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ПРЕДИСЛОВИЕ


Эта книга состоит из семи сообщений, сделанных братом Уитнессом Ли в 1954 году. В ней на основании Гал. 2:19 объясняется истинное значение выражения «мёртвые для закона, но живые для Бога». Эта книга поможет святым узнать Христа как всё в Божьем спасении, чтобы они переживали действительность истины, принимали Христа как приношения и имели надлежащее служение.
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ГЛАВА ПЕРВАЯ


НЕ БЫТЬ НИ ДОБРЫМ ЧЕЛОВЕКОМ, НИ ЗЛЫМ ЧЕЛОВЕКОМ, А БЫТЬ БОГОЧЕЛОВЕКОМ

В Гал. 2:19 говорится: «Я… умер для закона, чтобы жить для Бога». Это означает, что закон требует, чтобы мы, грешники, умерли, и что, согласно этому требованию, Христос умер за нас; следовательно, наши обязательства перед законом, наши отношения с законом прекратились. Это даёт нам возможность жить для Бога.


И ДОБРЫЕ ЛЮДИ, И ЗЛЫЕ ЖИВУТ ДЛЯ ЗАКОНА

В то же время язычники, которые не верят в Бога и не имеют Бога, по-прежнему живут для закона. Они живут для закона, потому что у них нет Бога, точно так же, как тем людям, у которых нет машины, не остаётся ничего другого, как ходить пешком. Они не знают Бога, и у них нет Бога, и, кроме того, в них есть злая сила Сатаны, которая побуждает их грешить и творить зло. Они знают, что должны творить добро и удерживаться от зла, поэтому они, естественно, устанавливают некие правила и определяют принципы человеческого поведения. Хотя внутри у них нет Бога и, наоборот, есть Сатана, они, будучи людьми, всё равно хотят быть добрыми и творить добро. В такой противоречивой ситуации они, разумеется, вынуждены жить под законом и пытаться соблюдать различные принципы человеческого поведения под законом. Их надежда — в том, что их попытки соблюсти закон окажутся удачными. Они не думают о Боге; их мысли целиком сосредоточены на законе.

Их дела совершенно не угодны Богу, потому что Богу в них нет места. Пытаясь соблюдать закон, чтобы быть добродетельными, добрыми людьми с хорошим поведением, неверующие действуют самостоятельно и тем самым отказываются от Бога. Они не признают, что есть Бог, они отрицают существование Бога и при этом стараются придерживаться высокого стандарта поведения, проявляя осмотрительность в словах и поступках. Таким образом они отказываются от Бога, следя за своим поведением и пытаясь творить добро самостоятельно. Хорошие, правильные и воспитанные люди могут жить без Бога и отказываться от Бога точно так же, как грабители, мошенники, вымогатели, то есть те, кто грешит и творит зло.

Из этого видно, что одни люди творят зло и тем самым отказываются от Бога, а другие творят добро и тем самым тоже отказываются от Бога. Наше общество делится на эти две категории людей. Одну категорию составляют люди, способные на любое преступление на свете, в том числе на предательство, жестокость, ложь и злодеяния. Эти люди, несомненно, отказываются от Бога, и в них нет места Богу. Другую категорию составляют люди, которые хорошо воспитаны, правильно ведут себя, надёжны, обладают высокой нравственностью, но в то же время яростно отрицают существование Бога. Эти люди тоже отказываются от Бога, и в них нет места Богу.


И ДОБРЫЕ ДЕЛА, И ЗЛЫЕ СВЯЗАНЫ С ЗАКОНОМ

Итак, существуют два разных типа людей: люди одного типа творят зло, а люди другого типа творят добро. Если посмотреть на них с точки зрения добра и зла, между этими двумя типами людей нет ничего общего. При этом и те и другие отказываются от Бога и не хотят дать место Богу; в этом они совершенно одинаковы. Те, кто творит добро, отказываются от Бога точно так же, как те, кто творит зло. Те, кто творит добро, не дают Богу места точно так же, как те, кто творит зло. Эти два типа людей ведут себя по-разному: одни творят добро, другие — зло, но несмотря на это у них совершенно одинаковое отношение к Богу. Те, кто творит зло, пренебрегают законом и тем самым отвергают Бога, и те, кто творит добро, соблюдают закон и тем самым отвергают Бога. Первые оставляют Бога, преступая закон, а последние оставляют Бога, соблюдая закон. И у той и у другой группы есть проблема по причине закона. Первая группа людей отказывается от Бога, потому что они нарушили закон, а вторая группа оставляет Бога, потому что они думают, что соблюдают закон. Итак, мы видим: обе причины, по которым люди отвергают Бога, связаны с законом.

БОГ НЕ ЖЕЛАЕТ НИ ТОГО, ЧТОБЫ МЫ ДЕЛАЛИ ЗЛО, НИ ТОГО, ЧТОБЫ МЫ ДЕЛАЛИ ДОБРО

Что же нам в таком случае выбрать: добро или зло? Что нам предпочесть: нарушать закон или соблюдать закон? На первый взгляд соблюдать закон намного лучше, чем нарушать его, потому что, как нам кажется, нарушение закона отделяет нас от Бога, а соблюдение закона приближает нас к Нему. Из этого, казалось бы, следует, что мы должны предпочесть творить добро. Добрые дела могут показаться достойной целью, и, тем не менее, эта цель не является верной; на самом деле это — совершенно ошибочная цель. Злые дела — это тоже недостойная и ошибочная цель. Следовательно, и добрые дела, и злые — это ошибочные цели. Разумеется, Бог не желает, чтобы мы творили зло, но точно так же у Него нет желания, чтобы мы творили добро. Бог не возлагает на нас обязанность творить зло, и Он не возлагает на нас обязанность творить добро.

Те, кто грешит и творит зло — бандиты, грабители и блудники, — отказываются от Бога и не задумываются о Боге. Если бы они осознавали, что Бог существует, они боялись бы творить зло. Они осмеливаются творить зло потому, что не признают существования Бога, они отказались от Бога. Те, кто поступает правильно и достойно, выглядят нравственными и хорошими людьми в глазах других. Они часто хвалятся: «Какие ещё рай и ад? Какой ещё Бог и какой ещё дьявол? Всего этого не существует! Главное — поступать по совести. Мы должны всё делать исходя из здравого смысла. Мы не должны делать ничего такого, что может ранить других, и мы не должны делать ничего такого, что может повредить нам самим. Мы должны заботиться и о других, и о себе. Если мы ведём себя достойно, этого вполне достаточно». У таких людей хорошее поведение, на их слово можно положиться, у них хороший характер, но они не признают существования Бога. Вот что значит быть добрым человеком. Подобные добрые люди достойны похвалы, но они заблуждаются, потому что у них неправильная цель.


ЧЕЛОВЕК СОТВОРЁН, ЧТОБЫ СОДЕРЖАТЬ БОГА

В начале Бог сотворил человека не для того, чтобы тот творил добро, и не для того, чтобы он творил зло. Бог сотворил человека для Своего замысла. Он хотел, чтобы человек общался с Ним, был наполнен Им, жил в Нём и был слит с Ним в одно целое. Человек был сотворён для Бога как сосуд, который должен содержать Бога (Рим. 9:21, 23). Это можно сравнить с тем, что стакан создан как сосуд для содержания воды. Если мы положим в стакан что-то грязное, мы используем его не по назначению, но, даже если мы положим в стакан золото, мы всё равно используем его не по назначению, потому что стакан был создан как сосуд для содержания воды, а не чего-то другого.

Люди не были сотворены ни для того, чтобы содержать зло, ни для того, чтобы содержать добро. Мы не были сотворены ни для того, чтобы быть злыми людьми, ни для того, чтобы быть добрыми. Какими же людьми мы должны быть в таком случае? Как может живой человек не быть ни злым и ни добрым? Разве может кто-нибудь избежать добра и зла? Никто из нас этого не может. Человек, у которого нет Бога, не может избежать добра, зла и смерти в своей жизни. Не добрым и не злым может быть только мёртвый человек.


НЕ БЫТЬ НИ ДОБРЫМ ЧЕЛОВЕКОМ, НИ ЗЛЫМ ЧЕЛОВЕКОМ, А БЫТЬ БОГОЧЕЛОВЕКОМ

Слава Господу за то, что у тех, кто имеет Божью жизнь, есть ещё одна возможность — быть Богочеловеком. Обладая Божьей жизнью, мы не желаем творить зло, но также мы не желаем творить добро; более того, мы отвергаем смерть. Мы боимся добра, зла и смерти. Но есть Кто-то, кого мы не боимся, и мы не просто не боимся Его, но и желаем Его. Это Бог. Почему мы желаем Бога? Потому что Бог — это цель и содержание человека и человек был сотворён для Бога.

В Эдемском саду было два дерева: дерево жизни и дерево познания добра и зла (Быт. 2:9). О дереве познания добра и зла Библия говорит, что тот, кто съест от него, обязательно умрёт (ст. 17). Когда человек ест от этого дерева, оно может казаться злом, но на самом деле это смерть или оно может казаться добром, но в действительности это всё равно смерть. Результат зла — смерть, и результат добра — тоже смерть. Эти три вещи — добро, зло и смерть — неразделимы. А что представляет собой дерево жизни посреди сада? Дерево жизни — это сама жизнь. Человек видит жизнь, человек ест жизнь, и результат того, что он ест, — тоже жизнь. Кто эта жизнь? Эта жизнь — Сам Бог.

Пожалуйста, запомните, что в Эдемском саду первое дерево, дерево жизни, — это Сам Бог, а второе дерево, дерево познания добра и зла, — это добро, зло и смерть. Люди на земле, у которых нет Бога, выбирают второе дерево вместо первого. Результатом их выбора являются добро, зло и смерть. Они добрые люди, злые люди и в конечном итоге мёртвые люди. Эти три типа людей пребывают на дереве познания добра и зла. В таком случае какими людьми являемся мы, спасённые: добрыми, злыми или мёртвыми? Слава Господу, в нас, спасённых, есть жизнь Божья, поэтому мы Богочеловеки.

Но такова ли наша фактическая ситуация? Являемся ли мы Богочеловеками в нашем повседневном житии? Это большая проблема. Нам очень трудно освободиться от закона в нашей человеческой жизни. Мы всегда возвращаемся к закону, и закон неотступно следует за нами. Даже сегодня, после того как мы стали христианами, нам непросто порвать с законом, и вместо того чтобы жить для Бога, мы продолжаем жить перед законом и остаёмся людьми закона. Мы были спасены, и в нас есть Бог, но при этом мы не живём для Бога.

Мы, люди, были сотворены для Самого Бога. Мы сосуды, которые должны содержать Бога. Нам не следует принимать в себя добро или зло, нам следует принимать в себя Бога. Как Бог может быть помещён в нас? Это происходит посредством Святого Духа. В Писаниях ясно сказано, что, если в нас есть Святой Дух, в нас есть Бог (1 Ин. 3:24; 4:13; Рим. 8:9А, 11). Чего Бог хочет от нас? Бог хочет, чтобы мы были мёртвыми для закона и благодаря этому жили для Бога. До своего спасения мы жили для добра и зла, то есть мы жили для смерти. Теперь, когда мы спасены, мы должны учиться жить для Бога. Это означает, что как сосуды, которые должны содержать Бога согласно Божьему замыслу при сотворении человека, мы должны жить для Бога, вместо того чтобы жить для закона. Мы не должны быть ни добрыми людьми, ни злыми людьми; мы должны быть Богочеловеками.
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ГЛАВА ВТОРАЯ


МЁРТВЫЕ ДЛЯ ЗАКОНА, НО ЖИВЫЕ ДЛЯ БОГА
ЗАКОН ПРОТИВОСТОИТ БОГУ

В Гал. 2:19 говорится: «Ибо я через закон умер для закона, чтобы жить для Бога». В этом стихе говорится о двух целях: одна связана с законом, а другая — с Богом. В Флп. 3:6Б-8 говорится: «Что касается праведности, которая в законе, — стал безукоризненным. Но то, что было для меня приобретениями, это я счёл утратой из-за Христа. Но более того, я и всё считаю утратой из-за превосходства знания Христа Иисуса, моего Господа, из-за которого я потерпел утрату всего и всё считаю сором, чтобы приобрести Христа». Здесь Павел счёл праведность в законе утратой и даже отбросил её, чтобы приобрести Христа. Затем, в стихах с 9 по 11, Павел сказал, что он был найден в Христе, имея не свою праведность, которая из закона, а ту, которая через веру в Христа, праведность, которая из Бога и на основании веры, чтобы узнать Его, и силу Его воскресения, и общение Его страданий, сообразовываясь с Его смертью, чтобы достигнуть особого воскресения из мёртвых.

В этих двух отрывках Писания речь идёт о законе, и в обоих отрывках указывается, что закон противостоит Богу. Раньше апостол Павел был человеком, соблюдавшим закон; будучи таким человеком, он заявил всем, что в отношении праведности закона он был безукоризненным. Он ревностно служил Богу согласно закону, думая, что так он может угодить Богу. Но однажды, в тот момент, когда он ревностно служил Богу и делал что-то для Него, Господь воссиял на него и сказал: «Почему ты гонишь Меня?» (Деян. 9:3-4). Павел был человеком, ревностно служившим Богу и исполнявшим Божий закон, но оказалось, что он был гонителем Бога. Станем ли мы такими же хорошими, как Павел, согласно закону или не станем — мы оскорбим Бога. Даже если мы будем такими же хорошими, как Павел, мы всё равно окажемся гонителями Бога.


ЖИЗНЬ ДЛЯ ЗАКОНА — ЭТО ПАРАДОКС

Поскольку все мы живём под законом, то всякий раз, когда мы преступаем закон и его правила, мы чувствуем внутреннее обличение. Кроме того, после этого мы боимся снова преступить закон, поэтому мы исповедуемся, принимаем решение соблюдать его и молимся и просим Господа о помощи. До спасения мы были распущенными и небрежными. Но в день своего спасения мы стали религиозными. Подчинив себя закону, мы каждый день сталкиваемся с тем, как трудно быть хорошими и нравственными. Мы оставляем Господа без внимания и занимаемся самосовершенствованием и добрыми делами. Мало того, мы просим Господа укрепить нас в добрых делах. На самом деле это — парадокс. Нашей целью должен быть Господь, и для достижения этой цели мы должны жить для Него, но вместо этого мы ставим своей целью добро, которое вне Господа, и для достижения этой цели живём для закона. Мы даже просим Господа помочь нам достигнуть добра и жить для закона.


ЧЕЛОВЕК СОТВОРЁН ДЛЯ ТОГО, ЧТОБЫ СОДЕРЖАТЬ БОГА

В начале, когда Бог сотворил человека, Он не сказал, что целью человека должно быть добро. Он сделал целью человека Самого Себя. В качестве иллюстрации можно привести стакан. Стакан предназначен для того, чтобы содержать воду; следовательно, «целью» стакана является вода. Если мы поместим в стакан что-нибудь другое, стакан потеряет смысл. Точно так же человек был сотворён для того, чтобы содержать Бога; следовательно, целью человека является Бог. Почему? Потому что Бог хочет, чтобы человек был слит с Ним, и Он хочет быть единым с человеком. Нам действительно нужен свет истины, чтобы увидеть, что человек был сотворён не для добра, а для Бога.

После того как Адам был сотворён, Бог поместил его в Эдемском саду перед деревом жизни, которое обозначает Самого Бога. В то время Адам не знал ни добра, ни зла; для него всем был Бог. Адам был перед Богом, но Бог ещё не вошёл в него. В то время у Адама не было ни мысли о грехе, ни мысли о добре. Только когда в Адама вошёл плод дерева познания добра и зла, в человека вошли элементы добра и зла. Тогда человек узнал, что такое любовь и ненависть, потому что добро и зло — это две стороны одного и того же, и на самом деле они едины. Мы должны помнить, что добро и зло едины. Они вошли в человека одновременно, когда человек оступился, согрешил и пал. С тех пор в человеке есть и добро, и зло.

ДВЕ ЦЕЛИ И ДВЕ РЕАКЦИИ
Быть мёртвыми в отношении закона и живыми в отношении Бога

В Гал. 2:19 говорится: «…умер для закона… жить для Бога». Этот стих очень важен и занимает особое место в истине. Почему этот стих так важен? Он важен потому, что в нём говорится: «…умер для закона… жить для Бога». Здесь мы видим две цели: одна из них — закон, а другая — Бог. Кроме того, мы видим здесь две реакции: одна — умереть, а другая — жить, точнее, мы реагируем на закон тем, что мы остаёмся мёртвыми, и мы реагируем на Бога тем, что мы живём. У нас не может быть одновременно этих двух реакций, реакции на закон и реакции на Бога, и мы не можем реагировать на них одинаково, потому что закон и Бог — это совершенно разные вещи.

В Гал. 2:19 говорится: «Ибо я через закон умер для закона, чтобы жить для Бога». Что означают слова «я через закон умер для закона»? Поскольку слова «через закон» понять непросто, рассмотрим сначала слова «…умер для закона… жить для Бога». С одной стороны, есть закон, а с другой стороны, есть Бог. Для закона я умер, для Бога я живу. Это означает, что мы реагируем на закон тем, что остаёмся мёртвыми, и мы реагируем на Бога тем, что живём. Всякий раз, когда мы живём для Бога, не только мы живём, но и Бог живёт в нас. Всякий раз, когда мы мёртвы для закона, не только мы мёртвы, но и закон мёртв. Мы умираем вместе с ним. Когда мы живём для Бога, живём и мы, и Бог. Мы и Бог, Бог и мы живём вместе. Это действительно чудесно, и это поистине тайна.


Мы можем жить для Бога, только умерев для закона

При этом, чтобы Бог жил в нас, закон должен умереть: «Я через закон умер для закона, чтобы жить для Бога». Слово «через» здесь необходимо; только умерев через закон, мы можем жить для Бога. Все мы знаем, что Бог, в которого мы верим, — это живой Бог, но живёт ли этот живой Бог в нас? Если мы хотим, чтобы Бог жил в нас, закон должен умереть. Бог может жить в нас только в отсутствие закона. Если в нас есть место закону, значит Богу места нет. Жить для Бога — это следствие, а быть мёртвым для закона — причина.


Закон — это мёртвые предписания

Что такое закон? Закон включает в себя предписания, буквы, решения и определения. Предположим, я считаю себя христианином, но у меня нет желания познавать Бога. Однако к христианам предъявляются определённые требования, и у них есть определённые обязанности. Поскольку дело обстоит именно так и поскольку в церкви нас призывают посещать святых, я принимаю решение каждую среду или субботу выходить для посещений и посещать по крайней мере двух человек в неделю. Приведём другой пример. Сестра чувствует, что у неё плохой характер, поэтому она принимает решение постараться себя изменить. Она твёрдо решает, что теперь она будет учиться вести себя кротко, как ягнёнок, в обращении с людьми. Такая твёрдость, такое решение и даже такое желание любить Господа и братьев и сестёр — тоже часть закона. Закон включает в себя не только Десять заповедей и другие заповеди, изложенные в Писании; он также включает в себя все наши надежды, решения, определения, ожидания, чаяния, стремления и желания, в том числе и желание вести определённый образ жизни.

Поскольку мы люди, то, неверующие мы или христиане, мы не можем избежать закона в своей жизни. Мы все признаём этот факт. Мы непременно встречаемся с законом. Закон требует, чтобы мы были добродетельными, занимались самовоспитанием и самосовершенствованием и стремились к добру. В юности мы усваиваем закон от родителей. Когда приходят гости, мы должны вести себя тихо — это закон. Мы должны быть вежливыми с людьми — это тоже закон. Позднее мы создаём собственные законы. Мы считаем, что сердить и расстраивать мать, которая нас так любит, плохо, поэтому мы принимаем решение больше её не сердить. Это тоже закон. Затем, когда мы становимся старше, у нас появляются взрослые законы. Например, недавно я молился, и всё было хорошо, но несколько минут спустя, когда мой внук начал мне дерзить, я рассердился. Поразмыслив, я пожалел об этом и решил, что больше не буду выходить из себя, а лучше буду терпеливым и прощающим. Что это за мысль? Это по-прежнему закон. Итак, законам нет числа, они повсюду. Мы создаём законы не только для себя, но и для других. Для людей в целом это необходимо и это похвально; но для христиан это оборачивается проблемой.


Бог — это живой закон

Бог и закон противоположны друг другу. Хотя закон включает в себя предписания, правила, решения, ожидания и стремления, Писание учит нас быть мёртвыми для закона и живыми для Бога. Это объясняется тем, что закон состоит из мёртвых предписаний, а Бог — это живой закон. Закон и Бог всегда присутствуют в нашей повседневной жизни. Мы не можем избежать закона, и точно так же мы не можем избежать Бога. Поэтому мы часто совмещаем эти две противоположные стороны. Например, мы принимаем решение быть смиренными и мягкими. Но при этом мы обнаруживаем, что быть мягкими мы совершенно не способны и быть смиренными нам тоже трудно, поэтому мы молимся и просим Божьей помощи. Обычно мы сначала придумываем закон, а потом просим Бога помочь нам исполнить этот закон. На самом деле Бог этого не хочет. Бог хочет, чтобы мы были мёртвыми для закона. Бог хочет, чтобы и мы, и закон умерли.

ДВА ДЕРЕВА В ЭДЕМСКОМ САДУ

Эта ситуация повторяет ситуацию в Эдемском саду. Адам стоял перед двумя деревьями: деревом жизни и деревом познания добра и зла. Бог велел Адаму не есть от дерева познания добра и зла, ибо в тот день, когда он съест от него, он обязательно умрёт (Быт. 2:17). Что обозначает дерево познания добра и зла? В нём было добро, и в нём было зло. Что это такое? Это закон. Дерево познания добра и зла стоит перед нами каждый день. Закон перед нами — это дерево познания добра и зла. Бог перед нами — это дерево жизни. Не думайте, что перед этими деревьями стоял только Адам. Фактически мы все ежедневно стоим перед ними. К сожалению, мы ошибочно думаем, что мы должны отвергать злое и пытаться исполнять доброе. В результате человеку на протяжении многих веков не удаётся отвергнуть дерево познания добра и зла.


БЫТЬ МЁРТВЫМИ ДЛЯ ЗАКОНА

Мы считаем, что мы способны отвергать злое и исполнять доброе. Однако, согласно Божьему повелению, мы не должны касаться ни добра, ни зла. Всякий раз, когда мы касаемся добра или зла, мы касаемся смерти. Быть мёртвыми для закона — значит быть мёртвыми для добра и зла. Мы можем понять, что значит быть мёртвыми для зла, и нам это даётся легко, но быть мёртвым для добра нелегко. Например, если в нас поднимается ненависть, то наша реакция на неё — быть мёртвыми. Это, разумеется, правильно. Но реагируем ли мы также тем, что остаёмся мёртвыми, когда в нас поднимается любовь? У нас могут возникнуть сомнения. Поэтому, пожалуйста, помните: Бог хочет, чтобы мы были мёртвыми, и реагируя на зло, и реагируя на добро. Когда мы приближаемся к Богу и прикасаемся к Богу, у нас невольно возникает мысль о добрых делах. Это становится преградой между Богом и нами. То, что мы мёртвы для закона, означает, что мы отвергаем любую добрую мысль, которая проникает в нас, точно так же, как мы отвергаем любую злую мысль.

Плод дерева познания добра и зла красив и приятен для глаз, поэтому, когда у нас появляется какая-нибудь добрая мысль, она неизменно привлекает нас. Но мы должны быть осторожны и должны бояться добра, например, смирения и кротости. Если только что-то относится к дереву познания добра и зла, мы должны бояться этого. Нам нужен только Сам Господь. Хотя смирение и кротость — это добро, но это не Господь, поэтому они нам не нужны. Вот что значит быть мёртвыми для закона. Более того, мы должны понять, что не только гордость отделяет нас от Господа и делает нас независимыми от Него — смирение тоже может отделить нас от Господа и сделать нас независимыми от Него.


ЖИТЬ ДЛЯ БОГА

Жить для Бога — значит быть наполненными Богом и иметь общение с Богом, отказавшись от всех предписаний нашей человеческой жизни, а также от всех своих надежд, решений и стремлений, так чтобы Бог имел возможность царствовать и действовать в нас, тем самым живя в нас. Если мы живём для закона, мы мёртвы для Бога. Если мы поддерживаем отношения с законом, наши отношения с Богом разрываются. Если мы общаемся с Богом каждый день и позволяем Ему жить в нас каждое мгновение, то мы мёртвы для закона, наши отношения с законом разрываются и мы живём для Бога. То, что мы живём для Бога, подразумевает не предписания, надежды, буквы или методы, это подразумевает, что жизнью внутри нас является живой Бог. Нам нужно соприкасаться с Ним каждый день и наслаждаться Им каждое мгновение, позволяя Ему быть нашей жизнью и силой внутри, чтобы Он жил с нами и вёл нас в хождении по лежащему перед нами пути. Вот что значит быть мёртвыми для закона и живыми для Бога.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ


ХРИСТОС ЕСТЬ ВСЁ
РАЗЛИЧИЕ МЕЖДУ СПАСЕНИЕМ И РЕЛИГИЕЙ

В Флп. 3:6-7 апостол Павел говорит: «…что касается рвения — гнал церковь; что касается праведности, которая в законе, — стал безукоризненным. Но то, что было для меня приобретениями, это я счёл утратой из-за Христа». То, что было для Павла приобретениями в стихе 7, включает в себя его рвение, о котором говорится в предыдущем стихе. Раньше Павел считал своё рвение в отношении религии и свою безукоризненность в отношении праведности, которая в законе, приобретениями для себя, но теперь из-за Христа он счёл их утратой. Далее, в стихе 8, говорится: «Но более того, я и всё считаю утратой из-за превосходства знания Христа Иисуса, моего Господа, из-за которого я потерпел утрату всего и всё считаю сором, чтобы приобрести Христа».

Кроме того, в Гал. 1:11-16 Павел сказал: «Ибо объявляю вам, братья, относительно благовестия, возвещённого мной, что оно — не согласно человеку. Ибо и я не от человека его получил и не был ему научен, а получил его через откровение, которое было от Иисуса Христа. Ибо вы слышали о моём образе жизни когда-то в иудействе, что я без меры гнал церковь Божью и истреблял её. И я преуспевал в иудействе более многих сверстников в моём роде, будучи в большей мере ревнителем преданий моих отцов. Но когда угодно было Богу, который отделил меня от чрева моей матери и призвал через Свою благодать, открыть во мне Своего Сына…» Откровение, о котором говорится в конце этого отрывка, должно рассматриваться вместе с откровением, о котором говорится в стихе 12. В стихе 12 мы видим, что благовестие, которое проповедовал Павел, он получил через откровение от Иисуса Христа, а в стихе 16 Павел говорит, что Богу было угодно открыть в нём Своего Сына.

В Мк. 1:32-38 говорится: «А с наступлением вечера, когда зашло солнце, к Нему стали приводить всех больных и одержимых бесами. И весь город собрался у дверей. И Он исцелил многих больных различными недугами, и изгнал многих бесов, и не позволял бесам говорить, потому что они знали Его. И, встав очень рано утром, когда ещё была ночь, Он вышел и ушёл в пустынное место и там молился. А Симон и те, что были с ним, разыскивали Его и нашли Его и говорят Ему: Все ищут Тебя. А Он говорит им: Идём куда-нибудь ещё».

В Ин. 2:23-24 говорится: «И когда Он был в Иерусалиме на Пасхе, во время праздника, многие уверовали в Его имя, видя знамения, которые Он совершал. Но Сам Иисус не вверял Себя им, потому что Он знал всех». В 6-й главе, в стихах 25-27, говорится: «И, найдя Его на другой стороне моря, сказали Ему: Равви, когда Ты сюда прибыл? Иисус сказал им в ответ: Истинно, истинно говорю вам: вы ищете Меня не потому, что видели знамения, а потому, что поели хлеба и насытились. Работайте не ради пищи, которая гибнет, а ради пищи, пребывающей к вечной жизни, которую даст вам Сын Человеческий». В стихах 33-35 говорится: «Ибо хлеб Божий — это Тот, кто сходит с неба и даёт жизнь миру. Итак, они сказали Ему: Господь, давай нам всегда этот хлеб. Иисус сказал им: Я есть хлеб жизни; тот, кто приходит ко Мне, ни в коем случае не будет голодать, и тот, кто верит в Меня, ни в коем случае никогда не будет жаждать». В стихе 60 говорится: «Итак, многие из Его учеников, услышав это, сказали: Жёсткое это слово; кто может слушать его?» В стихах 66-68 говорится: «С этого времени многие из Его учеников вернулись к тому, что оставили позади, и уже не ходили с Ним. Итак, Иисус сказал двенадцати: Не хотите ли и вы уйти? Симон Пётр ответил Ему: Господь, к кому мы пойдём? У Тебя слова вечной жизни».

ПРОИСХОЖДЕНИЕ РЕЛИГИИ
Человек ищет материальных благословений

Господне спасение кардинально отличается от любой религии. Религия получила широкое распространение в основном по трём причинам: во-первых, потому, что человек ищет материальных благословений, во-вторых, потому, что человек стремится к самосовершенствованию, и, наконец, потому, что человек ищет внутреннего удовлетворения. Если рассматривать этот вопрос поверхностно, все люди надеются на материальные благословения, потому что все, очевидно, нуждаются в них. В то же время у человека нет силы, чтобы справиться со многими жизненными ситуациями, поэтому он, естественно, склонен искать другую силу или другие пути. В этих условиях появилась религия. Человек держится за религию, потому что верит в высшее существо, которое стоит над всеми людьми и которое использует сверхъестественную силу, чтобы решать проблемы человеческой жизни и удовлетворять человеческие нужды. Не думайте, что за религию держатся только деревенские жители и необразованные женщины. На самом деле бесчисленное множество знаменитых и успешных людей приняли религию в надежде получить материальные благословения человеческой жизни.


Человек стремится к совершенствованию поведения

Но это ещё не всё; будучи достойнейшим и высшим из всех живых существ, человек, естественно, уделяет большое внимание вопросу нравственности, поэтому ему свойственно стремление к совершенствованию своего поведения. Тысячелетия человеческой истории доказали, что лучшее место для воспитания нравственной культуры — это религия. На протяжении многих поколений люди, занимавшиеся совершенствованием своего поведения, всегда связывали себя с религией. Люди стремятся найти достойную религию, которая способствовала бы развитию их нравственности. В человеческом обществе многие честные люди приняли религию ради совершенствования поведения. Вот почему религия популярна среди высших слоёв общества.


Человек ищет внутреннего удовлетворения

Третьей причиной широкого распространения религии является то, что у человека есть внутренняя нужда. Внутри человека есть дух, а внутри духа есть нужда. В начале Бог сотворил человека с духом, чтобы человек принимал Бога. Можно привести следующую иллюстрацию: чтобы человек мог пить воду, ему нужен желудок, который содержал бы в себе воду. Без желудка у человека не было бы нужды в том, чтобы есть и пить. По тому же принципу у человека глубоко внутри есть нужда, неосязаемая и невидимая. У всех нас есть подобное переживание. Мы можем быть богаты внешними материальными вещами и иметь достаточное психологическое удовольствие, и всё же в самой глубокой части своего существа мы всё равно не удовлетворены, у нас всё равно есть нужда. Эта нужда — нужда нашего человеческого духа. На протяжении поколений многие думающие, нравственные люди, люди, стремящиеся к идеалу, неизменно обнаруживали, что глубоко внутри человека есть эта нужда. Стремясь удовлетворить эту нужду, человек постоянно стремится к религии. Люди стремятся к религии не только ради внешних благословений и даже не ради развития своей нравственности. Их стремление к религии обусловлено нуждой, которая есть глубоко внутри их существа.

ГОСПОДНЕ СПАСЕНИЕ ПРЕДНАЗНАЧЕНО НЕ ДЛЯ МАТЕРИАЛЬНЫХ БЛАГОСЛОВЕНИЙ

Не трудно увидеть, что в каждой религии есть люди с этими тремя видами нужд. Вообще говоря, в каждой религии есть толпы людей, которые стремятся получить материальные благословения. Они поклоняются высшему существу и даже боятся его и в своём страхе поворачиваются от злых дел к добрым, чтобы избежать неудач и возмездия за свои злодеяния. Они проявляют религиозную набожность, чтобы угодить Богу в обмен на Его благословения. Цель их религиозных устремлений — не что иное, как счастье, долголетие, мир и благополучие. Эти люди довольно поверхностны, потому что ищут только чего-то внешнего.

Более глубокие люди тщательно изучают свою религию. Цель их изучения — главным образом развитие собственной нравственности. Тех же, кто прилагает усилия, чтобы удовлетворить нужду в глубочайшей части своего существа, очень мало; редко найдётся один такой человек из ста.

Такова религия. Каким бы ни был объект поклонения: истинным или ложным — и каким бы ни был способ поклонения: правильным или неправильным, — основными причинами религиозного верования являются три вышеупомянутых положения. В свете этого мы можем спросить: «Что христиане принимают: религию или Господне спасение?» С кем мы, христиане, поддерживаем отношения: с религией или с Господом Иисусом?

Пожалуйста, помните: когда Господь Иисус был на земле, Он не ставил перед Собой задачу дать людям материальные благословения. Некоторые спросят: «Разве в Библии не говорится, что Господь исцелял больных, изгонял бесов и кормил людей? Разве всё это не предназначалось для человеческого благополучия и мира?» Мы можем привести три отрывка из Писаний в доказательство того, что Господь пришёл на землю не для того, чтобы обеспечивать людей материальными благословениями. Первый отрывок — из 1-й главы Евангелия от Марка. Там мы видим, что однажды, когда зашло солнце, к Господу привели всех больных (ст. 32). Но в Библии не сказано, что Господь исцелил их всех; там только говорится: «Он исцелил многих больных» (ст. 34). На следующий день, встав очень рано, Господь Иисус ушёл в пустынное место и там молился, пока не пришла толпа разыскивающих Его людей. Ученики по доброте своего сердца пожалели толпу и пришли сказать Ему: «Все ищут Тебя» (ст. 35-37). Как Он отреагировал? Он ушёл оттуда. Господь не занимался тем, что постоянно исцелял больных, и если мы думаем иначе, мы ошибаемся. Часто по причине нашей слабости Господь может проникнуться к нам сочувствием и исцелить нас, чтобы показать Свою силу и доказать, что Он Бог. Но если мы и дальше будем считать Его целителем и будем постоянно просить Его позаботиться о нашем благополучии, то Господь больше не будет этого делать и вообще удалится от нас.

Казалось бы, Господу не следовало удаляться в то утро, потому что Ему представилась редкая возможность. Все толпы пришли искать Его, это действительно была хорошая возможность. Ему следовало бы выйти к ним, чтобы исцелить их от болезней и спасти их. Вместо этого Он ушёл оттуда. Почему? Потому что Он пришёл на землю не для того, чтобы исцелять людей. Даже если бы Он исцелил их, они всё равно когда-нибудь снова заболели бы. Господь пришёл на землю не для этого.


ВЕРА В ГОСПОДА РАДИ МАТЕРИАЛЬНЫХ БЛАГОСЛОВЕНИЙ НЕ ЗАСЛУЖИВАЕТ ДОВЕРИЯ

Второй отрывок из Писаний — это 2-я глава Евангелия от Иоанна. Многие уверовали в имя Господа, потому что видели знамения, которые Он совершал (ст. 23). Как Господь отреагировал на это? Господь не вверял Себя им (ст. 24). Они уверовали в Господа, но Господь не доверял им. Почему? Потому что их вера была не подлинной верой, а верой ради собственного благосостояния, ради исцеления от болезней. Следовательно, это была вера, которая не заслуживает доверия. Поэтому Господь не вверял Себя им. Ту же ситуацию мы наблюдаем сегодня. Многие уверовали в Господа, потому что были исцелены от своей болезни. Однако такая вера не надёжна. Вера в Господа, основанная на чудесах, благословениях или выгоде, не заслуживает доверия. Когда приходят испытания и люди с такой верой не видят никакого благословения и никакого ответа на свою молитву, они могут перестать верить.

ГОСПОДЬ ЖЕЛАЕТ, ЧТОБЫ ЧЕЛОВЕК ПРИОБРЕТАЛ НЕ РЕЛИГИЮ, А ЕГО

Третий отрывок — в 6-й главе Евангелия от Иоанна. Господь Иисус накормил пять тысяч пятью хлебами и двумя рыбами. Это чудо видели тысячи людей. На следующий день толпа искала Иисуса и нашла Его на другой стороне моря. Тогда Господь сказал им: «Вы ищете Меня… потому, что поели хлеба и насытились» (ст. 26). Господь велел им искать не той пищи, которая гибнет, а той, которая пребывает к вечной жизни, которую им может дать Он. Услышав это, они не совсем поняли Его, но глубоко внутри они знали, что существует пища, которая вечна, которая никогда не заканчивается. Поэтому они попросили Господа дать им этой пищи. На это Господь сразу же сказал им: «Я есть хлеб жизни» (ст. 35). Это означает, что этой пищей является Сам Господь; кроме того, это означает, что, кроме Господа, им больше ничего не будет дано. Господь — это хлеб жизни. Тот, кто приходит к Господу, ни в коем случае не будет голодать, и тот, кто верит в Него, ни в коем случае никогда не будет жаждать. Если они хотели истинного удовлетворения в своей человеческой жизни, им нужно было приобрести Господа. Материальные благословения не могли удовлетворить их. Их мог удовлетворить только Господь. Господь пришёл на землю не для того, чтобы давать людям благословения; Он пришёл не для того, чтобы кормить людей хлебом или исцелять их от болезней. Господь пришёл на землю, чтобы раздавать Себя в людей, чтобы они приобретали не религию, а Его.


СПАСЕНИЕ — ЭТО НЕ БЛАГОПОЛУЧИЕ, А САМ ГОСПОДЬ

Господь пришёл на землю, чтобы человек приобрёл Его; всё, что вне Его, — это просто религия. Мы не должны считать благополучие чем-то незначительным; никакой человек не равнодушен к благополучию. Многие люди уверовали в Господа ради благополучия, но они не подозревают, что благополучие относится к религии. Господне спасение не связано с благополучием; напротив, ему совершенно чуждо благополучие. В первом столетии из-за своей веры в Господа бесчисленное множество христиан лишилось своих домов, близких людей и даже собственной жизни. Стремились ли они к собственному благополучию? Разумеется, нет! Чем больше у них было веры в Господа, тем меньше благополучия было в их человеческой жизни. В конце концов они жертвовали самими собой и принимали мученическую смерть. Не благополучие, а мученичество — вот что такое Господне спасение. Благополучие относится к религии. Господне спасение — это Сам Господь.


СОВЕРШЕНСТВОВАНИЕ ПОВЕДЕНИЯ — ЭТО НЕ СПАСЕНИЕ, А РЕЛИГИЯ

Теперь перейдём к вопросу совершенствования своего поведения. Многие люди верят в Господа, потому что им трудно вести себя надлежащим образом в человеческом обществе, таком мрачном и падшем. Не зная, что делать, они хотят найти окружение и защиту получше, чтобы наслаждаться миром и стабильностью как в физическом, так и в духовном смысле. С точки зрения общества лучшим местом, где есть такое окружение, является христианство. В церковь ходят очень достойные люди. В течение недели они усердно трудятся на работе и прилежно учатся в учебных заведениях, а в день Господень они приходят в церковь и сидят там на богослужении. Это утончённый и тихий образ жизни. Неверующие считают, что, находясь с такой группой людей, они получат большую пользу, поэтому они принимают христианскую религию. Потом они регулярно ходят слушать проповеди. Скорее всего, они не понимают услышанного, но при этом они хорошо себя чувствуют, и им кажется, что даже просто сидеть там очень полезно. Затем однажды пастор объявляет, что церковь готова принять новых членов, и они чувствуют, что, поскольку они регулярно посещали богослужения, им следует присоединиться к церкви в качестве членов. Так они становятся членами церкви. Однако они не имеют понятия, где находится Бог и кто такой Христос. Почему же они верят в Иисуса? Просто потому, что они хотят быть хорошими людьми. У каждого из нас в той или иной степени есть такое представление, представление о совершенствовании своего поведения.

Даже в молитвах мы часто говорим: «О Господь, у меня такой плохой характер, я ничего не могу с ним поделать. Я не могу изменить свой характер. Я не могу усовершенствовать себя. Но Ты, Господь, — Всемогущий, и Ты всё можешь, для Тебя нет ничего невозможного. Пожалуйста, помоги мне». Странно, но чем больше мы так молимся, тем хуже становится наш характер. Причина в том, что, если мы просим Бога изменить наш характер, мы уже не христиане, а религиозные люди. Христос и религия — разные вещи. В религии есть совершенствование поведения, а в Христе ничего подобного нет. В Христе есть только Христос и только спасение.

Как ни парадоксально, когда мы благовествуем, мы часто начинаем с личного благополучия, мы говорим: «О, верить в Иисуса так хорошо! Если вы уверуете в Иисуса, у вас будут мир и радость». Это первый шаг. Каков же второй шаг? Естественно, это совершенствование поведения. Мы говорим тем, кто уверовал в Иисуса: «Раз вы уверовали в Иисуса, ваше поведение и хождение должны быть надлежащими. Вы уверовали в Иисуса, и теперь ваш характер должен измениться, и вы должны начать новую жизнь». Когда мы благовествуем, мы часто не можем избежать представления о благополучии и мысли о совершенствовании поведения, потому что нам трудно благовествовать, не привлекая людей этими двумя вещами. Благовестие, похоже, стало чем-то вроде горького лекарства, которое нужно облечь в сахарную оболочку благополучия и совершенствования поведения. Поэтому многие христиане до сих пор не освободились от представления о самосовершенствовании.

НАС НЕ МОЖЕТ УДОВЛЕТВОРИТЬ НИЧТО, КРОМЕ САМОГО ХРИСТА

Кроме представления о приобретении материальных благословений и мысли о совершенствовании поведения существует и третья причина возникновения религии: это нужда человека во внутреннем удовлетворении. Человек, ищущий внутреннего удовлетворения, — это более глубокий человек; такой человек кажется более благородным. Однако наше внутреннее существо не может удовлетворить ничто, кроме Самого Христа. Эти три вещи: стремление к материальным благословениям, желание усовершенствовать своё поведение и поиски внутреннего удовлетворения — являются тремя основными причинами, по которым человек создаёт религию и держится за неё. Возможно, мы до сих пор не освободились от этих трёх вещей. Это достойно сожаления, и это очень серьёзно.


ПРИМЕР ПАВЛА

Лучшей иллюстрацией этого может служить жизнь Павла до спасения. Павел был стопроцентным приверженцем религии. Будучи приверженцем религии, он не уделял большого внимания благополучию; скорее, он был человеком, сосредоточенным на различных идеях, мудрости, будущем и свершениях. Он уделял внимание не благополучию, а другим двум вещам. Одной из них было совершенствование поведения. В этом деле он затрачивал огромные усилия; поэтому он мог смело похвалиться тем, что был безукоризнен с точки зрения ветхозаветного закона (Флп. 3:6) и был более, чем все остальные, ревнителем Бога иудеев и их традиций (Гал. 1:14). Никто не мог его ни в чём упрекнуть. Здесь мы видим, каких успехов в совершенствовании поведения ему удалось достичь. Однако при всём этом Павел был противником Христа и человеком, гнавшим и опустошавшим церковь Божью.

Однажды Господь встретил его на пути в Дамаск и сказал ему: «Савл, Савл, почему ты гонишь Меня? Трудно тебе лягаться против рожнов» (Деян. 26:14). Как человек, избранный Господом, Павел должен был встать на путь Господа, но он встал на путь религии. Он был приверженцем иудейской религии и противником Господа. Он думал, что служит Богу; он и не подозревал, что на самом деле он оскорбляет Бога. Павел не был человеком, который не верит в Бога и который не боится Бога. Наоборот, он верил в Бога всем сердцем и соблюдал Божий закон. На самом деле он был очень ревностен в отношении Бога. Однако этот человек, который был таким ревнителем религии, был при этом противником Христа. Павел был человеком, стремившимся к совершенствованию поведения, к тому же он был человеком, искавшим удовлетворения своего внутреннего существа, но в конечном итоге он оказался тем, кто оскорблял Христа и противостоял Ему.


РЕЛИГИЯ ОСКОРБЛЯЕТ ХРИСТА И ПРОТИВОСТОИТ ХРИСТУ

Человек может быть ревностен в отношении религии, бояться Бога и стремиться к Богу, соблюдать Божий закон, как это делал Павел, и быть чрезвычайно ревностным в отношении Бога и при этом глубоко оскорблять Христа. Не думайте, что бояться Бога, искать Бога и быть ревностным в отношении Бога — значит быть христианином. Мы, христиане, боимся Бога, и мы ревностны в отношении Бога, но при этом наше житие может и не быть житием христианина, потому что мы можем оказаться просто приверженцами религии. Мы можем иметь надлежащее поведение, можем быть ревностными и можем стараться соблюдать учение и заповеди в Писаниях, но можем ли мы быть более ревностными, чем был в своё время Савл? Можем ли мы быть более усердными в соблюдении слов Писаний, чем был в своё время Савл? Даже если бы мы могли этого достичь, мы всё равно не были бы христианами. Мало того, мы были бы теми, кто оскорбляет Христа.

Часто, когда атеисты противостоят Христу, их противостояние явное и очевидное. Но часто те, кто выглядит как ревностный христианин, в глазах Бога оказываются врагами Христа; они каждый день противостоят Христу. Мы должны увидеть, что всё, что не является Христом, противостоит Христу. Что бы это ни было: рвение, добрые дела или праведность закона, — если это не Христос, то это нечто противостоящее Христу. Пожалуйста, запомните: всё, что находится вне Христа, всё, что не является Самим Христом, противостоит Христу.

ВСЁ, ЧТО ВНЕ ХРИСТА, — ЭТО РЕЛИГИЯ

Что же такое религия? Если говорить кратко, религия — это всё, что вне Христа, но при этом выглядит как поклонение Богу. Всё, что вне Христа, но при этом учит людей учениям о Боге, — это религия. Во вселенной только Сам Христос не является религией; только Сам Христос — Божье спасение. Что такое религия? Религия — это любое поклонение и любая работа вне Христа. Если наше поклонение Богу не связано с Христом, если оно не слито с Христом и если оно не является Христом, который поклоняется вместе с нами изнутри нас, то это религия.


НАСТОЯЩЕЕ СПАСЕНИЕ И ПОКЛОНЕНИЕ — ЭТО ХРИСТОС, СЛИТЫЙ С ЧЕЛОВЕКОМ

Что такое в этом случае спасение Христа? И что такое настоящее поклонение Богу? Христово спасение — это Христос, слитый с нами. Настоящее поклонение Богу — это Христос, который в нас, который облекается в нас и который наполняет нас Собой, и этот Христос поклоняется вместе с нами Богу. В этом поклонении мы слиты с Христом. В этом поклонении присутствует Христос. Это поклонение не только исходит от Христа, но и содержит Христа. Христос находится в этом поклонении. Он слит с нами, Он наполняет нас Собой, и Он облекается в нас. Приведём следующую иллюстрацию: можно сказать, что в стакане чая находится вода, но можно также сказать, что там чай. Поскольку вода была смешана с чаем, она перестала быть простой водой и стала «чайной водой». Истинное христианское житие похоже на это. Христианин продолжает вести себя как человек, но с ним слит Христос. Хотя в стакане чая находится вода, в эту воду был добавлен элемент чая, поэтому, если снова попробовать эту воду, у неё уже будет другой вкус, потому что в неё был добавлен элемент чая.


РАЗЛИЧИЕ МЕЖДУ СПАСЕНИЕМ И РЕЛИГИЕЙ

Пожалуйста, запомните, что христианин — это человек, с которым слит Христос. Христос вошёл в этого человека, став его центром, его целью, его содержанием и всем для него. Христос находится внутри него, являя слитое житие, слитую человеческую жизнь. Христос присутствует в его поклонении, его поведении, его смирении и его любви к другим людям. Вот что значит быть христианином. Иногда вы встречаете человека, который очень порядочный и честный, это действительно хороший человек, но в нём не чувствуется Христа и не ощущается Бога. В другой раз вы встречаете человека, который не просто хороший и порядочный; он больше, чем хороший и порядочный человек. В нём есть элемент, который не найдёшь в других и который трудно описать. Это — Христово спасение. Христово спасение — это Христос, слитый с человеком. Поклонение без Христа и усовершенствованное поведение без Христа — это религия. Поклонение, в котором Христос слит с нами, и усовершенствованное поведение, в котором Христос слит с нами, — это Христово спасение. Если мы можем отличить одно от другого, мы благословенны.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ


ПЕРЕЖИВАТЬ ДЕЙСТВИТЕЛЬНОСТЬ ИСТИНЫ
ДУХОВНАЯ ДЕЙСТВИТЕЛЬНОСТЬ — ЭТО РАБОТА СВЯТОГО ДУХА В НАС

Понимание того или иного духовного вопроса не равнозначно переживанию этого духовного вопроса. Мы прослушали множество хороших сообщений и получили полное понимание истины, но что мы приобрели? Возможно, мы приобрели лишь понимание духовных вопросов и знание духовной истины, а не саму духовную действительность. Духовная действительность — это работа Святого Духа в нас. Таким образом, духовная работа совершается не нами. Её может совершить только Святой Дух. Другими словами, никто из нас не может сделать другого человека духовным, это может сделать только Святой Дух. Допустим, мы обращаем внимание на свою природность в старом творении. Раньше из-за своего неведения мы не подозревали, что в нас существует природность, но теперь мы услышали и знаем о ней. Однако в духовной сфере знать — не то же самое, что видеть. То, что мы слышим истину, в лучшем случае, приводит нас к пониманию этой истины, это не помогает нам коснуться её духовной действительности. И только когда Святой Дух поработает в нас и даст нам соответствующее чувство, мы сможем по-настоящему увидеть, что значит быть природным, коснуться этого духовного вопроса и поистине прочувствовать, что природность находится под осуждением. Тогда у нас будет не только умственное понимание истины — Святой Дух внутренне затронет нас. В результате у нас появится духовная действительность.

Когда мы впервые услышали благовестие, мы, возможно, услышали очень ясное сообщение об истине благовестия и по-настоящему оценили его. Однако можно ясно понимать истину и при этом не быть спасённым. Что значит быть спасённым? Мы были спасены, когда коснулись Бога, приняв откровение Святого Духа в своём духе через услышанное сообщение. Только когда Святой Дух вошёл в нас, у нас появилась вера; эта вера — результат работы Святого Духа в нашем духе. Именно в этот момент мы можем считаться спасёнными. Духовная действительность не является результатом нашей собственной работы и усилия. Это — целиком и полностью работа Святого Духа.

Допустим, нам благовествуют и говорят, что Господь Иисус умер за нас на кресте и пролил Свою драгоценную кровь для омытия наших грехов. Хотя мы можем искренне восхититься истиной об искуплении, она при этом может и не зародить в нас веру. Но несколько дней спустя, когда Святой Дух произведёт в нас определённую работу так, что мы почувствуем, что Господь Иисус действительно умер за нас, мы можем помолиться: «Господь Иисус, я благодарю Тебя за то, что Ты как мой Спаситель понёс мои грехи и умер за меня на кресте». В этот момент спасение становится нашим переживанием. Заместительная смерть на кресте теперь уже не просто истина для нас, а духовная действительность. Доктрина сама по себе не способна произвести эту работу; это — целиком и полностью работа Святого Духа, который работает с помощью услышанной нами доктрины и через неё.

Это относится не только к нашему переживанию спасения, но и ко всем нашим духовным переживаниям после спасения. Например, у человека после спасения есть желание следовать за Господом, но он обнаруживает, что ему всегда не терпится выразить своё мнение. Поэтому он решает покончить с этой привычкой. Другой человек считает, что он слишком индивидуалистичен и мало общается с другими святыми, поэтому он решает проводить с ними больше времени. Однако для него это всего лишь доктрина. Он услышал и понял доктрину, но он ещё не коснулся общения Тела. Возможно, мы понимаем, что христиане не должны легкомысленно выражать свои мнения и быть индивидуалистичными, но при этом сами мы ещё не коснулись того, что в действительности значит не иметь мнений и не быть индивидуалистичным. Если мы просто понимаем доктрину, не имея духовной действительности, мы прибегаем к собственным усилиям. Что такое человеческое усилие? Человеческое усилие подразумевает поведение. Другими словами, когда нас обличает услышанное нами сообщение, мы вырабатываем соответствующее поведение. Однако это поведение не является духовной действительностью. Если однажды, может быть, через месяц или даже через год после этого сообщения благодаря работе Святого Духа в нас мы будем затронуты и озарены относительно нашей природной жизни и нашей природной предрасположенности, то это будет духовной действительностью. С этого момента нам больше не придётся зависеть от нашей собственной работы.

На одном собрании обучения в 1940 году брат Ни сделал сильный акцент на переживании Иакова. Он сказал, что Иаков боролся не только с человеком, но и с Богом и что даже Бог не мог одолеть его (Быт. 32:28). В тот день у брода через Иавок Богу пришлось коснуться впадины его бедра. С тех пор Иаков стал хромым. Брат Ни с большим бременем рассказывал историю о хромоте Иакова, говоря, что наша природная жизнь должна быть затронута Богом и стать хромой. Затем один брат привёл своё свидетельство: «Я тоже стал хромать на бедро; моя природная жизнь стала хромой. Господь затронул природную жизнь во мне». На это брат Ни сказал ему: «Человеку, который действительно стал хромым, не нужно напоминать себе о своей хромоте. Более того, ему не нужно говорить другим, что он хромой, потому что, как только он пройдёт перед ними, люди заметят, что он хромает. А человек, который лишь ведёт себя как хромой, должен всегда помнить об этом, потому что, как только он об этом забудет, проявится его реальное состояние. Поэтому он должен постоянно себя контролировать, стараясь хромать». Это может звучать как шутка, но именно таково наше положение.

НАША ВЕРА СВЯЗАНА НЕ С ПОВЕДЕНИЕМ, А С ЖИЗНЬЮ

Наша вера истинна и духовна, она связана с откровением и с жизнью. Вера — это не метод для нашего поведения. Однако многие ошибочно полагают, что Писания учат нас доктринам, за которыми, естественно, должно следовать поведение. Что такое доктрины? Доктрины подразумевают учение и послушание. Это учение и послушание приводят к определённому поведению. Но на самом деле наша вера реальна, это не поведение, это жизнь. Доктрины могут произвести только поведение, а Святой Дух производит в нас жизнь.

Предположим, человек спасён и имеет Божью жизнь. Никто не призывает его бросить пить вино и играть в азартные игры, но, что удивительно, когда он снова начинает пить или играть в азартные игры, он чувствует внутри ограничение, запрещающее ему делать это. Поэтому он перестаёт пить и играть в азартные игры. Его внешнее поведение не является следствием его собственного решения или какого-то учения; оно вызвано запретом, который он испытывает благодаря чувству жизни внутри.


ДУХОВНОЕ СПОСОБЕН СОВЕРШАТЬ ТОЛЬКО СВЯТОЙ ДУХ, А НЕ МЫ

В процессе обучения основной упор делается на том, чтобы научить людей и открыть их понимание, поэтому существует одна опасность: люди могут научиться практиковать услышанную истину собственными силами. Хотя обучение побуждает людей быть старательными, серьёзными и упорными в познании истины, его цель — всего лишь подготовка людей к тому, чтобы они получили опыт содействия Духу внутри них. Но даже когда человек становится опытным в результате долгой практики, это не означает, что он стал духовным, потому что духовных вещей нельзя достичь путём обучения. Никто из нас не способен осуществлять духовную работу; духовную работу осуществляет только Святой Дух. Когда Святой Дух чуть-чуть движется внутри нас, у нас появляется немного духовной действительности. Если же Святой Дух не движется в нас, то, как бы хорошо мы ни понимали истину, в нас всё равно не будет никакой духовной действительности. Но это не означает, что от обучения нет никакой пользы. Величайшая польза от обучения состоит в том, что оно готовит нас содействовать Святому Духу. Если мы готовы, то всякий раз, когда Святой Дух будет двигаться в нас, мы сможем последовать за Ним и содействовать Ему.

Итак, никто из нас не может осуществлять ничего духовного; это может делать только Святой Дух. С одной стороны, если у нас правильное отношение и правильное намерение, то, когда мы пройдём обучение и получим ясность в отношении духовных доктрин, нам будет проще касаться своего духа, а Святому Духу будет проще работать в нас. С другой стороны, если мы думаем, что теперь, когда мы прошли обучение, поняли доктрины и изучили методы, мы полностью постигли всё духовное и, следовательно, сами стали духовными, то в этом случае пройденное нами обучение станет для нас величайшим препятствием, мешающим нам стать духовными. Обучение не может дать нам духовной действительности; оно только готовит нас содействовать Святому Духу. Духовная действительность начнёт появляться у нас только тогда, когда Святой Дух поработает в нас. Духовная действительность — это не доктрина и даже не объективная истина; духовная действительность — это конкретная работа, которую производит в нас Святой Дух.


НАШЕ УМСТВЕННОЕ ПОНИМАНИЕ ДОКТРИН ОТЛИЧАЕТСЯ ОТ РАБОТЫ СВЯТОГО ДУХА

Не думайте, что понять духовные вопросы — это то же самое, что получить духовную действительность. Рассмотрим в качестве примера спасение. Предположим, один человек, услышав благовестие, исповедует, что Иисус умер за него, и верит, что Иисус — его Спаситель. Кроме того, он признаёт, что он грешен, и молится. Другой человек тоже исповедует, что он грешен, и тоже на первый взгляд верит в Иисуса. Однако в итоге оказывается, что один человек спасён, а другой — нет. Как может получиться, что два человека думают одинаково и говорят одно и то же, но при этом один спасён, а другой нет? Хотя оба они услышали одну и ту же истину, они оказались в разных положениях перед Богом. Вопрос сводится к тому, работает ли в них Святой Дух после того, как они услышали слово. Если Святой Дух работает в них, они будут спасены, потому что у них будет действительность услышанного слова. Если же работы Святого Духа нет, они не будут спасены, потому что в них не будет действительности и результата слова. Всё дело в работе Святого Духа.

Это относится не только к спасению, но и ко всем духовным переживаниям и истинам. Для доктрин требуется память для запоминания и человеческие усилия для применения. Для духовной действительности, которая связана с жизнью, не требуется ни памяти для запоминания, ни человеческих усилий для применения. Когда Бог затронет впадину нашего бедра и мы станем хромыми, нам не нужно будет напоминать себе, что мы хромые, и стараться вести себя так, будто мы хромые, — мы просто будем хромыми. Это связано с жизнью. Всякий раз, когда мы будем ходить, мы будем хромать. Это не похоже на понимание доктрины о затрагивании впадины бедра и на получение знания о хромоте. Если мы только понимаем доктрину и получаем знание, но не переживаем действительности, нам не остаётся ничего другого, как полагаться на память и на притворство. Доктрины не могут дать нам духовной действительности; духовную действительность можно получить только в результате работы Святого Духа.

САТАНА МЕШАЕТ НАМ ИДТИ ВПЕРЁД, ОБМАНЫВАЯ НАС

Итак, мы часто обманываемся в отношении духовного переживания. После того как мы услышим какую-то истину и до того как мы получим духовную действительность, нам может показаться, что она у нас уже есть. И наоборот, иногда у нас уже есть духовная действительность, но мы, будучи обмануты Сатаной, думаем, что у нас её нет. Например, многие из нас раньше сомневались, что они спасены. Если человек явно спасён, но при этом сомневается в своём спасении, это — обман, который исходит от врага. Такой обман заставляет нас сомневаться в том, что у нас есть духовная действительность, когда мы её уже получили. Именно поэтому Божья работа не способна продвигаться в нас. Проблема заключается либо в том, что у нас нет действительности, но мы думаем, что она у нас есть, либо в том, что действительность уже есть, но мы сомневаемся в этом. И то и другое вызвано обманом Сатаны, лукавого, цель которого — удержать нас в нашем первоначальном состоянии. Он не хочет, чтобы мы шли вперёд в своём духовном стремлении, поэтому он использует самые разные средства, чтобы помешать нам.


ПРОТИВОРЕЧИЕ, СВЯЗАННОЕ С ДУХОВНОЙ ДЕЙСТВИТЕЛЬНОСТЬЮ

В своём духовном стремлении мы должны прежде всего знать, что духовная действительность — это не доктрина и не знание, это работа Святого Духа в нас. Далее, нам не следует считать, что мы уже обрели духовную действительность, или считать, что у нас её нет. Если мы легкомысленно сочтём, что мы уже обрели её, мы окажемся обмануты; точно так же мы окажемся обмануты, если будем необоснованно считать, что у нас её нет. Обычно те, кто с готовностью верит, что у них уже есть духовная действительность, — это слишком легкомысленные люди, а те, кто с готовностью верит, что они ещё не обрели духовной действительности, — это чрезмерно серьёзные люди. Это похоже на противоречие: на первый взгляд, как бы мы ни считали, мы оказываемся обмануты. Но именно таков Божий путь в отношении духовной действительности. Например, сокровище помещено в глиняные сосуды (2 Кор. 4:7), огонь горит в терновом кусте (Исх. 3:2), новое творение содержится в старом творении, а Божья жизнь слита с человеческой жизнью. Всё это на первый взгляд противоречия.

Сегодня в некоторых из нас новое творение цветёт, а старое творение чахнет, а в других старое творение цветёт, а новое творение чахнет. Ответственность за это лежит на нас самих. Хотя до восхищения мы не можем полностью освободиться от старого творения, мы, тем не менее, ответственны за то, что с нами происходит: цветёт ли в нас новое творение или старое творение занимает в нас первое место. Если бы сегодня был жив Павел, то, с одной стороны, он бы обязательно сказал: «Для меня жить — это Христос» (Флп. 1:21А), а с другой стороны, он также сказал бы: «Мы содержим это сокровище в глиняных сосудах» (2 Кор. 4:7А). Хотя у Павла всё ещё был глиняный сосуд, плоть, старое творение, он мог засвидетельствовать, что благодатью Божьей он не позволял глиняному сосуду возобладать над находившимся в нём сокровищем и не давал старому творению занять первое место. Напротив, благодатью Божьей Павел позволял новому творению подчинить старое творение и позволял Христу как сокровищу занять в нём первое место.


НАША ОТВЕТСТВЕННОСТЬ

В нашей повседневной жизни перед нами всегда стоит этот вопрос: позволяем ли мы новому творению возобладать над старым творением или мы позволяем старому творению победить новое творение? Даём ли мы преимущество в нас Богу или мы даём преимущество нашему «я»? Никто не может ответить на этот вопрос за нас. Сегодня мы несём ответственность за то, возобладает новое творение над старым творением или старое творение над новым. Как мы сказали, в любом случае, считаем ли мы, что у нас есть духовная действительность, или мы считаем, что у нас её нет, мы всё равно оказываемся обманутыми. На первый взгляд эти слова противоречивы, тем не менее мы всё равно отвечаем за то, чтобы позволять новому творению возобладать над старым творением. Каждый раз, когда Бог требует чего-то в нас, мы должны научиться говорить: «Боже, одержи победу, возобладай во мне».

Мы должны осознавать, что новое творение содержится в старом творении, сокровище помещено в глиняный сосуд, Бог слит с человеком, а Божья жизнь слита с человеческой жизнью. Когда мы получим это ясное знание, всякий раз при конфликте нового творения и старого творения мы сможем выбирать новое творение. Всякий раз, когда мы будем чувствовать борьбу между Богом и нами, мы сможем молиться: «Боже, будь милостив ко мне! По Твоей благодати пусть Ты одержишь победу и пусть я буду побеждён». Ответственность за это должны нести мы. Мы должны ежедневно и постоянно усваивать этот урок. Мы не отвечаем за то, насколько мы духовные. В своих переживаниях в повседневной жизни, вместо того чтобы зависеть от своего возбуждения или настроений, мы должны просто позволять «новому» побеждать и в то же время мы должны отвергать «старое». Такова работа, которой желает Господь, и именно это Господь хочет обрести. Все, кто любит Бога и стремится к Богу, должны уделять этому внимание, готовясь содействовать водительству Святого Духа. Кроме того, Божьей благодатью они должны стоять на стороне Бога. Пусть Господь будет милостив к нам. Таково переживание духовной действительности.
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ГЛАВА ПЯТАЯ


ТОЛЬКО БОГ СПОСОБЕН УДОВЛЕТВОРИТЬ ВНУТРЕННЕЕ СУЩЕСТВО ЧЕЛОВЕКА
ХРИСТОС ЕСТЬ ВСЁ

В Кол. 2:9-10 говорится: «Ибо в Нём [Христе] обитает вся полнота Божества телесно, и вы сделались полными в Нём, который есть Глава всякого начальства и власти». В этих стихах употреблены слова «полнота» и «полные». Сначала говорится о том, что в Христе обитает вся полнота Божества телесно, а затем говорится о том, что мы, те, кто принадлежит Христу, сделались полными в Христе. В 3:11 сказано: «…где не может быть грека и иудея, обрезания и необрезания, варвара, скифа, раба, свободного, а всё и во всём — Христос». Кроме того, в Эф. 1:22Б-23 говорится: «...церкви, которая есть Его [Христа] Тело, полнота Того, кто наполняет всё во всём». В 3:17А сказано: «...чтобы Христос через веру устроил Себе дом в ваших сердцах». В стихе 19Б далее говорится: «…чтобы вам наполниться ко всей полноте Божьей». Мы, спасённые, наполняемся ко всей полноте Божьей, потому что в нас обитает Христос.


МАТЕРИАЛЬНЫЕ ВЕЩИ НЕ СПОСОБНЫ УДОВЛЕТВОРИТЬ ВНУТРЕННЮЮ НУЖДУ ЧЕЛОВЕКА

Религия, если говорить в общем, сосредоточена на трёх вещах: на материальных благословениях, на совершенствовании поведения и на внутреннем удовлетворении человека. Но, согласно откровению Слова, данное нам Господом спасение совершенно отличается от этих трёх вещей. Подумайте об удовлетворении внутреннего существа человека. Многие люди преуспевают в делах и не имеют недостатка в материальных вещах, но они всё равно чувствуют, что им чего-то не хватает. Очевидно, у них остаётся какая-то нужда в их внутреннем существе. Эту нужду или нехватку трудно описать человеческими словами, но состоятельные люди по всей земле на протяжении всей истории чувствовали эту нужду. Хотя иногда они стараются убедить себя доводами рассудка, что должны быть довольны, всё равно глубоко внутри они не удовлетворены. Поэтому они постепенно приходят к пониманию, что в их внутреннем существе есть пустота, которую нельзя заполнить материальными вещами; материальные вещи не могут удовлетворить нужду в их глубочайшей части.


ЧЕЛОВЕК СОТВОРЁН КАК СОСУД, ЧТОБЫ СОДЕРЖАТЬ БОГА

Итак, среди человеческого рода и особенно среди людей из высшего общества религия имеет довольно прочное основание. Это объясняется тем, что она на первый взгляд решает проблему человеческой нужды, проблему, которую невозможно устранить или решить с помощью материальных вещей. На поверхности религия вроде бы решает эту проблему, но в действительности религия может только обещать и пытаться решить проблему человеческой нужды, потому что она не способна практически удовлетворить её. Слово Божье показывает, что этот вопрос прост, ясен и понятен. В Послании к римлянам говорится, что человек — это сосуд, который Бог сотворил для Себя (9:21-23). В качестве иллюстрации можно привести чашку. Чашка — это сосуд, который гончар слепил, а затем обжёг. Чашка существует, чтобы выполнять определённую функцию — содержать воду. Допустим, вместо того чтобы наполнять её водой, её просто поставили куда-то и оставили там. Если бы чашка могла говорить, она бы сказала людям, что у неё внутри пустота, что она не удовлетворена. Даже если бы мы позолотили или посеребрили её и поставили бы её повыше, на почётное место, она бы всё равно сказала: «Это не может заполнить мою пустоту. Я существую ради того, чтобы выполнять определённую функцию, и эта функция — содержать воду. Не надо меня ни золотить, ни серебрить. Тем более не нужно ставить меня повыше. Просто наполните меня водой, и я буду удовлетворена». То же самое можно сказать об электрической лампочке. Лампочка создана с определённой целью, с определённым намерением; она создана специально для того, чтобы через неё проходило электричество и она давала свет. Если мы не дадим электричеству входить в лампочку, она будет бесполезной и её существование будет бессмысленным.

Библия говорит, что Бог сотворил человека не так, как Он сотворил всё остальное во вселенной. Бог сотворил человека по Своему образу и подобию (Быт. 1:26), потому что Он хотел, чтобы человек был сосудом, содержащим Его. Он хочет вложить Себя в человека, чтобы человек выражал Его. Бог сотворил человека по Своему образу и подобию, чтобы человек стал сосудом, содержащим Его, точно так же как бутылка компании «Кока-Кола» создаётся специально для того, чтобы содержать кока-колу. Когда мы видим пустую бутылку с надписью «Кока-Кола», мы знаем, для чего была создана эта бутылка. Согласно Писаниям, мы, люди, были сотворены для того, чтобы содержать Бога. Бог хочет вложить Себя в нас, поэтому Он сотворил нас по Своему образу и подобию. Кроме того, в процессе изготовления бутылки для кока-колы внутри неё было оставлено пустое пространство, чтобы в неё можно было налить кока-колу. Бутылка представляет собой не целый кусок стекла; в противном случае в неё невозможно было бы налить кока-колу. Точно так же, когда Бог сотворил человека, Он оставил внутри него пустое пространство, для того чтобы заполнить его Собой.

Являемся ли мы сегодня пустыми «бутылками»? Или мы наполнены самыми разными вещами? Люди на протяжении веков обнаруживали в себе чувство внутренней пустоты по той причине, что они действительно пусты. В начале, когда Бог сотворил человека, Он не наполнил его; вместо этого Он оставил в человеке пустое пространство. Некоторые философы и мудрецы говорили, что человек — самая разумная из всех тварей. Полагая, что человек — это цельный субъект и самая разумная из всех тварей, они думали, что человеку достаточно развить свой разум и усовершенствовать поведение и он будет жить в обилии и достатке. В действительности, однако, ничего подобного не происходит. Как бы ни был развит разум человека и в каком бы богатстве и достатке он ни жил, внутри у него всё равно пустота и вакуум. Этот вакуум не заполнить ни эмоциями, ни материальными вещами. Это пустое пространство оставлено для Бога. В каждом из нас есть это пустое пространство. У каждого из нас есть пустое место в сердце. Как бутылка для кока-колы пустая внутри, чтобы её можно было наполнить кока-колой, так и все мы, люди, — «пустые бутылки», которые должны быть наполнены небесной «кока-колой», чтобы утолить нашу жажду внутри и удовлетворить нас. Этой небесной «кока-колой» является Бог. Бог как Дух и живая вода жизни хочет войти в нас и заполнить наш внутренний вакуум.

РЕЛИГИОЗНОЕ РАЗВИТИЕ НЕ СПОСОБНО ЗАПОЛНИТЬ ВНУТРЕННЮЮ ПУСТОТУ ЧЕЛОВЕКА

Поскольку человек не может решить проблему пустоты своего внутреннего существа в материальном мире, он в поисках ответа обращается к религиозному миру. Лучшее, что произвёл религиозный мир в попытке заполнить внутреннюю пустоту человека, — это учение. Религия учит людей обращаться внутрь, а не наружу; она учит людей обращаться к своему внутреннему существу и уделять внимание развитию своего внутреннего существа. До этого человек, возможно, был сосредоточен на внешнем развитии, на совершенствовании своего внешнего поведения; теперь же он должен уделять внимание развитию своего внутреннего существа. Религия учит людей сидеть спокойно и медитировать с целью обратить всё своё существо от внешнего к внутреннему. До этого человек был обращён к внешнему, но теперь с помощью медитации он должен обращаться к внутреннему; он должен упражнять свою волю и успокоить свой разум, чтобы сосредоточить всё своё существо внутри. Подобное учение убеждает людей, что чем больше они будут обращаться к внешнему, тем более пустыми они будут и тем больше будет их внутренний вакуум. Поэтому они должны изменить своё направление и от внешнего обратиться к внутреннему. Они не должны отдавать все силы деньгам, коммерции, семье, жене, детям и т. д. Всё это, хотя и приносит какое-то внешнее наслаждение, заставляет людей поворачиваться к внешнему и переживать ещё большую пустоту внутри. Чем богаче станет человек, тем более пустым он будет себя чувствовать внутри; чем выше будет его положение, тем менее он будет удовлетворён внутренне. Внешние вещи могут легко увлечь человека к внешнему, и поэтому, согласно религии, единственный способ вернуть человека к внутреннему — это заниматься самосовершенствованием. Когда какая-либо часть его существа обращается к внешнему, эта часть становится пустой; когда какая-либо часть его существа возвращается к внутреннему, эта часть наполняется. Таково учение религии. Однако часть, которая увлекается к внешнему, является человеческой, и часть, которая возвращается к внутреннему, тоже является человеческой. Куда бы человек ни был обращён: к внешнему или к внутреннему, — он остаётся человеком, а значит, по сути, он всё тот же пустой сосуд.


БОГ ЖЕЛАЕТ СЛИТЬСЯ С ЛЮДЬМИ, ЧТОБЫ ПРОИЗВЕСТИ БОГОЧЕЛОВЕКОВ

В начале, когда Бог сотворил человека, Он оставил для Себя пустое пространство, чтобы у Него была возможность внедрить Себя в человека; следовательно, человек был сотворён пустым. Человек может пытаться улучшить себя либо внешне, либо внутренне, но в конечном итоге он всё равно остаётся пустым сосудом. Бог не хочет, чтобы человек был удовлетворён сам по себе. Когда Бог входит в человека, Его основное намерение заключается не в том, чтобы человек был удовлетворён, а в том, чтобы он слился с Богом. Бог входит в нас и сливается с нами, делая нас частью Бога; в результате Бог-Творец сливается с сотворённым человеком. Так мы, твари, сливаемся с Творцом, который внутри нас. В Писаниях раскрывается, что все мы, спасённые, достигнем определённого этапа, а именно наполнимся к полноте Божьей. Другими словами, всё, чем является Бог, будет всем для нас, спасённых. Это означает, что Он внедрится в нас и будет полностью слит с нами. Это слияние будет продолжаться до тех пор, пока однажды не просто мы будем в Нём, а Он в нас, но мы с Ним будем неразделимы. В качестве иллюстрации можно привести стакан апельсинового сока. Допустим, мы смешиваем сок апельсина и воду и получаем стакан апельсинового сока. Когда мы наливаем этот напиток, в нём есть и сок, и вода. Сок и вода, вода и сок слиты воедино; они неразделимы. Точно так же намерение Бога в отношении человека заключается в том, чтобы слить Себя с человеком и наполнить человека Собой, произведя тем самым Богочеловека, который является не только человеком, но и Богом, не только Богом, но и человеком. Когда сок смешивается с водой, то в конечном итоге можно сказать, что это — сок, а можно сказать, что это — вода, потому что они смешаны воедино в апельсиновый сок. Точно так же Бог хочет слиться со всеми спасёнными, чтобы в конечном итоге все они стали Богочеловеками.

ВЕРИТЬ — ЗНАЧИТ ПРИНИМАТЬ

Большинство людей думает, что уверование в Иисуса подразумевает только то, что наши грехи прощаются и мы можем попасть на небо. Однако, согласно Писаниям, уверование в Иисуса имеет гораздо более высокое значение. В Ин. 1:12 говорится: «А всем, которые приняли Его, им Он дал власть стать детьми Божьими — тем, кто верит в Его имя». В этом стихе говорится, что мы принимаем в себя Господа Иисуса. Например, мы верим, что в этом стакане апельсиновый сок, поэтому мы пьём его. Таким образом, мы принимаем этот сок внутрь; это и значит верить. То же самое можно сказать в отношении нашего уверования в Господа Иисуса. Мы не только исповедуем устами, что мы верим в Него, но и всем своим сердцем принимаем Его в себя. Верить — значит принимать. Верить в этот стакан апельсинового сока — значит принимать апельсиновый сок внутрь; верить в Христа — значит принимать в себя Христа.


ХРИСТОС ЕСТЬ ВСЁ

Когда мы уверовали в Христа, то есть когда мы приняли Христа, Христос вошёл в нас. Что же является элементом этого Христа, который входит в нас? В Кол. 2:9 говорится: «Ибо в Нём обитает вся полнота Божества телесно». Элементом этого Христа является не кто иной, как Сам Бог, потому что в Христе обитает вся полнота Божества телесно. Элемент Христа — это элемент Бога. Сам Бог как элемент Божества находится в Христе. Это не что-то абстрактное или теоретическое, это нечто осязаемое, конкретное и реальное. Всё, чем Бог является, и всё, чем Бог обладает, сосредоточено в Христе. Вся полнота Божества обитает в Христе телесно. Это — элемент Христа. Поэтому в Писаниях говорится, что не важно, кто мы: греки, иудеи, обрезание, необрезание, варвары, скифы, рабы или свободные; всё это не важно. Важно только то, что Христос — всё и во всём (3:11). Христос есть всё; Он есть Бог, и вся полнота Божества обитает в Нём. Теперь Он находится в нас (Рим. 8:10; Кол. 1:27).

Бог сотворил человека как сосуд с намерением вложить Себя в человека. Чтобы осуществить Своё намерение, Он сначала вложил Себя в Христа, в которого человек должен уверовать и которого он должен принять. Когда человек принимает Христа, Христос входит в него со всеми Своими элементами, которыми является Сам Бог. Всякий раз, когда человек принимает Христа, Христос входит в него, чтобы быть для него всем. В 1-й главе Послания к эфесянам говорится, что мы, спасённые, — это церковь, Тело Христово, и что Христос — это Глава церкви (ст. 22-23). Отсюда видно, что наши отношения с Христом — это отношения Тела и отношения жизни. Мы Тело, а Он Глава; всё, что есть у Главы, заключено в Теле. Так Христос наполняет всех и наполняет церковь. Внутри всех нас, принадлежащих Господу, есть Христос. А если Христос в нас, это означает, что в нас Бог.


ВНУТРЕННЕЕ УДОВЛЕТВОРЕНИЕ ЧЕЛОВЕКА ЗАВИСИТ ОТ ИСПОЛНЕНИЯ БОЖЬЕГО ЗАМЫСЛА

Поскольку Христос, в котором есть всё Божье, находится в нас, мы должны быть удовлетворены. Однако, хотя мы и спасены, мы часто бываем не удовлетворены. Причина этого в том, что Бог вошёл в нас не только для того, чтобы удовлетворить нас, но, что важнее, и для того, чтобы слиться с нами. Бог вкладывает Себя в нас, чтобы слить Себя с нами. Поэтому наше настоящее удовлетворение зависит от того, насколько Бог может осуществить в нас Свой замысел: слиться с человеком настолько, что однажды каждый спасённый станет Богочеловеком. Таково Божье желание.

Слава Господу! Он не только Бог, сотворивший вселенную, — теперь Он также Бог в нас. Поскольку Он в нас, всё, что от нас требуется, — это остановить своего внешнего человека и прийти к Нему, склонясь перед Ним в поклонении и умоляя Его: «О Господь, открой мои глаза, чтобы я увидел, как велик, как богат, как полон Ты во мне. Господь, Ты безграничен, и всё, чем Ты являешься, находится во мне». Когда мы увидим это, мы автоматически начнём содействовать Ему. Такое откровение, такое видение будет побуждать нас и вести нас к тому, чтобы содействовать Ему. Тогда Он сможет течь в нас. В таком случае нам не придётся искать удовлетворения — у нас внутри будет удовлетворение и покой, потому что Бог-Творец будет слит с нами. Это исполняет первоначальное намерение Бога при сотворении человека, позволяя Богу вложить Себя в сотворённый Им сосуд.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ШЕСТАЯ


ХРИСТОС ЯВЛЯЕТСЯ ПРИНОШЕНИЯМИ
ПРИНОШЕНИЯ ПРЕДНАЗНАЧЕНЫ ДЛЯ НАСЛАЖДЕНИЯ И СЛИЯНИЯ

Христос как скиния предназначен для того, чтобы мы переживали Его и проходили через Него; Христос как приношения предназначен для нашего наслаждения, чтобы мы обретали Его и становились едиными с Ним. Мы должны ясно различать эти два аспекта: Христос как скиния и Христос как приношения. Христос как приношения более субъективен и глубок, чем Христос как скиния, потому что Христос хочет, чтобы мы не только соединились с Ним и проходили через Него, но и чтобы мы принимали Его в себя. Будучи приношениями, Христос является не только пищей Бога, но и становится нашей пищей и нашим внутренним элементом. Таким образом, мы не только соединяемся с Ним, но и сливаемся с Ним. Когда человек входит в скинию, он, самое большее, соединяется со скинией, но он не сливается с ней. Однако когда человек принимает Христа как приношения, Христос входит в него — входит не только чтобы соединиться с ним, но и чтобы слиться с ним, став его элементом. Следовательно, приношения предназначены не только для союза, но, что важнее, и для наслаждения и слияния.


ПЯТЬ ВИДОВ ПРИНОШЕНИЙ

В Ветхом Завете, в главах со 2-й по 7-ю Левита, показаны пять видов приношений: *всесожжение, хлебное приношение, мирное приношение, жертва за грех и жертва за проступок. Все эти пять видов приношений предназначены для того, чтобы решить проблему нашего состояния перед Богом. С момента падения Адама наше состояние перед Богом было Ему неугодно. Во-первых, мы сами не преданы Богу; во-вторых, наше житие и поведение неприемлемы для Бога; в-третьих, между Богом и нами нет мира; в-четвёртых, само наше существо является грехом и мы сами представляем собой просто грех; и, в-пятых, мы поступали несправедливо и совершали проступки и по отношению к Богу, и по отношению к человеку. Таковы пять аспектов нашего состояния перед Богом.


Всесожжение и хлебное приношение

Христос как наши приношения предназначен в основном для того, чтобы удовлетворить нашу нужду в этих пяти аспектах. Всесожжение решает проблему первого аспекта нашего состояния перед Богом, а именно проблему того, что мы не живём для Бога. Когда Христос был на земле, Он целиком и полностью жил для Бога. В конце Он даже отдал собственное тело как всесожжение, чтобы жить для Бога вместо нас и тем самым удовлетворить Божье желание.

Второй вид приношений, хлебное приношение, указывает на то, как Христос жил Своей человеческой жизнью перед Богом. Он был абсолютно уравновешенным, тонким и совершенным, и, будучи таким человеком, Он предоставил Себя Богу для Божьего удовлетворения и наслаждения.


Мирное приношение

Кроме двух приношений, о которых было сказано выше, есть ещё мирное приношение, жертва за грех и жертва за проступок. Мирная жертва необходима для мира между нами и Богом. Раньше мы не были едины с Богом и у нас не было мира перед Ним. До спасения, когда мы думали о Боге, у нас внутри не было мира, мы чувствовали, что неправильно себя ведём и что мы полны прегрешений и недостатков. Но потом Христос как наше мирное приношение стал нашим миром. Когда мы покаялись и приняли Господа Иисуса как своего Спасителя, поверив, что Он пролил Свою кровь для искупления наших грехов перед Богом, мы сразу же почувствовали мир внутри. Этот мир не поддаётся описанию. Чем больше мы приближаемся к Нему, тем больше мы чувствуем, как Он прекрасен и дорог; чем больше мы молимся Богу, тем сладостнее и счастливее мы себя чувствуем. Это совершенно непохоже на то, что было раньше, когда при каждой мысли о Боге нас охватывал страх и ужас. Так происходит потому, что Христос как наше мирное приношение перед Богом решил проблему между нами и Богом и тем самым примирил нас с Богом. В Рим. 5:11 говорится: «…хвалясь Богом через нашего Господа Иисуса Христа, через которого мы теперь получили примирение». Раньше мы боялись Бога, а теперь мы хвалимся Богом и ликуем в Нём через Господа Иисуса.

Был заклан

Как Христос стал нашим мирным приношением? Прежде всего, Он был заклан, чтобы понести наши грехи. В Лев. 3:2 говорится, что мирное приношение должно быть заклано и его кровь должна пролиться.


Пролитие крови — кровью кропят поверх и вокруг жертвенника

Согласно прообразам, после того как мирное приношение закалывали и его кровь проливали, этой кровью кропили поверх и вокруг жертвенника, её не вносили в шатёр собрания. Это отличается от крови жертвы за грех, часть которой нужно было внести в шатёр собрания для умилостивления перед Богом за наши грехи. Но кровь мирного приношения не нужно было приносить перед Богом, ей нужно было только покропить поверх и вокруг жертвенника. Почему? Потому что несмотря на проблему, которая была между нами и Богом, теперь у жертвенника мы имеем мир благодаря крови, пролитой мирным приношением. Часто у нас внутри нет мира, потому что между нами и Богом существует проблема. Когда мы верой видим драгоценную кровь, пролитую на кресте, и знаем, что Господь Иисус решил за нас эту проблему, мы чувствуем мир внутри. Итак, чтобы стать нашим мирным приношением, Христос, во-первых, был заклан за нас, а во-вторых, пролил за нас Свою кровь.


Лучшая часть была пищей Бога

Часть мирного приношения приносилась в пищу Богу. Лучшая, тучная, часть, включая весь тук, должна была быть возложена на жертвенник в пищу Богу для Его удовлетворения (ст. 9-11). Мы редко задумываемся о том, что во вселенной Богу тоже нужна пища и что у Бога тоже есть Своя пища. Мы едим свою пищу за столом, а для Бога столом является жертвенник, а пищей — Христос. Когда Христос возложил Себя на жертвенник, Он стал благоухающей пищей для наслаждения и удовлетворения Бога.


Оставшиеся части предназначены для нас

Оставшиеся части мирного приношения предназначены для нас, из чего видно, что Христос стал и нашим наслаждением. Христос был заклан и пролил Свою кровь не только для того, чтобы удовлетворить Божью нужду, но и чтобы удовлетворить нашу нужду. Бог и мы, мы и Бог удовлетворены, поэтому Бог и мы, мы и Бог можем быть в мире друг с другом.

Христос установил мир между нами и Богом. Если Христос не был бы убит, не пролил бы Свою кровь и не стал бы Божьей пищей и нашей пищей, то требования Бога к нам не могли бы быть удовлетворены и наша проблема перед Богом не могла бы быть решена. Следовательно, между нами и Богом не было бы мира. Благодарение Господу за то, что Он стал нашей мирной жертвой, умерев и пролив Свою кровь за нас. С одной стороны, Он стал Божьей пищей, удовлетворяющей Божью нужду, а с другой стороны, Он стал нашей пищей, удовлетворяющей нашу нужду. В результате и Бог, и мы полностью удовлетворены и имеем мир друг с другом. В этом состоит значение того, что Христос — наша мирная жертва.

Жертва за грех

Что такое жертва за грех и в чём различие между жертвой за грех и жертвой за проступок? На самом деле между грехом и проступком, согласно Писаниям, огромное различие. Что такое грех? Обычно люди под грехом понимают некие поступки, такие как убийство или избиение. На самом же деле это просто греховные поступки, а не сам грех. Можно привести такое сравнение: дерево и его плод — это не одно и то же. Грех — это дерево, а греховные поступки — это плод дерева. Кражи, ложь, постыдные дела — это примеры плода дерева, греховные поступки.

Тогда что же такое грех? В Рим. 7:15-17 говорится: «Ибо того, что я совершаю, я не признаю; ибо чего хочу — того не делаю; а что ненавижу — то творю. Если же я то творю, чего не хочу, то соглашаюсь с законом, что он хорош. Но теперь уже не я это совершаю, а грех, который обитает во мне». В этом отрывке, во-первых, говорится, что грех обитает в нас. Есть какие-то вещи, которые мы не хотим делать, но всё равно делаем; они противоречат нашим мыслям и намерениям. Поскольку дело обстоит так, эти вещи совершаем не мы, а грех, который обитает в нас. Во-вторых, грех, который обитает в нас, активен и способен на такие дела. И, наконец, грех заставляет нас делать подобные вещи против нашей воли.

В 6-й главе Послания к римлянам о грехе говорится ещё яснее. Там сказано, что грех может царствовать и господствовать над нами (ст. 12). В Библии под грехом подразумеваются не внешние греховные поступки, а источник греха, который обитает в нас. В Рим. 8:3 говорится: «Ибо — то, чего закон не мог, так как ослаблялся через плоть, — Бог, послав Своего собственного Сына в подобии плоти греха и по причине греха, осудил грех в плоти». Поскольку Господь Иисус пришёл в подобии плоти греха, Он смог быть для нас жертвой за грех, и, будучи таковым, Он судил грех и осудил его. Другими словами, сначала Господь пришёл в подобии плоти греха, затем Он стал жертвой за грех, и наконец Он осудил грех.

Что означают слова о том, что Господь пришёл в подобии плоти греха? Во 2 Кор. 5:21А говорится: «Того, кто не знал греха, Он сделал грехом за нас». Мы не только совершаем греховные поступки — мы сами являемся грехом; мы грешим потому, что мы грех. Дерево приносит апельсины потому, что это — апельсиновое дерево. Подобным образом мы совершаем грехи, потому что мы грех; даже если мы не будем совершать никаких греховных поступков, мы всё равно останемся грехом. В начале, после того как Адам был сотворён и до его падения, он не грешил, потому что он не был грехом, он был человеком. Но потом, когда в 3-й главе Бытия он вкусил плод дерева познания добра и зла (ст. 6), в него был добавлен другой элемент. Этим элементом был Сатана. Когда плод дерева познания добра и зла вошёл в человека, в человека вошёл Сатана как грех. С тех пор в человеке находится элемент греха и человек стал грехом. Каждый, кто от Адама, является грешником от рождения.

В Божьем творении мы были людьми, но, после того как в нас вошёл грех, мы стали грешниками. Поскольку мы грешники, мы совершаем грехи, хотя нас этому не учили, так же как апельсиновое дерево рано или поздно начинает само собой приносить апельсины, и его не нужно этому учить. Кто-то спросит: «Что же такое человек?» Строго говоря, человек — это грех. Внутри человека нет ничего, кроме греха. Но однажды Господь Иисус стал плотью, то есть стал человеком, подобным нам. Мы грех, поэтому, когда Господь Иисус стал человеком, Он был в подобии плоти греха. Он не только понёс наши грехи, но и стал грехом за нас. Тот, кто не знал греха, был сделан грехом за нас. Однако, хотя у Него было подобие плоти греха, в Нём не было сущности греха. Прообразом этого служит бронзовый змей в Ветхом Завете (Числ. 21:4-9).

В Ин. 3:14 говорится: «И как Моисей поднял змея в пустыне, так должен быть поднят Сын Человеческий». Этот бронзовый змей служит прообразом Христа. В Ветхом Завете бронзовый змей был поднят на шесте; в Новом Завете человек — Иисус — был поднят на кресте на горе Голгофа. Кто висел на кресте: человек или змей? Он был человеком, но прообразом Его служил змей; Он имел вид змея, но при этом был истинным человеком. Змей — это Сатана (Быт. 3:1; Отк. 12:9). Когда дети Израиля согрешили в пустыне, появились ядовитые змеи и начали жалить их. Когда яд змеи входил в них, они становились змеями. Назвать их в тот момент только людьми было бы не совсем точно; они также были подобны змеям, потому что внутри они были полны змеиного элемента. Поэтому Бог поднял замену — бронзового змея — на шесте. Вместо того чтобы поднимать человека, Бог поднял бронзового змея, потому что в Его глазах все дети Израиля стали змеями.

Однако змей, который был поднят на шесте, отличался от тех змеев, которые жалили детей Израиля. Змей на шесте был бронзовым змеем без змеиного яда. Бронзовый змей служит прообразом Христа, который стал грехом за нас и который был в подобии плоти греха. У Него было только подобие плоти греха; у Него не было действительности греха плоти. После того как Он был сделан грехом, Он пошёл на крест как наша жертва за грех, чтобы там подвергнуться суду и осуждению. Когда Он был осуждён, был осуждён грех. Поскольку человек является грехом, Господь Иисус, став человеком, тоже стал грехом. Когда Он пошёл на крест, Он принёс с Собой на крест нас, то есть грех. Когда Он был судим, мы тоже были судимы, то есть грех тоже был судим. Когда Он был осуждён, мы тоже были осуждены, то есть грех тоже был осуждён. Будучи судим и осуждён, Он стал жертвой за грех и в этом качестве умер за нас; таким образом, Его смерть за нас — это не просто название, это действительность. Он как жертва за грех решает проблему, которой являемся мы сами как грешники.

Жертва за проступок

Жертва за проступок, последняя из пяти видов приношений, обозначает Господа Иисуса, который понёс наши грехи. Господь Иисус понёс за нас все наши грехи, в том числе ложь, желание чужого и все прочие поступки, которыми мы оскорбляем либо Бога, либо человека. Жертва за грех решает проблему, которой являемся мы сами как грешники, тогда как жертва за проступок решает проблему наших греховных поступков. Таким образом, Христос решил обе проблемы: и проблему нашей личности, и проблему наших поступков. Одним словом, грех — это личность, а проступок — это греховный поступок. Поэтому жертва за грех решает проблему нашей личности, а жертва за проступок решает проблему наших греховных поступков. Когда эти проблемы решены, мы примирены с Богом. Поэтому, прежде чем стать мирной жертвой, Господь должен был стать жертвой за грех, а затем жертвой за проступок; жертва за проступок опирается на жертву за грех. Если бы Господь не был сделан грехом за нас, Он не мог бы понести наши грехи. Если бы Он не стал нашей жертвой за грех, Он не смог бы стать нашей жертвой за проступок. Если бы Он не решил нашу проблему, которой являемся мы сами как грешники, Он не смог бы разрешить проблему наших греховных действий. Следовательно, эти два приношения тесно связаны друг с другом — жертва за проступок следует за жертвой за грех, и эти два приношения фактически являются одним.


ПЕРЕЖИВАНИЕ ПЯТИ ВИДОВ ПРИНОШЕНИЙ
Переживание Христа как жертвы за проступок

Все пять видов приношений обозначают Христа. Когда в Библии говорится об этих пяти категориях приношений, они всегда перечисляются в определённой последовательности: первым идёт всесожжение, вторым — хлебное приношение, третьим — мирное приношение, четвёртой — жертва за грех и пятой — жертва за проступок. Но когда мы переживаем эти приношения и наслаждаемся ими, последовательность меняется на обратную: первой идёт жертва за проступок, второй — жертва за грех, третьим — мирное приношение, четвёртым — хлебное приношение и пятым — всесожжение. Это объясняется тем, что, согласно нашим переживаниям, когда мы получаем спасение, мы в первую очередь видим, что в нас много грехов, проступков, преступлений и прочих ужасных вещей. В этот момент мы видим, что Господь Иисус был повешен на дереве, чтобы понести все наши грехи. Это побуждает нас принять Его как Спасителя, понёсшего грех, и у нас сразу же наступает мир. Это наше переживание Христа как жертвы за проступок.


Переживание Христа как жертвы за грех

На самом деле наши поступки — это вторичная проблема; первичная проблема — это наше существо. Поэтому через какое-то время после своего спасения мы начинаем видеть не только то, что наши поступки ненадлежащие, но и то, что проблему представляет само наше существо. Так мы получаем озарение и видим, что мы по сути своей — грех и что, когда Господь Иисус был на кресте, Он не только понёс наши грехи, но и, будучи сделан грехом за нас, судил и осудил нас, грешников. Так мы делаем второй шаг в познании Христа. Тогда мы можем молиться: «Господь, благодарю Тебя. Ты стал грехом за меня и умер на кресте; следовательно, я тоже там умер. Господь, я переживаю Тебя как мою жертву за грех». Всякий раз, когда мы видим, какое у нас растленное и порочное поведение, и признаём, что Христос умер за нас, мы принимаем Христа как свою жертву за проступок. Когда мы видим, что наше существо чрезвычайно порочно и даже неисцелимо, что каждая часть нашего существа — это грех, тогда мы принимаем Христа как свою жертву за грех. Увидев, что Своей кровью Он совершил искупление наших грехов, а Своей смертью Он осудил нашу личность, мы обретаем мир перед Богом и с Богом. Бог удовлетворён, и мы тоже удовлетворены.

Переживание Христа как мирного приношения

Кроме того, Христос стал Божьей пищей, чтобы удовлетворить Божью нужду; Он также стал нашей пищей, чтобы удовлетворить нашу нужду. В Христе Бог полностью удовлетворён, и в Нём мы тоже полностью удовлетворены. В этот момент у нас внутри появляются радость, лёгкость, покой и утешение; более того, наши сердца преисполнены благодарения и хвалы. Мы чувствуем, что Христос так благ и драгоценен, что Он наш мир, наше примирение и наша приемлемость для Бога. Так мы переживаем Христа в качестве мирного приношения. Мирное приношение опирается на жертву за проступок и жертву за грех. Благодаря искуплению Христа проблема наших проступков и нашего греха была решена, и теперь между Богом и нами её не существует. Бог удовлетворён, и мы тоже удовлетворены, поэтому мы обретаем мир с Богом.


Переживание Христа как хлебного приношения

Более того, в конце концов мы говорим Господу: «Господь, я хочу быть таким же, как Ты. Ты такой уравновешенный, такой тонкий, такой послушный и такой безукоризненный. Господь, я хочу быть таким же, как Ты, в переживании смерти на кресте и силы воскресения. Ты не имеешь греха, и Ты не природный». В этот момент мы переживаем Его как бесквасные лепёшки, сделанные из тонкой муки, смешанной с маслом с добавлением ладана и соли, но без мёда и без закваски. Мы приносим эти лепёшки перед Богом, отдаём их в пищу Богу, и они становятся нашей пищей. Мы приносим Богу жизнь Господа, житие Господа, поведение и хождение Господа — мы приносим всё это как приношение для Божьего наслаждения и для нашего наслаждения. Это — переживание хлебного приношения. Возможно, мы переживаем очень маленькую лепёшку, а Павел переживал очень большую, но, каких бы размеров ни была эта лепёшка, все мы, спасённые, имеем какое-то переживание Христа как хлебного приношения.


Переживание Христа как всесожжения

Если человек переживает Христа как хлебное приношение, этого всё равно недостаточно. В этот момент он увидит, что как Христос был абсолютно предан Богу, так и он должен быть отдан Богу; как Христос принёс Себя, чтобы жить для Бога, так и он должен предоставить себя в живую жертву. В Рим. 12:1 говорится: «…предоставить ваши тела в жертву живую, святую, благоугодную Богу, которая есть ваше разумное служение». Когда человек приносил всесожжение, он не отдавал жертвенное животное священнику, чтобы тот заколол его, — он сам должен был заколоть, освежевать и разделать его, а затем разложить жертву на жертвеннике, где она сжигалась для принятия Богом. В результате она становилась для Бога удовлетворяющим благоуханием, а на земле оставалась только горстка пепла. Точно так же всё, что у нас есть, должно быть предназначено только для Бога; если Бог принимает нас, то всё, что у нас есть, становится пеплом. Когда мы станем пеплом перед людьми, мы будем удовлетворяющим благоуханием перед Богом. Мы не видим в пепле ничего приятного, но Бог рад удовлетворяющему благоуханию, которое исходит от огня, превращающего жертву в пепел.

РЕЗУЛЬТАТ ПЕРЕЖИВАНИЯ ПЯТИ ВИДОВ ПРИНОШЕНИЙ

Дети Израиля сначала приносили жертву за проступок, жертву за грех, а затем мирное приношение, хлебное приношение и всесожжение. Точно так же мы, христиане, наслаждаемся Христом. Сначала мы видим, что Он понёс наши грехи, поэтому мы наслаждаемся Им как нашей жертвой за проступок. Затем мы наслаждаемся Им как нашей жертвой за грех. После этого мы наслаждаемся Им как нашим мирным приношением, потому что Он совершил искупление за наш грех и наши проступки. С этого момента у нас появляется желание принимать Его как свою жизнь, чтобы жить жизнью, которой жил Он, и быть подобными Ему в Его поведении и хождении для Божьего удовлетворения. Тем самым мы наслаждаемся Им как своим хлебным приношением. Затем мы идём дальше и видим, что Христос жил для Бога, и, поскольку мы приняли Христа, мы тоже должны жить для Бога, как Он. Он умертвил всё; ради Бога Он отказался на кресте от всего, что у Него было; поэтому мы тоже должны быть такими же, как Он: мы должны всё класть на жертвенник, чтобы жить для Бога. В этот момент Бог принимает нас и мы становимся всесожжением, превращаясь в горстку пепла для Божьего удовлетворения.

Эти пять видов переживаний в конечном итоге приводят к двум результатам: во-первых, мы становимся приятным благоуханием перед Богом, а во-вторых, мы становимся горсткой пепла перед людьми. Вся наша красота, все наши положительные черты, все наши отличительные качества и всё, чем мы обладаем, оказывается полностью сожжено. Осталась только горстка пепла — бесформенная, бесцветная и бесполезная. Но в тот момент, когда мы становимся пеплом перед людьми, мы становимся приятным благоуханием перед Богом. В этот момент мы не только переживаем Христа, но и благодаря этому переживанию становимся пищей Богу для Его удовлетворения.


ОТКЛИКИ НА ПЕРЕЖИВАНИЕ ПЯТИ ВИДОВ ПРИНОШЕНИЙ

У каждого человека, какое бы приношение он ни приносил, возникает ответная реакция, или отклик, на преподнесение этих приношений. Когда человек приносит жертву за проступок, его откликом является желание решить проблему нанесённой им обиды и его проступков. Поэтому в жертву за проступок входит предписание о возмещении ущерба. Например, если человек осознаёт, что обидел другого, он должен сразу же пойти и к Богу, и к этому человеку и исповедать это. У человека, приносящего жертву за грех, тоже возникает определённый отклик. Зная, что он оскорбил Бога, он глубоко сожалеет об этом перед Богом и осуждает себя. У человека, который приносит мирное приношение, сердце исполнено благодарности, потому что он чувствует, что он недостоин полученной им великой благодати. Поэтому всякий раз, когда он видится с родственниками, друзьями и святыми, он говорит им о благодати и любви Господа. Это — отклик человека на принесение мирного приношения. У человека, который переживает хлебное приношение, всегда появляется желание принимать Христа как жизнь, жить жизнью Христа и выражать Христа в своём хождении и поведении. Это — отклик на переживание Христа как хлебного приношения. Когда человек наслаждается Христом как всесожжением, он, несомненно, отдаёт себя полностью Богу и во всём живёт для Бога. Он всё кладёт в Божью руку, желая, чтобы и он сам, и всё, что у него есть, стало удовлетворяющим благоуханием перед Богом и горсткой пепла перед людьми. Таковы отклики на преподнесение приношений.

Если мы переживаем Христа, у нас обязательно будут эти отклики. Если у нас есть такие отклики, это подтверждает, что мы переживали Христа как свои приношения. В самом начале нашего наслаждения Христом мы решаем проблему проступков и обид. Идя дальше в наслаждении Христом, мы осознаём, что мы грех и что мы порочны. Когда мы делаем следующий шаг в наслаждении Христом, наше сердце исполняется благодарности и мы наполняемся радостью. На следующем этапе наслаждения Христом у нас появляется желание являть Его своей жизнью. Когда мы достигаем окончательного этапа наслаждения Христом, всё, что у нас есть, предназначено для Бога; мы становимся горсткой пепла перед людьми и удовлетворяющим благоуханием для Божьего наслаждения. Так Христос становится и нашим приношением, и Божьей пищей. Это — всесожжение.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА СЕДЬМАЯ


БЫТЬ ГОТОВЫМ К СОКРУШЕНИЮ, НЕ ДЕЙСТВОВАТЬ НЕЗАВИСИМО И СОВЕРШЕНСТВОВАТЬ ДРУГИХ ДЛЯ СЛУЖЕНИЯ
СЛУЖЕНИЕ — РЕЗУЛЬТАТ РОСТА В ЖИЗНИ

Служение, которое мы имеем перед Господом, — это результат нашего роста в духовной жизни. В церковной жизни участие святых в служении является проявлением степени их роста в жизни. Без роста в жизни служение неизменно превращается в человеческую организацию. Если служение в поместной церкви не является результатом жизни, его нужно организовывать и поощрять человеческими методами. В итоге действительность церковной жизни и служения будет утеряна и церковь выродится в общественную организацию.

Если церковь не уделяет внимания росту жизни Христа в святых и не подчиняется власти Святого Духа, она в итоге будет руководствоваться человеческими методами и соображениями и будет избирать старейшин и диаконов исходя из состояния того или иного человека. Это — человеческая организация. Служение в церкви должно быть проявлением роста в жизни. Когда по Господней благодати святые любят Господа, знают Господа и потому позволяют Господней жизни расти в них, некоторые из них проявляют себя как старейшины, а другие — как диаконы. Именно так должны появляться служащие в церкви.

Следовательно, нам всем нужно позволять жизни Христа проявляться из нас. Чем быстрее жизнь Христа растёт в святых, тем быстрее будут произведены те, кто сможет служить в церкви; чем больше жизнь растёт, тем больше появится служащих. Если в поместной церкви есть только люди, у которых всё остановилось на спасении, если у них нет никакого роста в жизни, в такой церкви трудно произвести служащих. Только тогда, когда святые по-настоящему посвящают себя Господу, жертвуют всем, отказываются от своего будущего и позволяют Господу обрести в них основание и возможность двигаться в них, в церкви могут быть произведены служащие.


СЛУЖЕНИЕ ПРЕДСТАВЛЯЕТ СОБОЙ ПРОЯВЛЕНИЕ ЖИЗНИ ГОСПОДА

Духовные вещи связаны с Духом, а жизненные вещи связаны с жизнью; они не имеют ничего общего с нашим образованием, знаниями или способностями. Если служение в церкви предоставить только тем, кто обладает способностями и хорошо образован, то оно превратится в своего рода общественную деятельность. Тогда церковь не только потеряет свою действительность, но и станет общественной организацией. Церковь является Телом Христовым; содержанием церкви является присутствие Христа — жизнь Христа; кроме того, все функции церкви являются выражением Самого Христа. Поэтому служение в церкви должно быть результатом проявления жизни Христа.

Проявление жизни Христа основано на сокрушении креста, а сокрушение креста основано на том, чему мы научились. Предположим, человек, служащий Господу, благовествует в одном городе, и в результате несколько человек спасаются и начинают собираться как церковь в этой местности. Сразу возникает вопрос: кто будет нести ответственность в этой церкви? Всё зависит от проявления жизни Христа в святых. Как проявляется жизнь Христа? Она проявляется благодаря сокрушению креста. Но разве только что спасённые люди знают, что такое сокрушение креста? Они не знают пути креста и не переживали ничего связанного с крестом, как же они могут знать сокрушение креста? Поэтому служащим нужно не только помочь людям получить жизнь Христа, но и помочь им узнать сокрушение креста и тем самым позволить жизни Христа проявиться в них. Для этого нужно много учиться.

СЛУЖАЩИМ НУЖНО ЗНАТЬ ПУТЬ КРЕСТА И ПРИНИМАТЬ СОКРУШЕНИЕ КРЕСТА

Сегодня многие не знают пути креста, не знают, что значит сокрушение души, и не понимают, что значит работать над плотью. Это происходит из-за того, что служащие не показали им пути креста; более того, служащие сами не шли этим путём и не жили такой жизнью. Из-за того, что им не хватает этой действительности и переживания, и из-за своей недальновидности они обычно назначают ответственных исходя из их способностей и образования. В результате в служение привносятся мнения, природность и плоть, что наносит ущерб церковной жизни и служению.

Верующие не различают свою природную жизнь и свою плоть потому, что не видят пути работы над ними. Поскольку этот путь — сокрушение креста — не был достаточно широко открыт детям Божьим, жизни Христа трудно быть выраженной через братьев и сестёр в поместной церкви. В результате лишь не многие в церковном служении способны нести ответственность за практические дела. В церкви много спасённых, тех, кто имеет жизнь Христа, но очень мало тех, в ком жизнь Христа проявляется. Это происходит из-за недостатка сокрушения креста. Если для произведения ответственных святых в церкви мы будем прибегать к каким-то методам или использовать какие-то программы, то эти люди рано или поздно станут проблемой в церкви и в Господней работе. В церковной жизни и в служении работы нет места методам и программам, от них нужно полностью отказаться; здесь есть место только жизни и Святому Духу.


РАБОТАТЬ ПОСРЕДСТВОМ ЖИЗНИ, СЕЯТЬ СЕМЕНА ЖИЗНИ И ПОЖИНАТЬ ПЛОД ЖИЗНИ

В Гал. 6:8 говорится: «Ибо тот, кто сеет для собственной плоти, пожнёт тление от плоти, а тот, кто сеет для Духа, от Духа пожнёт вечную жизнь». Если мы сеем семена из собственной плоти, мы пожнём плод плоти; если мы сеем семена из собственной воли, мы пожнём плод собственной воли. Но если мы сеем семена из Духа, мы пожнём плод Духа. Если наша работа производится посредством жизни креста, то плод, который мы пожнём, будет работой жизни креста. Что мы сеем, то мы и пожнём; что мы делаем, то мы и приобретём. Можно подделать многие вещи, но в том, что делается для Господней работы и для церкви, подделки не возможны.

Если служащий работает посредством жизни Христа и сеет семена жизни, он естественным образом пожнёт жизнь. Если он был сокрушён крестом, то есть если он усвоил свои уроки, испытал работу над собой и был сокрушён и поэтому теперь живёт в Господе, то семена, которые он сеет, несомненно, произведут нормальную церковную жизнь и свидетельство. Более того, если те, кто служит, являют жизнь, и те, кто участвует в служении, следуют водительству Святого Духа, то среди них будет не только жизнь, но и власть. У них будет не только богатство жизни, но и управление власти. Те, кто знает плоть и природную жизнь, — это люди, которые живут под крестом, которые позволяют только жизни Христа проявляться в них и позволяют только Духу править в них. Так посредством жизни и посредством Духа они готовят для Христа Тело, которое является выражением Христа. Поэтому мы должны усвоить тот же урок, иметь то же видение, идти тем же путём, жить той же жизнью и делать ту же работу, чтобы достигнуть того же результата.


ПРИНИМАТЬ СОКРУШЕНИЕ КРЕСТА, ЧТОБЫ ВЫПОЛНЯТЬ НАСТОЯЩУЮ РАБОТУ

Как воздвигаются работники? Разве они появляются с помощью человеческих методов, таких как воодушевление, пробуждение энтузиазма, обучение и построение определённого порядка? Если мы выполняем Господнюю работу с помощью определённого порядка, который мы выстраиваем с помощью своей человеческой воли, то мы находимся в обстановке деградации и пользуемся мирским методом. Мы не можем пользоваться таким методом и идти по такому пути, потому что в Библии его нет. Все те, кто служит Господу, должны принимать сокрушение креста и позволять Христу являть через них Свою жизнь, чтобы они преподносили Христа и жизнь. Только так у них может быть настоящая работа. Если нет Христа, нет и работы; настоящая работа — это переполнение жизни и выражение Христа.

После того как человек получил спасение и принял жизнь Господа, он сразу же должен увидеть путь креста. Он должен знать, что ему нужно подвергнуться сокрушению и работе, чтобы жизнь Христа была явлена через него. Когда жизнь Христа явлена в верующих, в них проявляются функции для различных видов служения. Некоторые верующие проявляют себя как старейшины, а другие — как диаконы. Иллюстрацией этого может служить питомник с зелёной рассадой. Когда ростки маленькие, трудно сказать, что это за растения. Но благодаря удобрению и поливу ростки постепенно растут и проявляются, так что становится видно, где персик, где миндаль, где слива, где яблоня и прочие деревья. То же самое происходит с недавно спасёнными людьми. Хотя у них есть жизнь Христа, их функция неразличима. Когда они вырастут в жизни, пройдут через сокрушение креста, переживут посвящение и поработают над своей природной жизнью и своей плотью, тогда Христос сможет быть проявлен в них. Таким образом через некоторое время в них проявятся различные функции.

Это проявление функции ни в коем случае не достигается путём человеческого поощрения или человеческого воодушевления. Пожалуйста, запомните этот принцип: всякая работа, возникшая по побуждению людей, бесполезна. Христос может быть выражен только посредством нашего преподнесения жизни Христа, переживания пути креста и работы над нашей природной жизнью и плотью. Различные служения могут проявиться только через проявление жизни Христа.

СЛУЖИТЬ В ТЕЛЕ

Писания ясно показывают нам, что никто, участвующий в Господней работе, не может действовать независимо (Мк. 6:7; Лк. 10:1). Все служения совершаются в церкви, а церковь — это Тело Христово. Поскольку это — Тело, никто не может действовать независимо. Если человек настаивает на своей независимости, с этим невозможно ничего сделать. У такого человека будут проблемы перед Господом. Но, согласно Господнему устроению и согласно требованию жизни, ни один христианин не может служить Богу в какой-либо местности независимо. Мы должны служить в церкви, в Теле.


РАБОТАТЬ В ТЕЛЕ

Как же в таком случае нам работать для Господа? Если мы прочитаем Деяния или Послания, мы не найдём там ни одного случая, когда кто-либо работал для Господа независимо. В Евангелиях никто из последователей Господа не действовал независимо, никто не начинал какую-либо работу независимо. Все, кто участвовал в работе, шли в ногу и были в одном общем движении. В день Пятидесятницы не было такого, что Пётр был в Иерусалиме, Иоанн — в Назарете, а Иаков — в Пафе; напротив, вместе собрались около ста двадцати человек (Деян. 1:15Б). В церкви работа Святого Духа начинается не с одного человека, а с совокупной группы людей. Любое движение в работе должно быть движением Тела, а не одного человека.

В Деяниях с первой по последнюю главы мы видим, что всякое движение апостолов совершалось в Теле; там не было никаких индивидуальных движений. Посмотрите, например, на случай с Варнавой. Господь воздвиг его и поместил в поток работы. Господь не послал его как независимого работника — Он поместил его среди многих соработников. К сожалению, в этом потоке работы на полпути возникла проблема: между Павлом и Варнавой произошёл острый спор. У Варнавы был независимый взгляд, что привело к независимым действиям (15:39). В результате в Деяниях имя Варнавы после этого не упоминается. Отсюда мы видим, что Святой Дух повествует только о той работе, которая находится в божественном потоке, о работе Тела. Люди могут и дальше работать независимо — Варнава наверняка продолжал приводить людей к спасению, — но Святой Дух после этого уже не упоминал его имени.

Итак, мы видим, что Господня работа доверена многим работникам, однако эти работники работают не индивидуально, а совокупно. Когда они движутся, это — движение Тела. Все двадцать восемь глав Деяний ясно показывают один поток работы, который тёк из Иерусалима в Антиохию, затем из Антиохии в землю язычников через Азию, Македонию, Грецию, достигая Европы. На всём протяжении это не было независимое движение какого-то одного человека, это было только функционирование совокупного целого.


ПРИВОДИТЬ НОВЫХ ВЕРУЮЩИХ В СЛУЖЕНИЕ

Некоторые служащие могут служить только сами по себе и не способны привлекать к служению других людей, чтобы они служили вместе с ними. Однако каждый служащий должен быть способен привлекать к служению некоторых новых верующих, чтобы они служили вместе с ним, подобно тому как мастер-ремесленник берёт себе помощника и обучает его, делая его подмастерьем. Когда человек привлекает к своей работе помощника, ему приходится чем-то жертвовать. В Библии, и особенно в Новом Завете, есть много примеров служения Господу в качестве «подмастерья». Когда мы учимся служить Господу, мы находимся не в школе, а в мастерской. Приходя в церковь, новые верующие не зачисляются в школу в качестве студентов, скорее, они приходят в мастерскую в качестве «подмастерьев». Поэтому в характере всех служащих должна быть такая черта: они не должны бояться неприятностей и не должны бояться чем-то жертвовать; наоборот, они должны быть готовы привлекать к своему служению новичков, которые бы служили вместе с ними.

Некоторые служащие привыкли быть одни, сами по себе. Они должны согласиться на сокрушение этой черты их характера крестом; в противном случае единственное, что они смогут, — это заниматься в одиночку своей собственной работой. В истории было немало служащих, которые доходили в своём служении до того, что оставались бедными и одинокими, не имея никого, кто бы координировался с ними. Они подобны мастеру-ремесленнику, который не воспитал подмастерьев. Трудно представить хорошего бизнесмена, который открыл бы предприятие и за десять лет не воспитал бы группу молодых помощников. Трудно представить хорошего промышленника, который управлял бы фабрикой пять лет и не воспитал бы множество помощников. Такой путь служения раскрыт в Писаниях. Прослужив три года, мы должны быть способны помочь новым верующим стать служащими, подобно нам.

Как мастер-ремесленник обучает подмастерьев, так и всем нам нужно учиться привлекать к служению других людей, которые бы служили вместе с нами. Только те, кто способен привлекать к служению других людей, могут усвоить реальные уроки. На самом деле те, кто не способен привлекать к служению других, не хотят усваивать никаких уроков. Чтобы Господня работа распространялась, все служащие должны усвоить определённые уроки, будучи готовыми принимать сокрушение и ограничение, чтобы произвести больше служащих. Вот как нам следует работать. Если мы не сможем научить других служить, у нашей работы не будет действительности и Господня работа не сможет продолжаться после нас.
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ОБ АВТОРЕ


Уитнесс Ли родился в 1905 году на севере Китая. Он вырос в христианской семье. В девятнадцать лет он глубоко пережил духовное возрождение и обратился к живому Господу, чтобы служить Ему. С того времени он начал интенсивное изучение Библии. Первые семь лет своей христианской жизни он находился под большим влиянием «плимутских братьев» и трудов Джона Нельсона Дарби. Затем он познакомился с Вочманом Ни и на протяжении семнадцати лет, до 1949 года, постоянно был его соработником. В годы Второй мировой войны, во время японской оккупации Китая, он был заключён в тюрьму, пострадав за своё активное служение Господу.

Совместное служение и труд этих двух служителей Божьих привели к большому оживлению среди христиан в Китае, в результате чего благовестие распространилось по стране и были основаны сотни церквей.

В 1949 году Вочман Ни созвал всех своих соработников, служивших Господу в Китае, и поручил Уитнессу Ли продолжать служение за пределами материкового Китая. В последующие годы благодаря благословению Божьему на Тайване и в Юго-Восточной Азии были основаны более ста церквей. К настоящему времени на всех обитаемых континентах мира основано более 2300 церквей, не считая многих церквей в Китае.

В 1962 году, следуя водительству Господа, Уитнесс Ли переехал в США, где он более тридцати лет служил и трудился на благо детей Господних. Он жил в городе Анахайм (США). В июне 1997 года он отошёл к Господу. За годы активной работы в США он опубликовал свыше 300 книг.

Служение Уитнесса Ли нацелено на ищущих христиан, стремящихся глубже знать и переживать неисследимое богатство Христово. Кроме того, его служение раскрывает в соответствии с Писанием, как познавать Христа для созидания церкви, которая есть Его Тело, полнота Того, кто наполняет всё во всём. Все верующие в Теле Христовом должны участвовать в этом служении созидания Тела, чтобы Тело созидало само себя в любви. Только когда это созидание будет завершено, Господь будет удовлетворён.
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