И НАШЕ «Я»

Все плохие и неблагоприятные обстоятельства обличают наше истинное состояние. Такие обстоятельства не вынесут на поверхность грехи, которых у нас нет. Они лишь обличат наше истинное внутреннее состояние. Болезнь — это одно из неблагоприятных обстоятельств, и она помогает нам понять наше истинное состояние.

Мы не знаем, насколько мы живём для Бога и насколько — для своего «я». Это становится ясно, когда мы заболеваем, особенно во время продолжительной болезни. В другое время мы могли бы сказать, что мы полностью готовы повиноваться Богу, что, как бы Бог ни обошёлся с нами, мы будем довольны. Однако, насколько наши слова истинны, становится ясно, когда мы заболеваем. Бог хочет привести Своих детей к тому, чтобы они считали Его волю своим удовлетворением и принимали все её решения как наслаждение. Бог не хочет, чтобы они роптали против Его воли, особенно против устраиваемых Им обстоятельств, по причине своих собственных чувств. Время от времени Он допускает, чтобы Его возлюбленные дети заболели, чтобы увидеть их отношение к решению Своей воли.

Очень жаль, что верующие, которых Бог испытывает, ропщут из-за своих желаний и задаются вопросом, почему они оказались в таких обстоятельствах. Они не считают то, что им даёт Бог, благом. (Говоря, что Бог даёт болезни, мы имеем в виду, что Бог допускает, чтобы мы заболели. Прямой причиной болезни является Сатана. Однако болезни приходят к нам с Божьего разрешения и с определённой целью. Лучшим примером этого служит то, что случилось с Иовом.) Его сердце наполнено надеждой на скорое выздоровление. Поэтому Богу приходится продлевать период болезни его тела, так как Он не отказывается от Своих средств, пока цель не достигнута. Бог общается с верующими с той целью, чтобы они беспрекословно повиновались Ему и чтобы они делали это охотно, как бы Он с ними ни обходился. Бог недоволен, когда видит, что верующий славит Его в благоприятных обстоятельствах, но ропщет против Него, сомневается в Нём и не понимает Его работу в тяжёлые времена. Бог хочет, чтобы верующий повиновался Ему и не сопротивлялся, даже если ему грозит смерть.

Бог хочет, чтобы Его дети понимали, что всё приходит от Него. Сколь бы опасным ни было состояние здоровья или окружение — всё это отмерено Божьей рукой. Всё, что связано с верующими, делается по Его воле, вплоть до выпадения волоса. Если верующий противится тому, что к нему приходит, он неизбежно противится Богу, который это допускает. Если у верующего, страдающего от болезни, появляется горечь, он неизбежно противится Богу, который допустил, чтобы он заболел. Дело не в том, должен верующий болеть или нет, а в том, противится ли он Богу. Бог хочет, чтобы, болея, верующий забывал о своей болезни и просто взирал на Него. Если Господь хочет, чтобы вы болели и продолжали болеть в будущем, готовы ли вы принять это? Можете ли вы покориться под Его могущественную руку и не противиться? Будете ли вы во время своих страданий жаждать выздоровления наперекор Его воле? Сможете ли вы покоряться Ему до тех пор, пока Он не совершит то, что Он хочет, и только потом просить исцеления согласно Его воле? Сможете ли вы воздержаться от попыток исцелиться без Божьей помощи, когда вы испытываете Его воспитание? Будете ли вы во время сильнейших страданий непроизвольно пытаться получить то, чего Бог не хочет вам давать? Эти вопросы должны проникнуть глубоко в сердце каждого больного верующего.


Богу не доставляют удовольствия болезни Его детей. По Своей любви Он предпочел бы, чтобы у них всё было благополучно. Однако Он знает об опасности: в благоприятных обстоятельствах верующие любят Бога, славят Бога и работают для Него только по причине таких обстоятельств. Он знает, как легко наше сердце поворачивается от Него Самого и Его воли к Его дарам. Поэтому Он позволяет нам испытать болезни и другие подобные вещи, чтобы мы увидели, что нам дороже: Сам Бог или Его дары. Если в любых неблагоприятных обстоятельствах мы не ищем ничего для себя и своими силами, это означает, что мы действительно ищем Бога. Болезнь открывает, ищет ли человек своей воли или того, что ему приготовил Бог.

У нас по-прежнему остаётся своя воля. Наша повседневная жизнь переполнена нашей волей. Наша упрямая воля слишком часто проявляется в Божьей работе, в нашем подходе к людям и вещам, в нашем мышлении и в наших мнениях. Поэтому Богу приходится довести нас до порога смерти, чтобы мы увидели бедствие тех, кто противится Ему. Бог позволяет нам пройти через глубокую скорбь и боль, чтобы сокрушить нас и помочь нам отказаться от самоволия, которое Он осуждает. Большинство верующих при нормальных обстоятельствах не слышат, что им говорит Бог, но когда Господь заставляет их тела страдать, они становятся совершенно послушными. Когда любящее увещевание не производит желаемого результата, Господь прибегает к бичеванию. Цель Его бичевания состоит в том, чтобы сокрушить наше самоволие. Каждому больному верующему следует исследовать себя в этом свете.

Кроме наших собственных надежд и желаний Бог ненавидит наше себялюбие. Себялюбие вредит духовной жизни и разрушает духовные дела. Если Бог не удалит из нас себялюбие, мы не будем успешными в своём духовном путешествии. Наше себялюбие особенно тесно связано с нашим телом. Под себялюбием подразумевается то же самое, что любовь к своему телу и своей жизни. Поэтому, для того чтобы избавить нас от себялюбия, Бог допускает, чтобы наше тело страдало от многих недугов. Поскольку мы любим себя и боимся, что наше тело ослабеет, Бог позволяет ему ослабеть. Мы боимся, что наше тело пострадает, и Бог позволяет ему пострадать. Мы желаем выздоровления, однако каждый день нам становится хуже. Мы хотим сохранить нашу жизнь, но даже эта надежда исчезает. Разумеется, Бог работает с каждым человеком по-разному. С одними более жёстко, с другими более мягко. Однако в любом случае Его намерение состоит в том, чтобы уничтожить себялюбие. Многим сильным верующим приходится дойти до порога смерти — только тогда они оставят себялюбие. Когда тело сокрушено, когда жизнь в опасности, когда болезнь поглотила здоровье, когда боль истощила силу, когда всё поколеблено, что человек может любить? В такой момент верующему хочется умереть, он понимает всю безнадёжность своего состояния, ему не за что больше держаться в своём себялюбии. Как жаль, что даже в таком состоянии верующий по-прежнему не знает, что ему необходимо обратиться и принять Божье обещание исцеления.


Трудно помочь верующему, чьё сердце далеко от Божьего. Цель Бога — помочь верующему избавиться от себялюбия. Поэтому Он допускает, чтобы он заболел. Однако чем больше верующий болеет, тем больше он любит себя, и чем слабее он становится, тем больше он заботится о себе. Бог хочет, чтобы он забыл о себе, однако он продолжает думать о своей болезни, о страданиях своего тела, о том, как исцелиться, и о том, становится ли ему лучше. Все его мысли сосредоточены на себе. Он внимательно следит за тем, что он ест, и воздерживается от определённых видов пищи. Он очень огорчается, когда ему становится чуть хуже. Он старается быть в тепле и побольше спать. Он очень расстраивается, когда у него поднимается температура, когда он простужается или когда он не может спать ночью. Ему кажется, что это грозит ему смертью. Он очень чувствителен к тому, как к нему относятся другие люди. Он очень беспокоится о том, как часто о нём думают, как о нём заботятся и как часто его навещают. Он уделяет много времени тому, чтобы думать о своём теле и его состоянии, и не думает о Господе и о том, что Он хочет совершить в нём. Многие верующие во время болезни полностью поглощены собой. Обычно мы не осознаём, как сильно мы себя любим. Однако заболевая, мы понимаем, как велико наше себялюбие.

Угодно ли это Богу? Бог хочет, чтобы мы осознали, что себялюбие приносит нам огромный вред. Он также хочет, чтобы мы поняли, как сильно мы себя любим. Когда мы болеем, Он учит нас не смотреть на свои симптомы и не заботиться о своих страданиях, а всем сердцем взирать на Господа. Он хочет, чтобы мы полностью вверили своё тело в Его руки и позволили Ему позаботиться о нас. Когда возникают первые симптомы, это должно предостеречь нас, чтобы мы думали не о своём теле, а о Господе.

Однако из-за себялюбия верующий при первых симптомах болезни начинает искать исцеления. Ему никогда не приходит в голову, что сначала он должен удалить из своего сердца злые дела, а потом просить об исцелении. Он думает только о надежде на исцеление. Он не задумывается над тем, почему Бог допустил болезнь его тела, в чём ему нужно покаяться, что он должен устранить и что ему необходимо отвергнуть, чтобы он не вредил Божьей работе. Он беспокоится о себе. Ему нельзя становиться слабым, он желает немедленно укрепиться. Поэтому он ищет способов исцеления. Он обращается за помощью к людям и молится Богу, надеясь на скорейшее выздоровление. При таких условиях Бог не может достичь Своей цели. Хотя часто такие верующие получают мгновенное исцеление, это не продолжается долго, вскоре они снова заболевают. Возможно ли полное исцеление, если корень болезни не удалён?

Болезнь — это способ, при помощи которого Бог говорит нам что-то. Он не хочет, чтобы мы сходили с ума, пытаясь найти исцеление; Он хочет, чтобы мы повиновались Ему и молились. Как жаль, что верующие не отвечают Господу: «Говори, Господи, ибо слышит раб Твой». Вместо этого они надеются на скорое выздоровление. Наша цель — сразу же освободиться от боли и слабости. Мы начинаем поспешно искать лучшее лекарство. Кажется, что болезнь заставляет нас изобретать новые методы лечения. Каждый новый симптом пугает нас и сводит нас с ума. Кажется, что Бог так далёк от нас. Мы забываем о нашем духовном состоянии. Мы можем думать только о наших страданиях и исцелении. Если болезнь затягивается, мы можем даже усомниться в любви Отца. Если же лекарство помогает, мы славим Бога за Его благодать. Однако нам надо задуматься: состоит ли водительство Духа в том, чтобы мы избавились от страданий? Прославляет ли Бога такое использование плотской силы?


ЛЕКАРСТВО

Себялюбие естественным образом производит усилия своего «я». Поскольку верующие любят себя и не взаимодействуют с Богом на самом основном уровне, они, заболевая, прибегают к помощи земных лекарств. Сейчас мы не будем рассуждать о том, следует ли верующим использовать лекарства. У нас нет времени на то, чтобы спорить об этом. Тем не менее, поскольку Господь Иисус приготовил для нас на кресте спасение и наше тело может получить Его исцеление, а мы всё равно обращаемся к миру и ищем медицинской помощи, то мы делаем это из-за невежества или даже неверия.

Многие люди спорят о том, нужно ли использовать лекарства, как будто, ответив на этот вопрос, они смогут разрешить все остальные вопросы. Они не понимают, что принцип духовной жизни состоит не в том, можно что-то делать или нельзя, а в том, есть ли у верующего Божье водительство и делает ли он что-либо от себя. Поэтому мы хотим поставить вопрос так: когда себялюбие верующего заставляет его ревностно искать исцеления при помощи лекарств, исходят ли его поступки от собственного «я» или от водительства Святого Духа? С природной точки зрения на Божье спасение, человек всегда хочет спастись своими делами. Только после продолжительной работы Бога человек желает спастись верой. Но не то же ли самое происходит, когда требуется исцеление тела? Я боюсь, что в этом случае борьба бывает даже более серьезной, чем борьба за прощение грехов. Человек знает, что, если он не будет полагаться на Божье спасение, ему не получить доступа к небесным дверям. Однако для лечения тела в медицине существует множество методов. Для чего же человеку полагаться на спасение, совершённое Господом Иисусом? Мы говорим не о том, можно ли использовать лекарства, а о том, является ли применение лекарств нашей собственной деятельностью и отказом от Божьего спасения. Разве мир не предлагает множество способов избавления человека от греха? Разве в нём нет философии, психологии, этики, нравственных принципов, правил и образования, призванных возвысить человека и избавить его от греха? Верим ли мы, что эти методы способны усовершенствовать нас? Что мы предпочитаем: спасение, совершённое Господом Иисусом на кресте, или эти мирские методы? Таким же образом мир предлагает множество лекарств для избавления людей от болезней. Господь Иисус совершил на кресте спасение, которое освобождает людей от болезни. Хотим ли мы получить исцеление благодаря человеческим методам или благодаря тому, что мы полагаемся на Господа Иисуса?

Мы признаём тот факт, что иногда Бог являет Свою силу опосредованно. Однако согласно учению Библии и опыту верующих, после падения человека его чувства захватили всю его жизнь так, что он непроизвольно полагается больше на Божьи средства, чем на Самого Бога. Поэтому, когда верующий болен, он уделяет больше внимания лекарствам, чем Божьей силе. Хотя устами он говорит, что полагается на Божью силу, его сердце целиком и полностью обращено к лекарствам. Складывается впечатление, что без лекарства Божья сила не может быть явлена. В таком состоянии верующий наполнен волнением, раздражением, беспокойством и паникой. Он ищет лучшего из имеющихся методов лечения. У него нет мира, который приходит, когда человек полагается на Бога. Поскольку методы лечения так занимают его сердце, он теряет присутствие Бога и обращается к миру. Следовательно, болезнь, которая должна была привести верующего к более близким отношениям с Богом, отвращает его от Бога. Возможно, некоторым людям лекарства не повредят. Однако я боюсь, что таких людей немного. Большинство верующих, используя лекарства, терпят урон в духовной жизни. Они всегда считают, что средство более важно, чем Божья сила.


Существует огромная разница между исцелением благодаря лекарствам и исцелением благодаря тому, что мы полагаемся на Бога. Сила лекарств природна, тогда как сила Бога божественна. Способы получить исцеление этих двух видов также совершенно разные. Исцеление при помощи лекарств зависит от человеческого ума, тогда как исцеление, которое приходит благодаря тому, что человек полагается на Бога, зависит от достижений и жизни Господа Иисуса. Даже если врач является верующим и просит Бога дать ему мудрость и благословить используемые им лекарства, он всё равно не может дать людям духовного благословения. Неосознанно пациент позволяет своему сердцу больше обращаться к лекарству, чем к Божьей силе. Его тело может получить исцеление, но его духовная жизнь несёт при этом значительный урон. Если верующий полагается на Бога, ему не нужны лекарства. Он должен лишь полностью отдать себя Божьей любви и силе. Ему нужно исследовать источник своей болезни и увидеть, в чём он не угодил Богу. Тогда, получив исцеление, он не только извлечет пользу для тела, но и обретёт благословение в своём духе.

Большинство верующих считают, что лекарства даются Богом и ими можно пользоваться. Однако мы должны обратить внимание на то, используются ли лекарства согласно Божьему водительству. Мы не будем спорить о том, дано лекарство Богом или нет. Мы хотим спросить только одно: разве есть какие-либо сомнения в том, что Бог дал верующим Господа Иисуса как Спасителя от болезней? Должны ли мы вслед за неверующими в мире и слабыми в вере верующими искать лекарств и исцеления природными средствами или же мы должны принять Господа Иисуса, которого приготовил Бог, и полностью полагаться на Его имя?

Надежда на лекарства и принятие жизни Господа Иисуса — это две разных вещи. Мы признаём, что лекарство способно исцелить человека. Медики и фармакологи изобрели много способов и приспособлений для лечения болезней. Однако такое исцеление является природным, это не самое лучшее из того, что Бог приготовил для Своих детей. Верующий может просить Бога благословить принимаемое лекарство и получить исцеление, а после исцеления благодарить Бога и думать, что его исцелил Бог. Однако такой способ исцеления не включает принятие жизни Господа Иисуса. Это признак того, что верующий оставил борьбу веры ради удобства. Если исцеление является единственной целью нашей борьбы с Сатаной в болезни, то любой способ хорош. Но если мы хотим достичь чего-то более важного, чем просто исцеление, мы можем только оставаться в тишине перед Богом и ждать Его пути и Его времени.

Мы не станем однозначно утверждать, что Бог никогда не благословляет использование лекарств. Часто Бог благословляет лечение при помощи лекарств, потому что Он добр и полон прощения. Однако верующие, прибегающие к лекарствам, не стоят на позиции искупления, они стоят на позиции всех мирских людей. В том, что касается болезни, они ничем не отличаются от мирских людей и не могут стать свидетельством для Бога. Когда мы глотаем таблетки, натираемся мазью или делаем уколы, мы не получаем жизни Господа Иисуса. Когда же мы полагаемся на Бога, мы просто встаём на позицию, которая выше природной позиции. Часто выздоровление за счёт лекарств бывает болезненным и длительным, тогда как выздоровление от Бога бывает быстрым и полным благословения.


Совершенно очевидно, что, получая исцеление благодаря тому, что мы полагаемся на Господа, мы извлекаем из этого такую духовную пользу, которую мы не можем обрести, прибегая для выздоровления к помощи лекарств. Многим людям болезнь приносит больше пользы, чем исцеление. Будучи прикованными к постели, они каются в том, как они жили в прошлом. Однако после выздоровления они отдаляются от Господа ещё дальше. Если же они получат исцеление благодаря тому, что они полагаются на Господа, результат будет совсем другим. Они будут исповедовать грехи, отвергать своё «я», верить в любовь Бога и полагаться на Его силу. Они примут жизнь и святость Бога и обретут новые, неразрывные отношения с Ним.

Нам необходимо усвоить, что цель Бога в болезни состоит в том, чтобы мы прекратили свою собственную деятельность и полностью полагались на Него. Если мы отчаянно ищем исцеления, наши сердца вдохновляются просто себялюбием. Из-за любви к себе мы всем своим разумом ищем исцеления и забываем о Боге и том уроке, который мы должны усвоить. Если бы дети Божьи были свободны от себялюбия, неужели они стали бы так отчаянно искать исцеления? Если бы они прекратили свою деятельность, неужели они обратились бы за медицинской помощью к миру? Они бы тихо судили себя перед Господом, стараясь прежде всего понять причину, по которой Бог дал им болезнь, перед тем как начать искать исцеления от Бога посредством любви Отца. В этом и состоит различие между надеждой на медицинскую помощь и надеждой на Божью силу. В первом случае верующий в панике ищет исцеления, во втором — тихо ищет Божьей воли. Верующий, болея, ищет лекарства, потому что у него сильная предрасположенность, он наполнен себялюбием и пытается использовать свою силу. Если же он ищет Божьей силы, он не станет так поступать. Если верующий желает полагаться на Божье исцеление, он должен искренне исповедоваться, покончить со своими грехами и быть готовым полностью посвятить себя Богу.

Многие верующие сегодня больны. Однако у Господа есть Его замысел для всех них. Как только их «я» потеряет свою власть, Господь совершит исцеление. Если же верующий не желает склонить голову и принять свою болезнь, если он не признаёт, что его болезнь пришла от Бога и ищет исцеления вне Бога, бунтуя против Божьего способа воздействия на него, Богу придётся снова допустить, чтобы он заболел. Если верующий не желает оставить своё себялюбие и если он продолжает старательно опекать, питать, жалеть себя и думать о себе вместо того, чтобы оставить себя в Боге, Бог даст ему ещё больше поводов жалеть себя. Если верующий не желает оставить свои пути, прекратить свою деятельность и если он продолжает искать исцеления за пределами спасения Господа Иисуса, Бог покажет ему, что земные лекарства могут избавить его от болезни лишь ненадолго. Бог желает показать Своим детям, что сильное и здоровое тело предназначено не для удовлетворения верующего и не для того, чтобы он исполнял свою волю, а целиком и полностью для Бога. Дух исцеления — это Дух святости. Мы нуждаемся не в исцелении, а в святости. Прежде всего нам надлежит избавиться не от болезни, а от собственного «я».

После того как верующий перестаёт использовать земные средства или лекарства и начинает всем сердцем полагаться на Бога, его вера становится намного сильнее. Это приведёт его к новым взаимоотношениям с Богом, и он начнёт жить жизнью веры и надежды, которой он не мог жить раньше. Он передаст в руки Бога не только свою «душу», но и своё тело. Он увидит, что Божья воля состоит в том, чтобы явить силу Господа Иисуса и любовь Отца. Он хочет, чтобы мы упражнялись и укреплялись в нашей вере. Он хочет показать нам, что Господь искупает не только «душу», но и тело. Поэтому мы не должны беспокоиться... о своём теле (Мф. 6:25). Если мы посвятили себя Господу, Он обязательно позаботится о нас. Если мы получаем мгновенное избавление, мы должны славить Господа. Однако, если болезнь становится более серьёзной, мы не должны сомневаться. Вместо этого мы должны взирать на Божье обещание и не позволять нашему себялюбию снова подняться. Бог пытается выжать из нас последнюю каплю себялюбия. Если мы заботимся о своём теле, у нас будут сомнения. Если же мы будем взирать на обещание, мы приблизимся к Богу, наша вера будет усилена и мы получим исцеление.

Однако мы должны быть осторожны, чтобы не впасть в крайность. Бог действительно хочет, чтобы мы полностью полагались на Него. Однако, после того как мы отвергли свои поступки и стали полностью полагаться на Бога, Он позволяет нам использовать природные средства, чтобы помочь нашему телу. Примером может послужить вино для Тимофея. У Тимофея не было аппетита. Он часто болел. Павел не обвинял его в недостатке веры или в том, что он не принял исцеление непосредственно от Бога. Напротив, он посоветовал ему употреблять немного вина, потому что это полезно для здоровья. Интересно отметить, что апостол рекомендовал Тимофею употреблять такую вещь, как вино, которое стоит на границе между добром и злом.

Из этого примера мы можем усвоить урок. Мы должны верить Богу и полагаться на Него. (Так поступал Тимофей.) Однако при этом мы не должны впадать в крайности. Если наше тело ослабло, мы должны, согласно водительству Господа, принимать то, что питает наше тело и приносит ему пользу. Если, следуя водительству Господа, мы будем принимать то, что питает тело, это укрепит его. До искупления нашего тела мы остаёмся людьми, обладающими телом, и нам необходимо уделять надлежащее внимание природному аспекту.

Полезная пища может сопутствовать вере, вера и пища не противоречат друг другу. Однако не должно быть так, что верующие осознают потребность в полезной пище и забывают о необходимости верить в Бога.


НАМНОГО ЛУЧШЕ ИСЦЕЛИТЬСЯ

Некоторые верующие впадают в другую крайность. По своей предрасположенности они жёсткие и упрямые. Однако благодаря тому, что Бог допустил их болезнь, они были сокрушены. Благодаря Божьему наказанию они последовали воле Бога и это сделало их мягкими, добрыми, податливыми и святыми. Поэтому они думают, что болезнь приносит им большую пользу и начинают любить болезнь больше, чем здоровье. Они считают, что болезнь очень помогает им расти в духовной жизни. Поэтому они не ищут исцеления. Понимая необходимость исцеления, они ждут, когда это сделает Бог. Они принимают все болезни, думая, что, когда они болеют, им легче быть благочестивыми, чем когда они здоровы. Им кажется, что, когда они в одиночестве терпят страдания, они ближе к Богу, чем когда они здоровы и активны. Им кажется, что лежать в постели лучше, чем свободно двигаться. Они не хотят просить Бога об исцелении. Они думают, что лучше быть слабым, чем сильным. Мы признаём тот факт, что благодаря болезни многие верующие оставили свои злые дела и приобрели глубокие переживания. Мы также признаём тот факт, что многие инвалиды имеют особо благочестивые и духовные переживания. Однако мы также должны признать тот факт, что многие верующие не имеют ясного понимания в отношении нескольких сторон этого вопроса.

Больной человек может быть святым, однако это вынужденная святость. Возможно, если бы он был здоров и имел свободу выбора, он обратился бы к миру и своему природному «я». Он становится святым, когда он болен, и обмирщённым, когда он здоров. Для того чтобы он был святым постоянно, Господу приходится постоянно держать его в болезни. Его святость зависит от его болезни. Верующий должен жить для Господа не только, когда он болен. Мы не должны давать людям повода думать, что Бог может покорить верующего только при помощи болезни и что без болезни верующий не может прославлять Бога в своей повседневной жизни. Верующий должен выражать жизнь Бога в своей повседневной жизни. Конечно, терпеть страдания хорошо, однако лучше покоряться Богу, когда мы полны сил.

Мы должны знать, что исцеление приходит от Бога. Нас исцеляет Бог. Если мы будем искать исцеления при помощи человеческих лекарств, мы окажемся далеко от Бога. Однако, если мы ищем исцеления от Бога, наши отношения с Ним станут более близкими. Человек, получивший исцеление от Бога, сможет прославлять Его гораздо больше, чем тот, кто остаётся больным. Болезнь действительно прославляет Бога, потому что она даёт Ему возможность явить Свою исцеляющую силу (Ин. 9:3). Может ли Бог прославиться, если человек навсегда останется больным? Получая исцеление от Бога, человек видит Божью славу через явление Его силы.

Господь Иисус никогда не считал болезнь благословением, чем-то, с чем верующий не должен расставаться до дня своей смерти. Он не говорил о том, что болезнь является выражением любви Бога Отца. Господь Иисус хотел, чтобы Его ученики несли крест, однако Он не говорил о том, что больной человек должен оставаться больным. Он говорил Своим ученикам о том, как им надлежит страдать за Него, однако Он не говорил о том, что они должны страдать ради Него от болезней. Он сказал, что в мире мы будем иметь скорбь, однако Он не считал скорбью болезнь. Он перенёс много страданий на земле, однако Он не был болен. Более того, всякий раз когда Он встречал больных людей, Он исцелял их. Он всегда считал, что источником болезни являются грех и дьявол.


Мы должны понимать различие между страданиями и болезнями. «Много скорбей у праведного, и от всех их избавит его Господь. Он хранит все кости его; ни одна из них не сокрушится» (Пс. 34:19-20). Иаков сказал: «Кто-то среди вас терпит зло? Пусть молится» (Иак. 5:13), чтобы обрести благодать и силу. «Кто-то среди вас болен? Пусть вызовет старейшин церкви, и пусть они помолятся над ним, помазав его маслом» (ст. 14), чтобы он исцелился.

В 1 Кор. 11:30-32 ясно показаны взаимоотношения между верующим и болезнью. Болезнь в конечном итоге является Божьим воспитанием. Если верующий будет судить себя, Бог удалит болезнь. Бог не хочет, чтобы верующие постоянно страдали от болезней. Если верующий удаляет то, что Бог осуждает, и одновременно позволяет болезни остаться в своём теле, это значит, что он не понимает, с какой целью Бог допустил его болезнь. Никакое наказание не должно длиться вечно. Когда причина наказания удалена, само наказание должно быстро прекратиться. «Всякое же наказание в настоящее время кажется чем-то не радостным, а огорчительным; но после...» (Евр. 12:11а). Верующие часто забывают, что Бог говорит о том, что будет «после». «После оно даёт мирный плод праведности тем, кто благодаря ему упражнял себя» (ст. 11б). Наказание не должно длиться вечно. На самом деле самый превосходный плод появляется после наказания. Мы не должны считать Божье наказание карой. Строго говоря, верующие не испытают на себе Божьей кары. Это ясно показано в 1 Кор. 11:31. Мы не должны смотреть на это с точки зрения закона. Дело не в том, сколько грехов мы совершили, мы не должны думать, что нам надлежит претерпеть какое-то наказание, чтобы наши грехи были заглажены. Этот вопрос решается не в суде, а в семье.

Вернувшись к ясному учению Библии, мы увидим, чего Бог в конечном итоге хочет от нашего тела. Для того чтобы коренным образом изменить представления многих, достаточно прочитать один стих: «Возлюбленный, относительно всего я желаю, чтобы ты преуспевал и здравствовал, как и преуспевает твоя душа» (3 Ин. 2). Это молитва, которую открыл апостолу Святой Дух, и она показывает намерение и вечное желание Бога по отношению к телу верующих. Бог не хочет, чтобы Его дети всю свою жизнь оставались больными и не способными работать для Него. Он хочет, чтобы Его дети были здоровы телом и преуспевали во всём, как преуспевают их души. Это позволяет нам прийти к однозначному заключению, что продолжительная болезнь не является Божьей волей. Он может наказать нас на какое-то время, лишив нас здоровья, однако Он не хочет, чтобы мы навсегда оставались слабыми.

Сказанное Павлом в 1 Фес. 5:23 также показывает, что продолжительная болезнь не является Божьей волей. Состояние тела должно соответствовать состоянию духа и души. Если душа и дух станут полностью освящёнными и сохранёнными без порока, а наше тело останется слабым, больным и полным страданий, Бог, безусловно, не будет удовлетворён. Его цель состоит в том, чтобы спасти всё существо человека. Его цель не в том, чтобы спасти лишь некоторые части человека.

Вся земная работа Господа Иисуса показывает намерение Бога по отношению к болезни. Его единственнная работа состояла в том, чтобы исполнять Божью волю. Другой работы у Него не было. Мы можем увидеть сердце небесного Отца и Его отношение к болезни в повествовании об исцелении прокажённого. Прокажённый сказал: «Господь, если Ты хочешь, Ты можешь меня очистить». Этот человек словно стучал в небесную дверь и спрашивал, состоит ли воля Бога в том, чтобы он получил исцеление. «И Он, протянув руку, коснулся его и сказал: Хочу, очистись!» (Мф. 8:2-3). Бог всегда желает исцелить. Если верующий думает, что Бог не желает его выздоровления и что он должен навсегда оставаться больным, это показывает, что он не знает Божьей воли. Работа Господа Иисуса на земле состояла в том, чтобы исцелять «всех больных» (ст. 16). Мы не должны думать, что сегодня Он изменил Своё отношение.


Мы знаем, что цель Бога сегодня состоит в том, чтобы Его воля исполнялась на земле, как и на небе (Мф. 10:6). Божья воля исполняется на небе, однако есть ли болезни на небе? Из этого мы можем понять, что болезнь совершенно несовместима с Божьей волей. Многие верующие сегодня молятся об исцелении в течение короткого времени. Если им кажется, что Господь не отвечает, они теряют надежду и говорят: «Да будет воля Господа», как будто воля Господа — это то же самое, что болезнь или смерть. Это большое заблуждение. Бог не желает, чтобы Его дети болели. Хотя иногда Его воля позволяет им заболеть, это случается для их блага. Его воля состоит в том, чтобы они были здоровы. На небе нет болезни. Это показывает, что Бог не хочет, чтобы Его дети болели.

Если мы подумаем, откуда приходят болезни, мы поймём, что нам необходимо искать исцеления. В Деян. 10:38 сказано, что болезнь вызвана угнетением со стороны дьявола. Когда Господь Иисус говорил о женщине, которая была согнута, Он сказал, что она была «связана» Сатаной (Лк. 13:16). Когда Он исцелил тёщу Петра, Он «возбранил горячке» (4:39), как если бы Он возбранял дьяволу. Если мы обратимся к Книге Иова, мы увидим, что больным Иова сделал дьявол (главы первая и вторая), а исцелил его Бог (глава сорок вторая). Жало, которое ослабляло апостола Павла, было «вестником Сатаны» (2 Кор. 12:7), а сильным его делал Бог. В Евр. 2:14 сказано, что могущество смерти находится у дьявола. Когда болезнь достигает зрелости, она производит смерть. Болезнь — это просто признак смерти. Если Сатана обладает силой смерти, то он обладает и силой болезни; смерть — это просто дальнейший шаг болезни, а болезнь — это первый шаг смерти.

Прочитав все эти стихи, мы вынуждены сделать вывод, что источником болезни является дьявол. Поскольку в верующих есть определённые изъяны, Бог разрешает Сатане нападать на Его детей. Если Божьи дети 1) отказываются подчиниться Божьим требованиям и позволяют болезни остаться в их теле или 2) если они отворачиваются от Божьего повеления и также позволяют болезни остаться в их теле, они добровольно подчиняются гнёту Сатаны. Повиновавшись Божьему откровению, мы должны отвергнуть болезнь и считать, что она пришла от Сатаны. Поэтому у нас нет никаких оснований и далее оставаться в его узах. Мы должны ясно понимать, что болезнь исходит от нашего врага и что мы не должны мириться с ней. Сын Божий пришёл не связать, а освободить нас.

Многие люди спрашивают, почему Бог не удаляет болезни, если верующим не нужно болеть. Мы должны понять, что Бог совершает что-либо по нашей вере (Мф. 8:13). Этот принцип неизменен в наших взаимоотношениях с Богом. Часто Бог желает исцелить Своих детей. Однако Он вынужден позволить болезни остаться, потому что Его дети не верят и не молятся. Если верующий позволяет себе заболеть или, что ещё хуже, приветствует болезни, думая что они сделают его менее обмирщённым и более святым, Господу остаётся только дать ему то, что он желает. Бог часто обращается со Своими детьми на основании того, что они могут принять. Он, возможно, очень хочет исцелить их, но поскольку у них не хватает веры, чтобы просить, они так и не получают Его дар.


Мы не должны думать, что мы мудрее Бога или что мы можем действовать, переходя границы того, что нам открывает Библия. Хотя комната больного человека иногда кажется святилищем, и всякий, кто входит в неё, чувствует особую атмосферу, это не является предписанным Богом путём и это не самое лучшее, что мы можем получить от Бога. Если мы следуем своим чувствам и пренебрегаем Божьим откровением, Богу остаётся только позволить нам поступать как мы хотим. Многие верующие говорят: «Что бы ни случилось, я предаю себя в Божьи руки. Пусть Бог решает, должен ли я выздороветь или остаться больным. Пусть Бог поступит со мной, как Он хочет». Однако часто мы видим, что такие люди одновременно прибегают к помощи лекарств. Так ли поступает человек, предающий всё в руки Бога? Стремясь к Божьему исцелению, они возлагают всю ответственность на Бога и одновременно, стремясь к человеческому исцелению, они прибегают к помощи лекарств. Это слишком противоречиво. Дело в том, что вследствие длительного отдыха в постели многие верующие теряют силу воли. Они не могут больше держаться за Божье обещание. Их покорность — это на самом деле духовная лень. Они желают быть здоровыми, однако их желание не позволяет Богу произвести над ними работу. Многие верующие долгое время пассивно покоряются своей болезни, болезнь стала их привычным состоянием, они не осмеливаются искать освобождения. Они предпочитают, чтобы другие верили за них или чтобы Бог дал им веру и заставил их верить без всяких усилий с их стороны. Однако, если они не будут приводить в действие свою волю, если они не будут противостоять дьяволу и держаться за Господа Иисуса, данная Богом вера к ним не придёт. Многие из больных не должны быть больными — они страдают только потому, что им не хватает сил просить исполнения Божьих обещаний.

Мы должны понимать, что при болезни мы получаем меньше духовных благословений, чем при выздоровлении. Если, полагаясь на Бога и посвящая себя Ему, мы получаем исцеление, после выздоровления нам следует продолжать жить святой жизнью. Только это позволит нам оставаться здоровыми. Благодаря такому исцелению Господь приобретает наши тела. Это несказанная радость. Однако причиной этой радости является не наше исцеление, а наши новые отношения с Господом. У нас появляются новые переживания Господа, новое соприкосновение с Ним и новая жизнь. В таком случае Бог прославляется гораздо больше, чем в случае болезни верующего.

Таким образом, детям Божьим следует искать исцеления. Сначала мы должны прийти к Господу и услышать, что Он хочет сказать нам через болезнь. Затем мы должны направить всё своё сердце, чтобы ходить согласно тому, что Он открыл нам. И, наконец, мы должны от всего сердца отдать своё тело Богу и Его заботе. Если в церкви есть старейшины, которые могли бы прийти и помазать нас маслом (Иак. 5:14-15), мы должны пригласить их и позволить им последовать предписанию Библии. Если нет, мы должны оставаться в спокойствии и упражнять свою веру, держась за Божье обещание (Исх. 15:26). Бог исцелит нас.
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Мы уже говорили о том, что наше тело является храмом Святого Духа. Мы должны обратить внимание на тот факт, что апостол выразил особую заботу о нашем теле. Обычно мы думаем, что жизнь Христа предназначена для нашего духа, а не для тела. Однако, на самом деле, после того как наш дух принимает Святого Духа, Божье спасение становится также долей нашего тела. Если намерение Бога состоит только в том, чтобы Святой Дух обитал в нашем духе и только наш дух получал от этого пользу, то почему апостол сказал не «Ваш дух — храм Святого Духа», а «Ваше тело — храм Святого Духа»? Нам должно быть ясно: тот факт, что наше тело является храмом Святого Духа, — это не только особая привилегия, но и действенная сила. То, что Святой Дух обитает в нас, не только укрепляет нашего внутреннего человека и озаряет глаза нашего сердца, но и делает наше тело здоровым.

Мы также увидели, что Святой Дух животворит наше смертное тело. Он не ждёт, пока мы умрём, чтобы затем воскресить нас; Он наделяет наше тело жизнью уже сегодня. В будущем Он воскресит наше тленное тело, сегодня Он животворит наше смертное тело. Сила Его жизни проникает в каждую клетку нашего существа и позволяет нам переживать Его жизнь и силу.

Мы уже не считаем своё тело жалкой темницей, мы видим, что в нём содержится Божья жизнь. Мы стремимся переживать слова: «Уже не я живу, а живёт во мне Христос». Теперь Христос является источником нашей жизни. Сегодня Он живёт в нас так же, как Он жил в Своём теле плоти в те дни. Мы должны более ясно понимать слова: «Я пришёл, чтобы они имели жизнь, и имели в избытке». Эта обильная жизнь удовлетворяет все нужды нашего тела. Апостол сказал Тимофею: «Овладей вечной жизнью» (1 Тим. 6:12). Однако в тот момент вечная жизнь требовалась Тимофею не для спасения. Разве «вечная жизнь» не является тем, что «действительно есть жизнь» в стихе 19? Разве апостол не имеет в виду, что Тимофей должен переживать вечную жизнь в этом веке и что эта жизнь достаточно сильна, чтобы победить все последствия смерти?

Мы вполне осознаём, что наше тело является телом смерти. Однако мы также должны знать, что нам необходима жизнь, которая поглощает силу смерти. В нашем теле присутствуют две силы: смерть и жизнь. С одной стороны, происходит разрушение, а с другой,— восстановление за счет пищи и отдыха. Разрушение ведёт нас к смерти, а снабжение пищей и отдых поддерживают нашу жизнь. Избыток снабжения заставляет тело производить «обилие», потому что сила жизни велика, а чрезмерное утомление делает тело слабым, потому что сила смерти также велика. Лучше всего поддерживать равновесие между силами жизни и смерти. Утомление тела верующего во многом отличается от утомления обычных людей. Верующий устаёт не только в физическом теле. Поскольку он ходит с Господом, несёт заботы других людей, сочувствует своим братьям, работает для Бога, ходатайствует перед Богом, сражается против силы тьмы и побивает своё тело, одной пищи и отдыха недостаточно для того, чтобы восполнить затрачиваемую телом силу. Вот почему многие верующие, которые были совершенно здоровы до того, как они включились в работу, чувствуют себя ослабленными вскоре после этого. Контакты с духовной сферой, духовная работа и духовная битва слишком тяжелы для нашего физического тела. Наши контакты с грехами, грешниками и злыми духами истощают ресурсы тела и делают нас неспособными удовлетворять многие нужды. Поэтому, если верующий полагается только на природные средства для восстановления физических сил, он скоро будет истощён. Нам нужна жизнь Христа, потому что только она способна удовлетворить наши нужды. Мы должны понимать, что, полагаясь на такие физические вещи, как пища, диета и лекарства, мы выбираем не тот источник. Только жизнь Господа Иисуса может удовлетворить все наши нужды для духовной жизни, работы и битвы. Только Он может восстановить наши силы, чтобы мы продолжали сражаться против грехов и Сатаны. Верующий сможет оценить, что значит драгоценность Господа Иисуса как жизни для его физического тела только тогда, когда он узнает, что такое духовная битва и как бороться против врага в духе.


Каждый верующий должен видеть действительность своего союза с Господом. Господь является лозой, а мы — ветвями. Как ветви находятся в союзе с лозой, так мы находимся в союзе с Господом Иисусом. Ветви получают поток жизни благодаря своему союзу с лозой. Разве не таков наш союз с Господом? Если мы попытаемся ограничить этот союз одним лишь духом, наша вера не согласится на такое ограничение. Господь призывает нас понять практичность нашего союза с Ним; Он хочет, чтобы мы поверили и приняли поток Его жизни в свой дух, свою душу и своё тело. Если мы отсечены от Господа, мы теряем не только мир в духе, но и исцеление в теле. Если же мы постоянно находимся в союзе с Ним, Его жизнь наполнит наш дух и вольётся в наше тело. Если мы не разделяем жизнь Господа Иисуса по-настоящему, мы не можем быть исцелены и получить здоровье. Сегодня Бог призывает Своих детей к более глубокому союзу с Господом Иисусом.

Поэтому нам необходимо увидеть, что, хотя эти вещи происходят в физическом теле, на самом деле это духовные явления. Исцеления и укрепления, полученные от Бога, являются не физическими, а духовными переживаниями, несмотря на то, что они происходят в физическом теле. Это переживание является не чем иным, как выражением жизни Господа Иисуса через наше смертное тело. Как Его жизнь воскресила в прошлом наш мёртвый дух, так сегодня она оживляет наше смертное тело. Бог хочет, чтобы мы научились позволять воскрешённой, славной и всепобеждающей жизни Христа проявляться в любой части нашего существа. Он хочет, чтобы мы черпали из Него силу день за днём и час за часом. Это настоящая жизнь. Хотя наше тело по-прежнему приводится в движение душой-жизнью, мы не должны жить ей. Вместо этого мы должны полагаться на жизнь Божьего Сына, который даёт нашим членам такую жизнь, которую не может дать душа-жизнь. Мы должны обратить внимание на слово «жизнь». Все наши духовные переживания приходят от этой замечательной жизни, которая обильно входит в наше существо. Бог хочет, чтобы мы поняли, что жизнь Христа является нашей силой.

В Мф. 4 показано, что Божье слово является жизнью для нашего физического тела: «Не одним хлебом будет жить человек, но всяким словом, исходящим через уста Божьи» (ст. 4). Отсюда видно, что Божье слово может поддержать наше физическое тело. По природе человек должен жить хлебом, однако, когда через Божьи уста исходит слово с его силой, человек может также жить словом. Здесь мы видим два образа жизни: сверхъестественный и естественный. Бог не хочет, чтобы мы перестали есть, однако Он хочет, чтобы мы знали, что Его слово может дать нам такую жизнь, какую не может дать хлеб. Когда хлеб не оказывает ожидаемого действия, Божье слово может дать нам жизнь, которую не может дать хлеб. Одни живут хлебом, другие — Божьим словом. Хлеб иногда подводит, но Божье слово никогда не меняется.

Бог вкладывает в слово Свою жизнь. Как Сам Бог является жизнью, так и Его слово тоже есть жизнь. Если мы принимаем Его слово как учение, символ веры или нравственный стандарт, в нём для нас не будет силы. Божье слово, подобно хлебу, должно перевариваться и становиться единым с нами. Алчущие святые понимают, что Божье слово является их пищей. Когда они принимают слово верой, оно становится их жизнью. Бог сказал, что Его слово может поддерживать нашу жизнь. Поэтому, когда естественная пища подводит нас, мы можем верить Богу согласно Его Слову. Тогда мы увидим, что Бог является жизнью не только для нашего духа, но и для нашего физического тела. Наше непонимание того факта, что в Божьем слове (Библии) содержится обильное снабжение для нашего тела, является боль-шим упущением. Мы ограничиваем Божьи обещания своей духовной жизнью и забываем о нашем физическом теле. Но на самом деле нужды нашего физического тела не меньше, чем наши духовные нужды.


ПЕРЕЖИВАНИЯ СВЯТЫХ ДРЕВНОСТИ

Бог не хочет, чтобы Его дети были слабыми и больными; напротив, Его воля состоит в том, чтобы они были здоровыми и сильными. Бог не хочет, чтобы Его дети страдали от болезней до самой смерти. Его слово говорит: «Как дни твои будет умножаться сила твоя» (Втор. 33:25, евр.). Это говорится о нашем теле. Если мы проживём ещё один день, обещанная Господом сила продлится ещё на один день. Бог не хочет давать нам ещё один день жизни, не давая силу на этот день. Однако, поскольку верующие не применяют это драгоценное обещание при помощи веры, их сила отстаёт от их дней. Бог хочет, чтобы сила Его детей соответствовала их дням, поэтому Он обещает, что будет их силой. Как Бог живёт, так и мы будем жить и сила наша не иссякнет. Благодаря Божьему обещанию на рассвете каждого нового дня мы можем говорить в вере, что, поскольку Бог живёт, мы обязательно получим силу на этот день как духовную, так и физическую.

Многие святые древности знали Бога как свою силу и получали Божью силу для своего физического тела. Прежде всего мы видим это в Аврааме. «И, не ослабев в вере, он посмотрел на собственное тело как на уже мёртвое, будучи около ста лет от роду, и на омертвение чрева Сарры» (Рим. 4:19). Авраам родил Исаака благодаря тому, что он верил в Бога. Божья сила была выражена через тело, которое казалось мёртвым. Здесь важно не состояние нашего тела, а Божья сила в нашем теле.

В библейском повествовании о Моисее мы читаем: «Моисею было сто двадцать лет, когда он умер; но зрение его не притупилось, и крепость в нём не истощилась» (Втор. 34:7). Безусловно, в нём была выражена сила Божьей жизни.

Библия также повествует о физическом состоянии Халева. После того как израильтяне вошли в ханаанскую землю, Халев сказал: «И клялся Моисей в тот день и сказал: «земля, по которой ходила нога твоя, будет уделом тебе и детям твоим навек; ибо ты в точности последовал Господу Богу моему». Итак вот, Господь сохранил меня в живых, как Он говорил; уже сорок пять лет прошло от того времени, когда Господь сказал Моисею слово сие, и Израиль ходил по пустыне; теперь, вот, мне восемьдесят пять лет. Но и ныне я столько же крепок, как и тогда, когда посылал меня Моисей: сколько тогда было у меня силы, столько и теперь есть для того, чтобы воевать, и выходить и входить» (Ис. Н. 14:9-11). Халев во всём следовал за Богом, и Бог по Своему обещанию стал его силой, так что даже спустя сорок пять лет он не ослабел.

Когда мы читаем Книгу Судей и видим силу Самсона, мы понимаем, какой великой силой Святой Дух может наделить человеческое тело. Хотя Самсон совершил много безнравственных поступков, и хотя Святой Дух не даёт такую большую силу каждому верующему, мы можем быть уверены в одном: если мы полагаемся на Его обитание в нас, мы всегда будем получать Его силу для обеспечения наших повседневных потребностей.


Посмотрев на некоторые песни Давида в Псалмах, мы увидим, что Давид получал Божью силу в своём теле: «Возлюблю Тебя, Господи, крепость моя!.. Бог препоясывает меня силою и устрояет мне верный путь. Делает ноги мои, как оленьи, и на высотах моих поставляет меня; научает руки мои брани, и мышцы мои сокрушают медный лук» (Пс. 18:1, 32-34). «Господь — свет мой и спасение моё: кого мне бояться?» (27:1). «Господь даст силу народу Своему; Господь благословит народ Свой миром» (29:11). «Бог твой предназначил тебе силу... Он даёт силу и крепость народу» (68:28, 35). «Насыщает благами желание твоё: обновляется, подобно орлу, юность твоя» (103:5).

В других Псалмах говорится о том, что Бог был силой для Своего народа. В Пс. 73:26 говорится: «Изнемогает плоть моя и сердце моё: Бог твердыня сердца моего и часть моя вовек». В Пс. 84:5 говорится: «Блажен человек, которого сила в Тебе», а в 91:16: «Долготою дней насыщу его, и явлю ему спасение Моё».

Елиуй сказал Иову о Божьем наказании и его результатах: «Он вразумляется болезнью на ложе своём и жестокою болью во всех костях своих, — и жизнь его отвращается от хлеба и душа его от любимой пищи. Плоть на нём пропадает, так что её не видно, и выказываются кости его, которых не было видно. И душа его приближается к могиле, и жизнь его — к смерти. Если есть у него Ангел-наставник, один из тысячи, чтобы показать человеку прямой путь его, — Бог умилосердится над ним и скажет: освободи его от могилы; Я нашёл умилостивление. Тогда тело его сделается свежее, нежели в молодости; он возвратится к дням юности своей» (Иов. 33:19-25). Так жизнь Божья выразилась через человека, который был на пороге смерти.

Пророк Исайя также свидетельствовал об этом: «Вот, Бог — спасение мое: уповаю на Него, и не боюсь; ибо Господь — сила моя, и пение моё — Господь; и Он был мне во спасение» (12:2). «Он даёт утомлённому силу, и изнемогшему дарует крепость. Утомляются и юноши и ослабевают, и молодые люди падают, а надеющиеся на Господа обновятся в силе; поднимут крылья, как орлы, потекут, и не устанут, пойдут, и не утомятся» (40:29-31). Все эти стихи ясно говорят о физическом теле. Сила Бога придёт к тем, кто ждёт Его, чтобы они стали такими людьми.

Когда Даниил получил видение от Бога, он сказал: «Во мне не осталось крепости и вид лица моего чрезвычайно изменился, не стало во мне бодрости» (10:8). Однако Бог послал ангела, чтобы укрепить Даниила. Он написал об этом следующее: «Тогда снова прикоснулся ко мне тот человеческий облик и укрепил меня и сказал: не бойся, муж желаний! мир тебе; мужайся, мужайся! И когда он говорил со мною, я укрепился и сказал: говори, господин мой; ибо ты укрепил меня» (10:18-19). Здесь мы совершенно ясно видим, что Бог может давать силу человеческому телу.

Сегодня Божьи дети должны знать, что Бог заботится об их физическом теле. Бог является силой не только для нашего духа, но и для нашего физического тела. В Ветхом Завете благодать не была явлена в той мере, в которой она явлена сегодня, однако ветхозаветные святые переживали Бога как свою физическую силу. Может ли благословение, которое мы получаем сегодня, быть меньше, чем то, что получали святые в Ветхом Завете? Наши переживания в физическом теле должны быть такими же, как и переживания святых древности. Если мы не знаем Божьего богатства, мы можем подумать, что Бог может дать нам только нечто духовное. Однако, если у нас есть вера, мы не станем ограничивать жизнь и силу Бога только духом и забывать о теле.

Мы хотим подчеркнуть, что Божья жизнь не только исцеляет наши болезни, но и поддерживает тело в здоровом состоянии, не позволяя ему заболеть. Мы уже говорили о том, что Бог исцеляет наши болезни. Теперь мы подчёркиваем, что, будучи нашей силой, Бог позволяет нам побеждать болезни и слабость. Бог не просто исцеляет нас, чтобы мы были здоровыми и жили по своей природной жизни. Он становится жизнью для нашего физического тела, чтобы оно жило Им и принимало всю необходимую для работы силу. Когда израильтяне вышли из Египта, Бог сказал им: «Если ты будешь слушаться гласа Господа, Бога твоего, и делать угодное пред очами Его, и внимать заповедям Его, и соблюдать все уставы Его: то не наведу на тебя ни одной из болезней, которые навел Я на Египет, ибо Я Господь, целитель твой» (Исх. 15:26). Позже это обещание было исполнено: «И не было в коленах их болящего» (Пс. 105:37). Мы должны знать, что Божье исцеление не только исцеляет нас, но также не допускает к нам болезнь и сохраняет нашу силу и здоровье. Если мы полностью покорны и ни в чём не бунтуем против Божьей воли и если мы верующим сердцем принимаем Божью жизнь как силу нашего тела, то мы увидим, что Господь по-прежнему исцеляет нас.


ПЕРЕЖИВАНИЯ ПАВЛА

Если мы принимаем библейское учение о том, что наше тело является членом Христа, то мы также должны принять учение о том, что внутри нашего тела течёт жизнь Христа. Жизнь Христа течёт от Главы к Телу, наделяя его жизнью, жизнеспособностью и жизненностью. Поскольку наше тело является частью этого Тела, жизнь обязательно будет течь и в нём. Однако эту жизнь можно получить только верой. Количество получаемой нами жизни зависит от того, насколько мы упражняемся в вере для усвоения этой жизни. Библия показывает, что жизнь Господа Иисуса может быть применена к телу верующего и принята его телом, однако без веры это невозможно. Многие верующие удивятся, когда впервые услышат такое учение. Однако мы не должны преуменьшать ясное учение Библии. Посмотрев на переживания Павла, мы увидим, как это драгоценно и действительно.

Во 2 Кор. 12 апостол Павел говорит о состоянии своего тела. Он сказал, что ему было дано жало в плоть и что он трижды просил Господа о том, чтобы жало отступило от него. Однако Господь ответил ему: «Моей благодати достаточно для тебя, ибо Моя сила становится совершенной в слабости» (ст. 9а). Исходя из этого, апостол сказал: «Поэтому я охотнее всего буду скорее хвалиться своими слабостями, чтобы сила Христова стояла шатром надо мной... Ибо когда я слаб, тогда я силён» (ст. 9б-10). Какое жало было в плоти апостола? Поскольку Библия не отвечает на этот вопрос, мы можем отставить его. Однако совершенно очевидно, что это жало в плоти ослабляло его тело. Греческое слово, переведённое здесь как «слабость», означает слабость тела. То же самое слово используется в Мф. 8:17. Даже коринфские верующие знали, что тело апостола было слабым (2 Кор. 10:10). Сам апостол сказал, что, находясь в Коринфе, он был в слабости (1 Кор. 2:3). Это не значит, что апостолу не хватало духовной силы, так как оба Послания к коринфянам показывают, что апостол был полон духовной силы. Более того, слово, переведённое здесь как «слабость», означает физическую слабость, как уже упоминалось выше. То же слово используется ещё в двух местах, где речь идёт о состоянии физического тела, близкого к смерти.

Таким образом, из этих двух стихов мы можем увидеть физическое состояние апостола Павла. Его исходное физическое состояние было довольно слабым. Однако всегда ли он был слабым? Нет. Он сказал, что сила Христа покоилась на нём и делала его сильным. Мы должны обратить внимание на принцип противопоставления. Ни жало, ни слабость, которая пришла с этим жалом, не оставили Павла, однако сила Христа покоилась на его слабом теле и позволяла ему удовлетворить все нужды. Сила Христа противопоставлялась слабости Павла. Эта сила не удалила жало и слабость, однако она жила в Павле и делала то, что не могло сделать его слабое тело. Это можно сравнить с фитилём, который горит, но не сгорает, потому что лампа полна масла. Сам фитиль очень слаб, однако масло даёт ему всё, что требуется для горения.

Здесь мы видим один принцип: жизнь Бога является силой нашего тела. Божья жизнь не меняет слабую и смертную природу нашего тела, вместо этого она пропитывает тело тем, что оно само неспособно дать. Поэтому, с точки зрения природного состояния, Павел был самым слабым, но благодаря силе, которую он получил от Христа, Павел был самым сильным. Сила, о которой говорится в этих стихах, связана с телом апостола. Мы знаем, что апостол Павел работал день и ночь, он трудился как умом, так и телом, осуществляя работу, которую не смогли бы сделать три или четыре сильных человека. Как бы смог Павел нести такое бремя, если бы Святой Дух не оживлял его слабое тело? Совершенно очевидно, что Бог давал силу телу Павла.


Как Бог укреплял Павла? Во 2 Кор. 4 Павел упомянул проблему своего тела. Он сказал: «Всегда носим в теле умерщвление Иисуса, чтобы и жизнь Иисуса была явлена в нашем теле. Ибо мы, живые, всегда отдаёмся на смерть ради Иисуса, чтобы и жизнь Иисуса была явлена в нашей смертной плоти» (ст. 10-11). Мы должны обратить внимание на тот факт, что, хотя, на первый взгляд, кажется, что в этих стихах повторяется одно и то же, на самом деле это не так. В стихе 10 говорится о том, что жизнь Иисуса явлена в нашем теле, а в стихе 11 — о том, что жизнь Иисуса явлена в нашей смертной плоти. Многие люди могут выражать жизнь Иисуса в своём теле, однако они не идут дальше, то есть не выражают жизнь Иисуса в смертной плоти. Различие между этими двумя понятиями довольно велико. Многие верующие, когда они больны, проявляют истинное послушание и всё терпят без ропота и беспокойства. Они чувствуют присутствие Господа и выражают Его добродетели своим лицом, голосом и поступками. Посредством Святого Духа они действительно являют жизнь Иисуса в своём теле. Однако они не знают того, что Господь Иисус может исцелить их болезни, и они не слышали о том, что Его жизнь предназначена также для их уничижённого тела. Они не применяют свою веру, чтобы получить от Господа исцеление своего тела так, как они это делали, чтобы получить от Господа очищение и жизнь для своего мёртвого духа. В результате они не являют жизнь Иисуса в своей смертной плоти. Благодатью Господа они терпят страдания, однако они не получают исцеления. У них есть переживание стиха 10, но нет переживания стиха 11.

В стихе 11 мы видим, что Бог исцеляет и укрепляет нас жизнью Господа Иисуса. Это крайне важно. Когда наше смертное тело укрепляется, его природа не меняется и оно не становится бессмертным. Природа тела остаётся прежней, но изменяется жизнь, которая снабжает тело силой. Ранее источником нашей силы была природная жизнь, теперь мы получаем снабжение от жизни Христа. Мы можем быть укреплены для работы, потому что наше тело поддерживается жизнью Христа.

Апостол не сказал, что если мы однажды жили Господом, то мы больше никогда не станем слабыми. Когда сила Христа не покоилась на Павле, он снова становился слабым. Мы можем потерять проявление жизни Господа Иисуса в нашем теле из-за небрежности, независимости или греха. Иногда в нас нет недостатков, но когда мы смело нападаем на силу тьмы, она может напасть на наше тело. Мы также можем постоянно страдать ради Тела Христова из-за глубины наших переживаний в нём. Однако последние два вида страданий терпят только очень духовные люди. Очевидно одно: хотя мы бываем слабыми, Бог не хочет, чтобы мы стали инвалидами, потерпели неудачу в Его работе или заставили Его страдать. Апостол Павел часто был слаб, однако Божья работа от этого не ослабела. Мы признаём бесконечную власть Бога, однако мы не должны снимать с себя ответственность.

Как мы видим, «жизнь Иисуса была явлена в нашей смертной плоти» на основании того, что «мы, живые, всегда отдаёмся на смерть ради Иисуса». Другими словами, для того чтобы жизнь Иисуса была явлена в нашем теле, мы должны полностью отвергнуть свою жизнь. Здесь мы видим связь между духовным житием без собственного «я» и здоровым телом. Божья жизнь предназначена для Бога. Он являет Свою жизнь в нашем теле с целью осуществить Свою работу. Он не намерен давать нам Свою жизнь и силу, чтобы мы работали и жили для себя. Он не даёт Свою жизнь нашему телу, чтобы мы расточали Его силу, Он не снабжает нас Своей силой, чтобы мы достигали своих целей. Если мы не желаем жить целиком и полностью для Бога, Он не желает давать нам Свою жизнь. Вот почему многие ищут исцеления и силы, но не находят; они думают, что здоровье и сила предназначены для их собственного удовольствия. Они просят Бога дать Свою жизнь их телу, чтобы они чувствовали себя лучше, радостнее, свободнее и могли делать, что им угодно, без каких-либо ограничений. Вот почему они остаются в слабости и болезни. Бог никогда не даст нам Свою жизнь для нашего личного пользования, чтобы мы жили своей жизнью и постоянно наносили урон Его замыслу. Прежде чем дать Своим детям то, чего они ищут, Бог сначала ждёт, пока они придут к концу.

Что такое «умерщвление Иисуса»? Это жизнь Господа Иисуса, которая постоянно придаёт смерти собственное «я». Всю Свою жизнь Господь отвергал Себя. До самой смерти Он не делал ничего от Себя, вместо этого Он исполнял Божью работу. Апостол говорит, что он всегда позволял смерти Иисуса работать в своём теле, чтобы жизнь Господа Иисуса была явлена в его смертной плоти. Можем ли мы принять такое учение? Бог ждёт желающих принять смерть Господа Иисуса, чтобы жить в их теле. Кто желает полностью покориться Божьей воле? Кто не будет начинать что-либо от себя? Кто желает постоянно наступать на силу тьмы ради Бога? Кто откажется от использования своего тела для достижения собственных целей? Такой человек заслуживает того, чтобы жизнь Иисуса была явлена в его плоти. Если мы не будем пренебрегать аспектом смерти, Бог позаботится об аспекте жизни. Если мы посвящаем Ему свои слабости, Он даёт нам Свою силу.


ПРИРОДНАЯ СИЛА И ЖИЗНЬ ГОСПОДА ИИСУСА

Если мы полностью посвящаем себя Богу, мы можем верить, что Он приготовил для нас тело. Мы часто думаем, что было бы замечательно, если бы мы могли сами образовать своё тело. Мы желаем, чтобы наше тело было избавлено от множества природных недостатков, чтобы оно обладало большей сопротивляемостью, тогда мы могли бы жить дольше без боли и болезней. Однако Бог с нами не советовался. Он знает, что нам необходимо. Мы не должны винить своих предков за их ошибки и грехи, и мы не должны сомневаться в Божьей любви и мудрости. Всё, что связано с нами, было определено до основания мира. Бог намеренно дал нам тело, которое подвержено ограничениям из-за боли и болезней. Он не хочет, чтобы мы оставляли своё тело и считали его бременем, вместо этого Он хочет, чтобы мы посредством обитающего в нас Святого Духа стремились овладеть новым телом. Когда Бог готовил наше тело, Он знал его ограниченность и опасности, которым оно подвержено. Его намерение состояло в том, чтобы наши страдания побудили нас стремиться к новому телу, телу, которое живёт не природной силой, а жизнью Бога. Таким образом мы можем поменять свою слабость на Его силу и понять, что, хотя наше тело не стало новым, оно живёт новой жизнью.

Господь желает пропитать Своей силой все наши нервы, кровеносные сосуды и клетки. Он не меняет наше слабое физическое строение на сильное и не просто вкладывает в нас великую силу. Он желает быть жизнью нашего тела, чтобы мы ежеминутно жили Им. Некоторые думают, что, когда мы принимаем Господа Иисуса как жизнь для нашего тела, Бог совершает чудо, передавая нашему телу великую силу, и что благодаря этому мы никогда больше не будем страдать или болеть до самой смерти. Однако у апостола Павла были совсем другие переживания. Он сказал: «Мы, живые, всегда отдаёмся на смерть ради Иисуса, чтобы и жизнь Иисуса была явлена в нашей смертной плоти». Его плоть всегда была слабой, однако жизнь Господа Иисуса постоянно вливалась в него. Каждую минуту он жил жизнью Господа. Для того чтобы получать Господа Иисуса как жизнь для нашего тела, необходимо постоянно полагаться на Него. Мы сами не можем справиться с окружающими нас обстоятельствами, однако благодаря тому, что мы полагаемся на Господа, Он ежеминутно даёт нам силу.

Именно это имел в виду Бог, когда Он сказал Иеремии: «Тебе вместо добычи оставлю душу твою во всех местах, куда ни пойдёшь» (Иер. 45:5). Мы не полагаемся на свою природную силу, вместо этого мы при каждом вздохе передаём себя жизни Господа. Это надежнее всего, потому что Он живёт вечно. У нас нет запаса силы, позволяющего нам действовать свободно. Вместо этого всякий раз, когда нам нужна сила, мы черпаем дыхание из Господа. Один вдох даёт нам жизнь на одно мгновение, мы не можем создать запас. Эта жизнь полностью соединена с Господом и зависима от Него. «Как послал Меня живой Отец и Я живу благодаря Отцу, так и тот, кто ест Меня, — он тоже будет жить благодаря Мне» (Ин. 6:57). Таков секрет этой жизни. Если бы мы могли жить независимо от животворящего Господа, разве мы не стали бы жить по-своему и не потеряли бы желание полагаться на Господа? Разве мы не уподобились бы людям в мире, которые безрассудно расточают свою силу? Бог хочет, чтобы у нас всегда были нужды и чтобы мы всегда были зависимы от Него. Как манну можно было собрать только на один день, так и наше тело должно жить Богом ежечасно.


Благодаря этому мы не ограничиваем работу своей природной силой и не беспокоимся постоянно о своём теле. Мы смело подчиняемся Божьей воле, даже если в этом есть риск с точки зрения человеческой мудрости. Он — наша сила, мы должны лишь ждать Его поручения. Мы сами не имеем силы, чтобы нести что-либо, наши глаза обращены к Нему. Нам не на что уповать, мы идём вперёд и побеждаем только благодаря Ему. Мы слишком сильны. Мы не знаем, как можно прекратить полагаться на свою силу и как можно без остатка положиться на Господа. Его сила может проявиться только в нашей слабости. Чем меньше мы полагаемся на что-то (это связано с нашим настроем), тем больше будет явлена Его сила. Наша сила не может взаимодействовать с Господом. Если мы хотим своей собственной силой помочь Божьей силе, результатом будут неудача и позор.

Поскольку Господь требует, чтобы мы полагались на Него, это переживание предназначено не только для тех, кто слаб от природы, но и для тех, кто от природы силён. Некоторые верующие считают, что, пока они не ослабнут, им не надо стремиться к таким переживаниям, потому что их тела достаточно сильны. Это ошибка. Божья жизнь нужна как нашей природной слабости, так и нашей природной силе. Всё то, что мы получаем в старом творении, Бога не удовлетворяет. Глубоко наученный Богом верующий отложит в сторону свою силу и примет Божью силу, хотя на первый взгляд его тело так сильно, что он не нуждается в Божьей жизни. Это не значит, что он при помощи своей воли принимает решение быть слабым, это значит, что он не верит в свои силы так же, как он не верит в свои способности. Такое посвящение спасает его от похвалы своей плотской силой, что является распространённым пороком многих работников Господа. Такой человек не решается заходить дальше, чем заповедал Господь. Он подобен тем, кто слаб от природы и не решается делать что-либо без укрепления от Господа. Подобно тем, кто слаб от природы, он не решается работать чрезмерно, быть неразборчивым в пище и подвергать себя опасности.

В такой жизни наше «я» должно быть ограничено Святым Духом. В противном случае мы обречены на неудачу. Некоторые верующие хотели бы устремиться за такой жизнью, но не могут полностью прекратить свою собственную деятельность. Они по-прежнему пренебрегают Божьей волей и действуют независимо. В результате люди могут какое-то время восхищаться ими, но их физической силы надолго не хватит. Бог не даёт Свою силу служителю, исполняющему свою волю. Он не даст нам силы для работы, на которую Он не даёт согласия. Если мы будем работать независимо от Бога, Его сила оставит нас и мы снова будем работать при помощи своего жалкого тела. Для того чтобы жить Богом, мы не должны поступать независимо, по своей воле, мы должны начинать работу, только убедившись, что она соответствует Божьей воле. Если мы будем послушны, то увидим, что Божья жизнь предназначена для нас; если нет, Он не даст нам силы для непокорности.


БЛАГОСЛОВЕНИЕ ЭТОЙ ЖИЗНИ

Если мы примем жизнь Господа Иисуса как жизнь своего тела, Господь укрепит наше тело, и наша духовная жизнь также будет возрастать благодаря Ему.

Что касается знания, мы давно знаем, что наше тело — для Господа, однако раньше наше самоволие мешало Ему пропитать нас. Теперь мы отдаём всё в Его руки. Мы принимаем всё, что Он делает с нами. Мы предоставляем свои тела в живую жертву и не держим нашу жизнь и будущее в своих руках. Теперь мы понимаем, что значит предоставить свои тела Господу. То, что раньше причиняло нам беспокойство, теперь не может нас поколебать. Хотя враг по-прежнему внушает нам, что этот путь слишком рискованный и самоуничижающий, мы не боимся, как раньше. Мы знаем, что мы целиком и полностью принадлежим Господу. С нами не может произойти что-то, о чём Господь не знает или что Он не позволяет. Если на нас что-то нападает, это показывает, что у Бога есть замысел и что Он защитит нас. Наше тело уже не наше. Все его нервы, клетки и органы посвящены Господу. Мы уже не принадлежим себе, следовательно, мы больше не несём ответственность. Если погода резко меняется, это Его дело. Если вдруг среди ночи у нас появляется бессонница, мы не станем беспокоиться. Сколько бы Сатана не нападал на нас, мы всегда будем помнить, что сражается Бог, а не мы. Если мы живём таким образом, Бог может вести Свою жизнь через наше тело. Другие люди в таких обстоятельствах могут чувствовать беспокойство, раздражение, волнение или в панике искать исцеления. Однако мы спокойно живём Богом посредством веры, потому что мы знаем, что мы живём не изысканной пищей, хорошим сном или здоровым климатом, а жизнью Бога. Следовательно, ничто нам не угрожает.

Если верующие знают, что Бог — для их тела, они могут использовать всё Божье богатство. Если возникает нужда, Бог всегда может снабдить их всем необходимым, поэтому они покоятся, полагаясь на Божье обеспечение. Они не просят больше, чем им даёт Бог, и они не удовлетворяются меньшим, чем Бог обещал. Они не используют свою силу, чтобы помочь Богу, до того как придёт Его время. Они уповают на заботу Отца. Люди в мире при таких обстоятельствах могут отчаянно искать помощи, стремясь избавиться от страданий в плоти, однако верующий спокойно уповает на богатство Бога и ждёт Его времени, потому что он един с Ним. Он не держит свою жизнь в своих руках. Какой это мир!

В таких обстоятельствах верующий прославляет Бога во всём. Что бы ни случилось, верующий смотрит на это как на возможность являть Божью славу. Он не использует свои методы, нанося ущерб подобающей Богу хвале. Он смотрит на избавление посредством действующей Божьей силы, как на возможность прославить Бога.

Верующие должны стремиться не только к Божьим благословениям. Сам Бог драгоценнее всех Своих даров. Если исцеление не возвеличивает Бога, верующий не примет исцеления. Если мы желаем только Божьей защиты и снабжения, если мы взываем к Богу только для того, чтобы избежать испытаний, — это значит, что мы падшие. Бог является нашей жизнью не для того, чтобы наше сердце думало только о своей пользе. Верующий, который знает Бога, ищет не исцеления, а Самого Бога. Он не хочет здоровья, если оно не прославляет Бога или отвращает его от Бога. Верующий должен всегда помнить, что, если он ищет только Божьего дара, а не Самого Бога, это значит, что он постепенно отпадает от Бога. Если же верующий живёт целиком и полностью для Бога, он не будет отчаянно просить помощи, стремиться за благословениями или искать снабжения; вместо этого он без остатка отдаст себя в Божьи руки.
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ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ

ПОБЕЖДАТЬ СМЕРТЬ

Святые нередко переживают победу над смертью. Благодаря крови ягнёнка израильтяне были избавлены от руки ангела, который поражал первородных в Египте. Давид был избавлен от лап медведей и львов, а также от руки Голиафа. Елисей однажды бросил в котёл муку, чтобы обезвредить смертельный яд (4 Цар. 4:38-41). Седрах, Мисах и Авденаго не потерпели вреда от раскалённой огненной печи (Дан. 3:16-27). Когда Даниил был брошен в яму со львами, Бог заградил их пасти (6:21-23). Однажды Павел стряхнул в огонь змею и не потерпел никакого вреда (Деян. 28:3-5). Энох и Илия были восхищены на небо, не вкусив смерти, что является наиболее превосходным примером победы над смертью.

Намерение Бога состоит в том, чтобы привести своих детей к переживанию победы над смертью. Конечно, верующим важно побеждать грех, собственное «я», мир и Сатану, однако без победы над смертью их победа не будет полной. Если мы хотим одержать полную победу, мы должны победить смерть, «последнего врага» (1 Кор. 15:26). Если мы не переживаем победу над смертью, то один из наших врагов остается непобеждённым.

Есть смерть в природе, смерть внутри нас и смерть, которая приходит от Сатаны. Земля находится под проклятием, и всякая тварь также подчинена проклятию. Если мы хотим жить в мире, всегда одерживая победу, мы должны побеждать смерть, которая в мире. Кроме этого, смерть также присутствует в нашем теле. Смерть действует в нас со дня нашего рождения. Кто из нас, родившись, не идёт к могиле? Мы не должны думать о смерти как о «воротах», смерть — это процесс. Смерть уже в нас, она постепенно и непрестанно поглощает нас. Когда мы, наконец, расстаёмся с нашим телом, это является кульминацией работы смерти. Смерть может напасть на наш дух, лишив его жизни и силы; смерть может напасть на нашу душу, приведя её в смятение и лишив чувств, мыслей и мнений; смерть может также напасть на наше тело, сделав его слабым и больным.

В Рим. 5 говорится, что смерть «царствовала» (ст.17а). Это не просто смерть, это царствование смерти. Смерть царствует в духе, душе и теле. Хотя наше тело ещё не мёртво, смерть уже действует в нём. Хотя сила смерти ещё не достигла своей полноты, она уже царствует и расширяет свою территорию в теле. Различные болезни в нашем теле свидетельствуют, какова сила смерти в нём. Всё это ведёт нас к концу нашей человеческой жизни.

Помимо царствования смерти существует царствование жизни (ст. 17б). Апостол говорит, что всякий, кто примет от Иисуса Христа дар праведности, будет «царствовать в жизни», и это царствование значительно превосходит силу действия смерти. Уделяя много внимания проблеме греха, верующие забывают о проблеме смерти. Конечно, нам важно побеждать грех, однако мы не должны пренебрегать победой над смертью; одна победа дополняет другую. В Рим. 5—8 особо ясно говорится о победе над грехом, однако равное внимание уделяется победе над смертью: «Плата за грех — смерть» (6:23). Здесь апостол подчёркивает не только грех, но и его результат. Он показывает не только то, что праведность противоположна греху, но и то, что жизнь противоположна смерти. Многие верующие интересуются только победой над различными проявлениями греха в своей повседневной жизни и характере, однако они пренебрегают победой над смертью, которая является результатом греха. Однако в этих главах Бог, говоря через апостола, не часто упоминает различные проявления греха в повседневной жизни, скорее Он уделяет особое внимание результату греха — смерти.


Мы должны ясно видеть связь между грехом и смертью. Христос умер для того, чтобы освободить нас не только от греха, но и от смерти. Бог призывает нас побеждать и то и другое. Будучи грешниками, мы были мёртвы в грехах, грех и смерть правили в нас как цари. Благодаря тому, что Господь Иисус умер за нас, грех и смерть были поглощены Его смертью. Изначально смерть была в нас царём. Однако после того, как мы крестились в смерть Господа, мы не только мёртвы для греха, но и способны принять жизнь, чтобы жить для Бога (6:11). Мы соединены со Христом, поэтому, как «смерть над Ним уже не господствует» (ст. 9), она не может связывать и нас (ст. 14). Спасение Христа заменяет грех праведностью, а смерть — жизнью. Прочитав эту главу внимательно, мы увидим, что в этом заключается основная мысль апостола. Принимая только половину, мы не будем совершенны. Говоря о завершённости спасения Господа Иисуса, апостол заявил: «Закон Духа жизни освободил меня в Христе Иисусе от закона греха и смерти» (8:2). Мы, возможно, имеем множество переживаний победы над грехом, однако насколько мы переживаем победу над смертью?

Когда мы уверовали в Господа и были возрождены, в наш дух вошла несотворённая жизнь; благодаря этому у нас есть некоторые переживания победы над смертью. Однако неужели нам доступно только это переживание? До какой степени жизнь может победить смерть? Совершенно очевидно, что многие сегодняшние верующие не пережили победу над смертью в той степени, в какой это замыслил Бог. Мы должны признать, что смерть действует в нас гораздо сильнее, чем жизнь. Поэтому мы должны уделять одинаковое внимание греху и смерти, как это делает Бог. Мы должны побеждать смерть так же, как мы побеждаем грех.

Поскольку Христос победил смерть, верующие не обязаны умирать, хотя они могут умереть. Точно так же благодаря тому, что Христос осудил грех в плоти, верующие не обязаны грешить, хотя они могут согрешить. Поскольку верующий стремится к освобождению от греха, он должен также стремиться к освобождению от смерти. Верующий должен понимать, что благодаря смерти и воскресению Христа его отношения со смертью стали такими же, как и его отношения с грехом. Верующий полностью победил грех и смерть в Христе, теперь Бог призывает его побеждать грех и смерть в своём переживании. Мы думаем, что, если Христос победил смерть ради нас, нам не надо ничего делать. Однако в таком случае мы не сможем свидетельствовать о победе Господа, опираясь на собственные переживания. Без Голгофы у нас нет основания для победы. Однако, если мы лишь пассивно ожидаем, когда всё свершиться само собой, мы не сможем побеждать. Таким образом невозможно победить ни грех, ни смерть. Бог желает, чтобы мы принимали победу над смертью как действительность, то есть на практике побеждали смерть в себе посредством смерти Христа. Мы победили многие искушения, плоть, мир и Сатану, теперь мы должны подняться и победить силу смерти.

Поскольку мы должны противостоять смерти так же, как мы противостоим греху, наше отношение к смерти должно измениться. Так как смерть является наследием каждого падшего человека, мы склонны покоряться ей. Верующие не научились противостоять смерти. Всё человечество стоит на краю могилы. Хотя мы знаем, что второе пришествие Господа близко и что благодаря восхищению умрут не все, тем не менее большинство из нас в своих ежедневных переживаниях по-прежнему ожидают смерти. Когда Божья праведность действует в нас, мы непроизвольно ненавидим грех, однако мы не позволяем Божьей жизни работать в нас так, чтобы мы также ненавидели смерть.


Для того чтобы победить смерть, верующему необходимо сменить своё покорное отношение на готовность сопротивляться. Если верующий не избавится от такой пассивности, он не сможет победить смерть, вместо этого она будет досаждать ему до тех пор, пока он не окажется в могиле среди преждевременно умерших. Большинство верующих принимают пассивность за веру. Им кажется, что они отдали всё Богу. Если они не должны умереть, Бог спасёт их от смерти, а если должны, ничто не переменит Божьего решения. Они просто соглашаются с тем, что Божья воля должна свершиться во всём. Такое отношение кажется хорошим, однако вера ли это? Это просто ленивая пассивность. Если мы не знаем Божьей воли, мы должны говорить, как говорил Господь: «Не как Я хочу, а как хочешь Ты» (Мф. 26:39). Это не значит, что мы не должны восклицать перед Богом, конкретно говоря Ему о наших просьбах. Мы не должны пассивно поддаваться смерти; Бог хочет, чтобы мы активно взаимодействовали с Его волей. Если у нас нет полной уверенности, что Бог хочет нашей смерти, мы не должны пассивно позволять ей подавить нас. Вместо этого мы должны активно взаимодействовать с Божьей волей, чтобы сопротивляться смерти и отвергать её.

Мы не придерживаемся пассивного отношения к греху, почему же мы должны быть пассивны по отношению к смерти? Библия рассматривает смерть как нашего врага (1 Кор. 15:26). Поэтому мы должны решительно сражаться с ней и побеждать её. Поскольку Господь Иисус встретил и победил смерть за нас, Он хочет, чтобы мы также побеждали её в своей жизни. Мы не должны просить Бога дать нам силы, чтобы выдержать силу смерти, вместо этого мы должны просить Бога дать нам силы для победы над властью смерти.

Поскольку смерть приходит от греха, наше освобождение от смерти основано на факте смерти Господа за нас и спасения нас от греха. Искупление Господа глубоко связано со смертью. В Евр. 2:14-15 говорится: «Итак, поскольку дети разделили кровь и плоть, то Он и Сам подобным образом причастился того же, чтобы через смерть уничтожить того, кто имеет могущество смерти, то есть дьявола, и освободить тех, кто из-за страха перед смертью был всю жизнь удерживаем в рабстве». Крест является основой для победы над грехом.

Сатана имеет могущество смерти. У него есть эта сила, потому что у него есть грех в качестве основы: «Поэтому как через одного человека в мир вошёл грех, а через грех — смерть и так смерть перешла на всех людей, потому что все согрешили» (Рим. 5:12). Однако Господь Иисус вошёл в сферу смерти и посредством Своего искупления лишил её жала — греха, так что Сатана потерял свою силу. Благодаря смерти Христа не только грех потерял своё воздействие, но также смерть потеряла свою силу. Поэтому сейчас мы должны прорваться через силу смерти посредством смерти Христа и обрести всё, что было совершено на Голгофе, чтобы всё наше существо было избавлено от нападок смерти.

Существуют три способа, благодаря которым верующие могут победить смерть: 1) верить в то, что они не умрут, пока их работа не будет завершена; 2) верить в то, что жало смерти было удалено, так что, если даже они умрут, им нечего бояться; 3) вера в то, что они будут полностью избавлены от смерти благодаря второму пришествию Господа и восхищению. Давайте рассмотрим эти способы один за другим.


СМЕРТЬ ПОСЛЕ ЗАВЕРШЕНИЯ РАБОТЫ

Если у верующего нет ясного осознания, что его работа закончена и что Господу незачем оставлять его на земле, он не должен умирать, то есть он должен всегда сопротивляться смерти. Если в теле верующего, который знает, что его работа ещё не закончена, появились симптомы смерти, он должен полностью отвергнуть эти симптомы и отказаться умирать. Он также должен верить в то, что Господь поддержит его сопротивление, потому что у Господа для него ещё есть работа. Поэтому, если мы не закончили назначенную нам работу, мы можем оставаться спокойными и верить, несмотря на то что наше тело находится в опасности. Если мы трудимся и сражаемся вместе с Господом, Он обязательно поглотит смерть Своей жизнью.

Господь Иисус противостоял смерти. Когда люди хотели сбросить Его с обрыва, «Он, пройдя посреди них, ушёл» (Лк. 4:29-30). В другой раз «Иисус ходил по Галилее, ибо по Иудее Он ходить не хотел, потому что иудеи искали возможности убить Его» (Ин. 7:1). Однажды люди «подняли камни, чтобы бросить в Него, но Иисус скрылся и вышел из храма» (8:59). Он снова и снова сопротивлялся смерти, потому что Его время ещё не пришло. Он знал, что есть определённое время, в которое Мессия должен был быть отсечён; Он не мог умереть до назначенного Богом времени или в каком-либо другом месте, кроме Голгофы. Мы также не должны умирать до своего времени.

У апостола Павла также было множество переживаний сопротивления смерти. Силы тьмы хотели, чтобы он умер раньше времени, однако он побеждал их одну за другой. Однажды, когда он был в тюрьме и в большой опасности, он сказал: «Но если мне до́лжно жить в плоти, если это для меня плод моей работе, то я не знаю, что́ выберу. Но я тесним с двух сторон, имея желание уйти и быть с Христом, ибо это гораздо лучше, а оставаться в плоти необходимее ради вас. И, будучи уверен в этом, я знаю, что останусь и пребуду со всеми вами для вашего преуспевания и радости веры» (Флп. 1:22-25). Он не боялся смерти. Поскольку его работа ещё не была закончена, он полагался на Бога, зная, что Он не даст ему умереть. Это была его победа над смертью. После того, зная, что он «добрым сражением... сражался, бег окончил, веру сохранил», он сказал: «настаёт время моего ухода» (2 Тим. 4:6-7). Если мы знаем, что мы ещё не закончили свой бег, мы не должны умирать.

Не только Павел придерживался такого отношения, таким же был Пётр. Он знал, когда ему надлежит покинуть мир. «Зная, что снятие моего шатра уже скоро, как и наш Господь Иисус Христос показал мне» (2 Пет. 1:14). Было бы ошибкой думать, что наша смерть наступит скоро просто потому, что таковы наши обстоятельства или наше здоровье, не имея при этом ясного указания от Господа. Мы не только живём для Господа — умираем мы тоже для Господа. Поэтому мы должны противостоять любому зову смерти, если он не исходит от Господа.

Читая Ветхий Завет, мы видим, что все праотцы умирали «насыщенные жизнью». Что значит быть насыщенным жизнью? Это значит, что они прожили все дни, которые Бог определил им. Бог выделил каждому из нас определённое количество лет (Иис. Н. 21). Если мы не доживаем до этого времени, это значит, что мы не побеждаем смерть. Однако как мы можем узнать сколько лет назначил нам Бог? В Библии говорится об общем количестве лет: «Дней лет наших семьдесят лет, а при бoльшей крепости восемьдесят лет» (Пс. 90:10). Мы не имеем в виду, что каждый должен дожить по меньшей мере до семидесяти лет, человек не может вмешаться в Божье всевластие. Однако, если мы не получаем чёткого указания о более коротком времени, мы должны принять это количество лет за стандарт и противостоять преждевременной смерти. Опираясь на Божье Слово, мы одержим победу.


СМЕРТЬ БЕЗ СТРАХА

Из того, что мы сказали о победе над смертью, не надо делать вывод о том, что наше тело никогда не умрёт. Хотя мы верим, что «не все мы уснём» (1 Кор. 15:51), сказать, что мы не умрём, было бы слишком суеверно. Поскольку Библия определяет семьдесят лет как среднюю продолжительность человеческой жизни, мы можем надеяться, что мы доживём до этого возраста при условии, что у нас есть вера. Однако мы не должны считать себя бессмертными на основании того, что Господь Иисус является нашей жизнью. Более того, мы знаем, что Бог часто допускает исключения: некоторые умирают, не достигнув семидесяти лет. Наша вера только позволяет нам просить Бога о том, чтобы мы не умерли до того, как будет закончена наша работа. Независимо от того, будет ли наша жизнь короткой или длинной, мы не должны подобно грешникам погибать, не прожив и половины наших дней. Наших дней должно хватить на то, чтобы закончить нашу работу в этой жизни. Затем, когда придёт конец, мы можем с миром покинуть землю, и это будет так же естественно, как падение спелого плода. В Книге Иова о такой смерти говорится: «Как укладываются снопы пшеницы в своё время» (5:26).

Если верующий побеждает смерть, это не значит, что он обязательно избежит смерти, потому что Бог хочет, чтобы некоторые люди победили смерть в воскресении, как это сделал Господь Иисус. Но хотя верующий, подобно Господу Иисусу, проходит через смерть, он не должен её бояться. Если верующий пытается победить смерть только потому, что он боится смерти или питает к ней отвращение, то он уже потерпел поражение. Может ли он надеяться на победу? Господь может принять решение спасти нас от смерти путём восхищения нас живыми на небо, однако мы не должны просить Господа вернуться как можно скорее, потому что мы боимся смерти. Такой страх является признаком того, что мы уже потерпели поражение от смерти. Даже если мы умрём, смерть подобна переходу из одной комнаты в другую. Нет нужды испытывать мучительные страдания, беспокойство или страх.

Изначально мы были теми, кто «из-за страха перед смертью был всю жизнь удерживаем в рабстве» (Евр. 2:15). Однако Господь Иисус освободил нас, и мы не должны больше бояться её. Её боль, тьма и одиночество не могут испугать нас. Апостол, который переживал победу над смертью, сказал: «Для меня... умереть — приобретение... имея желание уйти и быть с Христом, ибо это гораздо лучше» (Флп. 1:21, 23). В отношении апостола не видно и следа страха. Это истинная победа над смертью.

БЫТЬ ВОСХИЩЕННЫМ ПРИ ЖИЗНИ

Восхищение при жизни — это последний способ победить смерть. Когда Господь Иисус вернётся, многие верующие будут восхищены живыми. Об этом говорится в 1 Кор. 15:51-52 и в 1 Фес. 4:14-16. Точный день пришествия Господа нам неизвестен. Он мог прийти в любой момент в течение последних двух тысяч лет. У верующих есть надежда на то, что они могут в любое время быть восхищены живыми, не проходя через смерть. Время второго пришествия Господа Иисуса сейчас ближе, чем раньше. Следовательно, у сегодняшних верующих больше надежды на восхищение, чем у тех, кто жил в прошлых поколениях. Мы не хотим останавливаться на этом вопросе слишком подробно, но мы можем с уверенностью сказать одно: если Господь вернётся при жизни нашего поколения, разве мы не будем восхищены? Если это так, то мы должны побеждать смерть, не позволяя себе умереть раньше времени, тогда мы будем восхищены. Библия говорит о том, что определённая группа верующих будет восхищена и не пройдёт через смерть. Их восхищение будет победой над смертью. Пока мы живём на земле, мы не должны говорить, что мы не будем в их числе. Поэтому разве мы не должны приготовиться к тому, чтобы полностью победить смерть?

Вера в то, что мы не умрём физически, — это не суеверие, потому что Библия даёт нам такую надежду. Мы можем умереть, но это необязательно. Господь Иисус ясно говорит нам: «Тот, кто ест Мою плоть и пьёт Мою кровь, имеет вечную жизнь, и Я воскрешу его в последний день» (Ин. 6:54). Однако Господь также говорит: «Это — хлеб, сошедший с неба; не так, как отцы ели и умерли; тот, кто ест этот хлеб, будет жить вовек» (ст. 58). Он имеет в виду то, что некоторые из Его верующих умрут и будут воскрешены, тогда как другие не пройдут через смерть.


Господь Иисус выразил эту идею ещё более ясно после смерти Лазаря: «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» (Ин. 11:25-26). Господь Иисус является не только воскресением, но и жизнью. Многие из нас верят в то, что Он является воскресением, но забывают о том, что Он является жизнью. Мы знаем только о том, что после нашей смерти Он воскресит нас, однако мы забываем о том, что пока мы живём, Он хочет быть нашей жизнью, чтобы спасти нас от смерти. Господь Иисус сказал нам о двух видах Своей работы, но мы верим только в один. Он сказал: «Тот, кто верит в Меня, даже если умрёт, оживёт». Это то, что переживут святые, жившие в течение последних двух тысяч лет. Однако Он также сказал о том, что будет группа тех, «кто живёт и верит в Меня» и «ни в коем случае не умрёт вовек». Мы не знаем, сколько тысяч людей уверовало в Бога и уже умерло, однако Слово Божье говорит, что некоторые «ни в коем случае не умрут вовек», не просто «будут воскрешены», а «не умрут вовек». У нас нет основания для того, чтобы говорить, что сначала необходимо умереть, а потом воскреснуть. Если пришествие Господа близко, то почему мы должны умирать до этого момента, а затем ждать воскресения? Почему бы нам не ждать того, что Он восхитит нас при Своём втором пришествии и избавит нас полностью от власти смерти?

Господь говорит нам, что Он является не только воскресением для многих, но также жизнью для некоторых. Конечно, хорошо быть воскрешённым из мёртвых подобно Лазарю, однако это не значит, что побеждать смерть можно только посредством воскресения. Господь Иисус сказал, что существует другой путь — не умирать вовек. Изначально нам было суждено пасть в мрачную пропасть смерти, однако Христос построил «понтонный мост», который может привести нас прямо на небо. Таким понтонным мостом является восхищение.

Если кто-то хочет быть восхищенным и если время восхищения действительно близко, то Бог желает, чтобы мы научились побеждать смерть и были в числе тех, кто будет восхищен живым. Последний враг, которого необходимо победить перед восхищением, — это смерть. Господь Иисус полностью победил смерть на кресте, но Бог желает, чтобы церковь также переживала Его победу. Все мы чувствуем, что живём в конце этого века и, перед тем как восхитить нас, Святой Дух ведёт нас на последнюю битву со смертью.

Сатана знает, что у него немного времени. Он делает всё, что в его силах, чтобы помешать верующим быть восхищенными. В результате сегодня Божьи дети испытывают много физических нападок. Вследствие этих частых физических нападок они привыкают жить в атмосфере смерти и теряют всякую надежду на восхищение живыми. Верующие не понимают, что это не что иное, как попытка врага помешать их восхищению. Если верующий действительно получил призыв к восхищению, он непроизвольно разовьёт дух, готовый сражаться против смерти. Он будет чувствовать в духе, что смерть является препятствием к его восхищению, которое необходимо преодолеть.

Дьявол был от начала человекоубийцей (Ин. 8:44). Его работа состоит в том, чтобы убивать. Всё, что делает Сатана, делается для того, чтобы верующие умерли. В последние времена он воздействует на Божьих детей особым образом: он угнетает, истощает, их (Дан. 7:25). Если ему удаётся нарушить покой духа верующего, вложить волнение и страх в его разум, послать ему бессонницу на одну ночь, заставить его меньше есть и утомлять себя работой, то ему удаётся проложить путь для вторжения смерти. Хотя одна капля бессильна, множество капель могут со временем подточить камень. Зная это, Сатана использует незначительные беспокойства, волнения, и небрежность, чтобы подорвать силы святых.


Иногда Сатана открыто нападает на святых и умерщвляет их. Такие случаи нередки, однако верующие не узнают их. В некоторых случаях нападение дьявола выражается в простуде, солнечном ударе, бессоннице, слабости или потере аппетита. В других случаях это может выражаться в нечистоте, гневе, зависти или распущенности. Не зная смертельного значения этих явлений, верующие не могут достичь полной победы. Если бы они распознавали эти смертельные нападения и противостояли им, как они противостоят смерти, они смогли бы победить. Из-за недостатка знаний верующие не могут понять действительного значения этих переживаний и объясняют их своим возрастом или другими факторами, не понимая, что враг нападает на них при помощи смерти, потому что восхищение близко.

Господь Иисус скоро вернётся, поэтому мы должны вести против смерти полномасштабное сражение. Мы должны сражаться против смерти так же, как мы сражаемся против греха, мира и Сатаны. Мы должны стараться не только победить, но и удержать победу. Побеждая смерть, мы должны крепко держаться за работу Христа в каждом аспекте. Если мы оглянемся на наши прошлые переживания и попросим Бога дать нам свет, мы увидим, как часто мы подвергались нападению смерти, даже не понимая того. Мы принимали такое нападение за что-то другое, поэтому у нас не было силы для противостояния. Если бы мы узнали, что это нападения смерти, Бог дал бы нам силу для победы в наших переживаниях. На своём пути мы часто встречаем разрушенные мосты и перерытые улицы, и всё в нашем окружении говорит о том, что мы должны умереть, однако нам нельзя умирать. Мы часто отчаиваемся выжить, однако нам нельзя умирать. Почему мы должны умирать сейчас? За последнее время Божьи дети приобрели значительный опыт в сражении за свою жизнь. Это приносит им немалые страдания, однако они чувствуют, что им нельзя умирать. Они как бы заявляют, что они не хотят умирать. Что это значит? Цель этих нападений смерти — помешать нашему восхищению. Перед тем как восхитить нас, Бог ведёт нас в последнюю битву со смертью.

Сегодня мы должны закрыть врата ада, применяя победу Христа. Мы должны подняться и отказать смерти в правах над нами. Отвергайте всё, в чём присутствует элемент смерти. Применяйте такой взгляд к любой болезни, слабости или боли. Иногда тело ничего не чувствует, но смерть уже сделала свою работу. Результатом беспокойства в духе и скорби в душе является смерть. Бог призывает нас к восхищению. Поэтому всё, что мешает восхищению, должно быть уничтожено.

Бог помещает Своих детей в разные обстоятельства и лишает их собственной силы и всего, на что они полагаются, чтобы они отдали свою жизнь в Его руки и держались за нить веры. Иначе у них не останется надежды на выживание. В такое время человек способен только умолять: «Господь, оставь меня в живых». Сегодня идёт битва между жизнью и смертью.

Злые духи убийства работают сегодня повсюду. Если верующие не будут противостоять им и молиться, они потерпят поражение. Если сегодня вы останетесь такими же пассивными, как и раньше, вы умрёте. Вы можете просить: «Господь, позволь мне победить смерть». Однако Господь ответит: «Если ты будешь противостоять смерти, Я дам тебе победу над ней». Если воля не противостоит смерти, молитва сама по себе не поможет. Вам нужно сказать: «Господь, поскольку Ты победил смерть, я сейчас отвергаю её нападение. Я намерен победить её прямо сейчас. Господь, даруй мне победу над смертью». Господь желает, чтобы вы победили смерть. Ухватитесь за обещание, данное вам Богом, молитесь об избавлении от смерти и верьте, что ничто не повредит вам. Не верьте, что смерть может коснуться вас. Например, если вы находитесь в районе, где свирепствует эпидемия, отвергайте все заболевания и не позволяйте им приближаться к вам. Не позволяйте смерти касаться вас при помощи болезни.

Мы не должны пассивно ждать второго пришествия и надеяться на то, что каким-то образом мы будем восхищены. Мы должны быть готовы. Для восхищения, как и для всего остального, требуется взаимодействие церкви с Богом. Вера никогда не позволяет событиям идти своим чередом. Мы должны решительно противостоять смерти. Таким же образом, мы должны решительно ухватиться за восхищение. Вера совершенно необходима, однако это не значит, что мы можем пассивно оставить всякую ответственность. Если мы теоретически согласны с тем, что мы можем быть совершенно избавлены от смерти, но при этом пассивно поддаёмся её силе, то какая нам от этого польза?


ГРЕХ К СМЕРТИ

В Библии говорится, что верующие могут совершить особый грех, который называется «грехом к смерти» (1 Ин. 5:16). Здесь говорится не о духовной смерти, потому что вечная жизнь Бога не умирает. Это не «вторая смерть», потому что Божьи овцы не погибнут. Здесь говорится о физической смерти.

Мы должны особо внимательно рассмотреть «грех к смерти», чтобы мы, ожидающие восхищения, были осторожны и не позволяли своей плоти растлиться таким грехом, теряя благословение восхищения при жизни. Если пришествие Господа задержится и нам придётся пройти через смерть, избавление от этого греха позволит нам жить до тех пор, пока мы не «насытимся днями жизни», чтобы до самой смерти мы работали для Господа. Из-за небрежности число дней некоторых из Божьих детей было сокращено и они потеряли свои венки. Многие работники могли бы по-прежнему работать для Господа сегодня, если бы они обратили на этот вопрос должное внимание.

В Библии не сказано прямо, какой грех является грехом к смерти, однако совершенно очевидно, что такой грех существует. Из библейского повествования о переживаниях святых мы видим, что для разных людей этот грех может быть разным. Для одних определённый грех может быть грехом к смерти, а для других грехом не к смерти, и наоборот. Так происходит из-за различия в благодати, свете и положении верующих.

Хотя Библия не говорит, какой грех является грехом к смерти, мы знаем, что если, совершив грех, человек умирает, то это был «грех к смерти». Дети Израиля совершили такой грех в Кадесе (Числ. 13:25—14:12). Хотя до этого они искушали Господа десять раз (14:22), Господь терпел это. Однако после этого греха Господь сделал так, что их тела пали в пустыне, несмотря на то что Он простил им отказ войти в Ханаанскую землю (ст. 32).

Моисей умер за пределами Ханаанской земли за то, что он погрешил устами у вод Меривы (Пс. 106:33). Для него это был грех к смерти. Аарон совершил такой же грех, что и Моисей, поэтому он тоже не вошёл в святую землю (Числ. 20:24). Божий человек, который пришёл из Иудеи в Вефиль, совершил грех к смерти, преступив Божье повеление о пище (3 Цар. 13:21-22). В Новом Завете Анания и Сапфира были наказаны смертью за то, что совершили грех к смерти, утаив часть из цены проданной ими земли и солгав Святому Духу (Деян. 5). Верующий в Коринфе, который имел свою мачеху, также совершил грех к смерти, поэтому апостол сказал, что отдаёт его «Сатане для уничтожения его плоти» (1 Кор. 5:5). В Слове говорится, что многие из коринфских верующих уснули, потому что были виновны перед телом и кровью Господа (11:27, 30). Они также совершили грех к смерти.

Для того чтобы побеждать смерть, мы должны постоянно побеждать грех, потому что смерть приходит от греха. Если мы хотим жить до тех пор, пока мы насытимся днями, или до возвращения Господа, мы должны быть осторожны, чтобы не грешить. Многие верующие не были осторожны и оказались в могиле до своего времени. Это не значит, что они совершили какой-то страшный грех; грех, о котором мы говорим, может быть разным для разных людей. Грехом к смерти считались не только блуд коринфян, но и поспешные слова Моисея, так как сказано, что Моисей был «человек кротчайший из всех людей на земле» (Числ. 12:3). Поэтому нам нельзя небрежно относиться ни к какому греху.

Мы живём в веке благодати, и Бог полон благодати, поэтому мы можем быть спокойны. Не позволяйте Сатане обвинять вас, говоря, что вы совершили грех к смерти и должны умереть. Хотя в Библии говорится, что мы не должны молиться за людей, совершающих такие грехи, Бог простит нас, если мы исследуем себя и покаемся. Многие полагают, что человек, о котором говорится во 2 Кор. 2:6-7, — это тот же человек, который имел свою мачеху. В 1 Кор. 11:30-32 также говорится, что, если мы совершили грех к смерти, мы можем быть прощены при условии, что мы готовы судить себя. Поэтому мы никогда не должны проявлять терпимость к какому-либо греху, чтобы он не стал для нас грехом к смерти. Наша плоть может быть слабой, однако мы не должны терять желания судить себя. Мы должны судить свой грех и никогда не быть к нему терпимыми. В этой жизни невозможно достичь безгрешного совершенства, однако частая исповедь и упование на Божью благодать незаменимы. Бог по-прежнему прощает нас. Те, кто хочет победить смерть, должны уделять этому особое внимание. «Он указывает им на дела их и на беззакония их, потому что умножились. И открывает их ухо для вразумления, и говорит им, чтоб они отстали от нечестия. Если послушают и будут служить Ему, то проведут дни свои в благополучии и лета свои в радости. Если же не послушают, то погибнут от стрелы и умрут в неразумии. Но лицемеры питают в сердце гнев и не взывают к Нему, когда Он заключает их в узы. Поэтому душа их умирает в молодости и жизнь их с блудниками» (Иов. 36:9-14).


УЧЕНИЕ В ПРИТЧАХ

Притчи — это книга, в которой говорится о повседневной жизни верующих. В ней много говорится о том, как верующие могут сохранить свою жизнь. Давайте рассмотрим это подробно, чтобы знать, как побеждать смерть.

«Сын мой! наставления моего не забывай, и заповеди мои да хранит сердце твоё; ибо долготы дней, лет жизни и мира они приложат тебе» (3:1-2).

«Это будет здравием для тела твоего и питанием для костей твоих» (3:8).

«Да удержит сердце твоё слова мои; храни заповеди мои, и живи» (4:4).

«Слушай, сын мой, и прими слова мои, — и умножатся тебе лета жизни» (4:10).

«Крепко держись наставления, не оставляй, храни его; потому что оно — жизнь твоя» (4:13).

«Потому что они [мои слова] жизнь для того, кто нашёл их, и здравие для всего тела его» (4:22).

«Больше всего хранимого храни сердце твоё; потому что из него источники жизни» (4:23).

«Кто же прелюбодействует с женщиною, у того нет ума; тот губит душу свою, кто делает это» (6:32).

«Кто нашёл меня [мудрость], тот нашёл жизнь, и получит благодать от Господа» (8:35).

«Потому что чрез меня [мудрость] умножатся дни твои; и прибавится тебе лет жизни» (9:11).

«Правда избавляет от смерти» (10:2).

«Страх Господень прибавляет дней, лета же нечестивых сократятся» (10:27).

«На пути правды — жизнь, и на стезе её нет смерти» (12:28).

«Страх Господень — источник жизни, удаляющий от сетей смерти» (14:27).

«Кроткое сердце — жизнь для тела, а зависть — гниль для костей» (14:30).

«Путь жизни мудрого вверх, чтобы уклониться от преисподней внизу» (15:24).

«Отвергающий наставление не радеет о своей душе; а кто внимает обличению, тот приобретает разум» (15:32).

«В светлом взоре царя — жизнь» (16:15).

«Тот бережёт душу свою, кто хранит путь свой» (16:17).

«Хранящий заповедь хранит душу свою, а нерадящий о путях своих погибнет» (19:16).

«Страх Господень ведёт к жизни» (19:23).

«Приобретение сокровища лживым языком — мимолётное дуновение ищущих смерти» (21:6).

«Человек, сбившийся с пути разума, водворится в собрании мертвецов» (21:16).

«Соблюдающий правду и милость найдёт жизнь, правду и славу» (21:21).

Когда Святой Дух Божий поведёт нас к победе над смертью, мы увидим эти стихи в новом свете. Мы привыкли думать, что жизнь — это всего лишь термин. Однако, когда мы получим озарение, жизнь нашего тела продлится, если мы будем выполнять условия Бога. Поэтому мы должны внимательно рассмотреть приведённые выше стихи. Если мы не будем следовать их наставлению, наша жизнь постепенно утечёт. Например, Бог обещает: «„Почитай своего отца и мать” — это первая заповедь с обещанием, — „чтобы тебе было хорошо и ты был долголетен на земле”» (Эф.6:2-3). Если мы не прислушаемся к этой заповеди, грехи сократят наши дни. Бог хочет, чтобы мы слушались Его слова, принимали мудрость, стремились к праведности и сохраняли свои сердца. (Разум сердца очень тесно связан с жизнью.) Тогда мы не потеряем жизнь. Если мы хотим обрести жизнь, мы должны повиноваться.


СИЛЫ БУДУЩЕГО ВЕКА

В будущем веке Господь Иисус будет Солнцем праведности с исцелением в Своих лучах (Мал. 4:2). В то время никто из живущих не скажет: «Я болен» (Ис. 33:24). Верующие увидят, что «это тленное облечётся в нетление и это смертное облечётся в бессмертие». И «тогда сбудется слово, которое написано: „Смерть поглощена к победе”». (1 Кор. 15:54). Черты века царства для верующих будут таковы: свобода от болезни, слабости и смерти, искупление для тела, а Сатана будет сокрушён под их ногами.

Однако в Библии говорится, что сейчас мы можем иметь пробу «сил будущего века» (Евр. 6:5). Хотя наше тело ещё не искуплено, мы можем верой вкусить силы будущего века в избавлении от болезней, слабости и смерти. Это очень глубокое переживание, однако, если верующий исполнит условия Бога и будет верить Его словам всем своим сердцем, такое переживание станет для него возможным. Вера переходит границы времени, с её помощью мы можем обрести то, что Бог совершил в прошлом, и то, что Он совершит для нас в будущем.

Во 2 Кор. 5 апостол говорит о будущем преображении тела: «Ибо и стонем мы, находящиеся в этом шатре, будучи обременены, потому что хотим не раздеться, а одеться, чтобы смертное было поглощено жизнью. А работал над нами именно для этого Бог, давший нам в залог Духа» (ст. 4-5). Слово «залог» означает предоплату, то есть частичную выплату суммы, гарантирующую выплату всей суммы в будущем. Святой Дух в нас является Божьим залогом, гарантирующим, что «смертное будет поглощено жизнью». Хотя сегодня мы не переживаем это в полной степени, мы можем переживать это частично, потому что у нас есть предоплата Святого Духа. Святой Дух даёт нам залог для пробы будущей победы жизни.

Апостол ясно сказал во 2 Тим. 1 о том, что Спаситель Христос Иисус разрушил смерть и явил «жизнь и нетление через благовестие» (ст. 10). Жизнь и бессмертие являются общей долей тех, кто принимает благовестие. Вопрос состоит только в том, насколько Святой Дух приводит верующих к переживанию этой доли. Смерть была упразднена; верующие могут переживать это в некоторой степени. Однако этот век завершается, поэтому теперь, когда верующие надеются на восхищение, Святой Дух побуждает их переживать в большей степени то наследие, которое они получили от благовестия.

Мы можем иметь пробу сил будущего века. Когда апостол говорит: «Но благодарение Богу, который даёт нам победу через нашего Господа Иисуса Христа» (1 Кор. 15:57), он говорит о настоящем и особенно о проблеме смерти. Он говорит о победе над смертью в будущем. Однако он не считает, что переживание победы над смертью возможно исключительно в будущем. Он говорит о том, что мы можем побеждать через Иисуса Христа даже сегодня.

У Бога есть такой принцип: прежде чем сделать что-то в данном веке, Он делает это сначала в группе людей. Члены Христа должны переживать сегодня то, что в тысячелетии будут переживать все. В прошлых веках всегда были люди, которые вкушали силы будущего века, поэтому церковь сегодня должна переживать победу Христа над смертью в большей степени. Бог хочет, чтобы сегодня мы вырвались из сферы ада. Господь хочет, чтобы мы побеждали смерть ради Его Тела. Если мы не победили смерть, то наша битва ещё не закончена.

Каждый из нас должен стремиться к тому, что Господь предназначил нам в будущем. (Мы не суеверны, чтобы думать, что мы не умрём.) Однако если это — последнее время и если Христос больше не будет медлить со Своим вторым пришествием и оно произойдёт в дни нашей жизни, мы должны верой овладеть Божьим словом и верить, что мы не умрём, а останемся живы и увидим лицо Господа. Ради такой надежды мы должны очистить себя, как и Он чист. Мы должны ежеминутно жить для Него и применять Его жизнь воскресения к нуждам нашего духа, души и тела.

«Верой Энох был перенесён, так чтобы не увидеть смерти» (Евр. 11:5). Нам нужна такая же вера, чтобы верить в то, что мы не умрём. Нам нужно верить, что победа над смертью является действительностью, что восхищение есть нечто конкретное и что оно произойдёт скоро. «Ибо прежде своего перенесения он обрёл свидетельство, что он был благоугоден Богу». А что можно сказать о нас?


О, как великолепна грядущая слава! О, как полно спасение, которое дал нам Бог! Пришло время встать и идти. Пусть небеса пропитают нас до такой степени, чтобы плоть потеряла своё основание и мир больше не отвлекал нас. О, пусть любовь Отца пребывает в нас, чтобы мы больше не имели ничего общего с Его врагом! Пусть Господь Иисус удовлетворит наши сердца, чтобы, кроме Него, мы не желали ничего! Да сотворит Святой Дух в каждом верующем молитву, которая кричит: «Господь Иисус, приди скорее!»



Ты не умрёшь, но будешь восхищен и увидишь Господа!

В последние дни Отец указал этот путь.

И этому учит ясно Дух Святой,

Чтоб мы, от мира отвернувшись, обрели престол.



Ты не умрёшь, но будешь восхищен и увидишь Господа!

О, что за слава — в свой небесный дом войти!

В мгновение ока мы полностью изменимся,

В восхищении Его лицом к лицу узрим!



 Ты не умрёшь, но будешь восхищен и увидишь Господа!

Это истинное и верное обещание.

Хотя дня и часа не знаем мы,

Но сердце чувствует — близко время то.



 Ты не умрёшь, но будешь восхищен и увидишь Господа!

С грехами всеми связи отсеки,

Проходит мир, и слава небес близка.

Так в благочестии дни будем проводить.



 Ты не умрёшь, но будешь восхищен и увидишь Господа!

Так что храни свой дух от скверны земной.

Наша судьба — не в мире умереть,

А скорого восхищения из мира ждать.



 Ты не умрёшь, но будешь восхищен и увидишь Господа!

Иди вперёд, пока не забрезжит день.

Держи венок, и никто не похитит его,

Престол Господь готов тебе в награду дать.



 Ты не умрёшь, но будешь восхищен и увидишь Господа!

Что это за победа, дети Божьи!

Воскликнуть должен дух твой:

«Приди, Господь, скорей и с нами будь навек!»


Перейти к оглавлению
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