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ПРЕДИСЛОВИЕ


Эта книга составлена из сообщений о пути церкви, сделанных братом Уитнессом Ли во время обучения по служению в г. Тайбэе (Тайвань) в 1956 году. Общая тема обучения — «Три аспекта церкви». Первый аспект — значение церкви, второй — путь церкви, а третий — организация церкви. Сделанные на этом обучении сообщения выпущены в виде трёхтомного издания согласно трём указанным выше аспектам; эти три тома озаглавлены «Значение церкви», «Путь церкви» и «Организация церкви».
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ПЛАН


I. Произведение церкви:

А. В вечности в прошлом.

Б. Скрыта в Боге:

1. Церковь — это тайна, скрытая в Боге.

2. Два раздела тайны:

а. Тайна Божья.

б. Тайна Христова.

В. Раскрыта во времени:

1. Откровение Господа о церкви.

2. Два этапа откровения.

Г. Произведена в день Пятидесятницы.


II. Распространение церкви:

А. Процесс распространения церкви:

1. Самария.

2. Эфиопия.

3. Павел.

4. Дом Корнилия в Кесарии.

5. Антиохия.

6. Кипр.

7. Малая Азия.

8. Европа.

Б. Проблемы, с которыми столкнулись верующие при распространении церкви:

1. Мёртвые предписания.

2. Человеческие мнения.

3. Старые представления:

а. Старые представления Павла во время его второго путешествия.

б. Старые представления Павла во время его третьего путешествия.

В. Как Святой Дух прорывался через проблемы.


III. Опустошение церкви:

А. Четыре линии о церкви в Новом Завете.

Б. Повествование об опустошении церкви в Новом Завете:

1. Ложь Святому Духу и споры.

2. Разделения.

3. Лжеапостолы.

4. Продолжение опустошения.

5. Лютые волки входят в стадо.

6. Некоторые проповедуют Христа из-за зависти и соперничества.

7. Некоторые учат еретическим доктринам и идут против учения апостолов.

8. Некоторые не исповедуют, что Христос пришёл в плоти.

9. Идолослужение и блуд.

В. Состояние опустошения церкви сегодня.


IV. Надлежащий настрой во время опустошения церкви:

А. Опустошение проявляет состояние каждого.

Б. Надлежащий настрой в период опустошения:

1. Хранить добрую совесть.

2. Очиститься от сосудов бесчестия:

а. Золото, серебро, дерево и глина связаны с природой.

б. Очищены от других из-за различий в природе.

3. Молиться от чистого сердца:

а. Чистое сердце связано с мотивами.

б. Чтобы служить Господу, необходимо чистое сердце.

в. Молиться Господу — это то же самое, что отвергать своё «я».

4. Общаться в жизни.

5. Помазание.

6. Необходимо быть победителем:

а. Бог призывает победителей.

б. Как быть победителем:

1) Восстановить первую любовь к Господу.

2) Быть верными до смерти.

3) Оставить учения и организации, которых не было в начале.

4) Оставить учения Иезавели.

5) Отвергнуть слабость (смерть).

6) Сохранять любовь к братьям.

7) Не быть самоудовлетворёнными.

в. Необходимо любить Господа.


V. Помощь и препятствия для пути церкви:

А. История человечества — религия, культура и правительство.

Б. Помощь, которую получает церковь:

1. Помощь со стороны еврейской религии (иудаизма).

2. Помощь со стороны греческой культуры.

3. Помощь со стороны римской политики:

а. Мир и единство.

б. Лёгкие пути сообщения.

в. Удобные путешествия.

В. Препятствия для церкви:

1. Препятствия со стороны иудейской религии:

а. Гонение.

б. Смесь.

2. Препятствия со стороны греческой культуры.

3. Препятствия со стороны римской политики:

а. Гонение.

б. Путаница.


VI. Перерождение организации и управления церкви:

А. Климент приносит иудейскую организационную систему.

Б. Игнатий отстаивает то, что блюстители стоят выше старейшин.

В. Киприан приносит объединённую организацию.

Г. Заблуждения в отношении истины о крещении и спасении.

Д. Произведение посреднического класса.

Е. Константин смешивает политику с церковью.

Ж. Две тенденции во время перерождения.

З. Образование Римско-католической церкви.

И. Наш настрой.


VII. Союз церкви и политики:

А. Союз церкви и политики при Константине.

Б. Церковь становится Римско-католической церковью.


VIII. Основные группы в христианстве:

А. Католическая церковь.

Б. Чистые сердцем.

В. Греческая церковь.

Г. Несториане.

Д. Протестанты.

Е. Надлежащая позиция.


IX. Восстановление церкви:

А. Восстановление оправдания верой.

Б. Восстановление знания жизни.

В. Восстановление выхода из организаций и сект.

Г. Восстановление выхода для благовествования.

Д. Восстановление крещения.

Е. Восстановление старейшинства.

Ж. Восстановления святого жития.

З. Восстановление среди Братий:

1. Абсолютное оставление мира.

2. Братолюбие.

3. Практическое житие.

4. Истина.

5. Материальные пожертвования.

И. Другие аспекты восстановления:

1. Житие верой.

2. Победа.

3. Благовестие.


X. История Господнего движения в Китае:

А. Ранняя история — до 1900 года:

1. Несторианство.

2. Католицизм.

3. Протестантизм.

Б. Недавняя история — с 1900 по 1925 годы:

1. Поворот в 1900 году.

2. Свидетели, воздвигнутые Богом.

В. Наше родословие:

1. Семя, подготовленное Богом.

2. Процесс распространения церкви:

а. Раннее распространение.

б. Обстановка с 1927 по 1942 годы.

в. Оживление после войны.

г. Воздвижение церквей на Тайване:

1) Конференции.

2) Продолжительное изучение Библии.

3) Издательская работа.

4) Обучения.


XI. Аспекты духовного восстановления среди нас:

А. Восстановление уверенности в спасении.

Б. Восстановление крещения.

В. Восстановление преломления хлеба.

Г. Восстановление выхода из организаций.

Д. Восстановление личного общения с Господом.

Е. Восстановление служения и рвения для благовестия.

Ж. Восстановление жития верой.

З. Восстановление общения во взаимной любви.

И. Восстановление призвания.

К. Восстановление непосредственного откровения от Бога.

Л. Восстановление духовной войны.

М. Восстановление принятия Христа как центра и восстановление победителей.

Н. Восстановление побеждающей жизни.

О. Восстановление распространения церкви.

П. Восстановление знания Тела.

Р. Восстановление служения в координации.

С. Восстановление благовествования церковью.

Т. Восстановление миграции.

У. Восстановление переживания обитающего в нас Христа.

Ф. Восстановление пожертвования всего для Господнего использования.


XII. Наше отношение в этом веке:

А. Отношение Бога.

Б. Наше отношение:

1. Что касается отрицательной стороны: не участвовать, не вмешиваться, не критиковать и не упоминать.

2. Что касается положительной стороны: преподносить жизнь и благовествовать.

В. Наша практика:

1. Не стремиться привлекать людей и не отвергать людей.

2. Не основывать «своих» собраний.

3. Не обращать внимания на критику, а стоять перед Богом.
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ГЛАВА ПЕРВАЯ

ПРОИЗВЕДЕНИЕ ЦЕРКВИ

Путь церкви обозначает движение церкви вперёд или то, что мы обычно называем историей церкви.

В ВЕЧНОСТИ В ПРОШЛОМ

Когда мы говорим о пути церкви, мы имеем в виду происхождение и движение церкви вперёд; следовательно, мы должны начать с вечности. Церковь вышла из Божьего вечного плана; поэтому в вечности в прошлом, прежде чем сотворить что-либо, Бог намеревался получить церковь. Это означает, что в Божьем намерении церковь существовала от вечности в прошлом. Именно поэтому мы можем сказать, что после Триединого Бога церковь — это самая древняя вещь (Эф. 3:9-11; 1:4-11).

СКРЫТА В БОГЕ

Церковь — это тайна, скрытая в Боге

Церковь существовала от вечности в прошлом, но она была скрыта в Боге (3:9). Другими словами, хотя Бог хотел обрести церковь в вечности в прошлом, Он никому, включая ангелов, ничего не говорил о церкви. В творении церковь была для Бога направлением и целью. Бог сотворил всё, чтобы построить церковь; Его творение было направлено на церковь, и целью творения была церковь. Более того, многие аспекты творения являются прообразом церкви. Тем не менее Бог никому ничего не говорил о Своём намерении, направлении или цели. Поэтому церковь определённо существовала, но она была скрытой, и, поскольку она была скрытой, она являлась тайной.

Если бы мне было что сказать, но я не открывал бы уста, все бы решили, что я скрываю какую-то тайну. Если мне есть что сказать, но я прячу это в своём сердце, это — тайна. Подобным образом церковь являлась тайной, потому что она была скрыта в Боге от вечности в прошлом; она существовала, но о ней не говорилось, потому что она была скрыта в Боге. В то время, когда церковь была скрыта, только Сам Бог знал о ней; больше никто ничего не знал о церкви.

В творении были важные прообразы церкви, однако ни ангелы, ни люди в Ветхом Завете не понимали их. В ветхозаветном веке многие люди, явления и вещи являлись прообразами церкви или обозначали её. Однако люди, которые участвовали в этих событиях или читали о них позднее, не понимали, что эти истории указывали на церковь и относились к ней, потому что в ветхозаветном веке церковь по-прежнему была скрыта в Боге. Некоторые заблуждаются, читая Ветхий Завет: они полагают, что церковь существует и в Ветхом Завете. Напротив, в Ветхом Завете нигде не говорится о церкви напрямую; церковь там не описывается прямо — она лишь подразумевается в прообразах. Это не означает, что до новозаветного века церковь не существовала. Церковь существовала от вечности, но до новозаветного века она всегда была скрыта в Боге. Церковь была скрыта до времени Нового Завета.

Тайна, о которой говорится в Эф. 3:3-6, — это церковь. В стихе 4 говорится: «…из чего вы, читая, можете постигнуть моё понимание в тайне Христовой». Тайна Христова — это церковь. Таинственная история Христа находится в церкви; можно сказать, что без церкви Христос уже не был бы тайной. Таким образом, центральное положение в тайне Христовой — это церковь. Знать тайну Христову — значит знать церковь.

В первой части стиха 5 говорится: «…которая в других поколениях не была поведана сыновьям человеческим». Под «другими поколениями» понимаются поколения до века апостолов. Бог не поведал тайну людям в веке Адама, в веке Авраама или даже в веке пророков. Даже Исайя и другие пророки, которые предсказывали воплощение Господа Иисуса, не знали об этой тайне, церкви. В других поколениях Бог никогда не возвещал церковь людям, «как теперь она открыта Его святым апостолам и пророкам в духе» (ст. 5Б). Под «пророками» здесь понимаются не ветхозаветные пророки, а новозаветные пророки, подобные тем, которые упомянуты в Деян. 13:1: «А в Антиохии, в поместной церкви, были пророки и учителя». Пророки в Новом Завете получили откровение от Святого Духа. Когда в начале новозаветного века вышли апостолы и пророки, Святой Дух раскрыл и показал им эту тайну.

В Эф. 3:6 далее говорится, что эта тайна состоит в том, «что в Христе Иисусе язычники — сонаследники, и члены того же Тела, и сопричастники обещания через благовестие». Это показывает, что тайной от вечности в прошлом была тайна, скрытая в Боге. От вечности в прошлом на протяжении ветхозаветного века до апостолов и пророков в Новом Завете эта тайна была скрыта. Другими словами, эта тайна была скрыта от вечности в прошлом, пока апостолы и пророки не получили откровение.

В Кол. 1:26 говорится: «…тайну, которая была скрыта от веков и от поколений, а теперь явлена Его святым». В прошлом это была тайна, но теперь она явлена. В стихе 26 слово «церковь» не употребляется прямо, но из стиха 24 мы видим, что этой тайной является церковь. В стихе 24 ясно говорится: «…ради Его Тела, которое есть церковь». Впервые Библия говорит о церкви в Мф. 16:18. Второе упоминание содержится в Мф. 18:17. Записанное в этих двух стихах Господь сказал Своим ученикам, когда Он был на земле. Другими словами, Господь сказал о церкви только после того, как Он воплотился и ученики признали Его Христом, Сыном живого Бога (16:15-16). Господь сказал: «Я построю Мою церковь» (ст. 18); будущее время указывает на то, что церковь ещё не была построена. Таким образом, когда Господь говорил эти слова, церковь, с точки зрения человека, казалась чем-то в будущем, но на самом деле церковь уже давно существовала в Боге. Однако до времени Нового Завета церковь была тайной, скрытой в Боге.


Два раздела тайны

Истинное значение вселенной — это история Бога и Его взаимоотношений с человеком, и эта история, эти взаимоотношения, является тайной, состоящей из двух разделов.

Тайна Божья

В Кол. 2:2 говорится о «тайне Божьей, Христе». Тайна Божья явлена в Христе, поэтому Христос — это тайна Божья. Вместо слова «тайна» можно употребить более простое слово — «история». Вся Божья история находится в Христе. Без Христа человек не может найти историю Божью. В стихе 9 говорится: «В Нём обитает вся полнота Божества телесно». Всё связанное с Богом: все Его истории, все тайны, которые человек не может понять, — находится в Христе. Христос — это тайна Божья.

Тайна Христова

В Эф. 3:4-6 говорится, что тайна Христова — это церковь. Сам Христос — это тайна, но всё связанное с Христом, все истории Христа и всё содержание тайны было помещено в церковь; поэтому церковь — это тайна Христова.

В Послании к колоссянам говорится о тайне Божьей, а в Послании к эфесянам — о тайне Христовой. Нам необходимо различать эти два понятия: тайна Божья — это Христос, а тайна Христова — это церковь. Хотя эти два понятия едины, у каждого из них есть особые черты. В Послании к колоссянам говорится о Главе, Христе, а в Послании к эфесянам говорится о Теле, церкви. Так же, как в Послании к колоссянам говорится, что Христос — это Глава, в Послании к эфесянам говорится, что церковь — это Тело. Чтобы получить одного целого человека, голова и тело должны быть соединены; это — великая тайна.

Христос, Глава, — это тайна Божья, и в Христе как Главе находятся все Божьи истории, все они связаны с Ним. Далее, церковь, Тело, — это тайна Христова, и в церкви как Его Теле находятся все истории Христа. Это два аспекта одной тайны. Тайна Божья — это тайна Христова, а тайна Христова — это тайна Божья.

Все истории Божьи находятся в Христе, Главе; все тайны Христа, Главы, находятся в Теле, церкви. Следовательно, когда мы говорим о тайне Божьей, мы делаем акцент на историях Божьих, которые явлены в Христе, а когда мы говорим о тайне Христовой, мы делаем акцент на историях Христа, которые явлены в церкви. Христос вместе с церковью — это великая тайна. В 1 Тим. 3:16 говорится: «Велика тайна благочестия: Тот, кто был явлен в плоти…» В этом стихе говорится об истории Бога и человека, человека и Бога. Если мы хотим узнать тайну, историю и все вопросы, относящиеся к Богу и человеку, человеку и Богу, то мы должны знать Христа и церковь. Христос — это тайна, и церковь — это тайна. Христос — это часть тайны, первый шаг тайны; церковь — это ещё одна часть тайны, второй шаг тайны. Христос — это тайна Божья, а церковь — это тайна Христова; все истории Бога находятся в Христе, а все истории Христа находятся в церкви. Следовательно, если мы хотим узнать Бога, мы должны узнать Христа, а если мы хотим узнать Христа, мы должны узнать церковь.

Эта таинственная история началась в вечности в прошлом и продолжалась на протяжении многих поколений, будучи скрыта в Самом Боге. Бог никому не говорил о ней; Он не раскрыл её даже ангелам, которые служат перед Ним каждый день, включая архангела Михаила. Даже патриархи и пророки в Ветхом Завете, которые были ближе всего к Богу, не знали о ней. Только в начале Нового Завета Бог раскрыл церковь. Таким образом, церковь по своим качествам не только вечная, небесная и духовная, но и таинственная. Природа церкви является таинственной, потому что церковь представляла собой тайну, скрытую в Боге. Второй раздел пути церкви включает в себя то, что она скрыта в Боге.


РАСКРЫТА ВО ВРЕМЕНИ

Откровение Господа о церкви

Третий момент в связи с путём церкви состоит в том, что она раскрыта во времени. Это откровение началось в Мф. 16:18. Господь раскрыл церковь в 16-й главе Евангелия от Матфея, потому что в это время Христос был явлен как тайна Божья. Поэтому Христос мог раскрыть Свою собственную тайну. Поскольку Бог был явлен в плоти, Христос смог раскрыть Свою собственную тайну, церковь.

В 16-й главе Евангелия от Матфея показан большой поворот в Библии; в ней говорится о Христе, церкви и кресте. Каждый читатель Библии должен делать акцент на 16-й главе Евангелия от Матфея. Первый большой поворот в этой главе — это поворот к Христу, второй большой поворот — это поворот к церкви, и третий большой поворот — это поворот к кресту. И Христос, и церковь, и крест являются понятиями огромной важности.

После того как Христос был явлен, тайна Божья уже не была скрыта, но только в 16-й главе Евангелия от Матфея эту тайну узнали люди. В этот момент Господь Иисус был в Кесарии Филипповой, и Он спросил Своих учеников: «Кем люди считают Сына Человеческого?» (ст. 13). Когда Господь Иисус задавал этот вопрос, Он имел в виду следующее: «Я, Иисус Назарянин, являюсь тайной. Попытайтесь рассказать Мне об этой тайне. Какой историей Я являюсь? Что говорят люди? Кем вы, Мои последователи, считаете Меня?» Если бы Он использовал для вопроса духовные слова, Он бы сказал: «Кем люди считают Меня, тайну? Кем вы считаете Меня, тайну?» Пётр, бывший среди них, сказал: «Ты Христос, Сын живого Бога» (ст. 16). Это означало, что тайна Божья была не только явлена среди людей, но и осознана людьми. По крайней мере один человек из человеческого рода, Пётр, знал в этот момент, что этой тайной был Сын живого Бога; такое знание было чем-то великим. О, безусловно, велика тайна благочестия! Бог был явлен в плоти (1 Тим. 3:16).

У нас есть уверенность, что наш Бог был очень доволен в 16-й главе Евангелия от Матфея. В 15-й главе Евангелия от Луки мы видим радость Бога Отца, которую обозначает ликование отца по причине возвращения младшего сына (ст. 24). Однако радость в 15-й главе Евангелия от Луки маленькая; радость Бога в 16-й главе Евангелия от Матфея больше, потому что в этот день человек узнал Божью тайну во вселенной. В тот день не только присутствовала действительность Христа как тайны Божьей; люди также узнали Его. Поэтому Господь ответил: «Блажен ты, Симон Вариона» (ст. 17). На языке оригинала «блаженство» и «радость» — это одно и то же слово; блаженство и радость невозможно отличить друг от друга. Господь сказал, что Пётр был блажен; отсюда следует, что Бог радовался.

Люди узнали тайну Божью — Христа; другими словами, люди узнали первый аспект тайны. Именно поэтому Господь сразу же сказал Петру: «Я также говорю тебе, что ты Пётр [это греческое слово означает «камень»], и на этой скале Я построю Мою церковь» (ст. 18). Скала — это тайна Божья, то есть Христос. Церковь созидается на тайне Божьей, поэтому церковь — это тоже тайна. Как Христос — это тайна Божья, так и церковь — это тайна Христова. Поскольку человек узнал первый аспект тайны, ему может быть раскрыт второй аспект. У тайны два аспекта. Человек узнал первый аспект, и второй аспект был раскрыт ему.

Два этапа откровения

Поскольку тайна была скрыта, её было необходимо раскрыть. Хотя Господь раскрыл церковь в 16-й главе Евангелия от Матфея, откровение о том, что церковь — это тайна Христова, было в то время довольно объективным. Конечно, в нём были некоторые субъективные элементы, например, Господь сказал Петру, что тот был камнем и что Он построит Свою церковь на Себе как на скале основания. Господь Иисус имел в виду, что Пётр был частью церкви, которую Он построит. Таким образом, что касается Петра, это откровение было субъективным, но оно всё равно не было полностью субъективным. Только когда апостол Павел написал Послание к эфесянам, откровение стало полностью и всесторонне субъективным.

У откровения обычно бывает два этапа: пророчество и исполнение. В Ис. 7:14 содержится пророчество о том, что Господь станет плотью, то есть что тайна Божья будет явлена. Это откровение было пророчеством, а не исполнением. Тайна Божья была исполнена и явлена только во времена Евангелий. В 16-й главе Евангелия от Матфея, когда Пётр назвал Христа Сыном Божьим, он получил откровение. Это откровение было не пророчеством — это было исполнение. Пётр увидел факт воплощения.

Откровение о церкви также имеет два этапа — пророчество и исполнение. В 16-й главе Евангелия от Матфея, когда Господь раскрыл церковь, церковь ещё не была произведена. Это подобно описанному в Ис. 7:14, где пророк написал: «Вот, дева зачнёт и родит сына, и она назовёт его именем Иммануил». В то время Христос ещё не пришёл. Так же, как 7-я глава Книги пророка Исайи — это пророческое откровение о Христе, 16-я глава Евангелия от Матфея — это пророческое откровение о церкви. В 16-й главе Евангелия от Матфея человек узнал тайну Божью, поэтому Господь смог путём пророчества сделать ещё один шаг вперёд и раскрыть тайну Христову. Когда Павел писал Послание к эфесянам, откровение о церкви было связано уже не только с пророчеством, но и с исполнением. Павел раскрыл тайну, которая была явлена, но которую люди ещё не поняли.

Итак, у тайны есть два аспекта, и у каждого аспекта тайны есть два этапа в его откровении. Первый аспект тайны — это тайна Божья, то есть Христос; первый этап этого аспекта, этап откровения, находился в Ветхом Завете. Когда Господь Иисус был воплощён и явился перед учениками, Пётр узнал Его, и это было вторым этапом, исполнением откровения. Этот этап откровения был открыт Петру. Второй аспект тайны — это тайна Христова, то есть церковь. Церковь не была ясно раскрыта в Ветхом Завете и не была раскрыта в пророчестве, пока Господь не сказал о ней в 16-й главе Евангелия от Матфея.

В Ис. 7:14 содержится пророческое откровение о первом аспекте тайны, который был исполнен в Вифлееме, а в Мф. 16:16 Пётр получил откровение об этом исполнении. Подобным образом в Мф. 16:18 содержится пророческое откровение о втором аспекте тайны, который был исполнен в день Пятидесятницы. Однако откровение об исполнении этого аспекта тайны было дано только тогда, когда Павел написал Послание к эфесянам. В 16-й главе Евангелия от Матфея Господь сказал, что построит Свою церковь, а в Послании к эфесянам Павел написал, что церковь уже появилась. Апостол Павел мог указать на церковь и сказать: «Это — церковь, тайна Христова, тайна, которая была скрыта на протяжении веков и поколений, а сейчас она перед вами». Более того, все мы, находящиеся в церкви, находимся в этой тайне; эта тайна находится в нас с вами. Это третий этап пути церкви — этап, на котором она раскрыта во времени.


ПРОИЗВЕДЕНА В ДЕНЬ ПЯТИДЕСЯТНИЦЫ

Когда речь идёт об откровении о церкви, мы должны обратиться ко времени, предшествующему дню Пятидесятницы, до того момента, как была совершена работа на кресте. Однако когда мы говорим о произведении церкви, исполнении сказанного о церкви, мы должны начать со дня Пятидесятницы. Церковь сначала была запланирована, затем скрыта, затем раскрыта и наконец достигла исполнения. В день Пятидесятницы церковь была не только в мыслях Бога — она фактически вышла из Бога. Ко дню Пятидесятницы церковь была не только упомянута и раскрыта — она также достигла исполнения и была произведена.

Если я кладу Библию себе в пиджак, люди видят, что я что-то прячу, и спрашивают: «Брат, что ты прячешь у себя в пиджаке?» Если никто не знает, что там, и я никому не рассказываю об этом, то Библия остаётся тайной, скрытой во мне. Но, предположим, я спрашиваю какого-нибудь брата: «А ты знаешь, что у меня в пиджаке?» И я рассказываю ему, что в пиджаке у меня спрятана Библия; теперь он понимает, что в пиджаке у меня спрятана Библия, но он всё равно не видел её. Его понимание подобно пониманию учеников в 16-й главе Евангелия от Матфея. В 16-й главе Евангелия от Матфея Господь сказал, что Он построит Свою церковь на тайне Божьего воплощения. Это было откровением, но это также было пророчеством, потому что в то время церковь ещё не была построена. Это можно сравнить с Библией у меня в пиджаке; кто-то, возможно, знает, что она там, но он не видел её. Если я выну Библию из пиджака, он сможет полностью и ясно увидеть её. Это история Пятидесятницы. В день Пятидесятницы церковь была произведена из Бога. Бог ясно показал церковь вселенной; поэтому всё творение узнало, что тайной в Боге была церковь.

Всё, что производится из Бога, является Богом. В начале, когда Бог сотворил небеса, землю и все предметы, ангелы, вероятно, удивлялись: «Что это за история? Зачем Бог сотворил небеса, землю и все эти предметы?» Они не понимали этого. Когда Бог сотворил Адама, призвал Авраама и даже воодушевлял пророка Исайю, никто не понимал действительного значения вселенной. Этого не понимали ангелы, этого не понимали люди, этого не понимали Божьи избранные люди, и этого не понимали даже Божьи пророки. Только в 16-й главе Евангелия от Матфея, когда люди узнали таинственного, воплощённого Бога, был раскрыт второй аспект этой тайны. Однако это говорение носило характер пророчества. Но в день Пятидесятницы церковь была полностью произведена и первый аспект тайны стал вторым аспектом тайны. Первый аспект тайны — это тайна Божья, то есть Христос; второй аспект тайны — это тайна Христова, то есть церковь.

В 16-й главе Евангелия от Матфея содержится не только два откровения — откровения о Христе и церкви; в этой главе также содержится третье откровение — откровение о кресте. Но в этом сообщении мы сделаем акцент только на первых двух откровениях.

Два откровения в 16-й главе Евангелия от Матфея представляют собой откровение об исполнении сказанного о Христе как тайне Божьей и пророческое откровение о церкви как тайне Христовой. Откровение об исполнении было дано Богом, а пророческое откровение было дано Сыном. Отец раскрыл Христа как тайну Божью, а Сын раскрыл церковь как тайну Христову. Отец рассказал Петру о Своей тайне, а Сын рассказал ему о Своей. Отец раскрыл исполнение, потому что Христос уже был воплощён. Сын раскрыл пророчество, потому что увеличение воплощённого Христа, церковь, ещё не достигло исполнения.

Церковь была произведена только в день Пятидесятницы; она вышла из Бога и была явлена среди людей, став исполнением, которое предстало перед глазами людей и было вложено в них. Хотя церковь достигла исполнения, она остаётся тайной для большинства людей. После воплощения в Вифлееме тайна Божья была явлена среди людей, но большинство людей видело тайну, не понимая её. Они всё равно говорили: «Разве это не сын плотника? Разве не Его мать зовут Мария, а Его братьев — Иаков, Иосиф, Симон и Иуда? И Его сёстры — разве не все они у нас?» (13:55-56; Ин. 6:42; Лк. 4:22). Люди не поняли первый аспект тайны в Вифлееме; подобным образом они не поняли исполнения тайны Христовой в день Пятидесятницы. Они словно спрашивали: «Разве это не галилейские рыбаки? Разве это не необразованные люди и миряне? Как они могут делать такое? Откуда у них такая смелость? Где они взяли такую мудрость?» Люди не знали, что видят увеличение тайны Божьей, которая стала тайной Христовой. День Пятидесятницы был большим Вифлеемом; увеличенный Вифлеем — это Пятидесятница. Тайна Божья исполнилась в Вифлееме, а тайна Христова исполнилась в день Пятидесятницы. Исполнением этой тайны было произведение церкви.

Люди, знающие Библию, признают, что вся Библия говорит об одной тайне в двух аспектах. Первый аспект — это тайна Божья, то есть Христос; второй аспект — это тайна Христова, то есть церковь. Христос — это тайна Божья, а церковь — это тайна Христова. Когда люди сегодня видят Христа, они понимают Бога; когда они видят церковь, они понимают Христа. Христос — это выражение Бога, а церковь — это выражение Христа; это две части одной тайны. Всё хорошее и важное в Библии зависит от этой тайны. Поэтому, если мы не знаем эту тайну с двумя аспектами, мы не знаем Библию. Если мы знаем эту тайну, мы можем понять Библию. Библия — это не просто книга мёртвой буквы; это нечто живое, полное снабжения жизни и силы.

Люди думают, что Библия — это книга мёртвой буквы, потому что они не увидели, что Библия — это повествование об этой великой тайне, состоящей из двух аспектов. Люди не увидели, что вся Библия от Бытия до Откровения говорит только об этой тайне в двух аспектах. Если мы сопоставим Быт. 1:26-27 и Отк. 22:21, мы увидим, что вся Библия повествует о таинственном человеке, который имеет Божий образ и который может использовать власть за Бога; этим таинственным человеком является Христос (Глава) и церковь (Тело).

Эта тайна настолько важна, что мы должны не только увидеть её сами, но и помогать другим увидеть её. В нашем житии нам не нужно увещевать людей проявлять терпение; когда они увидят эту тайну, у них появится терпение. Нам также не нужно увещевать людей любить друг друга; когда они увидят эту тайну, внутри у них появится любовь. Многие из тех, кто работает для Бога, стремятся к силе и изобильной жизни, не осознавая, что, если они будут касаться этой тайны, у них будет сила и изобильная жизнь. Эта тайна является всем.

Мы не можем быть терпеливыми и святыми или иметь любовь и силу в себе; всё зависит от этой тайны. Бог хочет внедрить эту тайну в нас; результатом этого является церковь. Мы должны не только досконально знать её, но и иметь много переживаний. В этом случае наше житие, наше служение, наша работа и наше управление церковью будут невыразимо высокими, весомыми и полными богатого содержания. Пусть Господь откроет нам глаза, чтобы мы увидели это драгоценное положение. Именно это нужно церкви сегодня. Мы абсолютно верим и глубоко чувствуем, что в эти последние дни Господь хочет построить Тело Христово.



Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ВТОРАЯ

РАСПРОСТРАНЕНИЕ ЦЕРКВИ

(1)

Церковь была не только скрыта в Боге в вечности в прошлом; она также была раскрыта во времени, произведена в Пятидесятницу и распространилась по земле.

Распространение церкви не только произошло во времени, оно также произошло на земле. После того как церковь была произведена в Пятидесятницу, она постоянно распространялась на протяжении последних двух тысяч лет и распространилась повсюду.

Намерение Бога состоит в том, чтобы во вселенной была церковь; Он не хочет, чтобы церковь была лишь в одной местности. Другими словами, церковь, которую хочет получить Бог, — это церковь во всей вселенной, а не просто церковь в одном городе. Хотя церковь имеет представительства, или проявления, во многих местностях, она является вселенской, а не поместной. Таким образом, когда в день Пятидесятницы была произведена церковь, хотя она была произведена в Иерусалиме, её природа была не просто природой церкви в Иерусалиме. Церковь является вселенской; это не только церковь в Иерусалиме. Церковь была произведена в Иерусалиме, но её нельзя было удержать в Иерусалиме. Церковь была произведена в Иерусалиме, но она росла не только в Иерусалиме. Церковь может быть произведена в одном месте, но невозможно, чтобы эта церковь продолжала оставаться в одном месте вечно, и невозможно заставить её расти только там. Поскольку церковь является вселенской, она должна быть не только произведена; она также должна распространяться. Церковь является вселенской, поэтому она должна распространяться.

И крест, и воплощение Господа в Вифлееме имеют вселенское значение. Господь родился в Вифлееме, но Его рождение предназначалось не только для Вифлеема. Воплощение не было поместным; оно было предназначено для вселенной. То же относится к церкви; хотя она была произведена в Иерусалиме, она предназначена не только для Иерусалима. Церковь предназначена для всей вселенной; она является вечной и выходит за рамки времени и пространства. Церковь может появиться в какой-то момент времени и в каком-то месте, но она не просто находится во времени, и она не связана с этим местом. Церковь выходит за рамки времени и одного места; церковь является вселенской.

Следовательно, если поместная церковь не будет распространяться, природа этой церкви будет слишком низкой и она потеряет свой вселенский и вечный характер. В принципе, церковь должна распространяться, и чем быстрее, дальше и больше она распространяется, тем лучше. Но когда мы говорим о распространении церкви, мы должны быть осмотрительными. Это распространение происходит не за счёт человеческих методов, и оно осуществляется не человеческими руками. Распространение церкви производится благодаря росту в Господней жизни. Что касается человека, церковь не может расти быстро и у нас не должно возникать азартного стремления ускорить этот процесс. Однако, что касается Бога, церковь должна распространяться. Вскоре после того как была воздвигнута церковь в Иерусалиме, Бог сделал так, что Его дети в результате гонения были рассеяны в разные места.

Распространение помогает церкви прорваться через многие барьеры и устранить многие нежелательные практики. Во многих местах, где воздвигается церковь, святые мыслят узко. Так обстояло дело в Иерусалиме. У них было много ветхозаветных традиций и учений, из-за которых они закрылись от остальных. Если на земле и был закрытый и замкнутый на себе народ, то им были иудеи. Они замкнулись на себе и презирали остальные народы; кроме того, у них не было никакого сообщения с другими.

Пётр был ведущим апостолом, который увидел видение тайны Божьей и услышал пророчества о тайне Христовой. Несмотря на то что он получил это откровение, он почти привёл церковь в рамки иудаизма. На взгляд Петра, церковь принадлежала Иерусалиму и иудеям и ей не следовало двигаться в языческие земли или к языческим народам; однако церковь должна была распространяться. Когда церковь начинает распространяться, ошибочные представления разбиваются, будь то региональные, расовые или взаимно дискриминационные. Когда церковь начинает распространяться, представления ломаются и исчезают.

Мы должны применять эти положения к себе. Я боюсь, у нас по-прежнему много региональных представлений. Мы с нетерпением ждём, когда на нашу местность выпадет духовный дождь. Если только в нашей местности идут осенние и весенние дожди, нам не важно, что другие местности страдают от засухи. Нас не очень интересует, живые собрания в других местностях или нет. Нас беспокоит только то, чтобы в нашей местности было Господне присутствие. Очень трудно прорваться через такие местные представления и региональное мышление.

Мы собираемся вместе, чтобы искать Господней воли, преклоняя колени в молитве и говоря: «О Господь, пусть исполнится Твоя воля среди нас, как на небе. Мы действительно хотим позволить Тебе быть Главой и разрешить Тебе царствовать среди нас». Такая молитва кажется очень духовной, но затем мы садимся и начинаем обсуждать, куда послать братьев для работы, и кто-то предлагает: «Давайте переведём брата N из Тайчжуна в Гаосюн, потому что он умеет служить и очень одарён». Однако ответственные братья в Тайчжуне реагируют на такое предложение очень резко: «Если вы сделаете это, мы в Тайчжуне будем вынуждены закрыть двери своего зала». Ведущие братья из Гаосюна, в свою очередь, ликуют и радуются, они полны хвалы Господу, потому что они молились об этом и они считают, что так Господь отвечает на их молитвы.

Если у нас в церкви возникают подобные ситуации, как может церковь развиваться и распространяться? Поскольку прорваться через региональные представления в людях очень не просто, церковь тем более должна распространяться. Именно благодаря распространению устраняется вся закрытость разума. Новый Завет показывает, что, вскоре после того как была воздвигнута церковь в Иерусалиме, Бог как бы бросил в её середину большой камень; как будто большая «бомба» рассеяла святых своим взрывом и заставила их покинуть Иерусалим. Бог вмешался, потому что церковь не принадлежит ни иудеям, ни Иерусалиму; церковь является вселенской.


ПРОЦЕСС РАСПРОСТРАНЕНИЯ ЦЕРКВИ

Божье повествование в Библии замечательно. В Деяниях мы видим процесс распространения церкви, и благодаря этому мы знаем путь церкви на земле.

Самария

В 8-й главе Деяний показано, что первый этап в рассеянии учеников, то есть первое место, куда они были рассеяны, — это не Вифлеем, а Самария (ст. 1-25). Самария лежит между Иудеей и языческими землями, и самаряне представляли собой расовую смесь иудеев и язычников. Самаряне считали себя иудеями, но иудеи из раза в раз отвергали их и не признавали их за иудеев. После того как самаряне были спасены, святые в Иерусалиме очень удивились и послали апостолов навестить их. Когда апостолы пришли и помолились за самарян, немедленно сошёл Святой Дух; так Сам Бог подтвердил это распространение (ст. 15-17). Святой Дух как бы сказал Петру: «Это от Меня; это сделал Я. Вам нельзя оставаться только в Иерусалиме; вы должны распространяться». Бог подтвердил, что церкви необходимо распространяться; поэтому первым шагом в распространении церкви было продвижение в Самарию, к народу, который был частично иудейским и частично языческим.

Эфиопия

Согласно 8-й главе Деяний, второй этап распространения церкви был осуществлён благодаря тому, что Филипп благовествовал эфиопскому евнуху; таким образом, благовестие распространилось в Африку (ст. 26-39). Иудеи никогда не думали, что Бог призовёт язычников услышать благовестие, получить спасение и стать церковью. Иудейский разум был слишком узким; они никогда не подумали бы об этом. Но однажды ангел Господень пришёл и сказал Филиппу: «Встань и иди на юг по дороге, которая спускается от Иерусалима к Газе» (ст. 26). Это был пустынный путь; Филипп послушался и пошёл. На дороге он увидел колесницу эфиопского евнуха, и Святой Дух сказал Филиппу: «Подойди и примкни к этой колеснице» (ст. 29). Филипп пошёл и приблизился к эфиопскому евнуху. Филипп делал это не сам, а под водительством Святого Духа. Он не только благовествовал евнуху и помог ему уверовать в Господа и получить спасение, но и крестил его. Когда Филипп и евнух вышли из воды, Святой Дух унёс Филиппа. Тот факт, что Святой Дух унёс Филиппа, подтвердил не только то, что действия Филиппа были от Святого Духа, но и то, что они были полными и совершенными.

История церкви рассказывает, что с того времени благовестие распространилось в Эфиопию на африканском континенте, то есть в Куш, о котором говорится в Книге пророка Исайи (18:1). На протяжении прошедших двух тысяч лет там всегда были христиане, и начало их истории описано в 8-й главе Деяний. Таким образом, Господь не стал ждать, пока наступит момент в доме Корнилия, чтобы распространить благовестие язычникам. В 8-й главе Деяний благовестие распространилось в Африку; однако благовестие принял не белый язычник, а чёрный, потомок Хама (Быт. 10:6). Благовестие приняла раса, находившаяся под проклятием.

Согласно Ветхому Завету, Богу было неугодно, чтобы Его дети вступали в контакт с египтянами, но Божьи дела поистине замечательны. В первую очередь Он распространил благовестие к расово смешанным самарянам, а затем благовестие было проповедано находившемуся под проклятием чёрному народу. Иудеи презирали этих людей, но Святой Дух сделал так, что некоторые из обеих групп были спасены и стали церковью. Мы никогда не должны презирать расу человека. Раса может отличаться низкой культурой, нравственным растлением или жалким характером, но мы всё равно не можем презирать её. Мы должны благовествовать всем народам, потому что церковь является вселенской и нуждается в распространении.

Павел

В 9-й главе Деяний показано избрание Богом Павла, которого в то время звали Савл. Бог не избрал человека, испытывавшего симпатию к христианам и верующего в Христа; напротив, Он избрал человека, который гнал христиан и противостоял Господу. Человек, которого Бог спас и избрал, чтобы быть апостолом, был не набожным человеком, который слушался Бога, а человеком, который противостоял Богу, гнал церковь и причинял ущерб христианам.

Путь распространения церкви в Деяниях замечателен. Савл попросил письма от первосвященника в Иерусалиме и был на пути в Дамаск, чтобы причинить ущерб христианам, когда Господь встретил его и спас его (ст. 1-9). После этого Господь говорил с Ананией и послал его посетить Савла. Ответ, который Анания дал Господу, соответствовал его представлению. Для него Савл был человеком, который гнал тех, кто верил в имя Господа, и причинял им ущерб (ст. 13-14), который одобрял убийство Стефана (8:1А) и гнал церковь. Анания не понимал, почему нужно было благовествовать Савлу. Это — человеческое представление, поэтому Бог сделал что-то, чтобы поколебать это представление. Наше узкое, ошибочное человеческое представление должно быть разбито и поколеблено благодаря распространению церкви.

Мы должны верить, что человек может сегодня гнать церковь, а завтра благовествовать. Бог может сделать это, потому что Он хочет распространяться. В веке апостолов было много примеров того, как Бог распространял церковь среди людей, которые, на наш взгляд, никогда не могли бы стать церковью. Так обстояло дело с самарянами, эфиопским евнухом и Савлом Тарсянином. После того как Анания получил откровение и пошёл посетить Савла, Святой Дух сошёл, чтобы подтвердить это. Позднее Павел вернулся в Иерусалим, и все ученики в Иерусалиме и в других местах, которые услышали о его спасении, удивлялись, потому что они не представляли себе, что подобное может произойти. В их понимании Савл никогда не мог бы быть спасён. Хотя они боялись Павла, в конечном итоге они приняли его (9:26-28). Их промедление демонстрирует, что людям действительно трудно быстро принять человека, подобного Савлу; человеческие представления являются на самом деле огромным препятствием для церкви.


Дом Корнилия в Кесарии

В 10-й главе Деяний речь идёт о доме Корнилия в Кесарии. Благовествование самарянам было ещё приемлемо для иудеев, потому что самаряне были народом смешанной крови — иудейской и языческой. Благовествование эфиопу апостолы, наверное, посчитали случайностью. И Павел, хотя он и противостоял Господу, всё равно был из колена Вениамина и считался израильтянином (Флп. 3:5). Всё это было приемлемым и допустимым для верующих из иудеев.

Однако в 10-й главе Деяний Бог хотел, чтобы апостолы благовествовали Корнилию, представителю язычников; совершить такой прорыв было трудно. Поскольку Корнилий был сотником в римском легионе, он был полномочным представителем язычников. Пойти к нему домой и благовествовать ему, его семье и его друзьям было нелегко, и Святой Дух столкнулся с сопротивлением в Петре (ст. 14). Из повествования в Деяниях мы видим, что Пётр был твёрдо уверен, что церковь была иудейской и должна находиться в Иудее. У Петра не было и мысли о том, что церковь является вселенской, и он не думал, что церкви необходимо распространяться.

По этой причине Святой Дух сделал нечто замечательное. Он показал Петру в видении «большое полотно» (ст. 11), которое олицетворяет благовестие. В этом полотне находились всякие существа — и те, которых Пётр считал чистыми, и те, которых Пётр считал нечистыми. Это означает, что в этом полотне были всевозможные люди. Голос велел Петру встать, заколоть и съесть (ст. 13). Там были всевозможные люди, поэтому повеление заколоть и съесть означало, что Петру было необходимо смешаться с ними. Есть — значит брать какие-то вещи вне нас и принимать их в себя, делая их едиными с собой. Есть не значит просто вступать в контакт с чем-то; это не значит просто касаться чего-то. Напротив, есть — значит брать какую-то вещь и проглатывать её; это связано со слиянием. Бог показал Петру это видение, потому что Он хотел сказать ему: «Ты, Пётр, иудей, должен слиться с Корнилием, язычником, чтобы стать одной церковью».

Пётр не понял этого и трижды отказывался (ст. 16). В конечном итоге Пётр послушался Святого Духа и пошёл в дом Корнилия, и пока он ещё говорил, Святой Дух пал на всех, кто слушал это слово (ст. 44). Из этого Пётр и бывшие с ним должны были осознать, что церковь не принадлежит иудеям и что она должна распространиться к язычникам; церковь является не поместной, а вселенской. После того как Пётр и другие шесть братьев вернулись в Иерусалим, святые в Иерусалиме всё ещё не понимали этого. Пётр встал и засвидетельствовал им: «Когда я начал говорить, на них пал Святой Дух, так же как и на нас в начале» (11:15). Святой Дух пал на членов дома Корнилия так же, как Он пал на иудеев в Иерусалиме в день Пятидесятницы. Поскольку это была очевидная работа Святого Духа, никто не мог ничего возразить. Так дверь для благовестия язычникам была открыта надлежащим и официальным образом. В тот момент Пётр использовал ключи царства, чтобы полностью открыть двери церкви.

В 16-й главе Евангелия от Матфея Господь сказал, что Он даст Петру ключи от царства небес (ст. 19). Пётр открыл одну дверь в день Пятидесятницы, а в доме Корнилия он открыл другую дверь. В день Пятидесятницы он открыл дверь для иудеев, а в доме Корнилия он открыл дверь для язычников. Спасение иудейских самарян и спасение эфиопского евнуха были лишь «предварительным открытием»; спасение дома Корнилия было «торжественным открытием». В это время Святой Дух официально распространил церковь к язычникам и разрушил стену.

Если бы церковь и дальше оставалась на одном месте, у неё было бы всё больше и больше проблем. Чтобы решить свои проблемы, церковь должна распространяться; когда церковь распространяется, проблемы исчезают. Благодаря распространению в доме Корнилия взгляд иудеев расширился и уже не был таким узким. Их узкий взгляд, полное предубеждений сердце, региональные представления и все понятия, не соответствовавшие стандарту Тела, были устранены. В день Пятидесятницы церковь ещё не была полностью образована. Но после того как был спасён дом Корнилия, она была полностью образована.

Чем больше в поместной церкви представителей разных народов, тем лучше. Например, на собраниях один человек говорит по-английски, а другие переводят его на китайский язык, на японский и на тайваньский диалект китайского языка. Это — прекрасная картина распространения церкви.

Поскольку церковь является вселенской, она также является распространяющейся церковью. Самая благословенная церковь — это церковь, которая распространяется больше всех. Если поместная церковь не будет распространяться, у неё будет всё больше и больше проблем, пока она совсем не ослабеет. С одной стороны, мы должны быть очень осмотрительными и серьёзными в вопросе распространения церкви; мы не должны проявлять небрежность или беззаботность и использовать в его осуществлении человеческие методы. Мы должны позволить Господу работать. С другой стороны, нам должно быть ясно, что церкви необходимо распространяться, и мы должны делать всё возможное, чтобы воздвигать церкви в каждом городе. Хотя распространение не зависит от человеческих усилий, мы не должны ограничивать его.

Мы не должны накладывать ни малейшего ограничения на распространение церкви. Если мы помогаем распространению церкви с помощью человеческой работы, то это будет малоэффективно и не продлится долго; однако мы должны нести ответственность за то, чтобы позволять церкви распространяться для устранения наших узких представлений. Основной принцип церкви состоит в том, что она вечная и вселенская; церковь должна постоянно распространяться на земле. Рост церкви и созидание церкви опираются на распространение.


Антиохия

Церковь в Антиохии также была частью истории распространения церкви (Деян. 13:1). В Антиохии было пять пророков и учителей, первым из которых был Варнава, левит. Левиты были не обычными иудеями, а иудеями из иудеев, потому что в их руках находилась иудейская религия. Левиты были единственными, кто служил Богу.

Вторым человеком был Симеон, которого называли Нигером. Слово «нигер» означает «чёрный» и указывает на человека чёрной расы, скорее всего, африканского происхождения. Среди этих пяти пророков и учителей был один чёрный. Третьим был Луций Киренец. Кирена находилась в Северной Африке, поэтому Луций был африканским жителем; однако он не обязательно был чёрным. Четвёртым был Манаин, совоспитанник тетрарха Ирода. Манаин был человеком благородного происхождения, и совершенно не обязательно, что он был иудеем.

Последним был Павел, который был фарисеем, обученным у ног Гамалиила, и который ревностно соблюдал все предписания в иудаизме (22:3), поэтому его иудейские представления были очень сильными. Хотя Варнава был левитом, изначальные иудейские представления Павла, возможно, были глубже, чем у Варнавы.

В церкви в Антиохии не было различий; все эти люди не просто находились в церкви — они были ведущими братьями в церкви. Среди них были иудеи и язычники и люди различных рас; церковь в Антиохии была церковью без разделений. Такое мог совершить только Святой Дух. Церковь в Антиохии была более сформировавшейся, чем ситуация в доме Корнилия. Церковь в Иерусалиме — это не образец; настоящим образцом является церковь в Антиохии. Церковь в Антиохии полностью оставила позади всё иудейское влияние. Благодаря такой церкви Святой Дух мог двигаться для распространения без каких-либо ограничений.

Кипр

Но какой бы хорошей ни была ситуация в Антиохии, этого было недостаточно; поэтому Святой Дух пришёл и послал Варнаву и Павла на работу; их целью было распространение церкви (13:2-12). Мы можем увидеть распространение церкви, идя по стопам этих апостолов.

Будучи посланы Святым Духом, апостолы пошли в Селевкию и оттуда они отплыли на остров Кипр. Потом они отправились в Малую Азию, место, населённое язычниками. Хотя Кипр был языческой землёй, когда апостолы только прибыли туда, они использовали для благовествования иудейские синагоги (ст. 5). Наличие этих синагог указывает на Божью подготовительную работу. Ещё до рождения Господа Иисуса Бог рассеял иудеев по всей земле, и в каждом городе, где они жили, иудеи создавали общественные организации. Их общественные организации были сосредоточены вокруг синагог, так же как они были сосредоточены вокруг храма в Иерусалиме. Каждую субботу люди в синагогах изучали Библию; кроме того, иудеи приводили язычников, чтобы те услышали имя Бога и встретились с истинным Богом, Творцом всего. Под выражением «те, кто боится Бога» в Деян. 13:16 подразумеваются язычники, которые искали Бога. Бог приготовил всё это заранее.

Когда апостолы выходили в языческие земли, они прежде всего шли в иудейские синагоги и использовали их для благовествования Божьим ветхозаветным избранникам; затем они обращались от иудеев к язычникам. В то время распространение церкви было очень сильным. При чтении Деяний нам будет полезно рисовать карту; когда нам встречается тот или иной город, мы должны подписать на карте его название и пометить, в какое из своих путешествий апостолы посетили его; кроме того, мы должны изучать духовные черты каждого города. Это принесёт нам большую пользу.

Малая Азия

Во время своего первого путешествия для благовествования язычникам и утверждения церквей среди них апостол Павел отправился на Кипр. Он пробыл там недолго, а затем перешёл в Малую Азию, то есть современную Турцию. В Малой Азии он основал много церквей; это — дальнейший этап в распространении церкви (Деян. 13—14).

В начале апостолы, хотя они и благовествовали язычникам, всё равно находились среди иудеев; поэтому в конце 13-й главы Деяний говорится, что они обратились к язычникам (ст. 46). Отсюда следует, что, хотя они находились в языческих землях в Малой Азии, они по-прежнему проповедовали иудеям. Начиная с 13-й главы апостолы стряхнули пыль со своих ног (ст. 51), что было формальным знаком того, что они обращаются к язычникам в языческих землях. Поэтому церковь распространялась не только в языческих землях, но и к языческим народам. В 14-й главе была наконец полностью образована вселенская церковь.

Если мы внимательно прочитаем Деяния, мы увидим намерение Святого Духа распространить церковь не только географически, но и среди различных народов. После того как Господне восстановление пришло на Тайвань и были основаны церкви, мы естественно надеялись, что благовестие будет проповедано среди местного населения. Это — распространение церкви. С одной стороны, церковь распространялась из иудейских земель на языческие регионы, а с другой стороны, она распространялась от иудеев к язычникам.

Во время первого путешествия служения Павла распространение церкви было очень сильным. Более того, распространение в языческих регионах заложило основание для церкви на протяжении истории. Последний раздел Библии говорит о семи посланиях семи церквям в Малой Азии (Отк. 1:4). Эти семь церквей представляют церковь на протяжении поколений. Позднее апостолы вернулись в Антиохию, и в то время в церкви в Антиохии не было проблем. Они могли лишь возвестить всё, что Бог совершил с ними и что Бог открыл язычникам дверь веры (Деян. 14:26-27).

Церковь распространилась, многие стены были разрушены, и церковь стала вселенской. Что касается географии, церковь является вселенской; что касается расы, церковь также является вселенской. Однако в Иерусалиме оставалась проблема, и некоторые пришли из Иерусалима с намерением превратить церкви в церкви иудеев; они хотели принести в церковь иудейские понятия (15:1-2). Если люди будут ограничивать путь церкви или распространение церкви, они упустят огромное благословение. И наоборот, любой человек или любой город, который позволит церкви свободно двигаться, получит особое благословение от Бога. Мы должны быть спасены от всех проблем внутри, чтобы позволить церкви распространяться постоянно без каких-либо ограничений.

Европа

После того как Павел отделился от Варнавы (ст. 35-39), он отправился в своё второе путешествие служения. Сначала Павел полагал, что будет работать в области Малой Азии, но Святой Дух дал ему видение и захотел, чтобы он отправился в Македонию, которая находится в Европе. Поэтому он основал несколько поместных церквей в Македонии (16:6—18:22).

Первая церковь, которую основал Павел в Македонии, была в Филиппах (16:12). Из всех церквей в Македонии Филиппы были самой здоровой и лучшей церковью; следом за ней идёт церковь в Фессалонике (17:1). Церковь в Эфесе была хорошей, но её нельзя сравнить с церквями в Филиппах и Фессалонике. После Фессалоники апостол Павел пошёл в Верию (ст. 10), в Афины (ст. 15), а затем в Коринф (18:1). Так благовестие было проповедано Европе, и там было основано несколько поместных церквей. Затем Павел прошёл через Эфес (ст. 19) на пути обратно в Антиохию (ст. 22).

Какое-то время Павел пробыл в Антиохии, а затем вышел для проповеди слова в третий раз. В принципе, во время его третьего путешествия служения было немного распространения; в конце этого путешествия он пошёл в Иерусалим. Наверное, он собирался вернуться в Антиохию, но, прежде чем он смог отправиться туда, иудеи в Иерусалиме арестовали его (22:27-30).
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ

РАСПРОСТРАНЕНИЕ ЦЕРКВИ

(2)

ПРОБЛЕМЫ, С КОТОРЫМИ СТОЛКНУЛИСЬ ВЕРУЮЩИЕ ПРИ РАСПРОСТРАНЕНИИ ЦЕРКВИ

Когда церковь распространялась, Сатана через различных людей создал три проблемы. Эти три проблемы ограничили распространение церкви.

Мёртвые предписания

Первая проблема, с которой столкнулись верующие при распространении церкви, — это ограничение и узы иудаизма (Деян. 15:1-34). Верующие в Иудее были иудеями, которые продолжали соблюдать традиции иудаизма; они смотрели на церковь с иудейской точки зрения. Они пытались втиснуть церковь в «коробку» иудаизма. Сатана использовал человеческую религию и так называемую «набожность», чтобы ограничить распространение церкви. Иудеи верили, что их закон, предписания и обряды исходят от Бога и что они связаны с набожностью, поэтому они считали себя людьми, наиболее способными соблюдать Божье слово. Сатана использовал эту мысль, чтобы наложить на церковь строгие ограничения. Только благодаря тому что Павел увидел небесное видение, это ограничение было снято. После 15-й главы Деяний, когда церковь распространилась, Сатана больше не мог использовать иудаизм для ограничения церкви.

В 13-й главе Деяний показано, что, когда церковь начинала распространяться среди язычников, другими словами — распространяться повсюду на земле, Сатана использовал иудаизм, чтобы ограничить это распространение, предотвратить его и помешать ему. Это иллюстрирует один принцип, о котором мы должны помнить: вещи, которые мы считаем относящимися к набожности, например религиозные предписания, формы поклонения и даже библейские знания, часто используются Сатаной для того, чтобы ограничить церковь. На протяжении истории церкви каждый раз, когда церковь распространялась, это происходило через группу людей, которым Бог давал силу, чтобы прорваться через религиозные обряды, предписания и мёртвые буквы.

Поэтому, с одной стороны, мы должны слушаться Библии, ходить в её свете и соответствовать учениям истины; это нечто надлежащее. С другой стороны, мы должны спросить себя, какие у нас знания Библии и свет истины: мёртвые или живые. Если у нас будут лишь мёртвые доктрины, это ограничит церковь и помешает ей.

Рассмотрим вопрос о том, могут ли сёстры проповедовать слово. В 14-й главе Первого послания к коринфянам сказано, что сёстры не должны учить на собраниях (ст. 34). Мы исповедуем, что это истина, основанная на Писаниях. Это слово Божье, но, если мы соблюдаем его как мёртвое предписание, это даст Сатане основание вмешаться и ограничить распространение церкви. Предположим, сестра приходит в отдалённую горную деревню. В этом месте нет церкви, и там нет никаких братьев. Если эта сестра будет соблюдать мёртвую букву и воздержится от проповеди слова, она помешает работе Святого Духа и даст Сатане возможность ограничить распространение церкви. Все истины в Библии являются живыми, а не мёртвыми. Если мы принимаем истину в качестве мёртвого предписания, мы ограничиваем работу Святого Духа; когда мы ограничиваем работу Святого Духа, мы ограничиваем распространение церкви.

Братья и сёстры координируются вместе в Теле согласно предписанному Богом устроению, при этом каждый функционирует на своём месте. Когда на собрании присутствуют братья, сёстры должны оставаться в своём положении и не говорить ничего в виде учения. Однако это не мёртвое правило, а живая практика. Следовательно, если сестра приезжает в местность, где нет братьев, она не должна соблюдать это учение мёртвым образом. Мы не должны соблюдать так называемые «истины» как мёртвые буквы. В противном случае мы дадим Сатане основание ограничить распространение церкви.

Мы часто говорим, что, если в каком-то вопросе у нас нет подтверждения от церкви, мы не должны ничего делать одни; мы должны всегда работать в Теле. Этот принцип нельзя назвать неверным, но, если где-то существует нужда и обстоятельства мешают нам получить подтверждение от церкви, мы не должны соблюдать истину о «работе в Теле» как мёртвое предписание. В противном случае мы ограничим распространение церкви. Если нужда действительно существует, мы не должны допускать, чтобы это обстоятельство — то, что мы не можем получить подтверждение, — стало причиной задержки; вот что значит быть живым, а не мёртвым.

При этом, если церковь может дать нам подтверждение, мы должны проверить, готовы ли мы принять его или мы предпочитаем делать всё в одиночку. Если рядом с нами есть церковь, а мы всё равно движемся в одиночку, мы не правы. Это изобличает нашу плоть и наше «я». Мы должны приготовиться к тому, что мы будем преломлены и испытаем определённую работу, а также нам придётся действовать в общении Тела; это нечто правильное и надлежащее. Братья, которые являются старейшинами или соработниками, не должны использовать истины как мёртвые предписания, чтобы связывать или упрекать других. Они всегда должны быть осмотрительными и действовать надлежащим образом.

Если кто-либо считает примеры в Деяниях мёртвыми предписаниями, которые церковь должна соблюдать, он убьёт церковь мёртвыми буквами. В Северном Китае есть одна церковь, которая не распространялась более пятидесяти лет, потому что они соблюдали духовные истины как мёртвые предписания. Они не только принимают ветхозаветные предписания в качестве предписаний — таким же образом они принимают и принципы Нового Завета. Это неправильно. Весь свет и все принципы в Библии должны применяться в Святом Духе.

В течение прошедших двух тысяч лет всякий раз, когда правила связывали церковь, Святой Дух начинал ответную реакцию, чтобы прорваться через предписания. Мы должны быть осмотрительны, чтобы не отклоняться от Библии; наша работа, служение, основание церквей и управление церковью должны совершаться согласно принципам, показанным в Писании. Тем не менее, когда мы принимаем принципы Библии в качестве мёртвых предписаний, мы действуем согласно принципу иудаизма. Церковь зависит от Святого Духа. Человек может связать церковь, но он не может связать Святого Духа. Если мы ограничим Святого Духа, Он вырвется из установленных нами границ и будет распространяться. Ортодоксальные верующие всегда подвергаются опасности того, что они примут истину в качестве доктринального предписания, которое дети Божьи должны соблюдать. Мы должны тщательно избегать этого.

В 14-й главе Деяний церковь распространилась к язычникам и продолжала распространяться очень быстро, но в 15-й главе распространение было прервано из-за ограничивающего влияния иудаизма. У церкви возникла болезнь, от которой её было необходимо вылечить для дальнейшего движения вперёд.

По этой причине в 15-й главе Деяний апостолы, которые выходили к язычникам, прекратили свою работу. Вместо этого они пошли из Антиохии в Иерусалим, чтобы вылечить церковь от этой болезни — раз и навсегда искоренить из неё иудаизм. В 15-й главе Деяний мы видим большую операцию. Павел, апостол язычников, был решительно настроен устранить иудейские обряды и предписания. Он сказал, что они не должны возлагать на шею учеников невыносимое ярмо иудейских обрядов (ст. 10).

Павел был ортодоксальным иудеем, но он получил откровение от Бога, и его глаза были открыты. Даже время его прихода в Иерусалим соответствовало Божьему откровению. Вскоре после собрания в 15-й главе Деяний римский полководец Тит привёл к Иерусалиму римское войско, чтобы разрушить город. Апостол приходил в Иерусалим около 50 г. по Р. Х., а Тит разрушил Иерусалим в 70 г. по Р. Х. Между этими событиями прошло всего около двадцати лет.

С духовной точки зрения Бог уже отвернулся от иудаизма, но внешняя оболочка иудейской религии всё ещё существовала в храме и святом городе. Дальнейшее существование иудаизма в Иерусалиме поместило церковь в узы. Поэтому Бог сказал через апостола, что оставаться в иудаизме неправильно. Затем Он послал римское войско, которое полностью разрушило город Иерусалим и уничтожило храм. Отсюда следует, что Бог не хотел, чтобы Иерусалим служил центром власти для церкви. Бог не хотел, чтобы Иерусалим, находившийся под влиянием иудаизма, управлял Его церковью.

На собрании в 15-й главе Деяний руководителем, который принял окончательное решение, был Иаков. Эта роль не была отдана Петру, потому что в ходе работы по распространению к язычникам он был слаб. В Гал. 2:11-12, когда из Иерусалима в Антиохию пришли братья, Пётр отделился от язычников, потому что он опасался тех, кто из обрезанных. Он был слаб и не поднялся, чтобы защитить свидетельство церкви, состоящее в том, что в ней нет различия между иудеями и язычниками. Из-за своей слабости в этом вопросе Пётр потерял своё ведущее положение и был заменён Иаковом.

В 15-й главе Деяний Павел привёл факты о движении Бога среди язычников, но решение принял Иаков. Иаков сказал на основании истины, что неправильно беспокоить язычников и заставлять их соблюдать иудейские законы (ст. 19-20). В этом вопросе было труднее говорить истину, чем говорить факты. В 15-й главе Деяний Иаков был очень решителен. Хотя он находился под глубоким влиянием иудейской религии, по всевластию Святого Духа он закрыл дверь церкви для иудаизма. Поэтому в то время Иаков был назван столпом церкви. Это показывает, насколько доволен Святой Дух распространением церкви. Всё, что ограничивает распространение церкви, также ограничивает созидание Божьей вселенской церкви. Во вселенной у Бога есть только одно строение — церковь. Поэтому Он хочет устранить все проблемы и всё в нас, что мешает распространению церкви.

Благодарение Господу за 15-ю главу Деяний. Если бы этой главы не было в Библии, у нас по-прежнему была бы путаница о церкви. Пятнадцатая глава Деяний открывает глаза церкви и позволяет церкви избежать уз иудаизма и правления Иерусалима. Поэтому церковь может свободно распространяться. Сатана хотел использовать иудаизм и Иерусалим, чтобы затормозить, ограничить, задержать и связать распространение церкви. Но Бог хотел распространиться к язычникам, до края земли. Бог хотел, чтобы по всей земле было свидетельство Его Сына. Такое видение было у Павла. В своём Послании к эфесянам он написал, что Бог хотел соединить и язычников, и иудеев в одном Теле Христовом (3:6). Вскоре после того как это было написано, пришло римское войско и разрушило Иерусалим. Это было не только духовное уничтожение, но и физическое уничтожение. Мы должны верить, что это было от Бога. Всё, что Бог делает на земле, предназначено для Его церкви, включая разрушение Иерусалима. Бог воздвигает и уничтожает царей на земле в координации со Своей работой по созиданию церкви. Таким образом, собрание в 15-й главе Деяний решило проблему взаимоотношений между церковью и иудаизмом раз и навсегда.


Человеческие мнения

После того как была решена проблема иудейской религии, Павел и Варнава сразу же решили выйти в языческие земли для благовествования. Проблема внешней религии была решена, но теперь они столкнулись с внутренней, субъективной проблемой: Варнава и Павел не смогли остаться в единодушии (ст. 35-41). Варнава хотел взять с собой Марка для посещения братьев, но Павел посчитал это чем-то неподобающим, и между ними возник спор. Их спор был вызван работой Сатаны. Распространение церкви понесло огромный урон из-за того, что Варнава и Павел не смогли остаться в единодушии.

Подобное повторялось в церковной истории много раз. По мере своего распространения церковь сначала сталкивается с внешними трудностями. Это — злой заговор врага. Распространение церкви — это созидание Тела Христова; если церковь не распространяется, Тело Христово не может созидаться и Божий вечный план не может быть исполнен. Повествование в Деяниях показывает, что Сатана идёт по следам Святого Духа. Когда Святой Дух работает для распространения и созидания церкви, Сатана идёт по Его следам, разрушая работу Духа по распространению и созиданию церкви. Сатана сначала воздвигает противодействие благовестию, а затем он воздвигает противодействие апостолам. Тем не менее язычники приняли благовестие, и в языческих землях были основаны церкви.

После этого Сатана побудил некоторых людей из Иерусалима принести в церкви в языческих землях иудейскую мысль, закон, обрезание и предписания. Несмотря на нападки Сатаны Святой Дух продолжал работу. Когда религиозные предписания начали ограничивать распространение церкви, Бог сначала послал Павла в Иерусалим и одержал победу. Позднее Он воздвиг войско, чтобы разрушить Иерусалим. Вскоре после того как была разрешена эта внешняя проблема, возникло различие в мнениях между Варнавой и Павлом. Когда у братьев, которые являются соработниками, возникает различие в мнениях, в распространении церкви появляются ограничения.

Трудно сказать, кто был прав в споре между Варнавой и Павлом, но с того времени в повествовании Деяний о Варнаве ничего не говорится. Отсюда следует, что ответственность за ошибку лежала главным образом на Варнаве. В любом случае нам необходимо остерегаться и внутренних проблем, и проблем в нашем окружении. Сатана работает в нашем окружении, чтобы нанести урон распространению церкви, и он также работает среди нас, чтобы нанести урон созиданию церкви.

Спор между Павлом и Варнавой ослабил распространение церкви. Два апостола, которые работали вместе, теперь разделились; Варнава взял Марка и отправился на запад, на Кипр, а Павел взял Силу и отправился на север, в Сирию и Киликию (ст. 39-41). Мы должны внимательно прочитать этот отрывок Библии, чтобы обнаружить мысль Святого Духа. Павел хотел остаться в Малой Азии, где он трудился до этого, но Святой Дух запретил ему оставаться там (16:6). Павел думал пойти в Вифинию, но Дух Иисуса не позволил им (ст. 7). Ради распространения церкви Святой Дух дал Павлу видение, призвав его в Европу. После того как Павел увидел видение, он переправился через море из Малой Азии в Македонию (ст. 9-12). Так церковь распространилась из Малой Азии в Европу и повернула на юг к Афинам и Коринфу (17:15; 18:1).

Старые представления

Старые представления Павла во время его второго путешествия

Из Деян. 16:6-12 видно, что даже у Павла внутри были проблемы. Святой Дух хотел, чтобы он вышел распространять церковь, но он не понял водительства Святого Духа. В то время как он колебался, куда ему пойти: вперёд или назад, ночью он увидел сон, в котором ему было сказано идти в Македонию, в Европу (ст. 9-10). Это иллюстрирует общую проблему среди Господних работников. Когда работники приезжают на время в какой-нибудь город и поселяются там, они не хотят переезжать. В такой момент всегда возникают нежелательные обстоятельства. Например, если бы я сам решал, куда мне ехать, то, боюсь, я по-прежнему был бы сегодня в Северном Китае. Однако меня шаг за шагом направляла Божья рука. Старые взаимоотношения, старые привязанности и старые наклонности мешают нам переехать в другой город; из-за них мы теряем способность перемещаться. Это происходит потому, что у нас нет видения. Когда работник приезжает в какой-нибудь город, ему свойственно укореняться и обосновываться там. Эту проблему разрешить не просто.

В конце 15-й главы Деяний мы видим проблему между Варнавой и Павлом; в 16-й главе Деяний мы видим проблему внутри Павла. Распространение церкви сталкивается с трудностями на каждом этапе. Если бы Павел не был покорён Святым Духом, церковь не могла бы распространиться в Европу. Мы не можем просто читать слова Библии, написанные чёрным по белому. Когда мы читаем с 15-й по 17-ю главы Деяний, мы должны просить Господа дать нам свет, чтобы мы увидели, как распространяется церковь. Чтобы церковь распространялась, узы иудейской религии, человеческие мнения и наше «я» с его старыми представлениями должны быть сокрушены.

Распространение церкви часто сталкивается с этими тремя проблемами. Первая проблема является внешней, вторая существует между работниками, а третья исходит от нашего «я» и старых человеческих чувств. Церковь должна была распространиться в Европу намного раньше, но эти проблемы отсрочили её распространение. Последняя проблема при распространении церкви — это наше «я». Если мы будем оставаться в своих старых чувствах и взаимоотношениях, распространение церкви будет отложено на неопределённый срок. Чтобы вырваться из нашего «я», нам необходимо видение. Когда мы прорываемся, церковь распространяется. Сегодня действует тот же принцип.

Мёртвые предписания, человеческие мнения и старые чувства нашего «я» не дают Святому Духу прорваться и ограничивают распространение церкви. Если Святой Дух прорвётся через эти три проблемы, церковь будет распространяться. В ранние дни церковь распространилась в Европу и обрела там плацдарм, потому что Святой Дух прорвался в этих трёх областях. Святой Дух прорвался через религиозные правила и церемонии, и Он прорвался через мёртвые буквы, человеческие мнения и человеческие чувства. Мы должны просить Господа дать нам свет, чтобы Он мог двигаться в нас. Тогда Он даст нам множество возможностей распространять Его церковь в отдалённые земли.


Старые представления Павла во время его третьего путешествия

Старые представления Павла были раскрыты не только во время его второго путешествия служения, но и во время его третьего путешествия. Когда Павел был в Коринфе во время своего третьего путешествия, он написал письмо церкви в Риме и сказал о своём желании пойти в Рим, чтобы посетить церковь в этом городе и оттуда пойти в Испанию (Рим. 1:15; 15:23-24, 28). Об этом чувстве также говорится в Деян. 19:21. Это была воля Святого Духа в отношении распространения церкви. Святой Дух раскрыл Павлу, что для распространения церкви он должен идти на запад.

Во время третьего путешествия Павел прошёл по многим городам Малой Азии, Македонии и Греции, в которых он уже бывал. Он прошёл по этим городам, а затем направился в Антиохию. Таким образом, в своём третьем путешествии Павел, в принципе, не совершил ничего значительного для распространения церкви. Возвращаясь из своего третьего путешествия, он решил, пройдя через Македонию и Ахайю, зайти в Иерусалим, а оттуда он хотел пойти в Рим. Мы должны понимать, что в этом состояла воля Святого Духа. В Иерусалиме он столкнулся с некоторыми проблемами и был схвачен иудеями (21:27-30).

Македония и Ахайя были двумя римскими провинциями в греческой части Балканского полуострова, в восточной части Европы. Далее к западу находились Апеннинский и Пиренейский полуострова — Италия и Испания. В Римской империи преобладала греческая культура, но центр правительства находился в Риме. Самое сильное влияние было в Риме. Поэтому у Павла было внутреннее чувство, что он должен пойти в Рим. Кроме того, из Рим. 15:23-24 и 28 следует, что он хотел пойти в Испанию. Сказанное в 15-й главе Послания к римлянам и в Деян. 19:21 было записано примерно в одно и то же время; Павел считал, что он должен пойти в Рим и что, пройдя Рим, он должен пойти в Испанию. В то время Испания была краем земли. Если бы он достиг Испании, Павел побывал бы на всех трёх основных полуостровах южной Европы.

Мы не можем рассматривать эти моменты легкомысленно; мы должны серьёзно размышлять над ними, пока мы не поймём их смысл. Чувство Святого Духа в Павле было связано не просто с тем, чтобы достичь Европы, но и с тем, чтобы распространиться по Европе. У Павла было внутреннее чувство пересечь греческую часть Балканского полуострова и отправиться в Рим. Сегодня подобная поездка не представляла бы трудностей, но в те дни передвижение было неудобным. Следовательно, то, что Павлу пришла мысль о подобной поездке, было чем-то необычным; это действительно была работа Святого Духа внутри него.

До того как апостолы пошли в Македонию, там не было церквей, но церковь в Риме существовала до прихода Павла. Многие исследователи Библии признают, что церковь в Риме появилась благодаря римским паломникам, приходившим в Иерусалим в день Пятидесятницы. После того как они поверили в Господа, они вернулись в Рим и основали там церковь. Таким образом, церковь в Риме, скорее всего, появилась раньше церквей в Македонии. Другими словами, до того как апостолы пришли в Европу, в Риме уже существовала церковь. Послание к римлянам было написано Павлом во время его третьего путешествия, когда он был в Коринфе. В это время у Павла было чувство, что он должен официально благовествовать людям в Риме. В Рим. 1:14-15 сказано, что Павел хотел пойти туда, чтобы выплатить свой долг благовестия язычникам. Однако из Коринфа он всё равно вернулся в Иерусалим. Во время своего третьего путешествия Павел не просто не распространял церкви — он не осуществил то чувство, которое у него было в отношении распространения. Мы не будем останавливаться здесь на том, прав был Павел или нет, возвратившись в Иерусалим, но, когда распространение церкви попадает в руки людей, оно сталкивается с трудностями. Согласно главам с 20-й по 22-ю Деяний, церковь в Иерусалиме по-прежнему находилась в заблуждении. Когда Павел возвратился в Иерусалим, верующие увещевали его вернуться к иудейской религии (21:23-25). Вскоре после этого Павел был схвачен, когда он был в храме (ст. 27). Павла не должно было быть в храме; это была его слабость. Эта ошибка была подобна слабости Петра во 2-й главе Послания к галатам. Павел отнёсся к слабости других с сочувствием и подумал, что, если он пойдёт в храм и принесёт некоторые приношения, проблемы исчезнут. Он не думал, что, пойдя туда, он сам столкнётся с трудностями.

Библия повествует обо всём этом, чтобы показать, что в вопросе распространения церкви человек и Святой Дух часто бывают не скоординированы друг с другом. У Павла было чувство пойти в Рим и в Испанию. У него было бремя пойти к язычникам и не идти на поводу у иудейской религии. Однако даже Павел был слаб. Церковь в Иерусалиме в 21-й главе Деяний была полна иудейских представлений. В 15-й главе Павел одержал победу в сражении за церковь и решил проблему иудаизма. Однако в 21-й главе он всё равно уступил влиянию других людей, идя на поводу у человеческой слабости.

Мы не пытаемся осуждать Павла — мы пытаемся ясно увидеть, ради чего в Библии содержится такое повествование. Воля Святого Духа состоит в том, чтобы церковь постоянно распространялась. В 1-й главе Деяний Господь сказал совершенно ясно: «Вы… будете Моими свидетелями и в Иерусалиме, и во всей Иудее и Самарии, и до края земли» (ст. 8). Этот стих показывает, до какой степени должно осуществляться распространение церкви. Однако на каждом этапе Святому Духу приходилось преодолевать трудности, связанные с человеком. Во время своего третьего путешествия Павел, несомненно, проявил слабость; по крайней мере, складывается впечатление, что славы было немного. Ему не следовало возвращаться; это было большой проблемой. С одной стороны, он хотел вернуться в Иерусалим, а с другой — у него было внутреннее чувство пойти в Рим и Испанию. Поэтому складывается впечатление, что, когда Павел пошёл в Иерусалим, он сделал это не в соответствии со Святым Духом, а в соответствии со своим собственным представлением.

Существуют различные взгляды на 21-ю и 22-ю главы Деяний, и существуют споры о том, как их толковать. Некоторые утверждают, что Павел был прав; другие считают, что он был не прав. Трудно сказать наверняка, но очевидно, что Святому Духу приходилось преодолевать трудности, связанные с человеком. В действиях Павла было много неожиданных поворотов, и эти повороты являются результатом человеческого мнения. При изучении истории церкви мы должны применять то, что мы узнаём, к самим себе, поскольку сегодня распространению церкви мешают те же самые проблемы. Иаков сказал Павлу в Деян. 21:20: «Видишь, брат, сколько тысяч уверовавших среди иудеев; и все они ревнители закона». Это слово показывает степень влияния человеческих мнений и представлений.

В 15-й главе Послания к римлянам Павлу было ясно, что он должен идти в Рим и Испанию. В 19-й главе Деяний Павел снова сказал, что он хочет пойти в Рим. Его чувство было во многом связано с распространением церкви, потому что, после того как он достиг Македонии и Греции, следующим шагом распространения в Европу было бы путешествие в Италию и, в частности, в Рим. Затем следующим шагом было бы путешествие в Испанию. Если бы апостол пришёл в Испанию, он мог бы считать, что достиг края земли.

Почему в таком случае Павел не пошёл на запад, а вместо этого вернулся в Иерусалим? Соответствовало ли его возвращение в Иерусалим Божьему откровению? В Деяниях не записано никакого откровения от Святого Духа, в котором бы Павел получил повеление вернуться назад; напротив, складывается впечатление, что в этом движении апостола была некоторая слабость. В Рим. 15:25-28 сказано, что Павел пошёл назад, потому что нёс пожертвования от церквей в Македонии и Греции святым в Иерусалиме. Хотя он сказал, что пойдёт сначала в Иерусалим, а оттуда — в Рим, но такой маршрут — сначала на восток, из Коринфа в Иерусалим, а затем на запад, в Рим, — очень неудобный.

Когда Павел писал Послание к римлянам, он был полон заботы о Риме, и Святой Дух хотел, чтобы он пошёл туда. Однако его удерживали его внутренние путы — его плотские взаимоотношения с иудеями. В Рим. 9:3 Павел сказал: «Я пожелал бы, чтобы я сам был проклятием, был отделён от Христа ради моих братьев, моих родственников согласно плоти». Вероятно, ради своих родственников согласно плоти он и отправился в Иерусалим. Другими словами, он не полностью отбросил свои иудейские представления.

Несмотря на тот факт, что Павел принёс в Иерусалим пожертвования, вскоре после этого его схватили. Из этого следует, что ему было не обязательно лично относить пожертвования и распределять их. Возвратившись в Иерусалим, Павел сделал шаг назад. Это не был шаг на пути в Рим, куда он действительно считал нужным пойти. Действительно ли в работе существовала нужда в том, чтобы он пошёл в Иерусалим? Мы не можем увидеть такую нужду в Библии. Ответственность за работу в Иудее была с самого начала возложена на другую группу апостолов. Служение Павла было служением язычникам. Хотя он был апостолом язычников, он пошёл назад, возвратившись в свою страну ради своих родственников согласно плоти. Возможно, с точки зрения человека это достойно хвалы, но в глазах Бога это было неприемлемо.

Павел хотел прийти в Иерусалим до Пятидесятницы (Деян. 20:16), иудейского праздника. В Пятидесятницу все иудейские мужчины должны были приходить в Иерусалим на праздник; это был очень важный праздник. Этот праздник был типичным для иудаизма. Павел шёл в Иерусалим не для того, чтобы соблюдать праздник, но, возможно, он хотел воспользоваться им как возможностью раздать пожертвования верующим из многих мест, которые должны были собраться в Иерусалиме.

Если дело обстояло именно так, то это свидетельствует о том, что многие верующие из иудеев в то время по-прежнему находились в иудейской религии. Павлу надо было бы спорить с ними, говорить им, что верующим из иудеев не следует соблюдать иудейские предписания, где бы они ни жили: в языческих землях или в Иерусалиме. Где бы они ни жили, ни один из них не должен был соблюдать иудейские предписания. Это не мелочь. В любом случае в тот момент Павел проявил слабость. Он должен был отвергнуть обстановку Пятидесятницы, но он этого не сделал. Отрывок, начинающийся с Деян. 21:20, полностью изобличает его слабость.

В то время верующие из иудеев находились в храме, давая обеты и принося жертвы. В присутствии Иакова и всех старейшин (ст. 18) Павла убедили участвовать в том, что он осудил в Послании к галатам. Павел учил людей не соблюдать закон, но он притворился, что соблюдает его перед лицом людей. Начиная с 21-главы Деяний работа по распространению церкви столкнулась с трудностями в виде старых националистических представлений людей.

После совещания в Иерусалиме в 15-й главе Деяний церковь вроде бы раз и навсегда решила вопрос иудаизма, но в 21-й главе церковь открыла чёрный ход, снова приняв иудаизм. Иудейские верующие по-прежнему соблюдали закон; возможно, утром они молились посредством драгоценной крови Господа, а днём они по-прежнему приносили в жертву быков и баранов. Они хотели иметь и Христа, и закон. Они хотели иметь Духа и предписания.

Вне всякого сомнения, то, что Павел пошёл в Иерусалим, было неправильно. Мы не осмеливаемся сказать, что это был грех, но это определённо была слабость. Если бы Павла в то время не схватили, его жертвоприношение запутало бы братьев из язычников, когда они услышали бы об этом. Граница между ветхозаветным и новозаветным устроениями, между законом и благодатью была бы размыта. Поэтому то, что Павел вернулся туда, было определённо неправильно.

Прежде чем это произошло, Павел чувствовал себя связанным в духе (20:22). С положительной стороны, он знал в своём духе, что с ним случится, когда он пойдёт туда. В 21:11 Святой Дух предостерёг его через пророчество Агава, чтобы он не шёл туда. Однако Павел не послушал предостережения. Даже когда святые умоляли его, он не стал слушать (ст. 4, 12). Это был независимый поступок. В этом случае Павел пошёл против своего собственного чувства и против чувства Тела. Он пренебрёг предостережением от Святого Духа и не принял увещевания святых. Он был не прав. Святой Дух велел ему идти на запад, а он повернулся и пошёл на восток. Ради своих родственников согласно плоти он был готов быть отсечён от Христа, от Рима и от Испании (Рим. 9:3). Причиной всему этому были старые человеческие представления Павла.

Возвращение Павла в Иерусалим шло вразрез с пятью чувствами и учениями, связанными с этим вопросом. Во-первых, Святой Дух дал ему положительное чувство, но он не послушал его. Во-вторых, Святой Дух дал ему ограничивающее чувство, но он снова не послушал. Если в каком-либо нашем движении мы не чувствуем течения, то с тем, что мы делаем, есть проблема. В-третьих, Агав дал ему пророческое предостережение, но Павел не послушал. В-четвёртых, он пошёл против чувства Тела. В-пятых, он пошёл против ясного слова учения Господа. Господь сказал, что, если нас гонят в одном городе, мы должны уйти оттуда и бежать в другой город (Мф. 10:23). У Павла не было нужды возвращаться в Иерусалим, у него не было весомой причины идти туда, и там его ждали страдания. Его настойчивое стремление пойти туда было полностью связано с его старыми, природными представлениями.


КАК СВЯТОЙ ДУХ ПРОРЫВАЛСЯ ЧЕРЕЗ ПРОБЛЕМЫ

После того как Павел вернулся в Иерусалим, Святой Дух вмешался, чтобы подвергнуть его воспитанию. На седьмой день, когда Павел собирался завершить свой обет, в храм пришли иудеи и схватили его (Деян. 21:26-27). Вскоре после этого случая — возможно, всего через десять лет — римский полководец Тит привёл войско, чтобы разрушить храм. Он до сих пор не восстановлен. Если бы Тит не разрушил храм, церковь была бы смешана с иудейской религией. Благодарение Богу за то, что Он не позволил Своим детям вернуться в Ветхий Завет и Он также не позволил церкви смешаться с иудаизмом. Он полностью уничтожил влияние иудейской религии в церкви.

Апостол Павел вернулся в Иерусалим, пойдя на поводу у иудеев, но вместо этого оказался в тюрьме. Иерусалим, выступавший за возвращение к иудаизму, был полностью разрушен. Со времени разрушения Иерусалима Библия не пишет ничего о нём, и он занимает лишь небольшое место в истории церкви. В глазах Бога Иерусалим был местом, который нанёс урон благодати и скрыл свет; поэтому и город, и его храм должны были быть разрушены, чтобы Он прорвался через проблемы и препятствия.

После того как слабость Павла, из-за которой он пошёл на поводу у иудаизма, привела к его аресту, ему пришлось использовать свою мудрость на допросе перед синедрионом. Прежде всего он затронул перед фарисеями и саддукеями вопрос воскресения (23:6-8). Павел настроил фарисеев против саддукеев, громко воскликнув: «Относительно надежды и воскресения мёртвых я судим!» (ст. 6). Ортодоксальные иудеи немедленно встали на сторону Павла и начали спорить с саддукеями, которые не верили в воскресение. В этом проявилась мудрость Павла. Затем он воззвал к цезарю (25:11). Первоначальное чувство Павла состояло в том, что ему нужно пойти в Рим. Святой Дух подтвердил это, раскрыв ему, что он будет свидетельствовать за Господа в Риме (23:11). В конечном итоге Павел пошёл в Рим, но это было сопряжено с множеством неудобств. Он мог бы пойти в Рим свободным; теперь он пошёл иначе. Павел мог бы сделать многое, придя в Рим, но теперь все его движения были сильно ограничены.

Несмотря на неудобство, связанное с его заключением, Павел усвоил глубокий урок и, находясь в тюрьме, написал много драгоценных Посланий. Мы не можем отрицать этого. Тем не менее возвращение Павла в Иерусалим было препятствием для распространения церкви. Когда мы движемся кругами, а не по прямой, это всегда приводит к проблемам и расстройству. Павлу следовало идти прямо из Коринфа в Рим, но элементы старости в нём и его привязанность к предписаниям стали для него путами, заставившими его вернуться в Иерусалим.

Между приходами в Иерусалим в 15-й главе и в 21-й главе Деяний Павел написал Послание к галатам. В Послании к галатам он отвёл иудейскому закону крайне низкое место. Хотя он сказал, что может быть всем для всех (1 Кор. 9:20-22), в 21-й главе Деяний, пойдя на поводу у иудейских традиций, он зашёл слишком далеко. На самом деле быть всем для всех невозможно. Например, если человек поклоняется идолам, а мы следуем за ним в его идолослужении, мы заходим слишком далеко. Поступать так абсолютно неправильно. Когда Павел учил языческие церкви, он объяснил полученное им откровение очень ясно: закону пришёл конец, поэтому нам не стоит терпеть ничего иудейского. Чтобы быть иудеем для иудеев, он мог бы сделать немногое и этого было бы достаточно. Ему не нужно было давать обет или приносить жертвы. Его практика в этом случае шла вразрез с его откровением и учениями, которые он дал церкви; он зашёл слишком далеко.

Предположим, брат идёт прогуляться со своим другом, и когда они доходят до дверей кинотеатра, его друг хочет войти внутрь и посмотреть кино. Брат должен сказать ему, что не может пойти с ним — пусть он идёт один. Когда наши друзья играют в маджонг, мы не можем сидеть с ними. Мы не можем быть всем для всех. Павел был слаб, когда был в Иерусалиме, потому что он не был в Святом Духе; Святого Духа не было с ним. Мы не можем быть сильными в себе. Когда мы следуем водительству Святого Духа, у нас есть Его присутствие и мы естественным образом можем быть сильными. Но без Его присутствия мы слабы.

Святой Дух подверг Павла воспитанию, но Бог всё равно послал его в Рим. Поскольку Павел всегда был в руке Господа, Святой Дух мог Своей воспитывающей рукой послать его в Рим. Когда Павел прибыл в Рим, он был, согласно Божьему всевластию, ограничен во многих отношениях.

В главах с 16-й по 28-ю Деяний говорится о распространении церкви в Европе. Самой большой проблемой и помехой в этом разделе является иудейская религия. В начале проблемой был иудаизм, и в конце эта проблема никуда не исчезла. Проблему иудаизма рассматривали на совещании в Иерусалиме в 15-й главе Деяний, но её не разрешили полностью. Эта проблема была решена, только когда Бог простёр Свою руку, чтобы разрушить храм в Иерусалиме. Когда проблема иудаизма была разрешена, церковь была освобождена. Церковь была подобна цыплёнку, вылупившемуся из скорлупы иудаизма. Когда Бог простёр Свою руку, чтобы уничтожить Иерусалим и храм, скорлупа была полностью отброшена. Начиная с того момента церковь могла свободно распространяться.

Согласно 21-й главе Деяний, церковь в Иерусалиме была погружена в иудаизм. Братья в Иерусалиме сказали Павлу, что у них десятки тысяч верующих и все они ревнители закона (ст. 20). Тот факт, что многие из них по-прежнему давали обеты, показывает, что они ревновали и о духе закона, и о предписаниях закона (ст. 23). Они даже ходили в храм, чтобы поклоняться Богу, и просили иудейских священников приносить за них жертвы (ст. 26). Это показывает, что между верующими в Иерусалиме и иудаизмом не было разделения; они вернулись к иудейской религии. Они не только сами практиковали элементы иудаизма — они также увещевали Павла сделать то же самое. Они даже превратили эти элементы в доктрину, при помощи которой они учили Павла. Когда братья увещевали Павла, они делали это перед Иаковом и всеми старейшинами (ст. 18). Но никто не встал, чтобы протестовать. Все старейшины дали своё молчаливое согласие на это.

Очевидно, что церковь в Иерусалиме скатилась в иудаизм. Земной Иерусалим не заслуживает доверия; доверять можно только небесному Иерусалиму. Поэтому начиная с того момента Библия больше не упоминает церковь в Иерусалиме. Даже в истории церкви у Иерусалима нет никакого положения. Это показывает, что омертвевший иудаизм и старые человеческие представления являются огромным препятствием для распространения церкви.

Старое творение и старые предписания внутри нас мешают распространению церкви. Внешние гонения и трудности не могут остановить распространения церкви; напротив, они оказывают помощь. Однако старые взаимоотношения, предписания, методы и даже истины становятся для служителей Господа путами и мешают распространению церкви. Хотя внутри у нас есть определённое чувство и бремя, часто церковь не может распространяться из-за нашей слабости.

Если бы в течение последних двух тысяч лет слуги Господни всегда позволяли Святому Духу двигаться вперёд, церковь давно бы стала зрелой. Если все мы будем двигаться по прямой, а не кругами, церкви будут умножаться и созидаться в каждой части Тайваня. Если у Святого Духа будет прямой путь в нас, мы ничем не будем ограничивать распространение церкви. Любое сострадание к человеческим отношениям и старым предписаниям помешает распространению церкви. Пусть Господь будет милостив к нам. Все, кто получит милость от Господа, будут спасены в этих вопросах. До какой степени мы спасены, до такой степени церковь сможет распространяться и созидаться.
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ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ

ОПУСТОШЕНИЕ ЦЕРКВИ

Библия описывает распространение церкви вплоть до 28-й главы Деяний. Библия также повествует о многих других вопросах, включая опустошение церкви.

ЧЕТЫРЕ ЛИНИИ О ЦЕРКВИ В НОВОМ ЗАВЕТЕ

В Новом Завете в связи с церковью показаны четыре линии. Первая линия — это значение церкви, или духовный аспект церкви. Вторая линия — это путь церкви, третья линия — это организация церкви, а четвёртая линия — это опустошение церкви. Опустошение церкви — это часть пути церкви. Слово «опустошение» означает, что произошли какие-то события, вызвавшие проблемы. На пути церкви случилось нечто серьёзное: церковь была растлена. В церкви произошли изменения, приведшие к проблеме. Поэтому, если мы хотим узнать, в какой ситуации находится церковь, мы должны знать об опустошении церкви.

ПОВЕСТВОВАНИЕ ОБ ОПУСТОШЕНИИ ЦЕРКВИ В НОВОМ ЗАВЕТЕ

Ложь Святому Духу и споры

Согласно повествованию в Новом Завете, опустошение церкви началось в Деян. 5:1-11, когда Анания и Сапфира солгали Святому Духу. Затем, в Деян. 6:1-6, некоторые святые начали роптать из-за раздачи пищи. Эти два отрывка показывают начало проблем в церкви. Однако на тот момент церковь в целом не была в состоянии опустошения и не потерпела неудачу, поскольку эти вопросы касались лишь нескольких человек и проблемы не были серьёзными.

Разделения

Первое указание на настоящее опустошение церкви содержится в Первом послании к коринфянам. В то время уже существовали разделения в церкви. Некоторые коринфские верующие говорили, что они Павловы, а другие — что они Аполлосовы, Кифины и Христовы (1:11-12; 3:3-4). Отсюда следует, что коринфские верующие были очень плотскими и что между ними были соперничества. Это было начало опустошения и ненормального состояния церкви. Кроме того, коринфские верующие критиковали апостола Павла, который был ведущим братом и созидал церковь среди них. Во 2 Кор. 12:16-18 показано, что они даже обвиняли Павла в том, что он коварством извлекал из них выгоду. Проблемы в церкви в Коринфе были намного серьёзнее, чем ложь Анании и Сапфиры Святому Духу или ропот святых о ежедневной раздаче пищи. Таким образом, мы можем сказать, что повествование о настоящей деградации церкви начинается в Первом послании к коринфянам.

Лжеапостолы

Во Втором послании к коринфянам в число проблем церкви в Коринфе входят не только разделения среди святых, но и то, что существовали некоторые, притворявшиеся апостолами, которые критиковали истинного апостола, Павла, противостояли ему и осуждали его. Во 2 Кор. 11:13 Павел говорит: «Ибо таковые — лжеапостолы, коварные работники, преображающиеся в апостолов Христовых». Павел был вынужден хвалиться: «Я ни в чём не уступаю сверхапостолам... Они служители Христа? Говорю, как бы будучи не в себе: я более!» (ст. 5, 23). Это показывает, что атмосфера в церкви в то время уже была ненадлежащей. Павел был вынужден говорить неприятные слова упрёка и осуждения. Мы видим, что у церкви была проблема; следовательно, ко времени Второго послания к коринфянам церковь деградировала. Деградировавшее состояние существовало не только среди святых с их разделениями; проблемы также существовали во взаимоотношениях между апостолами и святыми; кроме того, среди них были лжеапостолы.

Продолжение опустошения

В принципе, состояние церкви сегодня ничем не отличается от состояния ранней церкви. В ранней церкви существовали проблемы, и те же самые проблемы существуют в церкви сегодня. Сегодня в церкви существуют те же ненадлежащие вещи, которые существовали в ранние дни. Например, в ней по-прежнему есть такие вещи, как разделение, критика в адрес апостолов и отсутствие подчинения им, соперничество, притворство и лжеслужители Господа.

Опустошение церкви, которое началось в церкви в Коринфе, продолжалось на протяжении прошедших двух тысяч лет. Если мы посмотрим на Тайбэй, мы увидим, что только в одной части города существуют более десяти различных молельных домов для церковных собраний. Этот район можно назвать «районом молельных домов». Эти молельные дома представляют различные секты, и среди них нет единства. Отсюда видно, что церковь не сумела избежать состояния Коринфа. Мы должны применять Послания церкви в Коринфе к себе. Все проблемы, с которыми столкнулись святые в Коринфе, существуют и сегодня. Когда Павел писал Первое послание к коринфянам, примерно в 59 году по Р. Х., спустя чуть более двадцати лет после того, как в день Пятидесятницы была произведена церковь, её состояние уже было ненормальным.


Лютые волки входят в стадо

В 20-й главе Деяний, когда Павел возвращался в Иерусалим из своего третьего путешествия, он проходил через Эфес. В разговоре со старейшинами в Эфесе он пророчески сказал: «После моего ухода к вам войдут лютые волки, не щадящие стада. И из вас самих восстанут люди, говорящие извращённое, чтобы увлечь учеников за собой» (ст. 29-30). Апостол ощущал в своём духе, что в церковь войдёт растление. Мы не должны пренебрегать словом апостола о том, что в стадо войдут лютые волки. То, что в стадо войдут лютые волки, — это серьёзная проблема. В Гал. 2:11-14 мы видим небольшую проблему с Петром, но он не был лютым волком, который вошёл в стадо. Пётр был, скорее, похож на немного больную овцу. Однако Павел сказал, что в церковь в Эфесе войдут лютые волки; это — фальшивые, злые люди, которые вошли в церковь, говоря ересь и уводя людей в другом направлении. Это серьёзный вопрос.

Некоторые проповедуют Христа из-за зависти и соперничества

К тому моменту, когда было написано Послание к филиппийцам, опустошение церкви стало ещё более серьёзным. В 1:15 Павел говорит: «Некоторые проповедуют Христа даже из-за зависти и соперничества». Отсюда следует, что некоторые даже благовествовали из-за зависти и соперничества. Они благовествовали таким образом, чтобы противостоять апостолу Павлу. Следовательно, когда Павел писал Послание к филиппийцам из римской тюрьмы, церковь погрузилась в хаос. В веке апостолов были те, кто осуществлял благовестническую работу из-за зависти и соперничества.

В 1943 году японцы посадили меня в тюрьму и допрашивали меня, но не могли предъявить мне никакие обвинения. Однажды они вывели меня из камеры и спросили, почему люди в христианстве не могут сказать обо мне ничего хорошего. Я тщательно подумал над тем, как ответить на этот вопрос, потому что мой следователь был неверующим и, кроме того, он был представителем японской оккупационной армии. Я не мог отзываться плохо о своих соотечественниках. Кроме того, те, кто не мог сказать обо мне ничего хорошего, были членами церкви Божьей, и я не мог говорить отрицательно о церкви с неверующим. Это был трудный вопрос, и если бы я плохо ответил на него, это привело бы к неприятностям. Мне пришлось последовать совету Господа в Мф. 10:18-20: не полагаться на себя перед начальствующими, а полностью полагаться на Святого Духа. Святой Дух дал мне слова, и я сказал: «Те, кто занимается одним и тем же бизнесом, часто завидуют друг другу. Если бы мы с вами торговали тканями, я бы надеялся, что вы разоритесь, чтобы мой бизнес процветал. Вот почему у китайцев есть поговорка: люди, занимающиеся одним и тем же бизнесом, становятся врагами». Мой японский следователь рассмеялся и сразу же согласился со мной.

Я не стал говорить о том, что другие не правы или что я прав. Я лишь сказал, что они не могли сказать обо мне ничего хорошего из-за зависти, то есть из-за того, что люди, занимающиеся одним и тем же бизнесом, становятся врагами. Если мой бизнес развалится, все занимающиеся тем же бизнесом отнесутся ко мне с любовью и жалостью; но если мой бизнес будет процветать, мои конкуренты возненавидят меня. Такой сценарий звучит неприятно, но он повторялся раз за разом на протяжении двух тысяч лет. Даже в 1-й главе Послания к филиппийцам в церкви существовала такая деградация.

В Первом послании к Тимофею об опустошении церкви говорится немного, но практически всё Второе послание к Тимофею посвящено этой теме. Джон Нельсон Дарби однажды сказал, что «вторые» книги в Новом Завете полностью посвящены опустошению церкви. Это относится ко Второму посланию к коринфянам, Второму посланию к Тимофею, Второму посланию Петра и Второму и Третьему посланиям Иоанна. Даже послание церкви в Эфесе в Отк. 2:1-7 — это своего рода «Второе послание к эфесянам». Дарби считал, что все «вторые» книги посвящены опустошению церкви. Хотя это не совсем точно, в этом есть большой смысл. Среди Посланий, которые касаются темы опустошения церкви, «вторые» книги описывают её намного подробнее, чем «первые».

Некоторые учат еретическим доктринам и идут против учения апостолов

Во Втором послании к Тимофею опустошение церкви достигло предела. Некоторые учили ереси и открыто противостояли учению апостолов. Александр, медник, сделал много зла апостолу Павлу (4:14). Гименей и Филет говорили, что воскресение уже было, и сокрушали веру некоторых (2:17-18), и их слова распространялись, как гангрена. Все, кто в Азии, оставили учение апостола и отвернулись от него (1:15). Даже бывший соработник Павла Димас оставил его, потому что возлюбил нынешний век (4:10). Когда Павел предстал перед судом в Риме, с ним никого не было (ст. 16-17). Такая ситуация сложилась примерно в 67 году по Р. Х., спустя всего лишь около тридцати лет после произведения церкви в Иерусалиме. Павел был апостолом чуть более двадцати лет, однако церковь была растлена до такой степени.

Во Втором послании Петра церковь находилась в состоянии опустошения из-за проповеди еретических доктрин (2:1). Лжеучители превратили ереси в доктрины и проповедовали их другим. В связи с ересями в 2:1 упоминается проблема лжеучителей, а в стихе 15 упоминается проблема Валаама. Повествование Петра показывает, что церковь была полна еретических учений. В Иуд. 4-19 также говорится об опустошении. В стихе 24 Иуда говорит, что Бог может сберечь нас посреди опустошения, но опустошение, которое он описывает, такое же, как во Втором послании Петра.

Некоторые не исповедуют, что Христос пришёл в плоти

В 1 Ин. 2:18-19 говорится, что некоторые вышли от апостолов, оставив общение апостолов. Это доказывает, что церковь в то время находилась в деградации. Во 2 Ин. 9-11 говорится более ясно, что верующие не должны принимать некоторых так называемых церковных работников. Верующим не только не следовало принимать этих работников — им не следовало даже приветствовать их, потому что те переходили пределы учения Христова. Хотя они работали в церкви, они были антихристами; они переходили пределы учения Христова и учили чему-то противоположному Христову искуплению и спасению. Они не исповедовали, что Иисус Христос был Богом, явленным в плоти. Их величайшая проблема состояла в том, что они отрекались от Личности Христа, не исповедуя, что Господь пришёл в плоти (1 Ин. 4:3). Они подобны модернистам, которые говорят, что Господь Иисус был человеком, но не исповедуют, что Он Бог. Апостол Иоанн называет такого человека антихристом (2 Ин. 7). Учения антихриста не связаны с Христом и даже противостоят Христу. Из всего этого следует, что опустошение церкви в то время было очень серьёзным.

Идолослужение и блуд

Семь посланий во 2-й и 3-й главах Откровения были продиктованы Господом апостолу Иоанну. Каждое из этих семи посланий говорит об опустошении церкви. Хотя второе послание, адресованное церкви в Смирне, и шестое послание, адресованное церкви в Филадельфии, не упоминают опустошение церкви в этих конкретных местностях, они всё равно указывают на то, что церковь находилась в состоянии опустошения. Остальные послания, особенно послание церкви в Фиатире, показывают, что церковь деградировала до предела. Церковь в Фиатире совершила два величайших греха: идолослужение и блуд. Величайший грех человека перед Богом — это идолослужение, а величайший его грех среди людей — это блуд. Оба этих огромных греха существовали в деградировавшей церкви.

В последнем послании, послании церкви в Лаодикии, Господь уже не находится в церкви. Напротив, Он стоит за дверью. Господь стоит за дверью церкви в Лаодикии.

СОСТОЯНИЕ ОПУСТОШЕНИЯ ЦЕРКВИ СЕГОДНЯ

Общий принцип состоит в том, что для объяснения всего сказанного в Библии об опустошении церкви требуется две тысячи лет истории церкви. Чтобы истолковать что-либо в Библии относящееся к опустошению церкви, даже краткое упоминание, необходима вся история церкви. Например, «разделения» — это очень простое слово в 1 Кор. 1:10, но полностью описать значение этого простого слова можно только с помощью всех событий церковной истории. Другой крупный вопрос в церковной истории — это идолослужение.

В 1940 году в Шанхае братья сводили меня в Руccкую правocлавную церковь. Она была очень похожа на Римско-католическую церковь. Внутри у дверей стоял стол, где продавали свечки, прямо как в идольском храме. Поклонники сначала покупали свечку, зажигали её, а потом шли дальше. В храме было много икон Петра и Павла. Люди находили икону и кланялись перед ней, затем ставили свою свечку перед ней и становились на колени. То же самое делают китайские идолослужители в идольских храмах. Когда мы спросили их, кому они поклонялись, они ответили, что поклоняются отцам, однако перед ними было изображение Петра. Мы не могли этого вынести; между этим и китайскими идольскими храмами не было никакой разницы. В другой раз мы ходили в церковь «Чёрного назарянина» в Маниле и видели там поклонников. Трудно описать это суеверие. Статую Петра в Соборе святого Петра в Риме поклонники целовали столько раз, что одна из её ног стёрлась. Эти примеры показывают размах идолослужения в деградировавшей церкви.

После Константина церковь была растлена идолослужением. Кости так называемых «святых» продавались суеверным людям; это был прибыльный бизнес. Люди поклонялись костям по причине своего суеверия. На продажу выставлялось всё больше и больше костей, и многие из них были подделками. В опустошённой церкви также существует проблема денег. Для некоторых проповедь слова превратилась в профессию; другими словами, благочестие стало средством получения выгоды (1 Тим. 6:5). В дополнение к этому в истории церкви существует много случаев ереси. Если мы рассмотрим отрывки об опустошении церкви из Второго послания к коринфянам, Послания к филиппийцам, Второго послания к Тимофею, Второго послания Петра, Второго и Третьего посланий Иоанна, Послания Иуды и посланий в Откровении, мы увидим, что описываемое в Библии как часть опустошения в ранней церкви по-прежнему существует в церкви сегодняшней.

Самые ужасные титулы, которыми Господь называет церковь, — это «великая блудница» и «Вавилон Великий» (Отк. 17:1-5). Вавилон в Новом Завете равнозначен Вавилону в Ветхом Завете. Это название указывает на путаницу и блуд. Сегодня так называемые «церкви» в христианстве — это Вавилон. Окончательные титулы церкви в Библии также женского рода — «невеста» и «Новый Иерусалим» (21:2). Новый Иерусалим является чистым; в нём нет путаницы и примесей.

Как дети Божьи, мы легко можем отличить Вавилон и Новый Иерусалим в теории; однако провести такое различие в веке, в котором мы живём, трудно. Некоторые вещи являются частью Вавилона, а мы думаем, что они от Нового Иерусалима; некоторые вещи смешаны, а мы считаем, что они чистые; некоторые вещи изменили свою природу, а мы полагаем, что они такие же, какими были в начале. В церкви сегодня многие принимают ненадлежащее состояние церкви, состояние опустошения, за её нормальное состояние.

Когда речь идёт о пути церкви, нам нужно понимать, что всё относящееся к опустошению, о чём говорит Библия, было исполнено в истории церкви. Пусть Бог смилуется над нами, чтобы наши глаза открылись и мы увидели, что в церкви принадлежит к Вавилону, а что — к Новому Иерусалиму, увидели, что должно быть в церкви, а что — нет. У нас должна быть способность различать такие вещи.
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ГЛАВА ПЯТАЯ

НАДЛЕЖАЩИЙ НАСТРОЙ ВО ВРЕМЯ ОПУСТОШЕНИЯ ЦЕРКВИ

(1)

Поскольку мы живём во время опустошения церкви, нам нужно осознать, что опустошение проявляет наше состояние.

ОПУСТОШЕНИЕ ПРОЯВЛЯЕТ СОСТОЯНИЕ КАЖДОГО

В 1 Кор. 11:19 говорится: «Ибо должны быть среди вас и разные течения, чтобы выявились среди вас одобренные». Слово «одобренные» также можно перевести как «одобренные в результате испытания». Это означает, что, когда в церкви возникают разные течения, одобренные Богом выявляются. Во время опустошения церкви путаница, ошибки и растление приводят к тому, что одобренные Богом проявляются. С помощью опустошения будут выявлены те, кто пройдёт через испытания и будет одобрен Богом.

Бог не хочет, чтобы опустошение существовало, но в Его руках оно приводит к тому, что те, кто способен пройти через испытания, проявляются. Без опустошения, путаницы, ошибок, растления и тьмы мы не сможем увидеть индивидуальное состояние каждого. Другими словами, во время мира и безопасности мы не можем определить, кто одобрен Богом и кто прошёл испытание. Но когда возникает опустошение, наше состояние проявляется. Когда мы проявляемся, становится понятно, что мы за люди, каково наше состояние перед Господом, какие уроки мы усвоили и каковы наши мотивы. Эти вещи не могут остаться скрытыми. Опустошение испытывает нас и выявляет, чем мы являемся перед Господом.

Благодарение Господу за то, что в настоящее время на Тайване среди нас нет соперничества; однако никто не может гарантировать, что через полгода или год церковь по-прежнему будет свободна от опустошения. Когда возникает опустошение, проявляется наше действительное состояние. Опустошение изобличает людей; всё растленное изобличает людей. Когда церковь находится в мире и безопасности, все одинаковы; мы не считаем, что чем-то отличаемся от других. Но когда приходит опустошение, наше состояние скрыть невозможно и всё проявляется.

НАДЛЕЖАЩИЙ НАСТРОЙ В ПЕРИОД ОПУСТОШЕНИЯ

Сталкиваясь с опустошением церкви, мы должны спросить себя: «Каково моё состояние? Являются ли мои мотивы надлежащими? Является ли моё побуждение чистым? Существует ли область, в которой я непокорен Богу? В достаточной ли степени Бог поработал надо мной?» Если наше внутреннее состояние ненадлежащее, мы не сможем контролировать себя, когда придёт опустошение.

В 1942 году в церкви в Шанхае была буря. Меня там не было, и я не понимал, какая ситуация там сложилась. Позднее, когда я приехал в Шанхай, я постепенно узнал, что там произошло. Во время этой бури очень не многие братья и сёстры стояли твёрдо; лишь горстка святых прошла через бурю и была одобрена Богом. Буря проявила действительное состояние их сердец и исполнила сказанное в 1 Кор. 11:19. Буря была подобна потопу, который унёс многих и оставил лишь небольшое число тех, кто прошёл через испытание и был одобрен Богом. От опустошения есть некоторая польза, но мы должны быть осторожны, когда опустошение приходит, потому что оно изобличит нас. Когда в церковь приходит опустошение или растление, это является испытанием для всех нас.

Хранить добрую совесть

В 1 Тим. 1:19-20 говорится: «…храня... добрую совесть, отбросив которые, некоторые потерпели кораблекрушение в отношении веры; в их числе Гименей и Александр». В Первом и Втором посланиях к Тимофею содержится самое практическое говорение во всей Библии о совести. И в Первом, и во Втором посланиях к Тимофею Павел делает акцент на совести, потому что она в большой степени связана с опустошением церкви. Когда церковь находится в состоянии опустошения, те, кто следует за Господом и живёт перед Ним, должны хранить добрую совесть. Павел повелевает Тимофею воевать «доброй войной» веры (1 Тим. 1:18) и сберечь «доброе вложение» (2 Тим. 1:13-14). Однако его повеления Тимофею о необходимости хранить добрую совесть решительнее, чем его увещевание хранить веру.

В определённом смысле основная причина, по которой церковь оказалась в состоянии опустошения, — это проблемы с совестью людей. Некоторые отклонились от веры, а некоторые говорили нечто отличающееся от учения апостолов, потому что они не заботились о чувстве в своей совести. Если мы внимательно поразмыслим, мы осознаем, что вся путаница в церкви исходит от того, что люди угашают и игнорируют чувство совести. Человек может хранить веру и при этом иметь проблемы в своей совести. Однако он не может хранить добрую совесть, не храня веру, потому что, если он не хранит веру, его совесть будет осуждать его. Во время опустошения церкви чужие мнения, идеи и суждения не могут быть для нас руководством; руководством для нас является говорение в нашей совести внутри нас. Чтобы хранить добрую совесть, мы должны избегать всего, из-за чего совесть теряет мир. Нам не нужно спорить о том, добрая у нас совесть или нет.

Когда я был в Северном Китае, некоторые упрекали меня в том, что я стал для христианства источником неприятностей, и они легкомысленно выдвигали против меня ложные обвинения. Я не спорил с ними. Я лишь говорил: «У меня в совести мир. Пусть и у вас будет мир в вашей совести». Часто, когда я так говорил, их выражения менялись и они уже не могли говорить. Что мы говорим, не имеет никакого значения; наш стандарт — это совесть. Если у нас есть мир в сердце, всё в порядке. Во время опустошения церкви функция совести важна так же, как во время тьмы важны светила. Однажды некие люди неистово упрекали брата Ни. Он мягко сказал: «Внутри вас есть Тот, кто говорит в мою защиту». Это в огромной степени повлияло на меня.

Отговорки, обсуждения и споры бесполезны; наш стандарт — это совесть. Поэтому мы не должны рассуждать с собой или с другими. Вместо этого мы должны просто проверить, находится ли наша совесть в мире. В любом деле нам необходимо смотреть на свою совесть; только голос нашей совести может быть нашим стандартом. Когда люди упрекают нас, нам не нужно спорить с ними. Посреди внешних трудностей мы должны искать внутренний мир.

Когда Бог касается нас в первый раз, Он касается нашей совести. Это начало, и это основание. Каким бы глубоким и высоким ни было наше переживание Господа, всё равно совесть — это первоочередная часть. Один из основных факторов опустошения церкви состоит в том, что у братьев и сестёр существуют проблемы с их совестью. Поскольку они не заботились о чувстве в своей совести, одни отошли от веры, а другие стали противостоять апостолам. Чтобы справиться с опустошением, мы должны работать над своей совестью. Когда мы поработаем над своей совестью, опустошение останется практически позади.

Посмотрите, например, на крещение. Когда церковь находится в надлежащем состоянии, есть только одно учение о крещении. Но когда церковь находится в опустошении, возникает много вопросов. Некоторые спрашивают: «Нужно ли мне креститься? Как мне креститься?» Это типичные вопросы. Не нужно спорить; нужно просто сказать: «Любое дело, в отношении которого у вас есть мир в сердце, приемлемо. Делайте то, в отношении чего у вас есть мир». Это затронет его совесть. Однажды брат сказал мне, что у него есть мир не креститься. Я ответил: «Хорошо. Тогда не крестись». На следующий день он опять пришёл ко мне, потому что у него не было внутреннего мира. Он признал, что был не прав, и попросил крестить его. Гораздо эффективнее затронуть совесть человека, чем сделать для него десять сообщений. Как христиане, мы должны действовать так, чтобы это не нарушало внутреннего мира. Бесполезно спорить с людьми о доктринах; вместо этого мы должны касаться чувства в их совести.

Если Бог не затронул нашу совесть, мы не сможем касаться совести других людей. Поскольку у Господа Иисуса была чистая совесть, Он мог касаться совести других. Если бы Его совесть осуждала Его, Он не смог бы сказать толпе в Ин. 8:7: «Кто из вас безгрешен, пусть первый бросит в неё камень». Поскольку Его слово затронуло их совесть, они стали выходить один за другим, начиная со старших и заканчивая младшими. Господь коснулся их совести, потому что Его совесть была чистой. Я не пытаюсь показать вам, как работать над совестью других во время опустошения, — я умоляю Господа, чтобы мы увидели принцип, который можно применять к себе. Во время опустошения церкви существует много различных толкований и аргументов. Если мы последуем за каким-нибудь толкованием, мы поколеблемся; если мы последуем за каким-нибудь аргументом, мы запутаемся. Стандартом является наша совесть.

В 1 Ин. 3:21 сказано: «Если наше сердце не обвиняет нас, мы имеем смелость по отношению к Богу». Это слово было сказано во время опустошения церкви. В некоторых вопросах Бог обвиняет нас согласно чувству нашей совести. В каких-то вещах мы можем быть не правы, но если в нашей совести нет соответствующего чувства, то наша ответственность перед Богом в этих вещах не так велика. Но если Бог воссиял на что-то и затронул это в нашей совести, Он не оставит этого просто так. Мы должны нести ответственность перед Богом за эти вещи. Если мы получили милость от Бога, мы можем сказать: «Другие могут делать это, а я нет». У других есть мир заниматься каким-то делом, но нам Бог запрещает делать это. Не важно, правильно это или нет; вопрос в том, позволяет ли нам наша совесть делать это.

Меня спрашивали, можно ли рекламировать наши благовестнические собрания, как это делают некоторые группы, публикуя в газетах рекламные объявления о выступлении какого-нибудь профессора или всемирно известного благовестника. Вопрос следует задавать не о том, можно что-то делать или нет, а о том, есть ли мир в нашей совести. Мы не критикуем других, потому что они отвечают за свои действия перед Господом так же, как мы отвечаем за свои перед Господом. Возможно, они не чувствуют осуждения в этом вопросе, потому что в их совести нет чувства в связи с этим. Однако если у нас есть такое чувство, то мы отвечаем за него. Таким образом, внешнего управления или стандарта не существует. Во время опустошения церкви всё зависит от того, является ли наша совесть чистой перед Богом. Мы должны изо всех сил соблюдать этот принцип.

Совесть — это ключ. В то время как церковь находится в опустошении, мы должны усвоить урок совести. Тогда мы избежим больших споров и критики. Мы не должны ставить перед людьми доктрины и учения, указывая, что им делать, а что не делать. Когда церковь была в крайнем опустошении, Павел написал письмо Тимофею, но он не стал говорить Тимофею, что ему делать. Он не стал требовать, чтобы Тимофей был предан правилам и доктринам; он призвал его хранить добрую совесть. Если мы практикуем это и ведём других таким путём, то мы научимся не критиковать других и не заставлять их поступать вопреки совести.

Если то, как брат приводит людей к спасению, лишает нас мира, мы не должны критиковать его. Мы должны позволить его совести нести ответственность перед Богом. Если мы что-то и скажем ему, это не должно быть сказано в виде критики. Мы должны лишь засвидетельствовать о том, как Господь заботится о нас. Если Господь затронет и озарит его совесть благодаря нашему свидетельству, этого достаточно. В обстановке опустошения церкви мы должны хранить добрую совесть и не заставлять других поступать вопреки совести. Мы не должны говорить другим доктрины, и мы не должны находить для себя отговорки.


Очиститься от сосудов бесчестия

Золото, серебро, дерево и глина связаны с природой

Во 2 Тим. 2:20-21 говорится: «В большом доме есть не только золотые и серебряные сосуды, но и деревянные и глиняные; и одни — к чести, а другие — к бесчестию. Итак, если кто-нибудь очистит себя от них, то будет сосудом к чести, освящённым, полезным хозяину, приготовленным ко всякому доброму делу». В предыдущих стихах Павел говорит о тех, кто проповедует ересь и разрушает работу Божью, как Гименей и Филет (ст. 17). Он называет этих людей «сосудами». Следовательно, даже модернисты, которые проповедуют ересь, являются сосудами в большом доме. Однако они — деревянные и глиняные сосуды. Слово «деревянные» указывает на нашу падшую человеческую природу, плоть и природного человека; слово «глиняные» указывает на то, что они земные.

Модернисты в сегодняшнем христианстве проповедуют Христа, но они не верят, что Христос пришёл в плоти; они являются деревянными и глиняными сосудами. Под деревянными и глиняными сосудами подразумеваются ложные верующие, которые не спасены по-настоящему. Поскольку Бог велик, Его дом — это большой дом. В Его большом доме есть золотые сосуды (божественные), серебряные сосуды (искупленные) и деревянные и глиняные сосуды (составленные из падшей человеческой природы). Мы все были глиняными сосудами, но мы были искуплены и в нас произошла внутренняя перемена природы, в результате чего мы стали серебряными и золотыми сосудами.

Церковь сегодня находится в опустошении, и она стала большим деревом (Мф. 13:32). На этом большом дереве, то есть в христианстве, есть всевозможные проповедники и работники, такие как Павел, Тимофей, Гименей и Филет. Во время опустошения церкви Господь хочет, чтобы мы очистили себя от сосудов к бесчестию, от тех, кто является плотским, мирским и природным. Господь хочет, чтобы мы стали сосудами к чести. Мы не должны спорить с людьми о доктринах, но нам необходимо различать их природу. Мы должны различать работу других и видеть, является она деревянной и глиняной или она золотая и серебряная. Из чего эта работа: из дерева и глины или из золота и серебра? Некоторые строят из дерева, травы и соломы; другие строят из золота, серебра и драгоценных камней (1 Кор. 3:12). Мы должны различать природу работы.

Доктрина и природа — это две разные вещи; мы должны уметь различать их. Предположим, два брата делают одно и то же благовестническое сообщение, но у них разные пути. Мы должны решать, за каким из них последовать, не на основании проповедуемой ими доктрины, а на основании пути и результата их работы. Мы должны основывать своё решение на природе их работы. Из чего они строят: из дерева, травы и соломы или из золота, серебра и драгоценных камней? Какова природа их работы: глиняная и деревянная или золотая и серебряная? Когда мы задумаемся над этим, мы увидим, кто из них работает согласно плоти, используя мирские методы. Результат такой работы будет глиняным, или мирским, и деревянным, то есть полным человеческого «вкуса». Нам нужно различать «вкус», природу. Мы не можем рассматривать только доктрину; наше рассуждение должно быть также основано на природе работы. Мы должны различать, от Бога ли эта природа. Содержится ли в ней элемент креста, серебро искупления, и золотой, божественный элемент? Мы также должны различать, не является ли она человеческой, природной и полной элемента мира.

Во время опустошения церкви многие учат доктрине о том, как побеждать. Но если мы будем принимать решения на основании доктрины, мы будем слепы и не сможем получить благословение. Что касается нас самих, нам необходимо заботиться о своей совести; что касается других, нам необходимо различать их природу. Второе послание к Тимофею показывает, что во время опустошения существуют работники из разных природ, которые используют методы из разных природ, производя результаты из разных природ. Одни являются сосудами к чести, а другие — к бесчестию. Если мы не переживаем Божью преобразовывающую работу, внутри у нас не действует золотая, божественная природа и мы не переживаем работу искупления креста. Вместо этого мы остаёмся деревянными и глиняными, то есть сосудами к бесчестию. Если мы очистимся от этих сосудов к бесчестию, мы будем сосудами к чести.

Очищены от других из-за различий в природе

Во 2 Тим. 2:21 говорится: «Если кто-нибудь очистит себя от них, то будет сосудом к чести». «От них» — значит от сосудов «к бесчестию» (ст. 20). То, что мы должны очистить себя от сосудов к бесчестию, не означает, что мы отделяемся от тех, с кем мы не можем достичь взаимопонимания в доктрине. Напротив, это означает, что, как только мы распознаем деревянную и глиняную природу сосудов к бесчестию, мы будем держаться в стороне от них. Возможно, нам не нравится выражение «очистит себя от них», потому что, когда мы очищаем себя от людей, мы должны держаться в стороне от них. Однако очистить себя от них — это повеление Святого Духа. Разумеется, соблюдать единство — это тоже повеление Святого Духа, но соблюдение единства применимо только к тем, у кого такая же природа, как у нас; мы должны очистить себя от тех, у кого другая природа.

Мы можем различать природу людей только до той степени, до которой мы были преобразованы божественной жизнью. Чем больше мы преобразовываемся, тем больше мы можем увидеть природу других. Если мы не преобразованы божественной жизнью и не прошли через работу креста, мы не можем различать истинную природу вещей, даже когда мы коснёмся глины и дерева. Некоторые говорят о единстве и убеждают других не быть раскольниками, но действительное единство содержится в золотой жизни и серебряном искуплении. Новый Иерусалим состоит не из глины или дерева; он состоит из чистого золота.

Бог не терпит примесей. Небесные вещи являются небесными, а земные — земными. Бог не смешивает золото и серебро с деревом и глиной. Запрещалось сеять в одном месте два вида семян; запрещалось использовать для пошива одной одежды два вида тканей; запрещалось скрещивать два вида животных (Лев. 19:19). Мы должны очистить себя от людей, которые являются сосудами к бесчестию, глиняными сосудами, но не из-за различий в доктрине. Мы должны держаться в стороне от них из-за различий в природе. Во время опустошения церкви существуют разные работники с разными природами и методами. Если мы не позволим Богу поработать в нас, мы не сможем различать природу работников, потому что мы будем одинаковыми с ними по природе. Поэтому мы должны позволить Богу поработать в нас и подвергнуть нас воздействию.
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(2)

Молиться от чистого сердца

Во 2 Тим. 2:22 говорится: «Стремись к праведности, вере, любви, миру с теми, кто призывает Господа от чистого сердца». Во время опустошения церкви только те, у кого чистое сердце, могут идти вперёд. В обстановке опустошения церкви многие не могут идти вперёд, потому что их сердца являются нечистыми и они не могут различить природу вещей.

Чистое сердце связано с мотивами

В предыдущей главе мы отметили, что, касаясь работы человека, мы должны различать её природу. В этой главе мы рассмотрим вопрос мотивов. Наша природа должна быть золотой и серебряной, а наши мотивы должны быть чистыми. Когда церковь находится в состоянии опустошения и мы хотим определить, участвовать ли нам в работе того или иного проповедника, нам необходимо различать природу и мотивы этой работы. У того, кто работает для Господа, должны быть чистые, а не замутнённые мотивы. Чистые мотивы являются беспримесными; замутнённые мотивы являются чем-то с примесью и нечистым. Павел говорит, что некоторые проповедуют Христа из-за зависти (Флп. 1:15). Некоторые люди ревностны, и они добиваются хороших результатов, но, когда мы исследуем их мотивы, мы видим, что их сердца нечистые.

В Библии быть чистым — значит жить только для Бога. В служении Господу мы должны жить только для Него, а не для чего-либо другого. Мы не должны желать ничего для себя или иметь своё собственное наслаждение. Кроме того, мы не должны ничего просить для себя. Мы должны жить полностью для Бога. В Мф. 5:8 сказано: «Блаженны чистые сердцем, ибо они увидят Бога». Чистое сердце — это сердце, сосредоточенное на Боге. Когда наше сердце стремится к чему-то помимо Бога, вместо того чтобы сосредотачиваться на Нём, оно перестаёт быть чистым.

Некоторые поместные церкви правы в истине, в своей позиции и в своей практике, но их мотивы не являются чистыми. Они хотят получить что-то помимо Бога, или у них другие стремления. Они утверждают, что они поместная церковь, и говорят, что они не секта, и хотя их внешний вид подтверждает это, в их мотивах существует внутренняя проблема, потому что они ищут чего-то помимо Бога. Поэтому мы не можем смотреть только на позицию, истину, доктрину и так называемое состояние; нам необходимо видеть внутренние мотивы. Мы не должны применять это слово только к другим; мы должны прежде всего исследовать самих себя. Наша позиция, истина, доктрина и практика могут быть правильными, но возможно, мы неугодны Богу, потому что Он исследует наше сердце и видит наши мотивы. Бог считает наше сердце чем-то важным.

В 1 Цар. 13:14 говорится, что Давид был человеком по Божьему сердцу. Давид был человеком по Божьему сердцу, потому что его сердце было правым и чистым по отношению к Богу. Давид заботился только о Боге, а не о себе. В отличие от него Саул заботился только о себе и не заботился о Боге. Хотя Саул был помазанником и занимал надлежащее положение, его сердце по отношению к Богу было неправым. В такой ситуации мы должны быть подобны Ионафану, который принял решение следовать за Давидом. Мы не должны следовать за Саулом только из-за его положения. Нам необходимо видеть глубже его положения и удостовериться в его мотивах. Последователи Давида признавали положение Саула и его позицию как Божьего помазанника, но они также знали его мотивы перед Богом. Они видели, что, каким бы ни было положение Саула, его сердце по отношению к Богу было неправым. Они также осознавали, что, хотя у Давида не было никакого положения, его сердце по отношению к Богу было чистым и беспримесным. У Саула было надлежащее положение, но, поскольку его сердце было ненадлежащим, он потерял положение; у Давида не было никакого положения, но, поскольку у него было надлежащее сердце, он в конечном итоге обрёл положение.

Как царь не может сидеть на престоле, имея ненадлежащие мотивы, так и мы не можем использовать своё положение в церкви в качестве щита. Мы не можем сказать, что наш путь — от Господа, потому что таково наше положение в церкви. Всё зависит от наших мотивов. Для кого предназначена деятельность в нашей местности: для Бога или для нас самих? Наш ответ раскроет, являемся мы Давидом или Саулом. Сердце Саула не было чистым; не имеющие чистого сердца могут занимать правильное положение, но через некоторое время они потеряют это положение.

Чтобы определить, можем ли мы работать с определёнными братьями или сёстрами, нам необходимо различать их внутренние мотивы. Нам необходимо увидеть, за кого они стоят: за Господа или за себя и каково их сердце: чистое или с примесями. Это не какая-то высокая доктрина; нет, это важный вопрос, касающийся нашего внутреннего состояния. Если у нас нет чистого, свободного от примесей сердца для Бога в нашем служении, мы не должны ожидать, что найдём соработников, подобных Давиду. Если наше сердце даже немного нечистое, те, у кого чистое сердце, не смогут работать с нами. Мы не должны считать того, кто не работает с нами, сектантом. Если поставить вместе человека с чистым сердцем и человека с нечистым сердцем, получится ужасная смесь; это Вавилон Великий. Мы не можем осуждать грех сектантства, поддерживая при этом грех смеси.

Чистые сердцем найдут тех, кто живёт перед Богом, и именно они станут их соработниками. Поскольку они пережили работу над своим сердцем, они могут различать состояние сердца тех, с кем они соприкасаются. Чистые сердцем стоят вместе для поддержания Господнего свидетельства, ходят Господним путём и исполняют Господнюю работу, потому что внутренне их сердца являются чистыми, а не потому что они разделяют одну и ту же доктринальную точку зрения. Разногласия в доктрине ведут к разделениям. Когда человек, чистый сердцем, встречает другого человека, чистого сердцем, он готов пойти за этого человека на мученическую смерть и он любит его, как если бы он был Господом. Если мы чисты сердцем, мы приобретаем лучших соработников и товарищей.

Мы не должны быть неразумными при выборе наших соработников. Как человек не может поменять своего супруга, так мы не можем поменять своих соработников. Если сегодня мы работаем с одним человеком, а завтра — с другим, у нас проблема. Наша способность работать с другими зависит от нашего сердца. Если я привык дышать свежим воздухом и, входя в комнату, я чувствую затхлый, сырой воздух, я не смогу принять это. Но если я привык к затхлому, сырому воздуху, то я даже не замечу этого. Если у человека проблема в сердце, а мы не замечаем этого, в нашем сердце тоже существует проблема. Человек, над чьим сердцем поработал Господь, может различать сердца других. Если наше сердце чистое, мы можем определить, является сердце других чистым или нет.

Товарищи, которых я выбрал, когда только начал служить Господу, остаются моими товарищами и сегодня; я не менял своих товарищей. Пожалуйста, простите мне такие слова, но объясняется это тем, что, когда я был призван служить Господу, моё сердце было чистым; я лишь знал, что Господь затронул меня и хотел, чтобы я жил для Него. Первым человеком, с которым я столкнулся, был брат Вочман Ни. Я знал, что должен быть его соработником, и я поместил себя под его начало, потому что чувствовал, что его сердце было отдано исключительно Господу.

Я координировался ещё с одним братом почти двадцать лет, до его смерти. Между нами не было проблем, потому что вместе нас соединил Господь. Я чувствовал, что его сердце было отдано исключительно Господу и ничему другому. Я могу засвидетельствовать, что он заплатил огромную цену за церковь и много пострадал. Однако у него никогда не возникало жалости к себе, и он никогда не говорил о своих интересах. У него было чистое сердце; поэтому мы вместе служили Господу в единодушии и вместе шли Господним путём. Только чистые сердцем могут идти Господним путём.


Чтобы служить Господу, необходимо чистое сердце

Некоторые просили меня показать им, где в Библии говорится, что мы должны выйти из деноминаций. Мой ответ основан на 2 Тим. 2:20-21: «...другие — к бесчестию. Итак, если кто-нибудь очистит себя от них…» В деноминациях много сосудов к бесчестию и много примесей; поэтому мы должны очистить себя от них. Мы должны работать с теми, у кого чистое сердце. Уйти из деноминаций — значит очистить себя от сосудов к бесчестию. Некоторые группы утверждают, что у них нет особой почвы, истины, общения или практики, но мы всё равно видим среди них «дерево», «глину» и путаницу. Мы видим что-то относящееся к бесчестию, например зависть, человеческие усилия и нечистоту в служении. Если мы осознаём, что у человека нет чистого сердца, мы должны молиться: «Господь, я не могу участвовать в том, что он делает; я не могу быть его соработником».

Богу неугодны те, кто производит разделения из-за доктринальных вопросов, таких как восхищение до скорби или после скорби. Решение отделиться от других должно приниматься на основании природы и мотивов. Библия ясно говорит, что мы должны очистить себя от сосудов к бесчестию. Мы должны приспосабливаться к другим вещам, но Библия не требует от нас приспосабливаться к чему-то связанному с бесчестием.

Скромность и бесчестие — это не одно и то же. Бог хочет, чтобы мы следовали за скромными (Рим. 12:16), но очистили себя от того, что связано с бесчестием. Скромность связана с обстановкой и положением; бесчестие — с природой. Кусок золота у нас под ногами не является бесчестным; он лишь занимает приниженное, скромное положение. Однако если у нас под ногами находится комок грязи, речь идёт не просто о скромном положении, а о том, что грязь по своей природе связана с бесчестием. Если что-то связано с бесчестием, то это грязь, а не золото; мы можем поднять грязь до высокого и славного положения, но она по-прежнему связана с бесчестием. Мы должны очистить себя от того, что связано с бесчестием (2 Тим. 2:21). Если мы покинули деноминации только ради доктрин или практик, наш поступок имеет небольшую ценность в глазах Бога. Если мы покинем деноминации на основании природы и мотивов, Бог будет доволен.

Я твёрдо верю, что победители будут восхищены разными группами. Но если у кого-то есть мир, чтобы верить, что все верующие будут восхищены одновременно — или до, или после скорби, то я не буду спорить с ним об этом. Если его природа — это золото и серебро, мы можем работать вместе, но если он представляет собой глину и дерево, мы не можем работать вместе независимо от наших доктринальных взглядов. Восхищение связано не с доктриной — оно связано с тем, любим ли мы явление Господа. Возможно, брат делает сообщение о доктрине восхищения, при этом желая чего-то помимо Господа; это означает, что его сердце нечистое, а это для меня неприемлемо. Если мы оба любим Господа и обращаем к Нему своё сердце, то мы можем трудиться вместе. Если мы работаем с человеком, который желает чего-то помимо Бога, мы будем сталкиваться с проблемами. Мы должны работать только с теми, чьей природой является золото и серебро и у кого чистое сердце.

Один брат однажды увещевал меня быть общительным и уживчивым, чтобы уметь обращаться с разными людьми. Я хотел бы спросить этого брата, сколько у него товарищей, которые имеют с ним одно сердце. В духовной сфере нет дипломатов или политиков. Невозможно приобрести товарищей благодаря дипломатии. В Божьем доме есть только сосуды к чести и сосуды к бесчестию; мы не можем использовать политику, чтобы приобрести товарищей. Чем больше мы живём перед Богом, принимая преломление крестом, чтобы желать одного Бога, тем лучше мы умеем находить товарищей с чистым сердцем. Товарищи, которых мы приобретём, используя свои методы, знание, положение и обаяние, в итоге начнут «кусать» нас. Мы не должны принимать решение работать с другими, смотря на их способности и знание. Это будет вредно для нас. У нас есть только одна сфера — Сам Бог. Нам нужно научиться жить в Боге и принимать Его в качестве нашей цели.


Молиться Господу — это то же самое, что отвергать своё «я»

Нам нужно быть чистыми сердцем, но нам также нужно молиться Господу. Просто иметь чистое сердце недостаточно; нам необходимо также молиться. Молитва означает, что мы отвергаем себя и не полагаемся на себя в духовных вещах, в делах церкви и в том, что связано с работой и служением Господу. Молитва также означает, что мы живём не для себя, а для Господа и что мы следуем не за своей волей, а за волей Господа. Когда мы молимся Господу, это означает, что мы боимся своей собственной воли и ищем только Господней воли. Предположим, брат благовествует с прямыми мотивами и чистым сердцем, но, вместо того чтобы усердно молиться перед благовествованием, он полагается на рекламные объявления в газетах и другие человеческие методы. Это показывает, что он не усвоил уроки перед Богом и не подчинился Ему. Его взгляды, идеи, мысли, представления, мнения и методы не были сметены Богом. Он не передал себя Господу и не научился искать Господней воли. Такому человеку будет трудно координироваться с другими в служении. Следовательно, мы должны быть чистыми в сердце и молиться Господу.

Чистое сердце ищет только Бога, а молитва подразумевает, что ничего от нашего «я» при этом не примешивается. Молитва означает, что мы позволяем Господу делать всё согласно Его пути, а не согласно человеческому мнению. Если мы делаем всё из себя посредством человеческих методов, мнений и силы, нам не нужна молитва. Это так же очевидно, как тот факт, что, когда мы едем в машине, нам не нужно ходить. Сможем ли мы найти тех, кого Господь воздвиг в качестве наших товарищей, зависит не только от чистоты нашего сердца, но и от того, прекратили ли мы всю деятельность своего «я». Остановили ли мы свои способности, сообразительность, методы и мудрость? Подчиняемся ли мы Господу и ищем ли Его водительства или мы настаиваем на своих мнениях? Если мы хотим добиться принятия своего мнения, нам не нужно молиться; если мы хотим подчиниться Господу и ищем Его водительства, нам нужно молиться.

Во 2 Тим. 2:22 говорится, что нам нужно «призывать Господа от чистого сердца». Мы сосредотачиваемся на призывании Господа и на чистом сердце. Ничто добавленное к нашему физическому телу извне не может стать одним с нашим телом. По тому же принципу, если мы молимся Господу от чистого сердца, мы не можем соединиться с кем-то, кто этого не делает. Это не сектантский подход. Если мы называем это сектантским подходом и пытаемся соединиться с теми, кто не молится от чистого сердца, Бог осудит нас, потому что Он осуждает любую смесь. Чистые сердцем и нечистые сердцем, те, кто полагается на Господа, и те, кто не полагается на Господа, те, кто водим Господом в своей работе, и те, кто работает при помощи своих собственных методов, не должны смешиваться. Никакая смесь не будет одобрена Богом.

В Исх. 32:26, после того как израильтяне поклонились золотому тельцу, Моисей, как Божий представитель, сказал: «Кто за Иегову, ко мне». Тогда левиты отделились и встали с Моисеем. Бог никогда не терпит смеси среди Своих детей. Очищение от сосудов к бесчестию, о котором говорится во 2 Тим. 2:20-21, — это нечто происходящее внутри церкви. В обстановке опустошения церкви нам нужно очищать себя от сосудов к бесчестию, которые находятся внутри церкви. Чтобы быть сосудами к чести, нам нужно отвергать тех, кто характеризуется бесчестием; мы должны очистить себя от них.

Общаться в жизни

В Первом послании Иоанна говорится об опустошении церкви. Опустошение, о котором говорится в Первом послании Иоанна, включает в себя тех, кто переходит пределы учения Христова в своей проповеди и тем самым становится антихристом. Святой Дух решает эту проблему через Послание Иоанна. Чтобы исправить эту ошибку, состояние опустошения, Иоанн использует общение жизни. В 1 Ин. 1:3 сказано: «То, что мы видели и слышали, мы возвещаем и вам, чтобы и вы имели общение с нами». Мы можем быть едины и быть в общении, потому что у нас есть общение жизни. Всякий, у кого нет общения жизни, отличается от нас и не может быть в общении с нами.

В 1 Ин. 2:19 говорится: «Они вышли от нас, но не были наши; ибо если бы они были наши, то остались бы с нами; но они вышли, чтобы быть им явленными, что все они не наши». Мы знаем всех наших, потому что между ними и нами существует общение; некоторые выходят от нас, потому что между нами и ими нет общения. Во 2-й главе Первого послания Иоанна мы видим, что некоторые вышли от апостолов, потому что они не относились к апостолам. Они не относились к апостолам, потому что у апостолов была жизнь Христа, а у них нет. Они были христианами без жизни Христа. Поскольку они не верили, что Христос пришёл в плоти, у них не было вечной жизни. По этой причине они не могли общаться с апостолами или соединиться с ними. Этим соединением является вечная жизнь, о которой говорится в 1-й главе Первого послания Иоанна. Как верующие, мы соединены с апостолами, потому что у всех нас одна и та же вечная жизнь, а апостолы соединены с Богом и Его Сыном.

В обстановке опустошения церкви основанием нашего соединения с кем-либо, кто называет себя христианином, является внутреннее общение жизни. Без общения жизни не может быть никакого соединения. Иоанн говорит, что спасённые христиане не могут общаться с теми, кто не верит в Христа как Сына Божьего. Поскольку они не могут общаться, они должны идти своими раздельными путями.

У нас может возникнуть мысль, что если мы позволим тем, с кем мы не можем общаться, пойти своим особым путём, то это приведёт к ещё бо́льшим разделениям. Я не призываю братьев и сестёр разделяться; напротив, я надеюсь, что мы увидим, что в обстановке опустошения церкви взаимоотношения между верующими связаны с общением. Как бы два человека ни были похожи друг на друга внешне, если между ними нет общения жизни, они не могут соединиться. Мы не должны спорить с другими о доктринах; нам нужно научиться жить в вечной жизни и чувствовать, возможно ли общение. Один очень обходительный брат однажды увещевал меня не отделяться от других. Однако я спросил его: «Когда ты проводишь долгое время с этими людьми, что ты чувствуешь внутри?» Он ответил: «Когда я с ними, мне внутри неуютно. Тем не менее Господь велит нам быть едиными и нести крест». Я сказал ему: «Если ты доволен тем, что несёшь крест, то неси его; однако каким будет результат? Можешь ли ты спасти таких людей и привести их к знанию Бога?»

Бог никогда не планировал, что мы будем участвовать в таком единстве во время опустошения церкви. Другие этого не делают, и мы тоже не можем. Если мы хотим принимать других, почему мы не принимаем Католическую церковь? В Католической церкви много спасённых; если мы пойдём с ними жечь курение и целовать ноги идолов, мы, возможно, кого-то приобретём. Почему мы должны проявлять особую милость определённой группе христиан и терпеть их? Единство было разрушено, и Бог не просил нас воссоздавать его. Напротив, Он хочет, чтобы мы очистили себя от сосудов к бесчестию. Я не призываю создавать разделения; однако нам необходимо обратить внимание на внутреннее общение жизни во время опустошения церкви. Если жизнь не может течь, мы не должны заставлять её.

Мы стоим перед Господом, которому мы служим, и не собираемся никого привлекать на свою сторону. Такую цель следует осудить; это нечто низкое и постыдное. С тех пор как я приехал на Тайвань, я говорил: «Можете собираться где хотите, если только это приносит вам пользу». Если есть общение жизни, любое собрание будет подходящим. Если мы приводим людей на наши собрания, но не приводим их в общение Божьей жизни, всё, что мы делаем, будет проклято. Многие из нас знают друг друга глубоко; если кто-то из нас пойдёт другим путём, это заденет мои чувства, потому что я человек. Однако в своём духе я сказал бы: «Господь, хотя мой брат идёт другим путём, если он может обрести что-то от Тебя, я просто поклоняюсь Тебе». Я особенно умоляю братьев никогда никому не говорить: «Лучшее, что ты можешь сделать, — это начать приходить на наши собрания». Это глупо. В наших отношениях с людьми мы никогда не должны заниматься дипломатией; напротив, мы должны увещевать их приходить на собрания туда, где они могут получить помощь. Мы должны надеяться не на то, что люди будут приходить на наши собрания; напротив, мы должны надеяться на то, что мы сможем коснуться общения жизни. Мы приводим людей не к тому, чтобы они узнали нас, а к тому, чтобы они узнали Господа. Мы приводим людей не для того, чтобы они приходили на наши собрания, а для того, чтобы они входили в общение жизни.

Лучше, чтобы люди шли в другое место и обретали там Бога, чем собирались с нами, чтобы в итоге увеличивалась только наша численность. В каком-то смысле прирост не так важен; значение имеет лишь то, касаемся ли мы общения жизни.

Общение жизни крайне важно во время опустошения церкви. Если мы находимся в месте, где мы можем общаться, ощущать Господне присутствие, получать снабжение и помогать другим получать благодать, озарение и спасение, то это место является подходящим для нас. Такому подходу мы должны научиться во время опустошения церкви. Мы не можем выбирать самостоятельно, и мы должны научиться жить в общении жизни и ощущать, находятся ли в нём другие.

Если мы живём в общении жизни, мы сможем снабжать тех, с кем мы собираемся, и они смогут получить от нас снабжение. Кроме того, мы должны научиться получать снабжение от других. Нам нужно снабжать других жизнью, и нам нужно получать снабжение от них; вот что значит общаться в жизни друг с другом. Это связано не с внешними доктринами, а с внутренней жизнью. Прежде чем мы сможем различать, находятся ли другие в общении жизни, мы сами должны научиться жить в нём.

Помазание

В 1 Ин. 2:27 говорится о помазании, и контекст указывает на то, что сказанное здесь связано с отделением от антихристов. Иоанн говорит, что существует группа людей, которые называются антихристами (ст. 18), и что мы должны принимать меры в отношении их на основании помазания. Недостаточно говорить об общении; в дополнение к общению у нас должно быть помазание — помазание Святого Духа, который учит нас всему. Мы не можем работать с некоторыми людьми, потому что у нас нет внутреннего помазания, когда мы с ними. Это связано не с доктриной или единством; это связано с помазанием и является чем-то естественным. Я не хожу в другие христианские группы проповедовать, потому что, когда я с этими группами, у меня нет помазания. Здесь же я чувствую себя высвобожденным и мне есть что сказать, потому что у меня есть помазание. Если бы у меня не было помазания, я был бы ограничен. Итак, где есть помазание, туда мы можем идти; в противном случае мы должны быть ограничены.

В Посланиях мы ясно видим, что во время опустошения церкви на первый план выходят не доктринальные вопросы, а природа и мотивы. Нам нужно уделять внимание нашей совести, общению жизни и помазанию. Помазание — это действие Святого Духа, который позволяет нам ощутить Божье присутствие и почувствовать себя орошёнными, свежими, яркими и живыми. В любом деле мы должны различать помазание. В обстановке опустошения церкви мы не должны решать, с какими христианами собираться и работать, на основании доктринальных рассуждений. Наша совесть должна быть незапятнанной, и наше сердце должно быть чистым. По природе мы должны быть сосудами к чести. Мы также должны научиться отвергать природного человека и плоть, принимая работу креста, чтобы жить перед Богом. Только когда мы будем отвечать этим требованиям, в нас не будет основания для опустошения церкви; в этом случае мы сможем пройти испытание и быть одобренными Богом.
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Необходимо быть победителем

Бог призывает победителей

Завершающие семь посланий Господа церквям во 2-й и 3-й главах Откровения очень ясно говорят об опустошении церкви. В конце каждого из семи посланий Господь призывает Своих верующих стать победителями во время опустошения церкви; этот призыв также является повелением. Различные почвы, доктрины и пути ничего не значат, потому что тот факт, что у человека надлежащая почва, доктрина или путь, не делает его победителем. Чтобы быть победителем, человек должен побеждать.

Библия показывает, что с тех пор, как появился Божий народ, всегда была группа людей, которые назывались победителями. В принципе, всякий раз, когда бо́льшая часть Божьего народа терпела поражение и оказывалась в опустошении, меньшая часть занимала надлежащее положение, представляя весь Божий народ в осуществлении Его служения. Такие люди называются победителями.

В Ветхом Завете победители среди Божьего народа впервые ясно показаны у горы Синай, когда левиты сохранили Божье свидетельство, встав на Его сторону против идолослужения. Первоначальное намерение Бога состояло в том, чтобы весь Его народ, Израиль, были священниками и служили Ему (Исх. 19:6), но у горы Синай большинство из них оказались в состоянии опустошения, поклонившись золотому тельцу (32:1-8). Левиты поднялись, чтобы поддержать свидетельство Бога ради всех израильтян. Они заняли положение, которое должны были занимать все израильтяне. Поэтому Бог дал священство исключительно левитам. С этого момента левиты были победителями среди Божьего народа (ст. 25-29); они отвечали за Ковчег, который находился среди них. Когда дети Израиля двигались по пустыне, левиты несли Ковчег (Втор. 10:8). Когда они останавливались, левиты окружали Ковчег (Числ. 1:50, 53). Божье свидетельство было на них и среди них.

Когда дети Израиля переправлялись через реку Иордан, левиты первыми вошли в воду и стояли в реке, пока все израильтяне безопасно не переправились на сушу (Иис. Н. 3:14-17). Таким образом, Божье свидетельство среди израильтян поддерживала небольшая группа победителей. Когда они вошли в Ханаан, все израильтяне должны были сражаться за царство Божье, но они утратили своё положение воинов. Очень маленькая группа людей, в частности Гедеон и его триста воинов (Суд. 7:7), сражались за Бога вместо всех израильтян. Когда Израиль утратил своё положение, эти триста человек стояли как победители. Позднее победителями были Самуил и Давид. До пленения победителями были Илия, Елисей и Исайя; во время пленения победителями были Иеремия, Иезекииль и Даниил; а после пленения победителями были Эздра и Неемия. Во время опустошения Израиля эти люди, несомненно, были победителями. Некоторые несли Божье свидетельство, переживая гонение. Другие поддерживали и восстанавливали Божье свидетельство перед лицом языческих идолов после пленения в языческих землях.

В Новом Завете в день Пятидесятницы вся церковь соответствовала Божьему стандарту; она стояла в надлежащем положении и поддерживала свидетельство Бога. К сожалению, это состояние продлилось недолго, и вскоре церковь деградировала и пришла в состояние опустошения. Однако во время опустошения Павел и Тимофей были победителями. Павел говорит во 2 Тим. 1:15: «Все, кто в Азии, отвернулись от меня». Димас, соработник Павла, возлюбил мир и покинул Павла (4:10). Хотя Павел видел опустошение церкви, он всё равно говорил за Господа; даже когда он оказался в тюрьме, в цепях, и ему грозила смертельная опасность, он не боялся и не расстраивался. Он был победителем, который стоял в надлежащем положении церкви, чтобы поддерживать свидетельство Бога.

Когда Иоанн писал семь посланий в Откровении, церковь по большей части пала и оказалась в опустошении. В это время Господь начал призывать победителей. Победители стоят в положении, в котором должны стоять большинство верующих, но которое они утратили. Вся церковь должна стоять как свидетельство, сражаясь за Бога; однако этого не происходит, и большинство членов церкви пало. Опустошение церкви продолжалось и углублялось на протяжении последних двух тысяч лет. Тем не менее в каждом веке существует небольшая группа людей, которые отвечают на Божий призыв и занимают надлежащее положение церкви для поддержания Божьего свидетельства и сражения за Его царство. Этой группой людей являются победители.

Итак, в семи посланиях в Откровении призыв Господа к победителям представляет собой очень важное учение. Последняя заповедь Господа заключается в том, чтобы верующие были победителями. Победители — это ребёнок мужского пола, которого рождает женщина в Отк. 12:5. Женщина обозначает весь Божий народ; она представляет собой сумму всех, кого Бог спас на протяжении веков. Ребёнок мужского пола обозначает сильных в церкви, победителей. В Отк. 12:11 сказано: «Они победили его благодаря крови Агнца и благодаря слову своего свидетельства, и они не любили свою душу-жизнь вплоть до смерти». Побеждающие верующие в этом стихе — это ребёнок мужского пола, которого рождает женщина, и это также победители, о которых говорится в семи посланиях во 2-й и 3-й главах. В 17-й и 18-й главах они следуют за Агнцем на сражение; в 20-й главе они следуют за Господом, чтобы царствовать с Ним (ст. 4, 6). Победители — это святые, которые занимают место побеждённых верующих, чтобы исполнить Божье намерение в церкви.

Во время опустошения церкви единственное желание Господа состоит в том, чтобы мы были победителями. Господь не хочет, чтобы мы просто проповедовали истину или стояли на надлежащей почве церкви; Он хочет, чтобы мы побеждали. Если мы не побеждаем, то у нас есть проблема с истиной, которой мы держимся, с путём, которым мы идём, и почвой, на которой мы стоим. Держаться ортодоксальных истин и идти путём церкви недостаточно; мы должны также быть победителями.

Пять требований, которые предъявляет Господь, а именно: мы должны работать над совестью, различать природу людей, явлений и работы, работать над своими мотивами и различать мотивы других, жить в общении жизни, с кем бы мы ни контактировали или ни были связаны, и уделять внимание помазанию, — помогают нам быть победителями.


Как быть победителем

Нам нужно увидеть, что Господь говорит о победе церкви в семи посланиях в Откровении.

Восстановить первую любовь к Господу

В первом послании Господь просит победителей восстановить, или сохранить, свою первую любовь к Господу (2:4-5). Согласно последовательности семи посланий, опустошение церкви началось с потери первой любви к Господу. Сначала любовь церкви к Господу была свежей. Церковь следовала за Господом и служила Ему исходя из этой первой любви. Однако в какой-то момент церковь потеряла свою первую любовь к Господу, хотя у неё по-прежнему было рвение в работе и труде. Поскольку первая любовь была утрачена, возникла проблема в жизни. В первом послании, послании Эфесу, мы видим дерево жизни (ст. 7) и светильник (ст. 5). Поскольку церковь потеряла свою первую любовь, у неё возникла проблема в жизни и свет её свидетельства уже не был ясным. Поэтому светильник был удалён. Церковь оказалась в состоянии опустошения. Поскольку это — первое послание, оно является повествованием о начале и причине опустошения. Этим началом, этой причиной, была потеря первой любви к Господу. Следовательно, во время опустошения церкви победители должны постоянно поддерживать свою любовь к Господу.

Мир, слава и положение — это не единственные вещи, которые могут привести к потере нашей любви к Господу; даже благословения, которые Бог даёт нам, или работа в наших руках могут привести к тому, что мы потеряем свою любовь к Господу. Результат будет таким, если работа исполняется не из любви к Господу или если во время работы теряется общение с Господом в любви. Если мы будем такими, мы потерпим поражение. Вся наша работа должна быть связана с любовью между Господом и нами.

Мы благовествуем, потому что мы любим Господа. Поскольку у нас есть свежая любовь к Нему, наша работа благовестия не заменяет Господа. Мы созидаем церковь благодаря нашему общению с Господом в любви; мы управляем церковью надлежащим образом, потому что между нами и Господом есть история любви. В своей любви к Господу мы управляем Его церковью и проповедуем истину святым для их назидания. Наша работа и служение должны вытекать из нашей любви к Господу.

Многие из нас переживали, что значит работать для Господа, не любя Его. Мы не должны превращать своё служение в профессию. Мы превращаем своё служение в профессию, когда теряем свою первую любовь к Господу. Няня кормит ребёнка в процессе своей работы, но мать кормит своих детей из любви, а не из профессиональных обязанностей. Если наше благовествование — лишь обязанность, то мы пали. Оно должно быть связано с любовью, а не с обязанностью.

Каждое утро мы должны общаться с Господом в любви, с чувством любви, любви тех дней, когда мы были невестой (Иер. 2:2). Мы должны заново обращаться к Господу и обновлять своё посвящение Ему. Мы должны говорить: «Господь, я люблю Тебя так же, как я любил Тебя в день, когда только встретил Тебя. Наши взаимоотношения такие же, как в дни, когда я был невестой». Вот как описывает Книга пророка Иеремии любовь тех дней, когда мы были невестой. Потеря первой любви в послании Эфесу равнозначна тому, что произошло с израильтянами, потерявшими свою любовь к Господу — любовь тех дней, когда они были невестой. Чтобы быть победителями во время опустошения церкви, мы должны поддерживать свою свежую любовь к Господу. Каждый день мы должны говорить: «О Господь, наши взаимоотношения такие же, как у новобрачной пары. Господь, у меня свежее сердце к Тебе, свежая надежда на Тебя и свежий поворот к Тебе. Господь, у меня также есть свежее наслаждение Тобой и свежее знание Тебя». Такая любовь побудит нас делать Его работу; так мы будем теснимы любовью Христовой (2 Кор. 5:14).

Когда старейшины управляют церковью, они должны изливать себя для святых, потому что они теснимы Господней любовью. Если мы не изливаем себя для Его церкви, Божье сердце не будет довольно. Больше всего радости Божьему сердцу приносит созидание церкви; Бог любит и ценит церковь больше всего остального. Поскольку мы любим Его и заботимся о желании Его сердца, мы готовы принести всё в жертву ради церкви. Это первое требование для того, чтобы быть победителем.

Мы должны исследовать свои сердца и увидеть, не стала ли наша работа профессией. Когда мы управляем церковью, делаем ли мы что-то лишь из чувства долга? Когда мы служим церкви, делаем ли мы это лишь из старания? Если это так, нам конец. Когда другие соприкасаются с нами, они должны ощущать, что у нас есть свежая любовь к Господу и что мы заново вкусили Господней любви. Единственным побуждением, стоящим за нашим повседневным житием, должна быть наша любовь к Господу. Мы должны стоять за церковь, за грешников и за Господень путь, потому что у нас сильная любовь к Господу. Поскольку красота Господа глубоко затронула и привлекла нас, у нас нет ропота или других побуждений. Весь наш труд и все наши поступки исходят из этой любви.

Другие могут почувствовать, когда мы находимся в таком состоянии любви, а нам самим это тем более известно. Когда такой человек делает сообщение, мы чувствуем не столько то, что Иисус есть Господь, сколько то, что Он прекрасен. Отношения такого человека с Господом — это отношения не слуги и господина, а отношения взаимной любви. Наши молитвы перед Господом — это не молитвы попрошайки, а общение в любви. Мы говорим Ему: «Господь, мне это нравится, а что об этом думаешь Ты? Я хочу узнать, нравится ли это Тебе. Я не прошу Твоей заповеди; мне нужно узнать Твоё сердце, и мне нужно жить в общении Твоего сердца. Я не хочу, чтобы Ты дал мне повеление; я хочу узнать Твоё сердце. Господь, я люблю Тебя». Каждый слуга Господень должен любить Господа. Если слуга Господень не подобен Суламите в Песни Песней, он не такой, каким должен быть. Поэтому первое требование к человеку, который хочет побеждать, состоит в том, что он должен иметь свежую любовь к Господу и поддерживать первую любовь к Господу.

Если на нашей работе будет благословение или если мы станем известным проповедником в христианстве, нам будет грозить опасность потерять нашу любовь к Господу, ничего при этом не почувствовав. Это опасная ситуация. Если мы будем ценить своё положение или благословение на нашей работе больше, чем мы ценим Самого Господа, мы потеряем своё общение с Господом в любви. Многие известные проповедники сегодня попали в эту ловушку.

Мы не должны стремиться быть человеком, который работает для Господа, известным человеком или человеком, построившим эффективную работу; напротив, мы должны стремиться быть человеком, который любит Господа. Всё, что мы делаем в нашем служении, работе и на собраниях, должно иметь вкус, напоминающий о любящих девах в Песн. П. 1:3. Этот вкус указывает на надлежащее состояние. Церковь без этого вкуса находится в опустошённом состоянии Эфеса. Служение диаконов в офисе церкви должно вызывать у людей ощущение любви к Христу. Если диаконы вызывают у людей ощущение, что всё в порядке и что работа осуществляется усердно и тщательно, то офис — это лишь место ведения дел. Офис должен являть любовь; он должен быть наполнен любовью. Служащие должны помогать людям касаться любви Христа, и они должны касаться любви святых к Христу. Наше служение должно побуждать других касаться любви, и у нас должна быть свежая любовь к Господу.


Быть верными до смерти

Второе из семи посланий было написано церкви в Смирне (Отк. 2:8-11). Господь не стал упрекать церковь в Смирне; Он лишь похвалил её. Тем не менее в послании Смирне Господь велел святым побеждать; Он хотел, чтобы они были верными до смерти (ст. 10). Другими словами, поскольку они любили Его, они не заботились даже о своей жизни. Поскольку у людей возникает сильный конфликт между их интересами и интересами Господа, они не остаются верными. Если мы отложим свои интересы, мы можем быть верными. Величайший интерес человека — это его жизнь. Если мы не будем ценить свою собственную жизнь, нам будет легко быть верными. Молодые братья и сёстры должны уделить этому особое внимание, потому что во многих вопросах они не усвоили урока верности. Некоторые не готовы даже пожертвовать своим сном, не говоря уже о том, чтобы быть верными до смерти. Наша верность будет проверена, когда нам доверят что-то.

Верность человека в вопросе служения показывает, сколько у него любви к Господу. До какой степени мы любим Его, до такой степени мы верны. Например, мать верна в заботе о своих детях. Если сестра будет такой же верной в своём служении, как мать, которая заботится о своих детях, она будет самой верной среди нас. Итак, второй призыв, призыв быть верными, основан на первом призыве. Второе требование для того, чтобы побеждать, основано на первом требовании. Если нет любви, не будет и верности.

Оставить учения и организации, которых не было в начале

Третье послание было написано церкви в Пергаме (2:12-17). У церкви в Пергаме были учение Валаама и учение николаитов (ст. 14-15). Положение, описанное в этом отрывке, было исполнено в истории церкви, когда в IV веке Константин принял христианство как официальную религию Римской империи. Учение Валаама побуждает людей поклоняться идолам и искать материального вознаграждения; учение николаитов подчиняет людей своему контролю при помощи организации. Когда эти учения вошли в церковь, Господь повелел верующим побеждать, не принимая учение Валаама или учение николаитов. Никакие учения в церкви не должны иметь ничего общего с идолами, прибылью или организацией. Церковь должна полностью оставить такие человеческие учения и организации.

Это требование отличается от первого требования к победителям. Первое требование связано с восстановлением того, что было потеряно, а третье требование связано с оставлением того, чего не было в начале. В этом послании Господь говорит не о грехе и мире; Он касается только учения Валаама и учения николаитов. Чтобы побеждать во время опустошения церкви, мы не должны участвовать в человеческих учениях или организациях.

В послании Эфесу победителям обещано дерево жизни (ст. 7); в послании церкви в Пергаме обещанием является скрытая манна (ст. 17). В третьем послании требование побеждать является более глубоким, а обещание — более сокровенным. Скрытая манна обозначает скрытого Христа. Манна — это прообраз Христа как пищи для Божьего народа, то есть как жизни. Однако скрытой манной не могут наслаждаться те, кто живёт вне Бога; ей наслаждаются только те, кто живёт в Святом Святых перед Божьим лицом. Плод дерева жизни является открытым и обычным, а скрытая манна — скрытой и особой. Плод дерева жизни обозначает Христа как жизнь человека, а скрытая манна обозначает Христа как пищу человека. У них одинаковая функция, но наслаждение различается. Некоторые наслаждаются Христом как деревом жизни, другие наслаждаются Христом как скрытой манной. Уровень наслаждения в этих двух случаях различный.

Когда у церкви есть учение Валаама и учение николаитов, то есть когда церковь полна человеческих мнений и организации, те, кто отвергает такие учения, оставляет их и отказывается от них и стоит на стороне Господа для поддержания Его свидетельства, смогут переживать Христа как скрытую манну. У них будет Христос как их жизненное снабжение, но вкус этого снабжения будет вкусом скрытой манны, которого другие не знают. Другие не смогут коснуться или вкусить Христа, которого переживают эти победители и которым они наслаждаются.

Сегодня христианство находится под влиянием учения Валаама и учения николаитов. В христианстве есть идолы, богатство, положение и авторитарный контроль. Однако людям в христианстве трудно наслаждаться Христом, не говоря уже о скрытой манне. Если люди откажутся от человеческих учений и организации и будут жить скрытой жизнью перед Богом, они смогут переживать скрытого Христа и наслаждаться Им. Именно поэтому мы не занимаемся рекламой. Мы готовы служить Господу всю свою жизнь, не получая признания со стороны других. Мы не хотим ничего делать в имени, организации или сфере христианства. Желание даже небольшой известности — это николаитская мысль. Некоторые красноречиво утверждают, что если мы хотя бы немного изменим свои методы, то мы будем хорошо известны в христианстве и наша работа будет более эффективной. Их слова звучат очень убедительно, и если бы мы были подобны Валааму, они бы стали «наживкой на крючке», который бы поймал нас и увёл в сторону.

В тот год, когда я начал служить Господу, один пожилой пастор дал мне такой совет: «У тебя неправильный подход к работе. Если будешь делать то, что я говорю тебе, станешь известным проповедником». Это — путь Валаама и николаитов. Если мы стремимся к известности или положению, мы не будем участвовать в наслаждении победителей; мы не будем вкушать скрытую манну, касаться или переживать её.

Больше всего мы боимся, что то, что мы делаем и кем мы являемся, станет широко известно. Название «Пергам» имеет два значения — «укреплённая башня» и «брак». Когда мы стремимся к высокому положению, мы вступаем в брак с миром. Когда мы находимся в союзе с миром, мы можем стать известными и наша работа может стать высокой башней. В этом случае церковь, в которой мы собираемся, тоже станет высокой башней. Я боюсь за молодых людей; они любят Господа и были призваны Им, но путь, которым они идут сегодня, вызывает у меня беспокойство. Я не смею сказать, что они идут путём Валаама, но боюсь, что это — путь брака. Они хотят быть известными проповедниками и людьми с положением. Они хотят, чтобы их работа была широко известна, стала высокой башней в христианстве. Всё это находится в сфере Пергама.

Пусть Господь смилуется над всеми нами, чтобы по возможности то, кем мы являемся и что мы делаем, не стало бы широко известным. Пусть наши имена по возможности не появляются в газетах. Давайте никогда не будем идти этим путём. Мы должны научиться быть настолько скрытыми, насколько возможно. Надеюсь, что у нас не будет имени; надеюсь, что мы будем работать, не становясь известными. Если мы хотим получить мирскую известность, высокую башню и то, что относится к браку с миром, то мы не можем наслаждаться скрытым Христом или скрытой манной перед Богом. Это повеление и требование, содержащиеся в третьем послании.


Оставить учения Иезавели

Четвёртое послание было написано церкви в Фиатире (ст. 18-29), которая соответствует Римско-католической церкви. Церковь в Фиатире полна идолов, блуда и глубин Сатаны (ст. 20, 24). История Римско-католической церкви показывает, что и в практических, и в духовных вещах католицизм полон идолов, блуда и глубин Сатаны. Боюсь, Сатане не найти места, которое бы развило его мысль так же всесторонне и основательно, как Римско-католическая церковь. Перечислить всех идолов, весь блуд и все еретические учения в католицизме невозможно. Чтобы побеждать, мы должны полностью оставить всё, что относится к католицизму.

В послании Фиатире делается акцент на власти. Римско-католическая церковь обладает земным положением, но она утратила свою власть перед Богом. Поэтому любой, кто оставит католицизм и отвергнет всё относящееся к Римско-католической церкви, сможет получить власть от Бога.

Перед лицом такого опустошения мы должны оставить всё, что находится вне Господа, и всё связанное с католицизмом. Мы должны вернуться к первой любви к Господу. Тогда мы будем наслаждаться Христом как жизнью и получим от Господа власть. С точки зрения пророчества власть в стихе 26 указывает на царствование с Господом; с практической точки зрения тот, кто живёт перед Господом, обладает духовной властью сегодня.

Согласно четвёртому посланию, основное требование для того, чтобы побеждать, состоит в том, чтобы оставить всё мирское, что принёс падший католицизм. Говоря с духовной точки зрения, все мирские вещи — это не что иное, как идолы и блуд. Принцип идолослужения состоит в том, чтобы желать чего-то помимо Бога; принцип блуда состоит в том, чтобы вступать в союз с чем-то помимо Бога. Таким образом, чтобы быть победителем, мы должны отвернуться от всего отличающегося от Бога и жить только для Него. В этом случае мы будем наслаждаться Господом как жизнью и обладать Его властью.

Отвергнуть слабость (смерть)

Пятое послание, послание церкви в Сардах (3:1-6), не касается тех положений, за которые были осуждены Пергам и Фиатира. Проблема с церковью в Сардах состояла в том, что она была очень слабой (ст. 1-2) и эта слабость стала её осквернением (ст. 4). Слабость оскверняет церковь, поскольку слабость — предшественник смерти. Смерть — это слабость, доведённая до крайности. Поэтому мы никогда не должны сострадать слабости. Смерть — это самая оскверняющая вещь перед Богом. В Ветхом Завете человек мог принести умилостивительную жертву за совершённый грех. Однако человек, который коснулся трупа или чего-либо мёртвого, оказывался осквернённым, и его следовало отделить на семь дней, пока он не будет очищен (Числ. 19:11-19). Строго говоря, грех не обязательно является осквернением, потому что он связан с нарушением Божьего закона; настоящее осквернение — это смерть. Для Бога нет ничего грязнее смерти. Предшественник смерти — это слабость; слабость — это признак смерти. В глазах Бога слабость равнозначна смерти. У церкви в Сардах было много дел, но эти дела были слабыми и незавершёнными (Отк. 3:2).

Иногда мы ощущаем привкус Сард на собрании хлебопреломления; пение гимнов и молитва не сильные, и нет ничего завершённого. Иногда мы ощущаем привкус Сард на собраниях общения; свидетельства и даже объявления слабые. У церкви в Сардах нет идолов, учения николаитов, блуда или глубин Сатаны, но всё, что у неё есть, является слабым. У Сард есть всё, но всё является слабым. У Сард есть собрание трапезы, молитвенное собрание, собрание, где делается сообщение, и благовестническое собрание, но все они слабые. Всё слабое, всему недостаёт жизни, жизненности, свежести и света; вот что такое Сарды.

Победитель — это человек, который является сильным, живым, сияющим и свежим. Когда мы смотрим на него, у нас складывается впечатление, что он свежий и живой, причём не внешне, а внутренне. Он находится наверху, когда все остальные внизу; он поднимается, когда никто другой не может подняться. Он живой, сияющий, свежий и сильный каждый раз, когда он открывает свои уста. Он сильный, даже когда предлагает спеть тот или иной гимн. Его молитва на собраниях является сильной. Люди не касаются в нём слабости и смерти; напротив, они касаются чего-то от жизни, чего-то полного и лишённого недостатков. Это пятое требование к победителю.

Мы не можем просто держаться так называемой почвы, пути или истины; мы должны быть живыми, свежими и сильными. Мы не должны сосредотачиваться на том, являются ли наши действия правильными, потому что они могут быть при этом полными смерти. Напротив, мы должны оживлять других и делать их сильными внутренне. Пусть Господь смилуется над нами и сделает нас живыми; такими являются победители в Сардах.


Сохранять любовь к братьям

Шестое послание было написано церкви в Филадельфии (ст. 7-13). Слово «Филадельфия» означает «братолюбие». В этом послании Господь говорит: «Ты имеешь немного силы, и соблюдал Моё слово, и не отрёкся от Моего имени» (ст. 8). Эти верующие сохранили имя Господа и Его слово в любви, и выражением обстановки среди них была любовь между братьями. Победители любят братьев; это братолюбие подчёркивается и объясняется в Посланиях Иоанна. Наша любовь к братьям — это не человеческая любовь, состоящая из природных эмоций, а чистая любовь. Это братолюбие в Филадельфии.

Не быть самоудовлетворёнными

Наконец, седьмое послание было написано церкви в Лаодикии (ст. 14-22). Лаодикия была тепловатой и самоудовлетворённой (ст. 16-17). Когда мы считаем себя достаточными, мы становимся самоудовлетворёнными. Когда мы самоудовлетворённые, это устраняет Христа. Тепловатость тоже устраняет Христа. Когда мы тепловатые, Господь стоит за дверью (ст. 20). Этой дверью является не индивидуальная, а совокупная дверь, дверь церкви. Христос стоит снаружи церкви в Лаодикии, а не внутри неё.

Чтобы быть победителями во время опустошения церкви, мы должны ненавидеть тепловатость. Если мы удовлетворены тем, что мы имеем свет истины и благословение на нашей работе, мы находимся в состоянии Лаодикии. Свет истины и благословение на нашей работе не могут заменить Господа; напротив, они могут быть препятствием для Господа. Если это захватит нас и сделает нас удовлетворёнными, Господь окажется за дверью.

Мы должны искать Господа. Мы не должны любить Господнюю работу или Его истину; напротив, мы должны наслаждаться Самим Господом (ст. 18). Если мы слышим Его голос, мы должны открыть дверь, и Он войдёт к нам и будет обедать с нами, а мы — с Ним. Он будет наслаждаться нами, а мы будем наслаждаться Им (ст. 20).

Необходимо любить Господа

Обещания в последних трёх посланиях связаны с присутствием Господа. В обещании Сардам говорится: «Они будут ходить со Мной в белом» (ст. 4); это указывает на пребывание с Господом. В обещании Филадельфии говорится: «Его Я сделаю столпом в храме Моего Бога» (ст. 12); это также указывает на пребывание с Господом. В обещании Лаодикии говорится: «Я войду к нему и буду обедать с ним, и он — со Мной» (ст. 20); это также указывает на пребывание с Господом.

Семь посланий в Откровении следует разделить на две группы: первые три послания образуют один раздел, а последние четыре — другой раздел (см. *«Размышления об Откровении». Собрание сочинений Вочмана Ни, т. 4). Однако, если посмотреть на обещания, последние три послания относятся к одной категории. Первые четыре послания показывают, что корень опустошения церкви — это потеря первой любви к Господу. Церковь пала до такой степени, что Господь оставил её и она была наполнена мирскими вещами, и в итоге была произведена церковь в Фиатире, Римско-католическая церковь. Поэтому последние три послания говорят о церкви в восстановлении. Мы должны оставить всё помимо Господа. Мы должны оставить всё связанное с католицизмом и вернуться к первой любви к Господу.

В начале семи посланий говорится о Господней любви, а в конце говорится об общении в любви. Эти послания показывают, что, какой бы ни была степень опустошения церкви и в каких бы обстоятельствах мы ни находились — хороших или плохих, мы должны просто любить Господа и стремиться только к Нему. Мы не должны стремиться ни к чему помимо Господа, например к идолам или ересям. Мы не должны быть удовлетворены тем, что у нас есть Господне благословение; нас должен удовлетворять только Сам Господь. Мы должны искать только Господа, любить Его и приближаться к Нему. Мы должны научиться жить перед Ним и наслаждаться Им как деревом жизни, скрытой манной и нашей пищей. Мы должны быть сильными посреди слабых, умирающих и мёртвых Сард. Мы должны любить братьев и церковь, и у нас должно быть подлинное свидетельство. Если мы соединим семь предыдущих положений вместе, мы увидим настрой, требования и условия, которые должны быть у нас во время опустошения церкви.

Мы не должны рассматривать эти послания с точки зрения доктрины; напротив, мы должны применять их к себе, исследовать и судить себя. Автор этих посланий — это Тот, чьи глаза подобны пламени огня и чьи ноги подобны сияющей бронзе, как бы обожжённые в печи (1:14-15), и из Его уст исходит острый меч с двумя лезвиями (ст. 16). Каждый призыв к победителям подобен суду. Каждая поместная церковь должна пасть ниц перед Господним престолом во вретище и пепле со скорбью и постом и молиться Господу: «Даже если большинство верующих потерпит неудачу, мы хотим быть небольшим количеством левитов, которые несут Ковчег и идут вперёд».
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ГЛАВА ВОСЬМАЯ

ПОМОЩЬ И ПРЕПЯТСТВИЯ ДЛЯ ПУТИ ЦЕРКВИ

(1)

ИСТОРИЯ ЧЕЛОВЕЧЕСТВА — РЕЛИГИЯ, КУЛЬТУРА И ПРАВИТЕЛЬСТВО

Со дня своего произведения церковь получала определённую помощь и сталкивалась с различными препятствиями. Чтобы досконально понять путь церкви, нам нужно узнать, какие удобства и какие проблемы ей встречались. Не зная этого, трудно понять путь церкви, потому что путь церкви в большой степени связан с помощью, которую она получала, и с препятствиями, с которыми она сталкивалась.

Анализируя путь церкви, легко увидеть, что она получала различную помощь и сталкивалась со всевозможными препятствиями. Помощь и препятствия исходили из одного и того же источника, а именно от самого человечества. Эти вещи являются не только частью истории церкви, но и фактором в сегодняшнем состоянии церкви. Они не только поучительны, но и являются для нас предостережением.

Поскольку церковь исходит из человечества и существует среди людей, она не может избежать взаимоотношений с человечеством. Прообразом того факта, что церковь исходит из человеческого рода, является Ревекка (Быт. 24), а прообразом её существования среди людей является Асенефа (41:45). Кроме того, распространение и рост церкви также происходят в человечестве. Разрешите привести неприятное сравнение: церковь — это «паразит» на теле человечества. Без человечества церковь не может существовать; если человечество уничтожить, церкви не будет. Поэтому взаимоотношения между церковью и человечеством являются глубокими, близкими и замечательными. Церковь появилась в человечестве, и, хотя она призвана из человечества, Бог хранит её среди людей. Поэтому, чтобы понять помощь и препятствия, которые церковь получает от людей, мы должны исследовать человеческую цивилизацию.

Человеческую цивилизацию можно разбить на три обширные категории: религию, культуру и правительство. Такие вещи, как образование, искусство и спорт, попадают в категорию культуры. Некоторые историки заявляли, что западная цивилизация — это еврейская религия вместе с греческой культурой и римской политикой; эти три элемента составляют западную культуру и являются цивилизацией западных народов. Хотя восточная культура не является комбинацией еврейской религии, греческой культуры и римской политики, она всё равно состоит из религии, культуры и политики. Кроме того, в последнее время восточная культура испытывает на себе влияние Запада.

Когда церковь была произведена, она сразу же столкнулась с еврейской религией, греческой культурой и римской политикой. Когда Господь был распят, к кресту была прикреплена надпись: «ИИСУС НАЗАРЯНИН, ЦАРЬ ИУДЕЙСКИЙ» (Ин. 19:19-20). Она была написана на трёх языках: на еврейском, латинском (римском) и греческом. Это иллюстрация того, что, когда Господь был на земле, Ему пришлось иметь дело с веком, состоявшим из трёх факторов: еврейской религии (иудаизма), греческой культуры и римской политики. Иудейская религия была прочно утверждена и процветала среди иудейского народа. Кроме того, иудеи строили синагоги для чтения Ветхого Завета во всех местах, куда они были рассеяны. Иногда даже язычники приходили в синагоги послушать закон. Таким образом, иудаизм был глубоко укоренён и широко распространён в Средиземноморье.

Во время смерти и воскресения Господа и произведения церкви вокруг Средиземного моря преобладала греческая культура. Средиземноморье было бурлящим центром человечества. Средиземное море находилось посреди человечества; оно было окружено человеческой культурой. Новый Свет ещё не был открыт, а Северная Европа была варварской территорией. Восточные регионы Азии были другим миром. Если исключить китайцев, всё остальное человечество окружало Средиземное море как «озеро». На северном берегу была Европа, к югу — Африка, а на восточном берегу — западная часть Азии. Хотя у европейцев, азиатов и африканцев в этих регионах были различные языки и культуры, к тому времени, когда была произведена церковь, все они принимали греческую культуру.

Исследователи истории знают, что культура следует за водой: сначала она распространяется по реке, затем через море и наконец через океан. Когда церковь была произведена, культуры, пересёкшей океан, ещё не было; существовала только культура Средиземного моря. Трудно сказать, на скольких языках говорили люди в Средиземноморье, но греческая культура распространилась на весь регион. Поэтому Новый Завет был написан на греческом языке, а не на еврейском, несмотря на то что бо́льшая его часть была написана апостолами-евреями. Все люди вокруг Средиземного моря принимали греческую культуру и понимали греческий язык.

Кроме того, к тому моменту, когда появилась церковь, Римская империя управляла всем регионом, окружавшим Средиземное море. Практически в каждом месте, где была иудейская религия и греческая культура, также была политика Римской империи. Таким образом, человеческая культура в то время была сочетанием иудейской религии, греческой культуры и римской политики. Без этих трёх вещей люди в то время не сильно отличались от зверей. Религия, культура и политика отделяли их от животных.

Еврейская религия, греческая культура и римская политика предоставили церкви множество удобств. Эта помощь была заранее приготовлена Богом.


ПОМОЩЬ, КОТОРУЮ ПОЛУЧАЕТ ЦЕРКОВЬ

Помощь со стороны еврейской религии (иудаизма)

В каком-то смысле церковь вышла из иудаизма; по крайней мере, первая группа людей в церкви вышла из иудаизма. Ветхий Завет занимает значительную часть Библии, которую читает церковь. Иудеи и члены церкви верят в одного Бога и поклоняются одному Богу. С исторической точки зрения ранние члены церкви получали бо́льшую часть своего знания о Боге из иудаизма. С духовной точки зрения откровение, которое они получили, вышло из Ветхого Завета, который изначально находился в руках иудеев. Следовательно, иудаизм оказал церкви большую поддержку.

В то время очень небольшая часть, возможно всего лишь один процент, служения Господа на земле осуществлялась в сфере язычников и предназначалась для них; остальные девяносто девять процентов осуществлялись в иудаизме и предназначались для иудеев. «Яслями», которые произвели церковь, был иудейский храм в Иерусалиме; храм был местом, в котором была произведена церковь. В 1-й главе Деяний сто двадцать молились в верхней комнате (ст. 13), когда они получили излияние Святого Духа (2:2-4), но их собрания проходили в иудейском храме (ст. 46). Если бы иудаизм не гнал церковь, мы вынуждены были бы признать, что он оказал церкви огромную помощь.

В ранние дни апостолы благовествовали в иудейских синагогах (9:20; 13:5, 14; 14:1; 18:4; 19:8). Поэтому им не нужно было строить залы или думать, как посадить слушателей. После того как Павел прошёл через Азию и пришёл в Македонию в Европе, он пошёл в субботу благовествовать на место молитвы у реки (16:13). Это тоже удобство, предоставленное церкви иудаизмом. Кроме того, Ветхий Завет был переведён на греческий язык (перевод Септуагинты), чтобы даже язычники, говорящие по-гречески, могли читать его. Павлу не нужно было печатать Библию; он мог просто войти в синагогу и прочитать Библию, и все понимали его. Сегодня мы часто сталкиваемся с трудностями на новых территориях для благовестия; однако у ранних апостолов было удобство — иудаизм, служивший мостом и средством для их благовествования.

Помощь со стороны греческой культуры

Греческая культура помогала церкви, предоставив объединивший людей язык. Когда я только начал служить Господу, я столкнулся с проблемой отсутствия объединяющего языка. Я приехал из провинции Шаньдун в Шанхай и столкнулся с другим диалектом, из-за чего мне было трудно общаться в проповеди слова и молитве. Было трудно общаться, даже когда я приходил в магазин. После китайско-японской войны ситуация изменилась; мы могли говорить на мандаринском наречии, куда бы мы ни приезжали, даже в Гонконге. По крайней мере семьдесят процентов китайцев, разъехавшихся по Юго-Восточной Азии, умеют говорить на мандаринском диалекте китайского языка; лишь немногие пожилые не умеют говорить на нём, но, по крайней мере, они понимают его. Это помогает благовествованию. Мы говорим на разных китайских наречиях, но, по крайней мере, различные наречия имеют одну и ту же письменную форму и происходят из одной семьи языков. Но несмотря на их сходство у нас всё равно возникают проблемы при общении. Представьте, как трудно было бы в веке апостолов, если бы не было объединившего людей языка с единым письмом и единой речью. Распространять благовестие было бы значительно труднее.

Благодарение Господу за Его подготовительную работу. До того как была произведена церковь, в Средиземноморье распространились греческие письмо и речь. Поэтому, когда апостолы писали Новый Завет, они отказались от еврейского языка и использовали греческий. Греческий был объединяющим языком народов вокруг Средиземного моря; это было большим удобством для церкви. Греческий был самым подходящим языком, который Святой Дух мог использовать для развития истины; он больше подходил для написания Нового Завета, чем еврейский. Когда ранние апостолы выходили благовествовать, во многих местностях церкви воздвигались легко. Это совершалось силой Святого Духа, но большую помощь в этой работе, несомненно, оказал греческий язык.


Помощь со стороны римской политики

Римская политика была помехой и источником беспокойства для иудеев, но она оказала огромную помощь в распространении церкви. Римская политика оказывала церкви помощь в следующих трёх положениях.

Мир и единство

Трудно благовествовать во время волнений. Апостолы же находились на большой территории, которую держало в своём железном кулаке раннее римское правительство и где благодаря этому царили безопасность и мир. Поскольку Средиземноморье находилось под контролем одной власти, путешествия были безопасными и убийств было немного. Апостолы выходили и безопасно благовествовали в Азии, Риме, Испании и Африке, поскольку всё Средиземноморье находилось под властью одного правительства. В противном случае, если бы, например, Иудея была самостоятельной маленькой страной, церковь не могла бы распространиться в остальные части Римской империи. Без Римской империи церковь не распространилась бы в Иерусалим, Иудею и Самарию. Было бы очень трудно распространиться до края земли. Церковь быстро распространилась в Средиземноморье благодаря римской политике.

Лёгкие пути сообщения

Чтобы ускорить перемещение снабжения для своих войск, Римская империя заботилась не только о морских перевозках по Средиземному морю, но и о путешествиях по земле. Римляне построили много больших, прямых дорог, так что люди могли из Азии попасть прямо в Рим. Эти дороги были очень удобными для путешественников тех дней. Поэтому апостол Павел мог совершать длительные путешествия в другие земли и обратно. Этим удобством мы обязаны римской политике.

Удобные путешествия

Сегодня для международных поездок необходим паспорт. Однако во время апостолов все регионы вокруг Средиземного моря принадлежали Римской империи. Благодаря этому путешествия были удобными и безопасными. Когда Павел защищался перед синедрионом в 22-й главе Деяний, он упомянул, что является римским гражданином (ст. 25), поэтому римский тысяченачальник был вынужден хорошо заботиться о нём. Эта забота была удобством, предоставленным Павлу Римской империей.

Таким образом, иудейская религия, греческая культура и римская политика оказали церкви помощь во многих отношениях. Бог совершил подготовительную работу во всех трёх областях ещё до того, как Святой Дух был излит в день Пятидесятницы. Эти три вещи составляют человеческую цивилизацию. Человеческая цивилизация стала полезным инструментом для церкви, когда та была основана на земле в полноте Божьего времени. Помощь, предоставленная церкви, позволила ей быстро распространиться повсюду. На протяжении истории церкви Бог управлял этими вещами.

ПРЕПЯТСТВИЯ ДЛЯ ЦЕРКВИ

Иудейская религия, греческая культура и римская политика помогали церкви, но они также препятствовали ей. Трудно подсчитать, чего было больше — помощи или препятствий. Я думаю, что препятствий было больше, чем помощи. У нас может возникнуть вопрос, почему Бог работает именно так, но мы должны видеть, что в этом вопросе Он выражает Свою мудрость.

Препятствия со стороны иудейской религии

Гонение

Хотя церковь была произведена из иудаизма, иудеи были первыми, кто начал гнать церковь.

Смесь

Сатана использовал иудаизм, чтобы гнать церковь. Но поскольку гонение не уничтожило церковь, он принёс в церковь иудаизм с его традициями и содержанием. Это изменило природу церкви и превратило её в смесь. Значительная часть говорения Святого Духа в новозаветных Посланиях касается проблемы иудаизма; примеры таких отрывков можно найти в Посланиях к галатам, филиппийцам и евреям.

Иудаизм препятствовал церкви через гонение и смесь, убийство и путаницу. В принципе, церковь по-прежнему испытывает препятствия со стороны религии. Религиозные представления помогают церкви во многих отношениях, и от них есть польза при благовествовании; однако часто церковь испытывает гонения со стороны религии. Когда гонение ни к чему не приводит, Сатана меняет свою тактику, принося в церковь что-то религиозное и принося церковь в религию.

Следовательно, религия и помогает, и препятствует церкви. Религия приносит гонение и противостояние, а затем приносит смесь и путаницу. У многих святых остаются религиозные представления. Например, у них есть представления о том, какие здания по своему стилю подходят для зала собрания; некоторые считают, что зал должен быть построен с высокими потолками и узкими окнами и что в нём не должно быть слишком много света, чтобы настраивать людей на серьёзный лад. Религиозный разум хочет также, чтобы там был орган и определённые предметы обстановки. Это — религиозные представления. Мы даже не подозреваем, сколько у нас религиозных представлений. Но если у человека нет религиозных представлений, ему трудно рассказать что-то о Боге. Тем не менее удобство, предоставляемое религиозными представлениями, всегда становится проблемой для церкви.

Многие братья и сёстры, хотя они и спасены, по-прежнему придерживаются религиозных представлений. Господу и апостолам противостояли не атеисты, а иудеи. Бо́льшая часть проблем в ранней церкви исходила не от язычников, а от иудеев. В Ин. 16:2 Господь сказал: «Наступает час, когда всякий, кто будет убивать вас, будет думать, что он несёт служение Богу». Это указывает на гонение апостолов со стороны иудеев. История церкви является иллюстрацией этого принципа. Жанна Гюйон, Джон Беньян и Мартин Лютер — все они сталкивались с проблемами, исходившими от верующих в Господа. Эти проблемы не были уроном для церкви. Проблемы и урон — это не одно и то же. Они демонстрируют Божью мудрость, потому что только так природа церкви может быть сохранена.

Когда в самом начале религиозные представления людей использовались при благовествовании, это было нечто надлежащее, но позднее церкви было необходимо освободиться от влияния религиозных представлений. Особенно сильно Сатана работал в ранней церкви над тем, чтобы наводнить церковь религиозными, набожными представлениями из иудаизма; неприятности, с которыми столкнулся Павел, исходили именно из этого источника. Сегодня повторяется то же самое. Природные, религиозные представления человека и набожные мысли принимаются с готовностью, потому что они являются хорошими. Но когда в церковь приносят религиозную набожность, в неё как бы приносят закон добра и зла с горы Синай. В результате появляются проблемы. Дверь церкви необходимо закрыть для религиозных представлений.

Церковь внешне похожа на религию, но у этих двух вещей различная природа. Принцип иудаизма — это внешние предписания; принцип церкви — это внутреннее водительство божественной жизни. Соборы и мелодичное пение настраивают людей на серьёзный лад и благоговейное поведение, но подобное поведение согласуется с природными человеческими представлениями и является религией. Мы же можем собираться в пустыне, не заботясь о здании или музыке, потому что церковь связана с жизнью, а не с чем-то внешним.

Гонение, обрушиваемое на церковь религией, не так страшно, как смесь, которую приносит в церковь религия. Даже убийство христиан иудейской религией было не так страшно, как смесь иудаизма с церковью. Опасность, которую приносит религия в церковь, показана в 15-й и 21-й главах Деяний. Даже сегодня в нас есть что-то природное и религиозное.

Некоторым поместным церквям трудно распространяться, потому что у святых есть глубокие религиозные представления; это — величайшее препятствие для церкви. Церковь должна бояться не гонения со стороны религии, а смеси с религией. Церковь производится из Христа, и её природой является Христос. Церковь была избрана из мира; поэтому церковь не должна смешиваться с элементами мира. На протяжении истории церкви самая коварная работа Сатаны состояла в том, чтобы наводнить церковь человеческими вещами.

Римско-католическая церковь появилась потому, что в церковь были принесены элементы иудаизма и языческих религий. Обряды католицизма отражают Вавилон Великий; это план Сатаны. Мы не можем сказать, что полностью избежали этого влияния; этот скрытый яд остаётся внутри церкви, хотя он и не так очевиден.

Это слово предназначено не для каких-то других христиан; мы должны применять его к себе. Если мы будем держаться за то, что исходит не от Христа и жизни, а от нашей природной набожности, Сатана использует нас для работы, которая подвергнет церковь опасности. Иногда даже у Павла не было ясности; но Бог вмешался и сохранил церковь от вреда (Деян. 21:18-26).

Изначально религия оказывает церкви пользу, но в конечном итоге она представляет собой большую опасность. Однако Бог защищает церковь и ведёт её по узкому пути. В принципе, такие вещи, как религия, культура и политика, сначала влияют на церковь положительным образом, но позднее они становятся препятствиями. Церковь является чистой, и у неё не должно быть никакого элемента, который не из Христа, не для Христа и которым не является Сам Христос. Всё, что не соответствует Христу, находится вне Христа и не принадлежит церкви.
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ПОМОЩЬ И ПРЕПЯТСТВИЯ ДЛЯ ПУТИ ЦЕРКВИ

(2)

Препятствия со стороны греческой культуры

Когда ранняя церковь распространялась на земле, она была смешана с еврейской религией и греческой культурой. Эти два источника примесей ранили церковь и серьёзно повлияли на неё. В сфере человеческой культуры греческая философия является очень широкой и глубокой; в частности, она исследует значение человеческой жизни в связи с поклонением божествам. Другими словами, греческая философия связывает значение человеческой жизни с религией.

Китайские мудрецы, такие как Конфуций и Менцзы, концентрировались на человеческой жизни. Их философские взгляды практически не были связаны с религиозными представлениями. Учения Конфуция нельзя причислить к религиям, потому что религией является только поклонение Богу. Поэтому учения китайской конфуцианской школы философии не имеют религиозной составляющей. Греческая философия иная, потому что она соединяет смысл человеческой жизни с религией. Кроме того, греческая философия впитала философии других культур. С ней были смешаны и соединены элементы египетской, персидской, вавилонской и даже индийской культур.

У греков была особая отличительная черта: они изучали новые концепции и добавляли теории из других культур к своим собственным, вплетая их в греческую философию. Греческая философия — это слияние мирских философских систем, и по этой причине она смогла оказать сильное влияние на раннюю церковь.

Что касается человеческой жизни, греческая философия учит человека правильному поведению, а что касается религии, она учит его поклоняться Богу. Истины в Библии делают акцент на отношениях человека с Богом, и многие из них также говорят о поведении человека. Поэтому греческая философия при поверхностном рассмотрении похожа на библейскую истину, из-за чего их легко спутать. Вот почему греческая философия была невольно принесена в раннюю церковь. В то время язычники и даже иудеи находились под глубоким влиянием греческой философии.

Если спасётся человек, пропитанный конфуцианской философией, ему будет трудно не приносить свою конфуцианскую философию в церковь. Объясняется это тем, что некоторые конфуцианские учения, такие как прощение других и любовь ко всем людям, похожи на то, чему учит Библия. В ранней церкви люди, изучавшие в прошлом греческую философию, слышали благовестие и принимали Христа. Но поскольку они ещё не были спасены в своём мышлении, они непроизвольно приносили в церковь идеи из греческой философии.

История церкви показывает, что гностики смешали персидские, вавилонские, египетские и греческие представления и пришли к заключению, что во вселенной существует два бога — бог низшего уровня и бог высшего уровня. Они считали, что бог низшего уровня — это бог, которому поклонялись иудеи в Ветхом Завете, и что всё тёмное и физическое во вселенной было сотворено этим богом низшего уровня. Также они считали, что всё светлое и духовное во вселенной было сотворено богом высшего уровня. Они принесли эту философию в церковь, а также принесли много предписаний. Послание к колоссянам было написано Павлом как раз для того, чтобы противостать смеси греческой философии с церковью, и направлено на проблему гностиков; фраза «начала мира» в 2:8 относится к этим языческим философским воззрениям. В связи с проблемой, появившейся в результате прихода греческой философии в церковь, в стихе 23 говорится: «Они действительно слывут мудростью в самовольном поклонении, смирении и беспощадности к телу, но ничего не стоят против потворства плоти». Эти слова указывают на то, что некоторые проблемы появились в результате того, что в церковь была принесена греческая философия.

Некоторые Послания Павла, такие как Послание к галатам, направлены на проблему иудаизма. Другие, такие как Послание к колоссянам, направлены на проблему греческой философии. В Послании к галатам апостол раскрывает, что Дух заменил плоть, а Христос заменил закон. В Послании к колоссянам он показывает Христа как Главу церкви, чтобы смирить греческую философию. В Послании к колоссянам Павел также затрагивает принесённое греческой философией поклонение ангелам (2:18А). Те, кто поклонялся ангелам, полагали, что человек не может напрямую общаться с Богом и что ему необходимо пройти через ангелов различных чинов. Они считали, что человек мог непосредственно поклоняться только ангелам. Эта мысль существует и в сегодняшнем католицизме. Тем не менее любое учение, или философия, которое отходит от Христа, отражает «начала мира», а не откровение от Бога. Чтобы решить проблемы и иудейской религии, и греческой философии, апостол раскрыл Христа.

Нам нужно увидеть, что всё человеческое, например религия, литература и философия, может быть легко примешано к церкви. Подобно ранним апостолам, нам нужно раскрывать Христа, чтобы смирять человеческие философские и религиозные воззрения. Как только религия или философия входит в церковь, Христос теряет первое место. Церковь — это сосуд для содержания Христа. Церковь предназначена не для религии или философии. На протяжении истории церкви Сатана никогда не прекращал свою разрушительную работу; где бы ни находилась церковь, Сатана тайком вводит в неё лучшую человеческую философию.

Что касается человеческого поведения, конфуцианские этические учения о таких вещах, как этикет, справедливость, честность, скромность, сыновняя почтительность, уважение к старшим в семье, верность и надёжность, очень хороши и они сохранили китайский народ до сего дня. Хотя во многих отношениях Китай отстаёт от других стран, он обязан своим сегодняшним существованием Конфуцию. С одной стороны, китайцы должны уважать Конфуция, и мы благодарим Господа за него, но с другой стороны, мы должны признать, что его учения отличаются от духовных учений и не должны смешиваться с ними. В церкви есть только Христос; мы должны принимать Христа не только как наше поклонение Богу, но и как наше повседневное житие. Надеюсь, что святые не запутаются. Когда благовестие пришло в Китай, люди часто путали эти две вещи из-за недостатка света; ранние китайские христиане смешивали учения Конфуция с библейскими истинами. Для церкви это было не пользой, а уроном и помехой.

Например, ещё до того как наши дети принимают спасение, мы учим их словами из Библии о том, что они должны почитать своих родителей, быть смиренными и любить своих ближних, как самих себя. В принципе, это похоже на учения Конфуция. Поскольку дети не спасены, у них нет жизни Христа и им необходимо усвоить общие принципы человеческого поведения; однако это не основа христианских учений. До того как дети получат спасение, пока у них нет жизни Христа, их следует учить принципам человеческого поведения; в противном случае они станут необузданными. Когда они будут спасены и получат жизнь Христа, мы должны при помощи Библии дать им озарение. Тогда они увидят, насколько они растленные и что Христос живёт в них. Затем мы должны при помощи Библии научить их жить в Христе и любить Бога и своих ближних согласно любви Христовой. Тогда они поймут: всё, что они делают, должно быть связано не с человеческими усилиями, а с житием Христа. Это отличается от конфуцианских учений; это — учение церкви.

Если вы посмотрите на наставления в учениях Конфуция, Менцзы или Ван Янмина, вы увидите, что они учат людей развивать их «яркую добродетель», чтобы сердце человека стало более светлым внутри. Эти наставления находятся в сфере человеческого поведения. Возможно, они хорошие, но это нечто отделённое от Христа, и они не содержат Христа. Что касается человеческого поведения, мы должны соблюдать принципы нравственности и этики, но в церкви мы должны не просто соблюдать нравственные и этические принципы. Всё, чем является и чем обладает церковь, выше человеческой этики и нравственности. Поэтому у нас должны быть не только нравственность и этика — у нас должен быть Христос. Нравственность и этика в церкви исходят от Бога, а не от человека. Всё, что не исходит из Христа и что заменяет Христа, даже если это нечто хорошее, не может быть принесено в церковь.

Церковь может принять только одну мысль и одно учение — Христа. Без Него церковь не может принять никакой мысли и никакого учения. Если мы только люди, мы должны принимать хорошие учения, оставленные древними мудрецами; но, поскольку мы стоим на позиции церкви, мы должны закрыть для этих вещей дверь в церковь. Нашим говорением на церковных собраниях должен быть только Христос. В церковь не должно приноситься даже что-то хорошее, что-то не противоречащее Христу. Если мы приносим в церковь нечто помимо Христа, церкви наносится урон, потому что всё, что не от Христа, уменьшает элемент Христа в церкви.

Меня беспокоит то, что у нас не возникает никакого чувства в связи с этим. Если кто-то коснётся чувства Бога о церкви, у него появится чувствительность в отношении тех моментов, когда в Тело приносится что-то инородное. Если мы приносим в церковь что-то, что не является Христом, это наносит урон церкви. Даже что-то хорошее, что не противоречит учениям церкви, наносит урон. Церковь — это Христос; церковь — это не иудаизм, греческая философия или учения гностиков. Поэтому Павел решал проблему этих инородных вещей, представляя Христа. Многие приносят в церковь свои старые представления и скрывают их за словами Библии. С помощью этой коварной и опасной уловки Сатана распространяет в церкви болезнетворные микробы.

Это не просто единичный случай в истории церкви. Задумайтесь, чему соответствуют наши представления о церкви: небесному образцу или нашему собственному проекту. Церковь согласно нашему проекту — это «церковь греческой философии». Мы должны внимательно исследовать себя на предмет того, сколько «греческой философии» мы принесли в церковь. Пожалуйста, простите меня за эти слова, но «чистых» очень мало. Однажды один брат пришёл ко мне со своими предложениями о том, как следует обустроить церковь. Я знал, что его представления исходят из «Вавилона», «Египта» и «Персии», но всё равно спросил его: «И какой же должна быть церковь?» Он ответил, что церковь должна открывать сиротские приюты и дома престарелых и подавать милостыню бедным; он также сказал, что после собраний старейшины должны стоять у дверей и пожимать руки всем братьям. Если мы обдумываем, стоит ли принять подобные предложения, мы должны рассмотреть их источник. Часто источником таких представлений является что-то «персидское» или «греческое», а не Новый Иерусалим или небеса. Эти «персидские» или «греческие» представления не приносят Христа.

Если мы говорим, что церковь должна заботиться о сиротах, престарелых и бедных, в этом нет ничего неправильного; однако источником всего, что делает церковь, должен быть Христос. Всё определяется источником. Иногда святые рассказывают мне о своих отрицательных впечатлениях об ответственных братьях. Я спрашиваю их, что, на их взгляд, следует сделать. Когда мы решаем проблемы в церкви, мы не можем учитывать только то, что проявилось на поверхности; нет, мы должны определять источник. Откуда исходят проблемы святых с ответственными братьями: из небесного видения или из «греческой философии»? Эти две вещи находятся так же далеко друг от друга, как небо и земля. Когда мы не распознаём источник, начинаются неприятности.

Что касается человеческого поведения, учений китайских мудрецов более чем достаточно. Не многие христиане могут сравниться с таким утончённым человеком, как Ван Янмин. Он был совершенным в своей утончённости, действиях, самоотверженности и точности. Кроме того, он также учил тому, что самосовершенствование должно начинаться с сердца; внешние действия, которые не исходят из сердца, подобны воде без источника или дереву без корней. Если мы прочитаем труды Ван Янмина, не имея ясного, внутреннего знания Христа, мы можем прийти к решению, что нам не нужна Библия или что нам следует добавить к ней учения китайских мудрецов в качестве шестьдесят седьмой книги. Пусть Господь откроет нам глаза, чтобы мы различали, что от человека, а что от Бога, что от старого творения, а что от нового.

Церковь исходит из Бога; Бог сотворил церковь для Христа. У церкви нет другого содержания, кроме Христа. Ничто человеческое, каким бы хорошим оно ни было, не может быть частью церкви. Вопрос не в том, хороша та или иная вещь или плоха, а в том, является ли её источником Бог, а её природой Христос. Пока церковь двигалась по своему пути, человек приносил в неё самые лучшие человеческие вещи, и это создавало много трудностей для церкви и приносило много страданий. Те, у кого есть небесное видение и свет, должны признать, что эта смесь является скрытой проблемой в церкви.


Препятствия со стороны римской политики

Гонение

В самом начале истории церкви Римская империя способствовала распространению церкви, обеспечив общественную безопасность и облегчив путешествия с помощью хорошей транспортной системы. Это оказало большую помощь в созидании церкви. Однако вскоре Римская империя начала гнать церковь; мы не знаем, сколько христиан было убито римлянами. Они гнали церковь в высшей степени; однако, как сказал один римский чиновник цезарю, чем больше они убивали христиан, тем быстрее христианство распространялось. Историки отмечали, что римляне не могли продолжать убивать христиан, потому что в этом случае население Римской империи резко уменьшилось бы. Римская империя приняла законы, предписавшие гнать и убивать христиан; их истребляли даже группами. Но чем больше римляне гнали христиан, тем больше людей верило в Господа. Римская империя провела десять великих гонений церкви, во время которых было убито бесчисленное множество христиан.

Путаница

В IV веке император Константин изменил тактику, закончил гонение и объединил Римскую империю с церковью. В результате многие элементы Римской империи и церкви были перемешаны, что произвело незаконный союз церкви и Римской империи. Поскольку церковь должна быть чистой невестой Христа, её союз с Римской империей был духовным блудом; это было исполнение церкви в Пергаме во 2-й главе Откровения. На протяжении своей истории церковь постоянно сталкивалась с этой проблемой и проявляла склонность к смешиванию с политикой. Вскоре после того как Константин взошёл на престол, христианство стало государственной религией Римской империи. Даже сегодня протестантские церкви не полностью свободны от этой смеси. Когда Мартин Лютер осуществлял протестантскую Реформацию, он не вывел церковь из политики; напротив, церковь под руководством Лютера стала связана с политикой. Многие европейские страны сделали христианство своей государственной религией и не разделили церковь и государство. Например, англиканская церковь — это государственная церковь Англии. Политика и церковь соединены; эта смесь более серьёзна, чем смесь с иудаизмом или греческой философией. Так церковь изменила свою природу и утратила свою позицию как церковь. Церковь пала с небес на землю и из рук Святого Духа попала в руки политических властей. Такова ситуация церкви сегодня. Союз церкви и политики достиг апогея в католицизме; мы видим это в том, что государства посылают послов в Ватикан.

Чтобы узнать церковь в эти последние дни, мы должны узнать еврейскую религию, греческую философию и римскую политику; всё это не должно иметь никакого места в церкви. Смесь изменяет природу церкви и приводит к тому, что она теряет свою позицию. То, что эти три вещи были принесены в церковь, нанесло церкви урон.

К 600 году по Р. Х. Римско-католическая церковь уже включала в себя эти три вида примеси. Религия, философия и политика, которые апостолы изгнали из церкви, были радушно приняты Римско-католической церковью. Апостолы изгнали еврейскую религию, греческую культуру и Римскую империю, а Римско-католическая церковь соединилась с ними. Католицизм включает в себя много человеческого. Римско-католическая церковь — это таинственный Вавилон Великий. Церковь должна была быть чистой женщиной, но она стала великой блудницей. Эта блудница смешала воедино Бога, дьявола, небо, ад, Новый Завет, Ветхий Завет, культуру и даже Господнюю истину; всё это было смешано вместе в католицизме.

В Отк. 18:4 Господь говорит: «Выйдите из неё, народ Мой». Господь хочет, чтобы мы отбросили всё — будь то хорошее или плохое, что не от Христа, потому что церковь — это просто Христос. Бог не позволит ничему человеческому стать примесью в церкви. Даже иудаизм, который ценил Его народ, не может быть смешан с церковью, не говоря уже о таких вещах, как политика и философия. Католицизм привёл к тому, что церковь утратила свою святость, чистоту и позицию и стала местом, где гнездятся бесы, и обителью Сатаны.

Мы изучаем церковную историю ради церкви сегодня. Мы живём в эру путаницы, тьмы и противоположных методов; поэтому мы должны в свете исследовать библейские откровения и прообразы о церкви и путь церкви на земле. Только так мы увидим, что такое церковь, какова её позиция и каким путём она должна идти. Именно поэтому мы уделили время тому, чтобы исследовать природу церкви, прообразы церкви и историю церкви.

Церковь является духовной, небесной и состоящей из Христа; церковь является чистой. Всё, что не является духовным и небесным и не состоит из Христа, не должно приноситься в церковь. Когда мы приносим в церковь что-то человеческое, её природа меняется, она теряет свою позицию и не может выполнять свои обязанности. В таких обстоятельствах церковь теряет свою функцию перед Богом. Церковь — это сосуд для Христа и Тело Христово, и всё в ней исходит из Христа и предназначено для Христа. Поэтому церковь может быть наполнена только Самим Христом. Таким должно быть состояние церкви. Церковь абсолютно отделена от мира; она находится в мире, но она не от мира. Поскольку церковь лишь проходит через мир, у неё нет элемента мира. Церковь — это просто Христос.

Пусть Господь даст нам благодать, чтобы этот свет становился сильнее и сильнее. Сегодня мы находимся в густом тумане; пусть Господь рассеет туман и покажет нам, каким должно быть состояние церкви и каким путём нам нужно идти. Надеюсь, что в будущем другие также будут видеть этот свет и не собьются с пути.
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ГЛАВА ДЕСЯТАЯ

ПЕРЕРОЖДЕНИЕ ОРГАНИЗАЦИИ И УПРАВЛЕНИЯ ЦЕРКВИ

Под перерождением церкви мы имеем в виду то, что церковь изменилась по своей организации и своему управлению, то есть по своему правлению. Возможно, мы думаем, что организация и управление церковью не менялись до того, как Константин принял христианство или как была образована Римско-католическая церковь. В этих представлениях есть доля истины: и принятие Константином христианства, и образование Римско-католической церкви привели ко многим большим переменам в церкви. Но перерождение организации и управления церкви началось до этих двух событий.

КЛИМЕНТ ПРИНОСИТ ИУДЕЙСКУЮ ОРГАНИЗАЦИОННУЮ СИСТЕМУ

Из истории ранней церкви мы можем заключить, что перерождение церкви началось во II веке с послания, написанного Климентом, одним из старейшин церкви в Риме. Христианская традиция утверждает, что Климент был знаком и с Петром, и с Павлом. Он написал письмо церкви в Коринфе, известное как «Послание Климента». В этом послании много духовных и благочестивых слов, которые помогли многим. Однако Климент также упоминает иудейский закон и его систему организации. Мы не можем сказать, что Климент был первым, кто принёс эту систему в церковь, но в его послании она упоминается. Из этого видно, что церковь тогда уже принимала иудейскую религию в качестве модели для организации церкви и управления ей. Следовательно, ко времени Климента перерождение организации и управления церкви уже началось.

ИГНАТИЙ ОТСТАИВАЕТ ТО, ЧТО БЛЮСТИТЕЛИ СТОЯТ ВЫШЕ СТАРЕЙШИН

Следующим по порядку в истории идёт Игнатий, который был очень близок к Клименту. В своём послании Игнатий отделяет блюстителей от старейшин и делает из них две группы людей. В Деян. 20:17 Павел послал весть из Милета в Эфес и вызвал к себе старейшин церкви. В стихе 28 говорится, что Святой Дух поместил этих старейшин среди стада блюстителями. Старейшины в стихе 17 — это то же самое, что блюстители в стихе 28. Старейшины — это блюстители. Слово «старейшина» указывает на человека, а «блюститель» — на функцию. Старейшины — это люди, обладающие зрелостью в жизни, а их функция — это функция блюстителя. Когда Павел вызвал их, он назвал их старейшинами, а когда он говорил об их функции, он назвал их блюстителями. Следовательно, старейшины и блюстители — это одна и та же группа людей; это не две группы.

Однако Игнатий утверждал, что блюстители, или епископы, должны стоять выше старейшин. Он сделал большую ошибку, разделив старейшин и блюстителей на две группы, поставив блюстителей выше старейшин. Этот ошибочный взгляд серьёзно повлиял на церковь, и даже сегодня некоторые деноминации считают, что епископы, или блюстители, стоят выше старейшин. Ошибочное представление Игнатия было семенем, посеянным в церкви, которое привело к далеко идущим последствиям для церкви на протяжении веков; даже сегодня это учение не искоренено. Так церковь превратилась в двухуровневую организацию, в которой блюстители находятся наверху, а старейшины — внизу. Постепенно в этой иерархии появились архиепископы и папа.

КИПРИАН ПРИНОСИТ ОБЪЕДИНЁННУЮ ОРГАНИЗАЦИЮ

Живший в середине III века Киприан был умным, способным и хорошо образованным человеком. Он стал епископом Карфагена, большого и высококультурного города в Северной Африке, на южном берегу Средиземного моря. В то время самым культурным городом Северной Африки была Александрия, а Карфаген был вторым по культуре городом в этом регионе. Киприан использовал своё положение и влияние для распространения взгляда о том, что церкви, в которых и так уже была епископская иерархия из епископов и старейшин, должны быть объединены. Он разделил святых на несколько уровней согласно положению.

В то время папы не было, но римский епископ считался высшим среди епископов. Остальные епископы не подчинялись римскому, но все соглашались с тем, что он занимал чуть более высокое положение. Это представление в конечном итоге привело к тому, что римский епископ стал папой. Киприан называл вселенскую церковь термином «католическая церковь», имея в виду, что во всём мире должна существовать одна объединённая церковь. Прежде чем формально появилась Римско-католическая церковь, прошло ещё три-четыре столетия, но термин «католическая церковь» использовался уже в середине третьего века.

К 260 г. по Р. Х. организация и управление церкви полностью отошли от чистого состояния апостольского века. Во времена апостолов церкви имели духовное общение друг с другом без какого-либо организационного единства. Они не управляли друг другом; крупная церковь не руководила мелкой. Местности являются независимыми и равными перед Богом. Поместная церковь может получать от других церквей помощь, но не может находиться под их управлением.

Влияние Киприана осложнило обстановку в церкви на дальнейшем этапе её существования. Наряду с поместными церквями появились районные церкви. В каждой поместной церкви были старейшины; за несколькими церквями в одной области наблюдали епископы; а более крупными регионами руководили великие епископы. Таким образом, так называемые «церкви» были объединены в единую организацию, католическую церковь. В этот момент организация церкви полностью переродилась.

Центральным положением Киприана было объединение церкви под управлением объединённой епископальной системы; в этом заключалось его наиболее серьёзное предложение. Со дня своего появления в день Пятидесятницы церковь была объединена только через Святого Духа, в ней не было человеческой организации. Апостол Пётр не делал ничего подобного, не делал этого и апостол Павел; никто из апостолов не объединял церковь человеческими руками. После века апостолов церковь пришла в запутанное состояние. Киприан начал учить около 250 года по Р. Х. Его поведение было безупречным, и он был образованным, талантливым, скромным, и все его любили. Он выступал за объединение церкви, убеждая всех, что церковь не должна и дальше существовать в рассеянном, беспорядочном состоянии. Чтобы объединить церковь, Киприан создал иерархию. Он был настолько автократичен, что любого, кто не принимал его предложения, отлучал от католической церкви.

Многие духовные люди того времени отвергли предложение Киприана. Самым сильным из этих оппонентов был Новациан. Новациан по-настоящему знал Господа. Он был современником Киприана, и он отмечал, что объединение церкви — это заблуждение. Новациан утверждал, что церковь должна быть такой же, как и в век апостолов, без какой-либо объединяющей организации. Киприан потребовал, чтобы католические церкви отлучили Новациана и его последователей. Многие встали на сторону Новациана, и это было хорошим свидетельством о Господе.

Не все верующие поддерживали перерождение церкви; многие не принимали его. Кроме того, мы не первые, кто признаёт, что у церкви не должно быть объединённой организации; в III веке, когда происходило перерождение управления и организации церкви, некоторые из Божьих детей поднялись, чтобы противостоять ей.

Перерождение церкви в управлении и организации началось с Климента. Сатана использовал его, чтобы принести в церковь ветхозаветную священническую систему. Перерождение достигло вершины в середине III века, когда Киприан стал епископом Карфагена.


ЗАБЛУЖДЕНИЯ В ОТНОШЕНИИ ИСТИНЫ О КРЕЩЕНИИ И СПАСЕНИИ

Во II веке некоторые ошибочно заявляли, что человек может спастись через крещение. Хотя крещение связано со спасением, человек не может быть спасён через крещение, не приняв Господа. Учить тому, что это возможно, неправильно. Однако в конце II века некоторые считали, что независимо от того, поверил человек в Господа или нет, если он крестился, он спасён. С того времени к церкви было добавлено много неспасённых. Это привело не просто к перерождению управления и организации; это привело к перерождению основных составляющих церкви. В начале составляющими церкви были Господь и те, кто имел Его жизнь; она состояла только из спасённых; неспасённых в ней не было. Перерождение составляющих церкви — очень серьёзный момент, потому что он привёл к путанице.

На Тайване мы крестили много недавно спасённых людей. В принципе мы не сделали ничего неверного, но мы пренебрегли некоторыми деталями. Я думаю, что некоторые были крещены, не будучи спасёнными, потому что собеседование перед крещением было проведено с ними недостаточно тщательно. Мы не определили, действительно ли кандидаты на крещение соприкоснулись с Христом. Крещение неспасённых в церкви приводит к появлению смеси среди составляющих церкви.

Мы не должны крестить неспасённых, приводя их в церковь; поэтому, хотя собеседование перед крещением не очень строгое, мы должны с его помощью коснуться духа кандидатов. Социальное положение тех, кого мы крестим, не имеет значения; нас по-настоящему волнует другое: возрождены они или нет. Тех, кто не был возрождён, нельзя крестить, приводя их в церковь, иначе церковь потерпит урон. Уже к концу II века ересь о спасении через крещение была широко распространена в церкви. Из-за этой ошибочной практики в церковь пришло много неспасённых.

ПРОИЗВЕДЕНИЕ ПОСРЕДНИЧЕСКОГО КЛАССА

Во II и III веках некоторые полагали, что не каждый имеет право преломлять хлеб и раздавать чашу во время Господней трапезы, что это могла делать только особая группа людей. Поэтому появилось различие между теми, кого считали духовенством, и теми, кого считали мирянами. Во время Киприана это различие стало общепринятым правилом католической церкви. Только особая группа людей, занятая служением Богу, могла раздавать хлеб и чашу. Так были произведены христианские священники. Священническая система иудаизма официально перешла в церковь.

Таким образом, к концу III века организация, управление и составляющие церкви переродились. Перерождение продолжается в христианстве и сегодня: составляющие церкви смешаны, её управление иерархично, а её организация объединена. Это полностью отличается от церкви в день Пятидесятницы и от того, что практиковалось в ранней церкви. Составляющими церкви в день Пятидесятницы были только спасённые, её управление было поместным и свободным от иерархии, а её организация не была объединённой, федеративной или католической. В день Пятидесятницы составляющими церкви были спасённые люди, управление было поместным и церковь не была объединена организационно.

КОНСТАНТИН СМЕШИВАЕТ ПОЛИТИКУ С ЦЕРКОВЬЮ

Ко времени Киприана управление и организация церкви полностью переродились, но церковь ещё не была смешана с человеческим правительством. Произошло перерождение, но церковь по-прежнему была отделена от человеческого правительства. Во время Киприана человеческое правительство по-прежнему гнало церковь. Некоторые из тех, кто несёт ответственность за перерождение организации церкви, сами подверглись гонению и умерли мученической смертью за Господа. Римская империя гнала церковь до конца III века, то есть по крайней мере двести пятьдесят лет.

В 312 году по Р. Х. у власти в Римской империи встал Константин. Вскоре после того как он взошёл на престол, он принял христианство. Сначала Римская империя гнала христианство, но, после того как Константин принял христианство, Римская империя изменила свою тактику. Она не только прекратила гонение церкви, но и начала принимать и возвышать христианство. Константин пошёл навстречу христианству и призвал римских граждан присоединяться к нему. Он ввёл элементы христианства в своё правительство, а также распространил свою политическую власть на христианство. Константин также укреплял свою власть с помощью архиепископов, что привело к дальнейшему смешиванию церкви и Римской империи.

Константин значительно вмешивался в дела церкви, он даже назначил некоторых епископов. Он председательствовал на Никейском соборе, одном из самых известных в церковной истории. На соборе присутствовало приблизительно триста епископов. Константин сидел на престоле из чистого золота и наблюдал за дебатами между епископами. Он отдавал предпочтение ортодоксальной группе, то есть Афанасию и его последователям, постоянно вставая на их сторону. Поэтому Никейский собор принял символ веры, который поддержал чистую веру. Тем не менее Константин вмешивался в дела церкви. После его правления у императоров появилось право отсылать епископов или отзывать их; епископы попали под власть императора. Так политика вошла в церковь и церковь вошла в политику.

Результатом влияния Константина на церковь стал союз между церковью и политикой. До Константина церковь, хотя она и переродилась, не участвовала в политике. После Константина церковь соединилась с правительством — Римской империей. Правление Константина ознаменовало начало Пергама. Слово «Пергам» имеет два значения — «высокая башня» и «брачный союз». Поскольку Константин принял христианство, сделав его частью Римской империи, церковь стала высокой башней; таким же образом церковь вступила в брак с миром. После брака с миром перерождение церкви было завершено.

То, что Константин принял христианство, укрепило и увеличило перерождение. Начиная с того времени перерождение постоянно набирало силу и распространялось. К V веку, когда Римско-католическая церковь заняла преобладающее место, перерождение организации и управления церкви достигло предела и дальше ухудшаться уже не могло.


ДВЕ ТЕНДЕНЦИИ ВО ВРЕМЯ ПЕРЕРОЖДЕНИЯ

Во время Константина перерождение церкви было завершено. Однако во время процесса перерождения появились две тенденции, которые продолжались на протяжении истории церкви. Одна тенденция состоит в том, что всегда существует группа отдельных духовных людей, которые не принимают перерождения; другая тенденция состоит в том, что те, кто поддерживает перерождение, верят, что они защищают истину.

Те, кто поддерживает перерождение, утверждают, что оно защищает истину; никто из них не верит, что они говорят ересь. Они верят, что их действия согласуются с истиной. Действительно ли они согласуются с истиной, это другой вопрос.

Например, Киприан умело толковал Писания и верил, что держится истины. Позднее Римско-католическая церковь стала убивать тех, кто, следуя за водительством Святого Духа, противостоял перерождению; Римско-католическая церковь утверждала, что, убивая этих христиан, она сохраняет веру. Даже сегодня во всех своих заявлениях и действиях папа говорит, что действует согласно истине. Хотя многие христианские группы отошли от надлежащего пути, они утверждают в свою защиту, что они сохраняют истину. Несмотря на тот факт, что они оставили истину, они не признают, что не правы. Эти группы утратили чистую, простую природу истины и стали сложной и ненормально большой смесью.

В Мф. 13:31-32 показано, что церковь должна быть маленьким горчичным растением, но она переродилась в большое дерево. Согласно своей природе, церковь должна быть хрупкой и маленькой, подобно горчичному растению. Например, когда Павел и Пётр уходили, они не оставили нам наследия «великих» Павла или Петра. Однако брак церкви и мира сделал многое «великим». Теперь эти «великие деревья» повсюду, и больше всего церковь боится того, что они не станут ещё более великими; это симптомы изменения природы. Во 2-й и 4-й главах Деяний церковь в Иерусалиме крестила по несколько тысяч верующих за один раз, но в результате она не стала «большим деревом». Только после того как Константин принял христианство, перерождение церкви было полностью проявлено.

ОБРАЗОВАНИЕ РИМСКО-КАТОЛИЧЕСКОЙ ЦЕРКВИ

Когда Константин принял христианство, церковь ещё не переродилась в Римско-католическую церковь. Римско-католическая церковь была образована только примерно в V или VI веке по Р. Х. Образование Римско-католической церкви было расширением перерождения; церковь постепенно всё более и более перерождалась, пока не образовалась Римско-католическая церковь. Другими словами, Римско-католическая церковь появилась не внезапно, а образовывалась более четырёхсот лет из семян, посеянных во время Климента.

НАШ НАСТРОЙ

К концу III века организация, управление и основные составляющие церкви переродились. Поэтому сегодня мы должны отвергать все аспекты перерождения. Мы не можем допускать неспасённых в церковь, мы стоим против классов в церкви, мы стоим против организационного объединения церкви, и мы стоим против того, что епископы и блюстители стоят выше старейшин.

Церковь должна быть простой и чистой; в ней не должно быть таких вещей, как посреднический класс или иерархия. Церкви во всех местностях должны сохранять своё управление на поместном уровне; они не должны объединяться организационно. Например, среди церквей на Тайване церковь в Тайбэе не является церковью более высокого уровня. Уровень духовных достижений среди церквей может быть разным, но все они принадлежат к одному и тому же классу. Церкви имеют одно свидетельство и одно общение в Господе, но у них нет одной организации. Возможно, у церквей одно движение, но они не должны образовывать объединённую организацию с объединённым движением. Нам необходимо следить за этими вещами; в противном случае мы скоро отклонимся от курса. Как только мы прекратим бодрствовать, мы легко уйдём в сторону. Составляющий элемент церкви должен быть простым; церковь может состоять только из спасённых людей — тех, кто соприкасается с Богом и имеет жизнь Господа. Управление церкви не должно иметь классов или иерархии, а организация церкви не должна быть объединённой. Церковь не должна становиться католической церковью, и церкви на земле не должны объединяться в одну; церкви должны быть полностью поместными. Объединение — это ошибка; мы не должны и не можем объединяться.

Если Господь замедлит Свой приход и позволит Своей церкви существовать на протяжении ещё одного периода истории, я надеюсь, что эти слова будут стоять как свидетельство, чтобы осудить каждый аспект перерождения. Я также надеюсь, что у нас будет ясность и в результате наши слова, действия, поведение и решения не будут нарушать этого основополагающего принципа: мы должны держаться только того, что было у церкви в самом начале, и мы должны отвергать всё, что изменилось или переродилось.
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ГЛАВА ОДИННАДЦАТАЯ

СОЮЗ ЦЕРКВИ И ПОЛИТИКИ

СОЮЗ ЦЕРКВИ И ПОЛИТИКИ ПРИ КОНСТАНТИНЕ

Союз церкви и политики — это союз церкви и человеческого правительства. Первоначально церковь была отделена от мира. Хотя церковь была в мире, у неё не было взаимоотношений с миром. История церкви показывает, что в церковь были принесены иудаизм и греческая культура; это доставило ей много неприятностей.

Перерождение церкви в управлении и организации началось с того, что в церковь были принесены иудейская система, методы и священство, группа специалистов в служении Богу. Греческая культура тоже повлияла на церковь, но её влияние не было таким разрушительным, как иудаизм. Иудаизм укоренился в церкви, разрушив жизнь церкви и нанеся ей серьёзный удар.

Римская империя гнала церковь на протяжении первых трёх столетий. В IV веке Римская империя изменила своё отношение; она больше не гнала церковь, а радушно принимала её и отвела ей особое положение. Это изменение в отношении началось после того, как Константин стал императором Рима. Хотя он крестился, только оказавшись на смертном одре, он радушно принял христианство. Он использовал много методов, чтобы воодушевить жителей империи отвергнуть языческие религии и принять христианство. Он делал это не для Бога, а для утверждения своей собственной политической власти. Что по-настоящему важно в этой истории, так это эффект, который произвело принятие христианства Римской империей на духовное состояние церкви.

После того как Константин умер, его сыновья продолжали относиться к христианству благосклонно. Позднее некоторые императоры противостояли христианству, но большинство из них принимало и поддерживало его. Во время правления Константина христианство ещё не стало официальной государственной религией. Христианство было провозглашено официальной государственной религией только при правлении Феодосия I в 380 году по Р. Х. В то время от всех римских граждан потребовали стать христианами. Позднее Феодосий повелел разрушить все идольские храмы в империи и упразднить все языческие религии. Христианство стало официальной религией Римской империи, и церковь полностью соединилась с римским правительством. Это была не мелочь.

Перерождение церкви в организации и управлении началось с Климента примерно в 100 году по Р. Х.; затем оно продолжалось, даже усугубляясь, пока в 312 году по Р. Х. Константин не объединил церковь с Римской империей. Союз церкви и Римской империи завершил перерождение управления и организации церкви. Со дня Пятидесятницы (около 34 года по Р. Х.) прошло примерно двести восемьдесят лет, а церковь полностью переродилась в управлении и организации. Система епископов была утверждена примерно в 250 году по Р. Х. В то время Киприан, бывший епископом Карфагена, написал письма, в которых он учил, что в церкви необходимо практиковать систему епископов, и требовал от других принять его взгляды.

Работа Сатаны, приносившая церкви разрушение, вред, беспокойства и путаницу, не остановилась на системе епископов. Когда появились епископы, церковь ещё не соединилась с римским правительством. Римская империя полностью изменила своё отношение к церкви только к 320 году по Р. Х. Примерно через шестьдесят лет Римская империя формально приняла христианство как официальную религию. Это завершило союз церкви с миром. Может показаться, что церковь одержала победу и что Римская империя оказалась под её рукой, но на самом деле мир объединился с церковью и мир вошёл в церковь. Из-за смеси с миром церковь утратила свою чистую природу. Церковь и Римская империя соединились до такой степени, что церковь практически стала Римской империей, а Римская империя — церковью. Римские императоры даже назначали некоторых не крещённых людей епископами. Начиная с того момента церковь не могла избежать смешения с политикой; проблема лишь усугублялась.

Согласно Библии, в этом веке Бог не вмешивается с целью положить конец тому, что оскверняет церковь. Например, что касается перерождения управления церкви, на наш взгляд, было бы хорошо, если бы Бог вмешался и исправил состояние перерождения. Тем не менее Бог не вмешивается, а позволяет перерождению продолжаться и даже усугубляться. Что касается союза церкви и мира, на наш взгляд, Бог должен вмешаться и положить конец этому союзу, но Он вообще не вмешивается; Он допускает всё это. Начиная со Средних веков европейская история — это союз политики с религией. Эти две вещи полностью переплелись. Иногда из этих двух вещей сильнее оказывается церковь, а иногда — политическая власть. Кроме того, в церкви можно было найти всё растление в мире: идолы, обман, борьба за власть, махинации, нечистота, известность и жажда занять высокое положение. Это исполняет слово Господа в послании церкви в Пергаме во 2-й главе Откровения; церковь действительно вступила в брак с миром.

Следовательно, церковь не просто находится в опустошении, она также в растлении. В церковь был принесён мир; это серьёзное событие, повлиявшее на путь церкви. К 400 году по Р. Х. церковь была полностью растлена; тем не менее не все в церкви участвовали в растлении. В истории церкви существует много примеров людей, которые любили Господа и не участвовали в растлении; они не хотели оказаться в перерождённой церкви, и они не одобряли союза церкви с человеческим правительством. Их было немного, но они любили Господа чистым сердцем и верно следовали за Ним, не соглашаясь с растленным и переродившимся состоянием церкви. Они стояли, отделившись от растления и перерождения, поэтому они не были частью объединённой, католической церкви. Напротив, они были отлучены от католической церкви. Линия победителей непрерывно продолжалась на протяжении истории церкви.


ЦЕРКОВЬ СТАНОВИТСЯ РИМСКО-КАТОЛИЧЕСКОЙ ЦЕРКОВЬЮ

Мы можем задаться вопросом: когда появилась Римско-католическая церковь? Если мы проследим её корни, станет очевидно, что она началась с Климента. Во II веке он принёс в церковь иудейскую священническую систему; эта система священников была подобна семени, посеянному в церкви. Семя растления и заблуждения действовало в церкви примерно до 250 года по Р. Х., когда Киприан стал епископом Карфагена. Киприан выступал за иерархию, в которой епископы отделены от других представителей духовенства, находящихся ниже их. Из этой иерархической организации была образована объединённая церковь, называвшаяся «католической». Эта католическая церковь ещё не была Римско-католической церковью. Когда правительство Римской империи было смешано с католической церковью, тогда католическая церковь стала больше походить на Римско-католическую церковь. Формальное начало Римско-католической церкви было положено тогда, когда высший епископ был назначен папой. В это время у церкви появились папа и архиепископы; ниже архиепископов стояли епископы, а ниже епископов — священники. В каждой местности были священники, несколько местностей образовывали регион под началом епископа, а несколько регионов были объединены в большой регион под началом архиепископа.

После того как политика и религия объединились, Римская империя была разделена на пять больших религиозных регионов. Во главе каждого региона стоял патриарх; таким образом, всего было пять патриархов. В каждом религиозном регионе был центральный город, и в каждом центральном городе был патриарх. Патриархи находились в Риме (Европа), Александрии (Северная Африка), Константинополе (Ближний Восток), Антиохии (Малая Азия) и Иерусалиме (Палестина). Эти пять регионов находились вокруг Средиземного моря и охватывали все области, попадавшие в юрисдикцию Римской империи. Пять патриархов молчаливо признавали, что патриарх Рима имел наивысший статус, но у них не было власти управлять друг другом. Папы ещё не было, но среди патриархов шла борьба за власть.

В 590 году по Р. Х. патриархом Рима стал Григорий I, известный также как Григорий Великий. Григорий был талантливым и умелым политиком, и в сердце у него было желание возвысить положение Рима. Поэтому он потребовал, чтобы остальные патриархи признали его верховную власть. Он настаивал на том, что Рим должен быть выше всех остальных городов, потому что Пётр пошёл в Рим. Пётр был преемником Христа, а патриарх Рима был преемником Петра. Люди начали называть Григория «папой», то есть «отцом». (По-китайски «папа» — это «цзяо хуан», что означает «религиозный император».) Именно так появилась должность папы. Из-за этого вопроса между пятью религиозными регионами произошёл раскол, и четыре из них, находившиеся на Востоке, противостали Риму на Западе. Хотя четыре восточных региона не подчинились Риму, он по-прежнему имел власть над ними, потому что был столицей Римской империи. Тем не менее патриарх константинопольский так и не подчинился Риму, и в ХI веке он отделился и образовал Восточную римскую церковь, или Восточную греческую церковь. Восточная римская церковь позднее стала Восточной православной церковью.

Римско-католическая церковь была полностью образована к концу VI века. Папы, последовавшие за Григорием Великим, установили римскую организацию — систему, практики и власть. Что касается церкви, они были до предела растленными. При папах проявления растления, например ереси, обычаи народов и мирская власть, были намного глубже, чем тогда, когда церковь только соединилась с миром. На раннем этапе союза церкви и мира мирские обычаи вошли в церковь неформально и неофициально. После образования Римско-католической церкви папы официально признали много мирских традиций и обязали все церкви в мире соблюдать их. Так традициям был дан законный статус. После того как Римская империя приняла христианство как свою официальную религию, в Римскую церковь были принесены многие римские обычаи. Например, в церковь были принесены римские праздники, и невозрождённые римляне стали членами церкви. Ранняя римская церковь принимала неспасённых людей, которым нравилось отмечать языческие праздники, кропила их водой и делала их членами церкви. Подобным образом китайцам нравится отмечать Праздник драконьих лодок и Праздник середины осени, или Праздник луны. Поскольку они привыкли отмечать эти праздники, то, когда наступает Праздник середины осени, они едят лунные пряники.

Я вырос в доме, который можно было назвать христианским, но каждый китайский Новый год мы всё равно писали на красной бумаге традиционные двустишия с пожеланиями счастья и новогодние поздравления и вешали их себе на дверь. Некоторые настолько привыкли праздновать китайский Новый год, что было трудно определить, спасены они или нет, потому что каждый китайский Новый год они вешали эти двустишия себе на двери. Я отчётливо помню одно двустишие, в котором говорилось: «Слава Богу в вышних, мир на земле среди людей». Люди отмечали мирской праздник, но их двустишия были взяты из Библии.

После того как Римская империя приняла христианство как свою официальную религию и церковь соединилась с политикой, граждане Римской империи принесли свои обычаи в церковь. Богиня Артемида, которой они поклонялись, стала «святой матерью» Марией; Артемида — это греческое имя Дианы в римской мифологии. Праздник в честь солнца был назван днём рождения Христа и превратился в Рождество. Эти обычаи вошли в церковь до образования Римско-католической церкви, но люди не обращали на них большого внимания. Но когда появилась должность папы, они официально признали эти обычаи и повелели, чтобы вся церковь соблюдала их. Таким образом, поклонение богине стало чем-то официально признанным. Легенда о вознесении Марии на небо была лишь легендой в католической церкви, но, когда папа официально признал её, она стала официальной позицией. Сегодня католик, который говорит, что Мария не вознеслась на небо, является бунтарём, потому что папа официально провозгласил, что Мария была взята на небо.

В 1854 году папа Пий IX издал папскую буллу, утверждавшую, что Мария была без греха; это доктрина о её непорочном зачатии. Согласно этому учению, когда Мария была зачата, она избежала первородного греха. После того как папа сделал такое заявление, все римские католики должны были согласиться с тем, что Мария была безгрешной. Как только Пий IX официально признал эту доктрину, она стала юридически обязательной. Папы также официально закрепили поклонение апостолу Павлу. Каждый из так называемых «католических святых» был канонизирован папой. Например, папа канонизировал св. Франциска Ассизского. Все члены Католической церкви должны соблюдать всё, что папа официально провозглашает, даже если это что-то греховное. Любой, кто не соблюдает это, считается бунтарём. Какое растление!

Человек по имени Александр Хислоп долгое время изучал тайну Вавилона Великого и изложил результаты своего исследования в объёмной книге под названием «Два Вавилона». Книга Хислопа изобличает всё скрытое, тёмное и растленное в католицизме. Римско-католическая церковь — это действительно тайна, внутри которой скрыто много разных вещей. Нам не нужно исследовать всю историю Римско-католической церкви, чтобы увидеть, что у неё нет ни жизни, ни света и что она находится во тьме и растлении; мы можем просто посмотреть на Римско-католическую церковь в Маниле.

Когда я впервые приехал в Манилу, мне довелось увидеть нечто очень странное: католики устроили шествие, на котором они несли статую Марии, а за ней двумя колоннами следовали люди со свечами. Между колоннами шла девушка, одетая как царица. Среди них также была группа юношей, одетых как цари; они тоже шли колонной на этом шествии. Неужели это можно назвать поклонением Богу? Трудно поверить, что церковь переродилась до такой степени, что у неё совершенно нет жизни и она полностью порочна. Я не хочу подробно останавливаться на этом, и я надеюсь, у нас не будет критического настроя, но такая ситуация должна разбивать наше сердце.

В Маниле я наблюдал, как на праздник, на котором воспроизводили так называемые Страсти Христовы, один человек оделся как страдающий Иисус. Несколько человек били его плетьми, а остальные вокруг него плакали. Многие из этих людей были закоренелыми преступниками; одни были членами банд, которые обманывали людей и вымогали у них деньги, а другие были карманниками и ворами. Эти преступники тоже приходили плакать и кричать. Кроме того, я узнал, что некоторые филиппинцы были богатыми людьми, но их совесть осуждала их, потому что их деньги были добыты незаконным путём. Находясь при смерти, они умоляли своих детей потратить часть их денег на то, чтобы заказать для них мессы и тем самым загладить их грехи. Это не клевета; это факты.

Церковь полностью переродилась. Её организация и управление совершенно отличаются от того, что было в начале. С духовной точки зрения её уже нельзя назвать церковью, потому что небесная, духовная природа Христа полностью утрачена. Из ста членов Римско-католической церкви вы можете не найти ни одного спасённого. Трудно во всех подробностях описать растление Римскокатолической церкви, описанной в Отк. 17:5: «ТАЙНА, ВАВИЛОН ВЕЛИКИЙ, МАТЬ БЛУДНИЦ И МЕРЗОСТЕЙ ЗЕМЛИ». Римско-католическая церковь — это действительно великая блудница на земле.

Наша цель состоит не в том, чтобы критиковать ошибки других. Наша цель — увидеть путь церкви на земле. Я надеюсь, что Бог откроет наши глаза и мы увидим, что должно быть в церкви и что является грязным и растленным, мы увидим, что изначально было в церкви и чего изначально не было в церкви. Мы должны смириться перед Господом, получить милость, кротко следовать за Ним и идти путём, который Он предписал для Своей церкви в этом веке.
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ГЛАВА ДВЕНАДЦАТАЯ

ОСНОВНЫЕ ГРУППЫ В ХРИСТИАНСТВЕ

Во время процесса, в результате которого церковь стала Римско-католической церковью, между разными группами внутри церкви появились серьёзные отличия. Перерождение организации церкви началось, когда епископ Климент предложил ввести в церковь систему иудейского священства. После того как началось перерождение, те в церкви, кто жил перед Господом, начали отличаться от большинства в своих мыслях. Те, кто соглашался с перерождением, приобретали всё больше и больше власти, а те, кто выступал против перерождения, стали маленькими и скрытыми перед Богом; они жили перед Богом, служа Ему.

КАТОЛИЧЕСКАЯ ЦЕРКОВЬ

Примерно в 250 году по Р. Х., когда Киприан стал епископом Карфагена в Северной Африке, те, кто принял переродившуюся организацию церкви, организовали католическую церковь. Католическая церковь объединила все церкви в мире, и, используя слово «католическая», Римско-католическая церковь до сих пор показывает, что весь мир объединён.

ЧИСТЫЕ СЕРДЦЕМ

Многие люди, жившие перед Господом, отделили себя от католической церкви. Хотя внутри церкви были секты, крупных разделений не было. Однако после того как была образована католическая церковь, внутри церкви было проявлено сектантство и в христианстве развились две линии. Католическая церковь из-за своей организации и методов легко оказалась в руках римского правительства. Поэтому она постоянно укрепляла свой статус и свою власть.

В противоположность этому у тех, кто отделился от католической церкви, было чистое сердце по отношению к Господу. Они отвергали мир, чтобы следовать за Господом простым образом и жить чистой жизнью перед Ним. То, как они стояли за Господа, отделяло их не только от тех, кто находился в католической церкви, но и от большинства людей в обществе; поэтому человеческое общество не принимало этих верующих с чистым сердцем и в истории очень мало написано о них. Эти скрытые люди жили перед Господом, не рекламировали себя для внешних и не жили согласно стилю жизни тех дней. В результате общество не принимало их и лишь немногие обращали на них внимание. Естественно, мирские историки игнорировали их.

Поскольку большинство ранних историков церкви были членами Римско-католической церкви, они не упоминали тех, кто служил Господу от чистого сердца. Римско-католическая церковь старалась уничтожать любые книги, написанные теми, кто был чист сердцем; поэтому труды людей с чистым сердцем до нас практически не дошли. Однако из того немногого, что у нас есть, становится ясно, что они смело свидетельствовали за Господа, хотя Римско-католическая церковь препятствовала им и гнала их. В результате этого в христианстве появились две основные группы: высокопоставленная и сильная Римско-католическая церковь и приниженные, скрытые верующие с чистым сердцем.

Когда Константин пришёл к власти, он объединил христианство с римским правительством. Этот союз был союзом с так называемой католической церковью; в то время ни одна другая организация или группа не могла сравниться с ней в великолепии и силе. Позднее даже императорам приходилось преклонять колени перед архиепископами и целовать им руки в качестве жеста уважения и почтения. Это показывает, что католическая церковь была высоко чтимой.

В такой ситуации верующие, имевшие чистое сердце, подвергались нападкам и со стороны римского правительства, и со стороны католической церкви. В то время римское правительство не противостояло христианству в целом; напротив, оно радушно принимало христианство. Однако римское правительство нападало на христиан, имевших чистое сердце, потому что оно объединилось с католической церковью. Римское правительство могло влиять на католическую церковь, и католическая церковь тоже могла влиять на правительство. Поскольку католическая церковь была настроена против верующих с чистым сердцем, римское правительство встало на её сторону и начало вслед за ней противостоять им.

Таким образом, поскольку римское правительство приняло христианство, которому ранее противостояло, это принятие не было безусловным. Они приняли христиан, которые находились в католической церкви, но не тех, кто был чист сердцем. В итоге появились две отделившиеся друг от друга группы. Одной группой была объединённая католическая церковь с жёсткой организационной системой, а другая состояла из рассеянных верующих без какой-либо организации, тех, кто был чист сердцем. Это разделение главным образом было связано с организацией. В организации католической церкви высочайшее положение занимали патриархи. Положение папы развилось из патриархальной системы. В начале было пять патриархов: один в Риме на Западе и четыре на Востоке — в Константинополе, Антиохии, Иерусалиме и Александрии. Четыре патриарха на Востоке считали своим главой константинопольского патриарха; каждый патриарх управлял административным районом, состоявшим из нескольких провинций. Под началом римского патриарха находились духовные лица; эти духовные лица назывались кардиналами, и они обладали властью избирать патриарха. Эти кардиналы позднее стали семью кардиналами-епископами в Римско-католической церкви. Под началом каждого патриарха находилось несколько архиепископов; каждый архиепископ управлял архиепархией. Каждой епархией управлял епископ, а в отсутствие епископа его заменял монсеньёр. Монсеньёры были главными старейшинами, которые председательствовали на собраниях. Под управлением монсеньёров находились диаконы, занимавшие низшую позицию в иерархии. Такой была организация католической церкви, которая пыталась объединить все церкви на земле.

Однако верующие с чистым сердцем не хотели объединения церквей на всей земле, и они не принимали иерархию. Поэтому они начали проводить свои собственные отдельные собрания. Католическая церковь отлучала верующих с чистым сердцем, обвиняя их в проповеди ереси. С того времени среди христиан существовало два разных направления. Одно направление было организованным и видимым, и оно пользовалось высоким статусом в мире; другое направление было скрытым и не имевшим никакой организации, и мир его отвергал. Эти два направления продолжают существовать до сего дня.


ГРЕЧЕСКАЯ ЦЕРКОВЬ

Существовавшие на Востоке и Западе две части католической церкви в итоге развития стали двумя различными направлениями. Первое находилось на Западе, и его главным городом был Рим; церкви, примкнувшие к Риму, назывались Латинской или Римской церковью. Второе было на Востоке, в греческом регионе, и его главным городом был Константинополь; церкви, примкнувшие к Константинополю, назывались Греческой церковью.

Позднее Римская церковь развилась в Римско-католическую церковь, ставшую очень сильной. Греческая церковь развилась в Восточную Греко-православную церковь. Восточное греческое православие в качестве государственной религии было принято Россией на раннем этапе её истории. Бо́льшая часть Северо-Восточной Европы, а также Западная Азия приняли Восточную Греко-православную религию. Эти две большие секты Востока и Запада так и не воссоединились, и они даже нападали друг на друга.

НЕСТОРИАНЕ

Несториане — это ответвление восточной ветви католической церкви. Несмотря на свою немногочисленность несториане действительно обладали некоторой силой. Несторианство проповедовалось в Китае, и в китайскую историю оно вошло под названием «цзинцзяо» («сияющая религия»). Основателем несторианства был Несторий, талантливый, хорошо образованный богослов. Он был патриархом Константинополя. Его богословие о Личности Триединого Бога отличалось от богословия католической церкви и от символов веры, использующихся в большей части христианства сегодня. Сегодня Римско-католическая церковь, Восточная Греко-православная церковь и все деноминации пользуются символами веры. Суть символов веры можно выразить следующими словами: «Я верю в Триединого Бога; я верю, что Иисус Христос родился от Марии и что Он умер на кресте за меня». Это — основополагающая вера.

В 431 году по Р. Х. на Эфесском соборе этот символ веры был подтверждён. Несторий, однако, учил чему-то отличному от этого символа веры; его учения, особенно его учения о Личности Господа Иисуса, в глазах других христиан выглядели как ересь. Но поскольку он был талантливым, образованным человеком, обладавшим большим влиянием, многие следовали за ним. Поскольку его учения отличались от символов веры, Эфесский собор отлучил его. Он покинул Константинополь и отправился в Персию, современный Иран. Говорят, что даже сегодня существуют церкви, берущие начало от иранских несториан.

Несториане распространились на Восток, и во время династии Тан они дошли до Китая. В то время несторианство в Китае, «цзинцзяо», было сосредоточено в Чжанане, то есть в современном Сиане в провинции Шэньси. Согласно истории религии Китая, «цзинцзяо» процветала, и её принимали многие знатные люди при дворе императора. Из текста на несторианской стелле, найденной в Сиане, следует, что во время династии Тан «цзинцзяо» процветала; в Китае было более трёхсот храмов «цзинцзяо». Это доказывает, что во время династии Тан несторианство укрепилось в Китае.

Однако поскольку несториане в распространении своей религии полагались на учёность и не привели многих людей к тому, чтобы они узнали Господа или получили Его жизнь, они впали во внешнюю религиозную деятельность, не имеющую отношения к жизни. Поэтому, когда династию Тан сменила новая династия, некоторым из её императоров не понравилась эта иностранная религия и они выпустили эдикты, ограничившие её распространение. Это вынудило многих монахов и монахинь оставить своё призвание и вернуться в мир. За очень короткое время несторианство исчезло из Китая. Однако одна секта несториан переехала в Индию; поэтому самая старая группа христиан в Индии — это несториане.

Организованная церковь к этому времени разделилась на две большие секты и одну маленькую. Двумя большими сектами были Римско-католическая церковь на Западе и Греко-православная церковь на Востоке. Маленькой сектой были несториане. У этих трёх сект были практически одинаковые системы организации, и у них были похожие методы поклонения. Основное различие заключалось в том, что у несториан был другой символ веры; у двух больших сект были символы веры, соответствующие истине, и они считали несториан еретиками.

Седьмое и восьмое столетия были золотым веком несторианства. Вся Персия была несторианской, и к востоку от Персии все христиане были несторианами. Поэтому к 700 году по Р. Х. всё христианство разделилось на четыре основные группы: Западную церковь, Восточную церковь, несториан и верующих с чистым сердцем для Господа. У верующих с чистым сердцем не было никакой организации; они просто собирались в единодушии в каждой местности и служили Господу. К концу ХV века несторине практически полностью исчезли, а Римско-католическая и Греко-православная церкви ещё больше укрепились.


ПРОТЕСТАНТЫ

Одиннадцатый и двенадцатый века были самым тёмным периодом в истории христианства. Власть Римско-католической церкви достигла вершины. Восточная Греко-правocлавная церковь также была сильной, но не такой, как Римско-католическая церковь. В то время римско-католические папы были сильнее, чем когда-либо; они утверждали практически всех королей и императоров Европы. В такой ситуации в ХVI веке была произведена пятая группа, Реформация, или протестантская секта. Протестантство началось с Мартина Лютера. Эта группа быстро набрала силу и вобрала в себя многих людей. Протестанты не были ограничены одной страной; напротив, разные люди по всей Европе начали действовать одновременно; так было произведено протестантство.

В ХVI веке христианство было разделено на пять основных групп. Однако несториане в то время были лишь рассеянным остатком. Остальные четыре группы — это Римско-католическая церковь, Греко-правocлавная церковь, протестантские церкви и те, у кого было чистое сердце. В этих четырёх основных группах было много маленьких групп. Римско-католическая церковь на самом деле не вселенская — в католицизме много сект. Хотя все они признают одного папу и исполняют его приказы, на практике они сильно различаются и постоянно критикуют друг друга и нападают друг на друга. Они носят разную одежду и молятся разными молитвами. Одни монашки отращивают волосы, а другие обривают голову; их головные уборы и цвет их ряс тоже различаются. Католические секты строго отделяют себя друг от друга; одни делают акцент на изучении, а других интересуют только дела. Существуют сотни вариаций, поэтому их трудно всех перечислить.

Греко-правocлавная церковь тоже разделена на секты, но правocлавных сект меньше, чем католических. Самая сильная католическая секта — это иезуиты. В протестантстве сегодня более двух тысяч сект, хотя некоторые занижают их число и утверждают, что существует лишь несколько сотен сект. В г. Багио на Филиппинах мы познакомились с американским миссионером, который сказал, что он из «церкви Назарянина»; мы раньше никогда не слышали о такой группе. Из этого видно, что точное количество сект в протестантизме никому не известно.

Верующие с чистым сердцем тоже разделены на многочисленные рассеянные секты. Поэтому даже их нельзя больше называть людьми с чистым сердцем. Это подобно времени судей, когда в Израиле не было царя и каждый делал то, что было правильным в его глазах. Состояние церкви настолько запутано, что практически каждый может основать свою собственную группу. Противостоять организации правильно, но неправильно быть настолько небрежным и свободным.

Вскоре после того как мы приехали на Тайвань, мы увидели вывеску «Христианское семейное собрание». Через несколько дней мы увидели, что другой человек основал ещё одну «церковь» в другом месте. Когда мы говорили с этими группами, их представители заявили, что им не нужно организованное христианство и что они желают лишь служить Богу согласно Библии.

Некоторые исследователи истории церкви причислили бы эти группы к верующим с чистым сердцем; некоторых из них даже называли «пуританами», то есть «чистыми». Но эти группы рассеяны. Некоторые верующие «чисты» до такой степени, что отвергают всё. Они не основывают своих церквей и не присоединяются к какой-либо церкви; они остаются дома и читают Библию, молятся и поклоняются Богу. В Тайбэе и Токио много таких людей. У них чистое, благочестивое житие, они читают Библию, молятся и благовествуют. С ними трудно говорить о церкви, потому что они считают, что все христианские группы не правы и во всех них есть проблемы; поэтому им не нужна никакая церковь. Сегодня церковь находится в очень разделённом состоянии.

НАДЛЕЖАЩАЯ ПОЗИЦИЯ

Поскольку мы — христиане, с какой группой нам следует стоять? Будучи христианами, мы должны принадлежать к какой-то группе. Если мы христиане, то мы должны быть в какой-нибудь группе.

Римско-католическая церковь сегодня очень сильна в том, что касается финансов, исследований, положения и влияния; католики изучают все области знания, включая образование, науку и политику. Они понимают психологию образования в современном человеческом обществе. Современный человек хочет быть образованным, даже бедные хотят получить образование. Складывается впечатление, что будущее человеческой жизни основывается на образовании, а у необразованных людей нет будущего. Католики руководят прекрасными учебными заведениями всех уровней: от начальной школы до университета. Их директора, деканы, учителя и преподаватели — прекрасные специалисты. Поэтому люди хотят получать образование у них. Когда приходят молодые люди, католики используют все возможные методы, чтобы привлечь и воодушевить их присоединиться к Римско-католической церкви. Если студент обращается в католичество, процесс его обучения становится удобнее в том, что касается его оценок и отношения к нему.

На Филиппинах некоторые наши братья и сёстры заканчивали католические учебные заведения. Им было очень трудно доучиться, потому что они не были католиками. Почти все, кто учится в католических учебных заведениях, в конечном итоге становятся католиками; Римско-католическая церковь приобретает студентов, когда те учатся в их учебных заведениях. Это происходит из поколения в поколение. Выпускники католических учебных заведений обычно являются католиками. Для Римско-католической церкви не важно, истинные они верующие или нет, главное — что они номинальные католики.

Помимо учебных заведений у Римско-католической церкви есть особо обученная группа людей, которые работают над приобретением талантливых студентов и богатых семей. Хорошие студенты в их учебных заведениях или дети богатых семей, если их заметят, не могут избежать внимания. Священники и миряне были особо обучены тому, как обретать таких молодых людей благодаря особой заботе. Их любовь, забота и симпатия к этим молодым людям имеют целью обрести их сердца, чтобы они также стали священниками. Чтобы обрести молодых девушек, монашки проявляют такую любовь к студенткам и заботу о них, что даже подстригают девушкам ногти. Они любят их и заботятся о них до такой степени, что практически все молодые девушки посвящают себя.

Это не пустые слова; подобное происходило снова и снова. У всех есть чувства, и стремление католиков заботиться о людях и сочувствовать им намного сильнее нашего. Неудивительно, что люди не могут избежать их, и многие молодые люди становятся священниками и монахинями. Наряду с этим у них есть другие люди, которые работают исключительно над обретением богатых. Согласно статистическим данным, после Первой мировой войны треть мирового богатства находилась в Риме; другими словами, треть мирового богатства находилась в Римско-католической церкви. Ещё одна треть была в руках евреев. Концентрация богатства в Римско-католической церкви с тех пор увеличилась. В главах с 17-й по 19-ю Откровения говорится о «ТАЙНЕ, ВАВИЛОНЕ ВЕЛИКОМ»; Бог призывает: «Выйдите из неё, народ Мой, чтобы не участвовать вам в её грехах» (18:4). Отсюда видно, как она велика. Разумеется, мы не должны игнорировать тот факт, что в Римско-католической церкви есть небольшое число спасённых, благочестивых людей.

Где христиане должны служить Господу сегодня? Может быть, в Римско-католической церкви? Или в Греко-православной церкви? Или, может быть, в несторианстве или протестантизме? Или с теми, у кого чистое сердце для Господа? Вопроса сект не избежать, потому что христианство разделено и не может объединиться. В каждой из основных сект есть настоящие верующие и благочестивые люди. Мы должны задать себе вопрос, где должны находиться мы. Исследователи церковной истории, несомненно, отнесли бы нас к чистым сердцем. Мы не секта, но они отнесли бы нас к секте. Таково положение дел, и мы не можем избежать этого. Единственная возможность избежать классификации — это не быть христианином; как христиане, мы должны оказаться в одной из пяти основных групп.

Много лет назад в Нанкине один представитель уйгурской народности из провинции Синьцзян услышал благовестие и принял Господа. Позднее он рассказал нам, что его мать и тёти были христианками. Его тётя ходила на собрания в церковь без названия и без пастора; когда они приходили на собрания и пели гимны, среди них как будто не было руководителей. Он мог описать их собрания лишь так: «Они почти такие же, как ваши собрания здесь». Это показывает, что в далёкой провинции Синьцзян была воздвигнута группа людей, которые любят Господа с чистым сердцем.

У нас может быть представление, что мы отправляемся в отдалённые регионы с благовестием, потому что люди там не слышали имени Иисуса. Однако это неправильно. Люди там не только слышали имя Иисуса, но некоторые из них имеют чистое сердце и поклоняются Богу согласно Библии. У Бога есть много скрытых дел, которые не предаются гласности и неизвестны нам. У меня есть глубокое чувство, что эти скрытые верующие с чистым сердцем идут правильным путём перед Господом. Ответственные братья в каждой местности должны быть в страхе и трепете перед Господом, потому что быть скрытым всегда лучше, чем открытым.

Мы не можем избежать вопроса сект; тем не менее мы должны полностью хранить себя от сектантства. Мы отличаемся от сект, но мы не должны спорить с людьми о том, кто является сектой, а кто нет. Делать подобное неразумно. Мы должны серьёзно спрашивать Господа, где должны находиться мы в свете деградировавшего состояния церкви в этом веке. Мы должны быть среди скрытых верующих, которые чисты сердцем. Мы не должны надеяться на то, что однажды появится одна вселенская церковь; Господь ищет не этого. Наше поручение — это не одна вселенская церковь. Наша единственная обязанность состоит в том, чтобы учиться быть верующими с чистым сердцем перед Господом, не выставляя себя напоказ и не участвуя ни в какой кампании, а наоборот, скрыто служа Господу.
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ГЛАВА ТРИНАДЦАТАЯ

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ЦЕРКВИ

(1)

После того как церковь переродилась и стала Римско-католической церковью, в определённом смысле она больше не могла перерождаться или падать ещё ниже. Что могло переродиться — переродилось, что могло пасть — пало, и что могло растлиться — растлилось. Римско-католическая церковь является самой наглядной иллюстрацией состояния церкви после того, как она пала до предела. Когда люди или обстановка приходят в состояние крайнего растления, им приходит конец. Например, когда болезнь достигает крайней степени, больной умирает; всё заканчивается, и он не может заболеть ещё сильнее. Когда была образована Римско-католическая церковь, перерождение и деградация церкви были завершены. Поэтому церковь не могла больше перерождаться или падать ещё ниже.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ОПРАВДАНИЯ ВЕРОЙ

В 590 году по Р. Х., когда Григорий Великий установил папский престол, в мире была полностью утверждена Римско-католическая церковь. Через девятьсот с лишним лет после этого, в начале ХVI века был воздвигнут Мартин Лютер. В течение этих девятисот лет Римско-католическая церковь всеми силами растлевала, приводила в деградацию и оскверняла церковь, чтобы церковь переродилась. Из-за влияния Римско-католической церкви этот период был самым тёмным в человеческой истории. Боюсь, если мы будем подробно рассказывать о растлении, мерзостях, борьбе за власть, лицемерии и идолослужении того времени, наши уста будут осквернены. Эта тёмная обстановка исполнила сказанное в Отк. 17:1-6.

У китайцев есть известная поговорка: «Достигнув крайности, поворачиваешь вспять». Другими словами, когда наступает самый тёмный час, близок рассвет. Растленная, тёмная обстановка пробудила некоторых людей с чистым сердцем для Господа. Например, прежде чем Мартин Лютер начал искать истину, Римско-католическая церковь вызывала у него негодование. Мартин Лютер был центральной фигурой в Реформации, но он был не единственным; Реформация началась задолго до того, как был воздвигнут Мартин Лютер. До того как на сцене появился Лютер, Римско-католическую церковь пытался реформировать Ян Гус. Гус получил свет из Господнего Слова и говорил основополагающие истины. Поскольку его проповедь противоречила учениям Римско-католической церкви, он претерпел мученическую смерть. Однако семя, которое он посеял в Центральной Европе, через сто лет принесло плод.

Восстановление церкви, которое началось с Яна Гуса, было недостаточно сильным. Только после того как был воздвигнут Мартин Лютер, восстановление церкви стало достаточно сильным и полным. Мартин Лютер и те, кто стоял с ним, восстановили истину об оправдании верой. Первое, о чём они свидетельствовали, — это то, что католицизм потерял Божье спасение. Римско-католическая церковь была полна грехов и имела много основополагающих ересей. Ереси глубже и серьёзнее грехов. Грехи — это всего лишь слабости, а ереси приносят человеческие учения и другие ужасные вещи.

В начале Лютер собирался реформировать Римско-католическую церковь, но он не смог осуществить свои планы. Однако он не мог мириться с злоупотреблениями, связанными с продажей папских индульгенций. Римско-католическая церковь продавала дорогие индульгенции за крупные грехи и дешёвые индульгенции за мелкие грехи; цена за прощение крупных грехов была выше, а цена за прощение мелких грехов была ниже. Бедные платили меньше, а богатые платили больше. Представители папы продавали индульгенции в каждом городе, и людей заверяли, что, если они купят индульгенцию, их грехи будут прощены. Это вызывало негодование Лютера больше, чем что-либо другое. К тому моменту католицизм оставил истину и делал всё, что ему угодно; он даже превратил свои греховные практики в доктрины, которым он учил людей. В принципе ко времени Реформации все истины уже переродились. У Римско-католической церкви была Библия, которая была закрыта; у неё было имя Бога, но она поклонялась идолам. Католицизм даже учил поклонению костям и мощам так называемых «святых»; часто эти кости и мощи были подделками, которые продавались ради выгоды. Почти в каждом доме были какие-то мощи; люди поклонялись этим мощам и просили их о мире и исцелении. Ситуация пришла в такой упадок, что её трудно описать.

Божье восстановление началось с основополагающей истины об оправдании верой; Мартин Лютер выразил её с сильным светом и большой ясностью. Однако те, кто последовал за Лютером и вышел из католицизма, не были в достаточной мере чистыми и поэтому всё ещё пребывали в путанице. По этой причине протестантизм остаётся сложным и нечистым, так как он был построен на запутанном и сложном основании и не был внутренне чистым. Доктрина об оправдании верой была ясной, но многие аспекты истины всё ещё были запутаны.

Во времена Лютера Римско-католическая церковь была объединена с правительствами многих европейских стран. Поэтому, когда Лютер бросил вызов Римско-католической церкви, он также бросил вызов связанным с ней правительствам. Однако некоторые правительства не были в единодушии с Римско-католической церковью. Руководители некоторых стран не были удовлетворены римскими папами. Например, на сторону Лютера встали некоторые германские княжества. С одной стороны, их помощь навлекла на Лютера гонение со стороны Римско-католической церкви и притеснение со стороны правительств, которые поддерживали католицизм, а с другой стороны, это предоставило Лютеру некоторую поддержку и защиту. Всё это поставило Лютера в затруднительное положение.

Лютер был человеком, и несмотря на все свои положительные свершения он всё равно был очень слаб. Однажды он помог землевладельцам подавить бунт крестьян; это поместило его под могущественную руку правительств, которые поддерживали его. Реформация была активна там, где правительство противостояло папам. Однако все церкви, которые вышли из католицизма, находились, подобно католицизму, в союзе с миром.

Из трудов Лютера следует, что он знал, что церковь должна быть отделена от государства, но он не мог достичь этого отделения. Он надеялся на то, что другие смогут сделать это. Протестантизм слаб, потому что с самого начала он не разорвал эту связь. Когда началась Реформация, церковь не отделилась полностью от государства, поэтому, выйдя из «Вавилона», церковь оказалась в руках «египтян» и вернулась в «Египет». Они как будто вышли из царства Навуходоносора и вернулись к фараону. Говоря это, мы не заходим слишком далеко. В результате, размышляя о Реформации, люди, с одной стороны, славят Бога, а с другой — чувствуют разочарование.

Восстановление оправдания верой было хорошим началом, но ещё до смерти Лютера протестантские церкви оказались в состоянии путаницы из-за своего союза с политикой. Многие из тех, кто принял оправдание верой, приняли только доктрину и не были возрождены. Многие из руководителей Реформации использовали Реформацию для политических целей. Они участвовали в Реформации, чтобы обрести политическую власть. Некоторые политические руководители стремились укрепить свою власть через протестантизм. Они участвовали в Реформации, потому что хотели противостоять политической власти Римско-католической церкви; в результате они принесли в протестантизм многие мирские элементы. Надлежащая церковная жизнь не была восстановлена во время Лютера; он начал восстановление истины оправдания верой, но ничего другого, достойного упоминания, он не восстановил. На самом деле всё остальное было в состоянии путаницы и духовный уровень был очень низким. Поэтому в 3-й главе Откровения Господь говорит церкви в Сардах: «Ты имеешь имя, что ты жив, однако ты мёртв... Утверди остающееся, что было готово умереть; ибо Я не нашёл твои дела завершёнными перед Моим Богом... Есть у тебя несколько имён в Сардах, которые не осквернили свою одежду» (ст. 1-2, 4). Это слово Господа церкви в Сардах является пророчеством о состоянии протестантизма.


ВОССТАНОВЛЕНИЕ ЗНАНИЯ ЖИЗНИ

Внимательное изучение истории церкви и духовных биографий показывает, что, хотя Мартин Лютер формально вывел церковь из католицизма, в Римско-католической церкви по-прежнему оставалось много духовных людей. Одним таким человеком был Фома Кемпийский; он жил до эпохи Лютера. После Лютера с ХVI по ХVIII вв. в Римско-католической церкви было много духовных людей. Например, в ХVII веке жила Жанна Гюйон. Положение Жанны Гюйон было подобно положению мистиков, но линия мистиков началась не с неё. Даже до Жанны Гюйон многие жили перед Богом; их было немало. Римско-католическая церковь гнала их, но они оставались в католицизме.

Некоторые положения были восстановлены людьми, находившимися в сфере Римско-католической церкви. Протестантизм восстановил оправдание верой, но люди, находившиеся в Римско-католической церкви, восстановили знание внутренней жизни. Помимо этих двух положений за сто с лишним лет между Лютером в ХVI веке и Жанной Гюйон в ХVII веке больше не было восстановлено никаких определённых аспектов; происходило лишь общее восстановление. Первым аспектом восстановления было оправдание верой, а вторым аспектом восстановления было знание внутренней жизни. Жанна Гюйон является представителем тех, кто восстановил знание внутренней жизни. Эти люди уделяли внимание внутреннему общению с Богом и житию перед Ним; историки называют их «мистиками». Среди них особо известен Франсуа Фенелон. Существовали и многие другие, но о них мало было написано, потому что они были скрытыми.

Например, Джордж Мюллер основывал сиротские приюты. Один из его современников тоже основывал приюты и даже принял больше сирот, чем Мюллер. Однако этот человек в отличие от Мюллера никогда не публиковал ежегодного отчёта. Мюллер никогда не просил о пожертвованиях, но он рассылал ежегодный отчёт, в котором сообщал верующим о том, как обстоят дела с сиротами. Были и другие, кто старался жить перед Богом. Когда мы войдём в царство, мы обнаружим, что было много скрытых верующих.

Жанну Гюйон слишком рекламируют, и её книги есть практически в каждой стране. Она действительно обладала некоторым знанием жизни, но у неё оставались некоторые элементы её католического прошлого, которые следовало бы устранить. Лютер реформировал церковь, но складывается впечатление, что восстановление знания жизни Бог оставил в католической церкви. Это была реакция Бога на состояние протестантизма. На протяжении столетий Божья работа была реакцией на движение человека; если мы сделаем что-то ненадлежащее, Бог отреагирует на нашу работу. Поэтому Реформация была реакцией на католицизм, а восстановление знания жизни внутри католицизма было реакцией на законничество и формализм протестантизма. Даже сегодня многие католики живут перед Богом; они презирают протестантизм, поскольку он делает слишком большой акцент на внешних формах и игнорирует внутреннюю жизнь.

Эти католики, живущие перед Богом, признают, что Римско-католическая церковь делает акцент на внешних формах, но они верят, что в ней много людей, подобных им. Я верю, что в католицизме есть небольшое число людей, живущих перед Богом. Послание церкви в Фиатире в Отк. 2:18-29 показывает, что в ней существует группа, которая называется «остальные», то есть победители. Мы не должны считать, что все победители находятся в протестантских церквях, — победители есть и в Римско-католической церкви. Бог позволил восстановлению внутренней жизни произойти в католицизме, чтобы показать, что Реформация не могла удовлетворить Его нужду на земле и что протестантизм не соответствует уровню Его свидетельства. Восстановление оправдания верой было чем-то великим; восстановление знания жизни также было чем-то великим.


ВОССТАНОВЛЕНИЕ ВЫХОДА ИЗ ОРГАНИЗАЦИЙ И СЕКТ

В ХVI веке была полностью образована Реформация, а в ХVII веке развитие получило знание внутренней жизни. Через сто лет, в начале ХVIII века, были воздвигнуты Моравские братья и граф Цинцендорф. Это было важным шагом вперёд в восстановлении, во время которого акцент был сделан на выходе из политики и земных организаций.

Восстановлением в ХVI веке было восстановление оправдания верой; оно не смогло вывести церковь из политики и даже соединилось с политикой. Только когда был воздвигнут граф Цинцендорф вместе с группой братьев, церковь вырвалась из уз мирского правительства и земных организаций. Они смогли осуществить такое восстановление из-за их прошлого и их долгосрочных взглядов. Их основой было семя, посаженное Яном Гусом за триста лет до этого. Во времена Яна Гуса многие в Чехии любили Господа от чистого сердца и не могли принимать падшую религию своих дней. Они противостояли организованной церкви и поэтому сталкивались с жестоким гонением.

Сначала братья, ставшие собираться после смерти Яна Гуса и последовавших войн, поселились в Богемии, западной части Чехии. Когда их стали гнать за их любовь к Господу, они переехали в Моравию (отсюда название «Моравские братья»), но и оттуда они вскоре были изгнаны и рассеяны по всей Европе. В ХVІІІ веке живший в Саксонии граф Цинцендорф дал им убежище в основанном им на территории своего имения селе Гернгут. Туда съехались Моравские братья из разных стран. По данной ему Господом мудрости Цинцендорф воодушевил их оставить своё прошлое и собираться в единстве. Когда они покинули страны, в которых они жили, и переехали в Гернгут в Саксонии, они автоматически разорвали свои связи с политическими организациями мира и с падшей организацией церкви.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ВЫХОДА ДЛЯ БЛАГОВЕСТВОВАНИЯ

Историки не говорят, был ли у Цинцендорфа особый титул в церкви. Он не был представителем духовенства; он был просто братом среди Моравских братьев. Эти братья покинули как мирские, так и религиозные организации; они были очень живыми и сильными. За пятьдесят лет они послали больше миссионеров для благовествования в дальних странах, чем все миссионерские организации за предыдущие два столетия. В то время они были очень сильными. Поскольку они вышли из мирских и религиозных организаций, Святой Дух мог свободно работать среди них. Они восстановили выход для благовествования по всей земле, чтобы принести свидетельство благовестия всем людям. Кроме того, у Моравских братьев было много особых отличительных черт, таких как любовь друг к другу и состояние единодушия. Джон Уэсли, который получил от них назидание, сказал, что, если бы не его бремя вернуться в Англию, он охотно бы остался с братьями в Гернгуте в Саксонии на всю оставшуюся жизнь.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ КРЕЩЕНИЯ

Во время Моравских братьев все церкви были государственными церквями. Римско-католическая церковь была государственной церковью, и протестантские церкви были государственными церквями. Даже сегодня в нескольких странах Северной Европы лютеранская церковь является государственной. Но со времён Реформации некоторые верующие вышли из государственных церквей и основали так называемые «частные церкви», такие как Баптистскую церковь, Уэслианскую церковь и Пресвитерианскую церковь. Незадолго до образования частных церквей или во время их образования было восстановлено крещение. Так некоторые верующие естественным образом образовали Баптистскую церковь. Джон Беньян, автор «Путешествия пилигрима», был членом Баптистской церкви. Те, кто восстановил вопрос крещения, также разорвали свои связи с земными правительствами и основали церкви отдельно от государственных церквей.


ВОССТАНОВЛЕНИЕ СТАРЕЙШИНСТВА

Вскоре после этого была восстановлена система управления церковью посредством старейшин. Некоторые верующие увидели в Библии, что старшие и более зрелые верующие среди них должны управлять церковью; они естественным образом образовали Пресвитерианскую церковь. Эта церковь также была независима от земных правительств.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ СВЯТОГО ЖИТИЯ

Следующим аспектом восстановления было восстановление святого жития; это восстановление было принесено братьями Уэсли и их последователями. Братья Джон и Чарльз Уэсли были выдающимися студентами Оксфордского университета в Англии. Джон Уэсли был прекрасным проповедником, а Чарльз Уэсли — автором гимнов. Оба они проповедовали, что люди должны жить святой жизнью. Поэтому они составили много правил, которым люди должны были следовать, чтобы жить святой жизнью. Некоторые из их правил соответствовали истине, но они сделали несколько ошибок.

В то время по Европе дули ветры революций и они также могли подуть в Англии. Однако из-за огромного влияния братьев Уэсли и их последователей многие англичане изменились и в английском обществе были проведены реформы. Поэтому необходимость в революции отпала; произошла бескровная революция, которая спасла Англию от кровопролития.

Влияние Джона Уэсли было очень велико. Его группа делала акцент на святом житии; под «святым житием» они имели в виду «безгрешное житие». Опираясь на Рим. 6:22, они утверждали, что результат освящения — это безгрешность. Они говорили, что всё несвятое является осквернением. Они не понимали истинного значения святости, но они всё равно упражнялись в том, чтобы быть святыми и иметь святое житие. Но поскольку они не понимали, что такое святость на самом деле, их толкование сказанного в Библии о святости могло показаться правильным, но на самом деле оно было неправильным. Тем не менее благодаря восстановлению учения о святом житии многие испытали подлинное изменение своего поведения. До этого восстановления даже люди в протестантизме были растлены, не говоря уже о тех, кто находился в католицизме; хотя протестанты много говорили об оправдании верой, их житие не было надлежащим, и они потерпели поражение.

Бог воздвиг Джона Уэсли, чтобы он осуществлял работу восстановления в Англии, но он находился под большим влиянием Моравских братьев и получил большую помощь от них в том, что касается учения. Поэтому слово, которое проповедовал Джон Уэсли, исходило главным образом от Моравских братьев.

Позднее появились учения Эндрю Мюррея, которые были главным образом основаны на трудах Уильяма Ло. Уильям Ло внёс значительные изменения в учения мистиков. До Уильяма Ло учения мистиков не могли распространяться, но после этих изменений их учения стали более практичными. Многие учения Эндрю Мюррея опирались на труды Уильяма Ло и, следовательно, были взяты у мистиков. Джон Уэсли не мог избежать влияния мистиков; поэтому многие аспекты его доктрины о святости содержат мистическую точку зрения.

Я читал книги мистиков, в которых они учат, что освящение равнозначно возрождению; поэтому, если человек не освящён, это означает, что он не возрождён. С точки зрения переживания это правильно, но истина недостаточно точна. Утверждение о том, что возрождение равнозначно освящению, нельзя назвать абсолютно неправильным, но у такого утверждения есть несколько недостатков. Если освящение — это возрождение, то возрождены ли верующие, живущие побеждённой жизнью? Это трудный вопрос.

Уэслианское восстановление было очень сильным. Это было восстановление, призывавшее людей жить жизнью, побеждающей грех, и побуждавшее многих стремиться к святому житию. Самым известным современником братьев Уэсли был Джордж Уитфилд, который тоже был очень способным человеком. Братья Уэсли и Уитфилд благовествовали не неверующим — они благовествовали христианам. Они говорили, что, если человек не возрождён, он не может быть освящён; это заставляло людей совершить большой поворот и испытать перемену в своём житии. До этого люди жили беспорядочной жизнью, но в тот момент в их житии происходила перемена. Не нужно спрашивать, исходило это от человеческого элемента или от божественного элемента; нам не нужно анализировать это. Главное состоит в том, что во времена братьев Уэсли у многих произошёл поворот. Это восстановление привело к тому, что граница из белых льняных завес вокруг скинии была очерчена более определённо.
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ВОССТАНОВЛЕНИЕ ЦЕРКВИ
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ВОССТАНОВЛЕНИЕ СРЕДИ БРАТИЙ

В ХIХ веке были воздвигнуты братья из так называемых «собраний Братий». Это был один из наиболее значительных этапов восстановления Бога в истории церкви. Это восстановление было чрезвычайно сильным и очень богатым. Благодаря Братиям были восстановлены следующие положения.

Абсолютное оставление мира

В истории церкви трудно найти группу, которая бы порвала связи с миром так определённо, как это сделали Братия. Они пошли намного дальше Моравских братьев. Моравские братья порвали свои связи с политикой и религиозной организацией; Братия оставили не только политику и религиозные организации, но и мир. Они сделали это совершенно определённым образом.

Даже сегодня среди Братий есть люди, которые никогда не фотографировались, чтобы люди не смотрели потом на их фотографии. Кроме того, трудно найти подробную биографию Джона Нельсона Дарби, потому что он не позволял людям писать его биографию или широко обсуждать его дела. Некоторые из Братий имели дворянские титулы, но они писали английскому монарху почтительные письма, в которых они отказывались от своих титулов. Печально, что сегодня некоторые люди, не имеющие докторской степени, так стремятся получить её. Некоторые из сегодняшних проповедников никогда не учились в университете, но, размещая рекламу, они называют себя «Д-р N». Братия отвергли все подобные мирские вещи, они освободились от них. На фоне всей истории церкви их выделяет то, что они наиболее основательно оставили мир. Это была не просто форма; они не только отделились от мира, но и фактически оставили его.

Братолюбие

Помимо этого Братия восстановили действительность братолюбия. Если мы сравним свою ситуацию с их ситуацией сто лет назад, мы окажемся отстающими. У них была действительность братолюбия в Филадельфии.

Практическое житие

Кроме того, наверное, ни одна группа христиан в истории церкви не сравнится с Братиями в практическом житии перед Господом. Практическое житие Братий включало их семьи. Некоторые утверждали, что лучшими христианскими семьями во всём мире были семьи Братий. Такое восстановление практического христианского жития было высоким, великим и сильным.

Истина

Ещё одним особым аспектом восстановления среди Братий было восстановление истины. Большинство христиан признают, что восстановление истины и откровения среди Братий превзошло всё, что было до этого; Дарби считается королём толкования Библии. Надлежащие истины, которым учат в протестантизме сегодня, практически на сто процентов взяты из истин, восстановленных Братиями. Хотя их знание некоторых истин о победе было неполным, их знание большинства истин было правильным. Все ортодоксальные положения, которым учат в протестантизме сегодня, сформировались под влиянием учений Братий. Дуайт Муди сказал однажды, что, если все книги в мире сгорят, ему будет достаточно Библии и книги «Заметки к Пятикнижию» Чарльза Макинтоша — автора из числа Братий.

Сегодня среди христиан популярна толковая Библия Скоуфилда; многие проповедники не могут обойтись без неё. Христиане также знакомы с «Заочным библейским курсом» Скоуфилда. Девяносто процентов того, что написал Сайрус Скоуфилд в этих двух книгах, было взято из учений Братий. Следовательно, Скоуфилд не был автором — он лишь передал материал, которому учили Братия и который он собрал и отредактировал. В то время были восстановлены многие основополагающие истины, как например церковь, возвращение Господа, пророчества и отделение церкви от мира. Восстановление этих истин было ясным и определённым. Лютер восстановил истину об оправдании верой, но он не раскрыл её достаточно ясно; Братия полностью раскрыли истину об оправдании верой.

Гимн 393 написан Джоном Нельсоном Дарби, одним из Братий. Наверное, ни один другой гимн не сравнится с этим гимном по качеству. В первых двух куплетах говорится: «Как дети благодати, мы / Тебе, Отец, поём. / Ликуем в праведности мы / В присутствии Твоём. / Уверенность даёшь Ты нам / Превыше всей хвалы, / В небесный свет, где Ты живёшь, / Сердца обращены». В этом гимне содержится действительно высокая, глубокая и трогательная истина. Здесь мы должны отметить, что, когда брат Вочман Ни переводил этот гимн на китайский язык, он улучшил английский оригинал. Хотя этот гимн и так был очень хорошим, его значение не было таким ясным. В переводе брата Ни он стал более ясным.

Дарби также написал Гимн 203 в нашем сборнике. В первом куплете говорится: «„Агнец Божий!“ — восклицает / Хор из тысяч голосов; / Звук лавиной нарастает — / Вторят им со всех концов». Это замечательный гимн; трудно найти другого такого человека, который мог бы написать гимн с такой ясной и точной истиной, таким глубоким и замечательным смыслом и такого особенного и выдающегося качества. Это было большое восстановление.

Кроме того, Братия раскрыли значение оправдания и освящения. До того как были воздвигнуты Братия, многие считали, что у них есть ясность в знании истины; на самом же деле их представление было запутанным. Только после того как были воздвигнуты Братия, истина получила ясное определение. Более девяносто пяти процентов работы по прямому разрезанию слова истины (2 Тим. 2:15) было проделано Братиями. Мы должны воздать им должное. Люди могут осуждать их сегодня, но мы всё равно должны отметить их сильные стороны. Ценность Братий можно будет измерить только в вечности; только тогда мы сможем выразить, какую практическую пользу они принесли церкви.

Наша цель не в том, чтобы хвалить Братий, а в том, чтобы поклоняться Богу. Лютер вывел Библию за рамки Римско-католической церкви и сделал её доступной, но он не истолковал её. Библия была истолкована только во времена Братий. В их руках истина была восстановлена великим и сильным образом. До сего дня пятитомный труд Дарби «Синопсис книг Библии» непревзойдён. Содержащаяся в «Синопсисе» мысль глубока; у Дарби широкий взгляд, и уровня его познаний Библии достигли не многие. Верующий, ревностно стремящийся к истине, должен изучать его работу десять лет, чтобы понять её. Ценность и положение этого многотомного труда таковы, что другие книги не могут с ним сравниться, поэтому неудивительно, что люди чтят Дарби.

Если человек прочитает «Синопсис книг Библии» и поймёт его, он увидит, что в руках Дарби Библия становится понятной книгой от 1-й главы Бытия до 22-й главы Откровения. Дарби не был совершенным; ни один человек не может быть совершенным. Однако «Синопсис» — это нечто от Господа. Дарби владел пятью языками: английским, французским, немецким, греческим и еврейским. Греческий и еврейский он знал превосходно, и это позволило ему перевести Библию на английский, французский и немецкий языки. Я слышал, что французский и немецкий — его лучшие переводы.

Дарби не только перевёл Библию на английский, французский и немецкий языки — он также написал много книг. Сложно представить себе, где он брал время, чтобы выпустить столько драгоценных книг. Обычный человек, доживший до восьмидесяти лет, вряд ли смог бы написать так много. Брат Ни говорил, что, если бы Дарби не стал слугой Господним, он стал бы известным в мире, потому что он обладал выдающимися способностями. Восстановленные им истины прекрасны, он рассматривает их с правильной точки зрения и с обильным светом. Мы благодарим Господа за эти истины, потому что мы получили от них большую помощь. Я верю, что все, кто живёт перед Богом сегодня с надлежащим знанием Библии, получили помощь от Братий. Даже те, кто противостоит Братиям, получили от них помощь.


Материальные пожертвования

Братия восстановили также вопрос материальных пожертвований; это ещё один важный аспект восстановления. Даже когда Братия были только воздвигнуты, они уже умели использовать своё земное имущество для Бога. Они никогда не воодушевляли и не просили верующих жертвовать; они даже не делали объявлений. Они просто жили для Бога и использовали своё материальное имущество для Него. За всю историю церкви трудно найти группу, которая могла бы сравниться с Братиями в вопросе материальных пожертвований. Однажды после стихийного бедствия в Центральной Америке Братия перевели средства для помощи братьям, причём сумма превзошла сумму, выделенную Британским правительством, и их перевод дошёл быстрее. Братия использовали свои деньги для Господа, и они жили жизнью братской любви.

ДРУГИЕ АСПЕКТЫ ВОССТАНОВЛЕНИЯ

После того как были воздвигнуты Братия, Божья работа восстановления была почти завершена. Впоследствии Божья работа восстановления продолжалась постепенно. С того времени, когда были воздвигнуты Братия, в течение следующих ста лет работа восстановления находилась практически полностью в Англии; это было чудесно. За этот столетний период мы должны отметить в процессе восстановления несколько положений.

Житие верой

С именем Джорджа Мюллера связано восстановление жития верой перед Богом; он свидетельствовал о том, что человек может получать ответы Бога на молитву в таком практическом вопросе, как финансы. Поэтому человек должен полагаться не на свои деньги, а на Бога. Эта практика существовала сразу после Пятидесятницы, но позднее она исчезла. Лютер не восстановил её, и хотя она была частично восстановлена Моравскими братьями, она была восстановлена не вполне определённо. Восстановление жития верой стало кристально ясным только при Джордже Мюллере. Он был современником Дарби, хотя Мюллер был на пять лет моложе.

Эти братья жили согласно принципу жития верой, потому что все они жили верой перед Богом, свободные от религиозной организации и человеческих методов. Связанные с работой расходы и финансовая поддержка всех служащих представляли собой большое искушение. Но они полагались на Бога, и Бог смотрел на их веру и отвечал на их молитвы веры, заботясь о них особым образом. У них было много свидетельств такой заботы.

Незадолго до смерти Мюллера был воздвигнут Хадсон Тэйлор. Брат Хадсон Тэйлор свидетельствовал о многих вещах, и особенно сильным и важным элементом его свидетельства были его житие верой и надежда на Бога в вере. До Хадсона Тэйлора каждый миссионерский совет получал пожертвования для зарубежной миссионерской работы, используя человеческие методы. Брат Хадсон Тэйлор был единственным, кто встал и сказал: «Я не стану ни в какой форме просить о пожертвованиях; я полагаюсь только на милость Бога». Он получил большую помощь от Мюллера в этом вопросе. Все мы сегодня также получили эту помощь; это важный аспект восстановления.

Победа

Следующий аспект — восстановление вопроса победы. В исторических повествованиях и биографиях за прошлые сто лет истории церкви была линия верующих, которые подчёркивали вопрос победы; более того, они жили побеждающей жизнью. Одним из таких победителей была госпожа Ханна Уитал Смит, которая написала книгу «Секрет счастливой христианский жизни». Эта книга была очень популярной, и её очень ценили. Госпожа Смит и её муж Роберт Пирсол Смит вместе с Эваном Хопкинсом в Англии и Теодором Моно во Франции повлияли на Кесвикскую конференцию. Эти верующие проповедовали только истину о посвящении. Бо́льшая часть сообщений на Кесвикской конференции касалась вопроса посвящения. Бог обильно благословил этих братьев и сестёр. Они считали, что все духовные переживания основаны на посвящении. Если человек не может молиться, побеждать грех и благовествовать с силой, это объясняется тем, что он не посвятил себя. В то время эти сообщения были очень сильными и они помогли многим людям.

В принципе, когда происходит восстановление, в начале всегда есть Господне присутствие, но со временем духовный уровень постепенно падает. В прошлом у Кесвикской конференции было Господне благословение, но, если сегодня кто-нибудь будет проповедовать на Кесвикской конференции посвящение, это, скорее всего, не затронет людей так, как раньше, потому что времена изменились. Позднее поднялась госпожа Джесси Пенн-Льюис, которая проповедовала распятие верующих с Христом, то есть истину о кресте. Она объясняла, что крест покончил с нашим старым человеком.

В том что касается вопроса жизни, мы также должны отметить брата Эндрю Мюррея. Он жил немного раньше госпожи Пенн-Льюис, и он действительно понимал вопрос об обитании Христа в верующих. После госпожи Пенн-Льюис был брат Теодор Остин-Спаркс, который увидел вопрос о воскресении. Труды Эндрю Мюррея следует помещать перед трудами госпожи Пенн-Льюис, потому что его труды продолжали линию Кесвикской конференции. По тому же принципу труды госпожи Пенн-Льюис следует помещать перед журналом «Свидетель и свидетельство» Теодора Остин-Спаркса, потому что центральной идеей госпожи Пенн-Льюис является крест Христа, а Т. Остин-Спаркс делает акцент на воскресении Христа. За всю историю церкви не многие осознали и развили вопрос воскресения так, как это было сделано в журнале «Свидетель и свидетельство» брата Т. Остин-Спаркса. Таким образом, линия победы выглядит следующим образом: 1) секрет счастья верующего, 2) обитающий внутри нас Дух, 3) смерть с Христом и 4) воскресение. Именно в таком порядке следует располагать эти аспекты.


Благовестие

Ещё один важный аспект восстановления, которым мы не должны пренебрегать, — это восстановление благовестия. В Англии Чарльза Сперджена называли королём проповедников, а в Америке Дуайта Муди называли королём благовестников. Это были два известных благовестника в ХIХ веке. Они привели многих к спасению, и их благовестие повлияло на многих людей. Многие из тех, кто стал миссионерами, приехавшими в Китай, были в самом конце ХIХ века спасены через проповеди Д. Муди и Ч. Сперджена. Мало кто распространял благовестие с такой же силой, как эти двое.

Следующим шагом было движение по благовествованию за рубежом. Пик иностранных миссий пришёлся на конец ХIХ века. Благовестие разошлось по всему земному шару вслед за развитием политической, военной, торговой и культурной сфер. Западные миссионеры благовествовали по всему миру: в Африке, Южной Америке, Китае, Японии, Индии и даже на отдалённых островах Тихого океана; кроме того, из Европы и Америки миссионерам, куда они были посланы, отправлялись крупные суммы денег. В конце ХIХ — начале ХХ века эта благовестническая работа была побеждающей. С одной стороны, Бог работал в Своей церкви, а с другой — была создана подходящая обстановка. Всё это произошло по Божьему всевластию.

Благовестие в Европе и Америке, а также миссионерская работа за рубежом были важными аспектами восстановления. Однако в миссионерской работе за рубежом были и хорошие аспекты, и запутанные. В ней участвовали различные люди с разным прошлым. Например, Миссия внутреннего Китая была хорошей, но не все её миссионеры отличались духовностью. Когда я служил Господу в Китае и знал Его в некоторой степени, я мог наблюдать за некоторыми миссионерами из Миссии внутреннего Китая. Я замечал отдельные ситуации, с которыми нельзя было согласиться. Некоторые миссионеры делали всё путём смеси. Например, один человек, преподававший богословие и составивший греческий словарь Нового Завета, в конечном итоге стал послом своей страны в Китае. Это, несомненно, пошло на пользу дипломатическим отношениям, но с духовной стороны это было плохо. Это свидетельство путаницы и растления среди миссионеров.

Среди приезжавших проповедовать в качестве миссионеров были даже неверующие. Один из моих учителей истории был атеистом, но он также вставал за кафедру и проповедовал. Таким образом, обстановка была очень запутанной. Распространение благовестия за рубежом было важным аспектом восстановления, но в ходе этого восстановления возникали разные ситуации, полные растления, причинявшие людям страдание. Многие хорошие университеты в Китае были основаны миссионерскими советами, например Университет Яньцзин в Пекине, Университет Хуцзянь в Шанхае и Университет им. Дун У в Сучжоу, провинции Цзянсу. Кроме этого, миссии основали много больниц, однако это доказывает, что их работа была довольно запутанной и переродившейся.

Как итог всех этих аспектов восстановления, связанных с благовестием, во многих городах появились церкви. Однако когда приходит что-то хорошее, за этим следует что-то плохое; когда приходит что-то подлинное, за ним следует что-то фальшивое. В Китае люди, работа и истины были и хорошими, и плохими; там было много разнородных примесей. Однако мы всё равно славим Господа за то, что благодаря этим аспектам восстановления благовестие было проповедано в нашем отечестве, что произвело церковь по всему Китаю и привело к нашему спасению.

Я уверен, что, если бы мы составили список всех восстановленных истин начиная с оправдания верой до настоящего времени, то мы увидели бы, что восстановлены были почти все истины в Библии. Не все они раскрыты в полной мере, но всё равно они восстановлены в значительной степени. Поэтому мы не можем сказать, что было восстановлено всё, однако мы можем сказать, что было восстановлено почти всё.
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ГЛАВА ПЯТНАДЦАТАЯ

ИСТОРИЯ ГОСПОДНЕГО ДВИЖЕНИЯ В КИТАЕ

(1)

РАННЯЯ ИСТОРИЯ — ДО 1900 ГОДА

Несторианство

Поскольку мы родились в Китае, выросли в Китае и живём в Китае, мы должны включить в повествование о наших корнях историю христианства в Китае. Мы начнём с первой проповеди христианства в Китае.

История повествует, что первыми христианами, которые прибыли в Китай, были несториане. Они прибыли во время династии Тан, между 600 и 700 годами по Р. Х. Император династии Тан приказал своему премьер-министру Фан Сюаньлиню выйти из столицы им навстречу, чтобы приветствовать этих миссионеров из Персии. Несторианские миссионеры в своём благовествовании полагались на учёность, и их религия быстро распространилась среди высокопоставленных чиновников, то есть среди интеллектуалов. Имея такую поддержку, несторианство быстро распространилось по стране. Но поскольку несториане не приводили людей к переживанию Христа как жизни, несторианство заглохло, когда переменилась династия.

Во время династии Мин существовал остаток несториан в Яньцзине, сегодняшнем Пекине. Однажды высшим несторианским епископом в Персии стал монгол. Следовательно, даже во времена династии Мин несторианство не совсем исчезло; в Северном Китае осталось небольшое количество несториан.

Католицизм

Проповедь католицизма в Китае началась с прибытия Маттео Риччи во времена династии Мин. Маттео Риччи, очень образованный человек, был членом Римско-католического общества иезуитов. Поскольку он много знал об астрономии и составлении календарей, китайский императорский двор был очень любезен с ним. Маттео Риччи исправил и улучшил китайский лунный календарь, который также назывался императорским календарём. Один чиновник из династии Мин по имени Сюй Гуанцзи стал римским католиком. Ему принадлежал большой участок земли в шанхайском районе Сюй Цзяхуэй, бо́льшую часть которого он позднее пожертвовал Римско-католической церкви. В то время многие обратились в католицизм, но большинство из них были евнухами или высокопоставленными чиновниками в столице; простых людей было мало.

Протестантизм

В 1807 году в Китай приехал Роберт Моррисон. Его можно считать первым протестантским миссионером в Китае. Поскольку Китай в то время был закрытой страной, где действовали запреты на внешнее влияние, Моррисон иногда приезжал в столицу как коммерсант, а иногда в составе дипломатических миссий. Позднее, после того как Китай проиграл несколько войн и подписал неравноправные договоры с несколькими странами, дверь для миссионеров открылась и они могли путешествовать вглубь страны и свободно благовествовать. Династия Цин взяла на себя обязательства защищать миссионеров.

Различные факторы, такие как совершенствование транспорта, инфляция, экономическое перепроизводство в западных странах, а также расширение западного влияния, ещё больше облегчили приезд западных миссионеров в Китай. В то время иностранцам было легче въехать в Китай и выехать из Китая, чем китайцу; иностранцам не нужны были разрешения на въезд или визы. Иностранцы приезжали и свободно перемещались, не имея нужды в документах. До своего спасения я расстраивался, когда видел иностранцев на улице, поскольку я не признавал работы Бога. Сегодня у меня есть духовный взгляд: это было Божье устроение для благовествования в старой, консервативной стране. Если бы не этот путь, как могло благовестие Христово быть проповедано в Китае?

Когда западные миссионеры только приехали в Китай, они столкнулись с трудностями, потому что китайцы считали всех иностранцев врагами. Согласно Тяньцзинскому договору между Китаем и Англией, Бэнлай, ранее Денчжоу Фу, в провинции Шаньдун должен был открыться как порт; позднее, поскольку море там было слишком мелким для хорошей гавани, порт перенесли в коммерческую гавань в Чифу. Первые западные миссионеры в Cеверном Китае приехали в Бэнлай, но им было трудно арендовать дом. Китайское правительство пустило иностранцев в страну, но население не позволяло им арендовать дома, и если иностранцы хотели купить землю, никто им её не продавал.

Китайцы решили не пускать тех, кто продаст землю иностранцам, в храмы и святилища, где происходило поклонение предкам. Поэтому никто не решался на этот шаг, и иностранцам приходилось трудно. Позднее они попросили землю у императорского двора династии Цин на основании положений в их договорах. В договорах ясно говорилось, что иностранцы могли благовествовать в Китае и что императорский двор должен защищать их. Поэтому императорский двор приказал местным чиновникам собрать землевладельцев, чтобы обсудить и решить эту проблему. В результате пресвитерианская церковь приобрела старый буддийский храм в Бэнлае, который они переоборудовали в часовню для западных миссионеров. Когда я учился служить Господу, я однажды благовествовал в этой часовне.

Часть истории Господнего движения в Китае — это переводы Библии на китайский язык. В несторианский период уже существовали переводы некоторых частей Библии на китайский язык. Когда Маттео Риччи прибыл в Китай, католики начали переводить Библию на китайский язык. Нынешний Римско-католический китайский перевод — это более поздняя редакция того перевода. Роберт Моррисон был первым протестантом, который перевёл Библию на китайский язык. Бо́льшая часть его работы по переводу осуществлялась в Макао, недалеко от Кантона; Моррисон проводил часть своего времени в Кантоне, а часть — в Макао. Триста лет назад Макао был португальской колонией. Роберт Моррисон оставался в Макао под разными предлогами, но его истинной целью был перевод Библии на китайский язык.

Китайский объединённый перевод, которым мы пользуемся сегодня, пересматривался несколько раз. В 1890 году была образована комиссия из семи человек для перевода Библии. Председателем комиссии был Кэлвин Уилсон Матир, основавший Университет Цзилу в провинции Шаньдун. Входившие в эту комиссию семь человек обычно жили в разных городах, и каждый переводил независимо друг от друга. Каждое лето они собирались в Чифу, чтобы поработать вместе. Поскольку каждый стих переводился разными людьми по-разному, они сравнивали свои переводы и решали, каким должен быть окончательный вариант. Один пожилой брат, находящийся среди нас, брат Чжу, помогал господину Матиру копировать перевод Библии. Комиссия проработала над этим переводом Библии двадцать девять лет, закончив его в 1919 году. Китайский объединённый перевод — это лучший перевод Библии на китайский язык.

Когда Кэлвин Матир только приехал в Китай, он приехал в мой родной город. Согласно одной из историй, он выучил китайский язык в идольском храме. Это показывает, что, когда миссионеры только приехали в Китай, им было трудно контактировать с китайцами. Им было трудно найти не только жилище, но и пищу. Когда они выходили покупать еду, отнюдь не все люди были готовы продавать её им. Таким образом, в начале ситуация была очень тяжёлой. Консервативный, закрытый настрой среди китайцев был особенно силён в северной части Китая, его даже трудно описать. Но Бог — поистине Бог, Он находится над всем и управляет всеми обстоятельствами, делая так, что всё работает вместе для Его благовестия. Какими бы закрытыми и консервативными ни были китайцы, Бог всё равно открыл дверь для благовестия.


НЕДАВНЯЯ ИСТОРИЯ — С 1900 ПО 1925 ГОДЫ

Поворот в 1900 году

В 1900 году в истории церкви в Китае произошёл важный поворот. Китайцы противостояли иностранцам, но, согласно договорам, правительство должно было защищать иностранцев. Это возмущало людей; некоторые китайцы поднялись и образовали группу под названием «И хэ туань», что означает «Отряд во имя справедливости». Они были очень суеверными и занимались китайскими боевыми искусствами, поэтому европейцы называли их «боксёрами». Лозунг ихэтуаней, или боксёров, был таков: «Поддержи династию Цин; уничтожай иностранцев», и они получили одобрение вдовствующей императрицы Цы Си. Это движение в конечном итоге вылилось в Ихэтуаньское восстание на севере Китая, во время которого они убивали западных миссионеров и китайских верующих.

Боксёры называли иностранцев «первичными демонами», а китайских верующих — «вторичными демонами»; именно на эти две группы они охотились. Самое большое количество мучеников было среди миссионеров Миссии внутреннего Китая в Биньян Фу в провинции Шаньси. Там церковь в Китае столкнулась с самыми серьёзными гонениями; это также послужило самым большим очищением церкви в Китае. Многие китайцы приняли христианскую религию по нечистым мотивам, однако многие любили Господа от чистого сердца. Во время этого гонения многие китайские верующие пролили свою кровь и слёзы для поддержания доброго свидетельства для Господа.

Самым жестоким способом гонения было испытание на поклонение у дороги. Боксёры ставили изображение идола на перекрёстке и требовали, чтобы все проходящие мимо преклоняли колени и поклонялись идолу. Того, кто отказывался поклониться идолу, оттаскивали на обочину дороги и обезглавливали. Такие убийства не считались противозаконными; напротив, императорский указ одобрял их. В то время верующие во всех крупных городах Северного Китая испытали гонение и больше всего пострадали верующие в городах провинции Шаньси. Губернатор провинции Шаньдун имел больше опыта в общении с внешним миром и мог мудро обходиться с императорским двором; поэтому верующие в провинции Шаньдун не потерпели такого вреда, как в других провинциях. В это время многие лжеверующие и слабые верующие преткнулись, однако многие истинные верующие твёрдо стояли за Господа и были хорошим свидетельством для Него. Мы должны признать, что 1900 год был большим поворотом для церкви в Китае. До этого никто в Китае никогда ясно не поднимался, чтобы свидетельствовать за Господа, и там не было ни одного проявленного слуги Господнего.

Националистическая революция 1911 года добилась свержения Маньчжурского правительства, а правительство образованной тогда Китайской Республики активно пропагандировало научную культуру; это принесло христианству пользу с разных сторон. Взгляды китайцев стали более широкими, и общественное мнение изменилось. В результате перемены обстановки изменилось и состояние церквей. Среди верующих в Китае было воздвигнуто много сильных свидетелей для Господа.

Ихэтуаньское («боксёрское») восстание в 1900 году было большим поворотом для церкви в Китае. Первым, или начальным, этапом церкви в Китае было время до 1900 года. Когда в 1900 году боксёры начали убивать христиан в Китае, церковь в Китае перешла на второй этап. Второй этап длился с 1900 по 1925 годы. В это время Бог воздвиг многих людей в основном по двум причинам. Во-первых, атмосфера в Китае стала более открытой, и китайцы были более восприимчивы к западной культуре. Во-вторых, когда в 1911 году пало маньчжурское правительство и была воздвигнута республика, начали происходить большие перемены в таких сферах, как культура, мышление, образование и идеология. Эти изменения происходили во внешней среде, и, хотя мы не делаем на них акцента, они, несомненно, являлись фактором распространения Божьей церкви в Китае.

Какое бы семя мы ни посеяли, его рост зависит не только от качеств самого семени, но и от таких факторов, как почва, климат, солнечный свет и дождь. Божье семя жизни — это лучшее семя, и оно было посеяно в почву Китая через благовествование, но для развития семени была необходима перемена в окружении и взаимодействие со стороны почвы. Первоначальное отсталое, традиционное и упрямо закрытое состояние Китая не позволяло семени полностью развиться, но в конечном итоге в китайском обществе, общественном мнении и культурной атмосфере произошли большие перемены. Это был толчок для воздвижения многих свидетелей.

Надлежащее начало благовестия в Китае относится к 1850 году. За полвека, с 1850 по 1900 годы, Господь милостиво дал Китаю многих хороших благовестников. Когда Роберт Моррисон приехал в Китай в 1807 году, он практически не мог благовествовать, поэтому мы не можем сказать, что благовестническая работа в Китае началась с него. Только когда в Китай в 60-х годах XIX века приехал Хадсон Тэйлор, у благовестнической работы в Китае появилось хорошее начало. Биография брата Хадсона Тэйлора показывает, что Бог послал его благовествовать китайцам. Другие, подобно Хантеру Корбетту и Кэлвину Уилсону Матиру, любили Господа и страдали за благовестие до такой степени, что даже отдали свои жизни. Они свидетельствовали перед Богом и человеком. Они жили исключительно для благовестия, а не для чего-либо другого.

До ХХ столетия миссионеров в Китай посылали западные миссионерские советы и ситуация была очень запутанной; там перемешались всевозможные люди. Однако посреди этой путаницы Бог сохранил некоторых, кто подлинно хотел принести благовестие китайцам. Такими людьми были господин Вудберри из Христианского и миссионерского альянса и Гриффит Джон, которые проповедовали в центральной части Китая; они были верны делу принесения благовестия в Китай. Обстановка была подобна обстановке в церкви после дня Пятидесятницы: была смесь, но был и элемент чистого золота.

В этот период китайцы разочаровались в западных миссионерах, которые приезжали в Китай движимые разными мотивами и обычно оставляли после себя отрицательное впечатление. В школе мы пользовались учебником истории, напечатанным в Америке, в котором прямо говорилось: «Миссионерские советы — это инструмент империализма». Мы спросили своего преподавателя об этой фразе; он был американским миссионером, посланным миссионерским советом. Этот смиренный брат признал, что эта фраза наряду со многими другими вещами, написанными в учебнике, к сожалению, была правдой. Хотя дело обстояло именно так, многие миссионеры жили исключительно для благовестия.

Что касается миссионерских советов, которые посылали людей в Китай, я надеюсь, мы увидим, что их было много и в них царила путаница; мы также должны увидеть, что среди миссионеров было много драгоценных, чистых святых. Эти драгоценные миссионеры жертвовали всем для благовестия и жили исключительно для Господа, не имея никаких других интересов. Поэтому к концу ХIХ века семя благовестия было надлежащим образом посажено среди людей в Китае.

Поскольку брат Хадсон Тэйлор посылал миссионеров во внутренние районы Китая, благовестие распространилось во многие регионы, включая провинцию Сычуань. Работа Миссии внутреннего Китая в провинции Шаньси была очень эффективной и распространилась даже до Северо-Западного Китая. Они принесли доброе семя благовестия и посадили его в почве Китая. Это чистое семя не было смешано с такими вещами, как воздвижение школ или больниц. Поэтому к 1900 году Сатана разозлился и дал толчок Ихэтуаньскому восстанию с целью нанести урон благовестию. Можно говорить о двух аспектах Ихэтуаньского восстания. Во-первых, с точки зрения националистов или обычных китайцев, у ихэтуаней было оправдание тому, что они делали; однако Сатана использовал их восстание, чтобы убить многих христиан. Во-вторых, благодаря Ихэтуаньскому восстанию Господь осуществил очищающую работу и продолжил воздвигать верующих.


Свидетели, воздвигнутые Богом

В начале ХХ века Господь воздвиг многих свидетелей среди китайцев. Одним из многих широко известных людей в то время был Ли Шуцзинь, врач из провинции Чжэцзян. Вскоре после того как Господь воздвиг его, он обрёл большие знания о жизни и пути креста. Он прочитал все книги, написанные Джесси Пенн-Льюис и Эндрю Мюрреем. Прочитав некоторые из его книг, я могу сказать, что Ли Шуцзинь знал многое о кресте. Любой, кто слышал его проповедь, может засвидетельствовать, что у него было присутствие Господа и что в его говорении были свет и сила. Сорок лет назад Господь воздвиг его молодым человеком, и вскоре он уже проводил изучение Библии для западных миссионеров в Шанхае. Это показывает, как глубоко и богато Господня благодать работала в нём. К сожалению, он умер, не дожив до сорока лет. Говорили, что он умер из-за того, что истощил себя в результате своего труда и заболел туберкулёзом.

Вслед за Ли Шуцзинем был пастор Дин Лимэй. Тридцать два года назад я слышал, как он делал сообщение под названием «Я пришёл, чтобы Мои овцы имели жизнь и имели в избытке». Из темы ясно, что у него было знание духовных вещей. Позднее, когда я был уже спасён и начал служить Господу, я познакомился с ним в Тяньцзине. Хотя он был очень старым, в общении с ним я мог почувствовать, что он был в руках Господа и Господь использовал его. Он был родом из Северного Китая, но в ту закрытую и консервативную эпоху он также ездил благовествовать в южные провинции Фуцзянь и Гуандун. Когда он был только воздвигнут, он был очень сильным.

Затем была сестра Дора Юй, которая имеет особое отношение к нашей истории. Она участвовала в благовествовании по всему Китаю. Она была из г. Нинбо в провинции Чжэцзян, и хотя она была из консервативной семьи и в детстве ей, как и другим девочкам, перевязывали ноги, она получила современное образование. Семья послала её в Англию изучать медицину, но она была спасена до отъезда из Китая. По дороге в Англию, когда её корабль зашёл в Марсель во Франции, она решила покинуть корабль и вернуться в Китай. Капитан корабля и команда были в замешательстве, и когда её спросили, почему она это делает, она ответила: «У меня большое бремя благовествовать моим соотечественникам-китайцам». Они решили, что у неё помрачение рассудка и сначала не обращали на неё внимания, но она так донимала их своими просьбами, что в конечном итоге им пришлось позволить ей вернуться в Китай.

Когда она вернулась в Китай, её родственники сочли, что она сошла с ума, и не понимали, что произошло. Однако её это не смутило, и она стала ездить по всей стране, благовествуя. Это была работа Господа. Семья не заботилась о её нуждах, но с помощью одной западной миссионерки она сняла заброшенный дом на Бродвей-роуд в Шанхае, сразу за набережной Бунд в районе моста Байду. Это была пустынная часть города. Она поселилась в этом доме, который назвала «залом благовестия», и начала там благовествовать. Её сильное благовествование было наполнено Господним присутствием; деноминации заметили это и стали приглашать её благовествовать. Её основная тема состояла в том, что после спасения человек должен возродиться; другими словами, если человек стал членом церкви и крестился без возрождения, он не может быть восхищен. Хотя эта мысль не совсем точная, в то время она была сильной.

Наряду с сестрой Дорой Юй Господь воздвиг многих других святых как из Северного, так и из Южного Китая; они любили Господа и постоянно устремлялись за Ним. Однако у них не было никого, кто бы вёл их, их свет был недостаточным, их путь был неясным, и у них не было книг о следовании за Господом как жизнью, тем более о служении Господу. Тем не менее очевидно, что Святой Дух работал, потому что Он повсеместно воздвигал группы тех, кто любил Господа и стремился за Ним. Например, в восточной части провинции Шаньдун, недалеко от г. Вэйхавэй, была небольшая община, которая называлась деревня Линь. В деревне Линь жил один пожилой образованный человек по имени господин Сай. Когда он читал Библию, он получил свет и начал собираться с группой верующих, которые тоже были хорошо образованы. С одной стороны, они видели, что западные миссионеры принесли благовестие и имя Господа в Китай; но с другой стороны, они видели, что западные миссионеры были не правы в своей организации. Поэтому верующие в деревне Линь отказались присоединиться к их организациям. Они принимали благовестие, Библию и Господа, но они отвергали всё остальное, что исходило от миссионерских советов.

Верующие в деревне Линь были ревностными по отношению к Господу, и они зашли так далеко, что поручили господину Сай написать письмо в императорский дворец, в котором упрекали вдовствующую императрицу Цы Си, называли её прелюбодейкой и призывали покаяться и поверить благовестию. Это считалось серьёзным бунтом. Императорский суд Цин немедленно издал указ вдовствующей императрицы, приказывавший губернатору провинции Шаньдун провести расследование и посадить «бунтарей» в тюрьму. Наименьшими административными единицами в то время были дао, фу и сянь. Поскольку «бунт» произошёл в административном районе, которым управлял мировой судья этого дао, судья не только был обязан проверить факты этого дела, но и считался замешанным в преступлении. Поэтому, чтобы избежать ответственности, он написал письмо в императорский суд о том, что верующие в деревне Линь были группой умалишённых. Так в конечном итоге он смог получить для них помилование.

В назначенный день палач был готов привести в исполнение объявленный им смертный приговор; однако верующие из деревни Линь, находясь в тюрьме, сохраняли спокойствие. Некоторые братья сняли свои воротники и сделали приготовления для мученической смерти ради Господа. Все ждали выстрела пушки, которая должна была возвестить время казни. За несколько минут до назначенного времени из императорского суда Цин пришла телеграмма о том, что они помилованы. Это была работа Святого Духа. Тем не менее из тюрьмы их выпустили только после свержения династии Цин и установления республики.

Этот пример показывает, что Святой Дух сильно работает в скрытых местах, о которых мы не знаем. Конечно, группа в деревне Линь отклонилась в некоторых вопросах, потому что им не хватало общения Тела и они не читали историю церкви. Поэтому им не хватало света, который верующие увидели в предыдущие века, и они впали в крайность. Тем не менее у них было хорошее свидетельство; такое свидетельство было работой Святого Духа в них. Работа Святого Духа осуществлялась даже в отдалённых деревнях Северного Китая, и по всему Китаю было воздвигнуто много людей, любивших Господа.

Господь в большой степени использовал сестру Дору Юй в молодости. В начале 20-х годов XX столетия, когда ей было больше пятидесяти лет, она приехала в Фучжоу и провела благовестническое собрание в «Зале небесного мира». На это собрание пришёл брат Ни и, услышав сообщение, был спасён; ему тогда было семнадцать лет. В 1921 году сестра Дора Юй приехала провести благовестническое собрание в Ханчжоу, и на этом собрании была спасена сестра Пис Ван. Между 1920 и 1925 годами Господь работал замечательным образом в Северном и Южном Китае, воздвигнув по крайней мере двадцать-тридцать молодых людей. Одним из этих молодых людей был брат Ван Миндао, живший на севере страны. Эти молодые люди только что закончили школу и начинали учёбу в колледже.
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ГЛАВА ШЕСТНАДЦАТАЯ

ИСТОРИЯ ГОСПОДНЕГО ДВИЖЕНИЯ В КИТАЕ
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НАШЕ РОДОСЛОВИЕ

Семя, подготовленное Богом

С родословием Господнего восстановления связана сестра из Англии Маргарет Барбер. Когда брат Вочман Ни принял Господа, к этому моменту сестра Маргарет Барбер жила в Китае более десяти лет. Изначально она была миссионеркой, посланной в Китай миссионерским советом для благовествования. Но поскольку её соработники позавидовали ей, они сфабриковали против неё обвинения и представили их английскому миссионерскому совету. Господь показал ей, что она не должна оправдывать себя. Она не стала раскрывать, что её обвинили ложно, пока председатель миссионерского совета не сказал ей: «Поскольку я ваш начальник, я приказываю вам рассказать мне всё и не утаивать ничего». После этого происшествия она почувствовала, что больше не может оставаться в этой миссии. Спустя некоторое время она почувствовала, что должна вернуться в Китай, и Господь дал ей возможность сделать это. Она приехала в г. Фучжоу в устье реки Миньцзянь и жила в районе Бай Ятань, напротив порта Мавэй.

История церкви в Китае показывает, что Маргарет Барбер была первым сильным свидетелем в Китае. Она жила исключительно перед Господом и много знала о кресте и жизни Господа. Её глубокие переживания видны в написанных ей гимнах. В одном из них говорится: «Взяв земную радость, / Дай мне неземной. / Пусть в сердечной боли / Дух ликует мой... / Озари улыбкой / Одинокий путь. / Мне в земных скитаньях / Провожатым будь» (Гимн 214). В другом гимне она написала: «Он неизменен, ибо Он Бог» (Гимн 693 в английском сборнике); этот гимн знаком многим людям в христианстве. Помимо этого она написала другие гимны, такие как «В самых глубинах в Имени Твоём» (Гимн 470), «Вифлеемом мы проходим» (Гимн 277) и «Наше слово постоянно: „Нет“ — врагу» (Гимн 144).

Брат Ни не только упоминал госпожу Барбер в своих сообщениях; он также упоминал её несколько раз в частных беседах со мной. Каждый раз, когда он говорил о ней, это производило на меня глубокое впечатление. Он говорил, что каждый раз, когда он приходил к госпоже Барбер, пока он сидел в гостиной и ждал её, он ощущал присутствие Господа. Однажды в 1936 году, когда мы обсуждали работу и служение, брат Ни вздохнул и сказал: «Если бы госпожа Барбер была жива, наше состояние сегодня было бы совершенно другим». В другой раз он сказал: «Когда в 1933 году я посещал Европу и Америку, я навещал там духовных людей, но нелегко было найти хотя бы одного, кто мог бы сравниться с госпожой Барбер. Я познакомился только с одним братом, который, возможно, мог сравниться с ней». Брат Ни сказал это в 1935 году, всего через два года после того, как он вернулся из Англии. Это показывает, что у госпожи Маргарет Барбер были очень глубокие отношения с Богом; она подлинно знала Бога. Она была очень весомым человеком в нашей истории.

Брат Ни и его мать были спасены благодаря благовествованию сестры Доры Юй. Сначала была спасена мать брата Ни; она обратилась к Господу, и это повлияло на брата Ни. Брат Ни был спасён в 1920 году. Вскоре после его спасения они с матерью познакомились с госпожой Барбер, пришли к ней домой и крестились погружением. Мать брата Ни до своего спасения часто играла в маджонг, хотя и была членом методистской деноминации. Однако после своего спасения она сильно изменилась. Когда они оба, мать и сын, крестились, началась наша история. С момента крещения брату Ни стало ясно, что госпожа Маргарет Барбер была приготовлена Богом для того, чтобы вести его. Другими словами, брат Ни полностью предоставил себя водительству госпожи Барбер.

Некоторые молодые люди, ровесники брата Ни, тоже приходили к госпоже Барбер, чтобы она учила их. К сожалению, спустя короткое время они один за другим уходили, поскольку госпожа Барбер строго упрекала людей. Брат Ни свидетельствовал о том, что госпожа Барбер строго упрекала его и даже обращалась с ним вопреки логике. Однако, выслушивая упрёки, он не расстраивался; напротив, он чувствовал, что чем больше его упрекают, тем больше пользы он получает. Поэтому он продолжал приходить к ней несмотря на упрёки.

Госпожа Барбер сурово обращалась с братом Ни. Брат Ни вместе с другим братом были наиболее одарёнными молодыми людьми своего поколения; они были лучшими проповедниками. Однако обычно они не ладили друг с другом даже в таких простых вопросах, как, например, следует ли открыть дверь или закрыть. Однажды они спросили госпожу Барбер, кому из них проводить крещение. Брат Ни думал, что госпожа Барбер попросит его провести крещение, потому что именно он благовествовал и привёл человека к Господу. Однако госпожа Барбер поручила провести крещение второму брату. Позднее брат Ни спросил госпожу Барбер, почему она не позволила ему крестить. Она ответила: «Этот брат старше тебя, поэтому крестить должен он». Поскольку этот брат был старше, брату Ни нечего было сказать в ответ.

Спустя некоторое время у них проходило ещё одно собрание крещения и там были три брата, которые могли крестить: брат Ни, тот же брат, который был старше его, и третий брат, который был старшим из троих. Брат Ни думал, что, если исходить из возраста, крестить должен самый старший брат. Ему было интересно, как госпожа Барбер подойдёт к этому вопросу. Однако госпожа Барбер назначила того же брата, который крестил в прошлый раз. Брат Ни не согласился и снова пошёл к ней с вопросом. Она ответила: «Я хочу, чтобы это было так». Это показалось ему противоречащим логике, и брат Ни не мог смириться с этим. Однако позднее он свидетельствовал о том, что нелогичное обращение госпожи Барбер с ним позволяло ему получать Господни благодать и милость, чтобы отдавать себя её работе, потому что он знал, что может получить от неё большую помощь.

По прошествии нескольких лет брат Ни и госпожа Барбер хорошо узнали друг друга и у них было глубокое общение; их чувство друг к другу в Господе было очень глубоким и широким. Когда в 1930 году госпожа Барбер умерла, она оставила практически все свои духовные книги, труды, письма и несколько экземпляров Библии брату Ни. Брат Ни говорил, что если кто-нибудь и сможет написать биографию госпожи Барбер, то он подходит для этого лучше всего. Он хотел написать биографию госпожи Барбер, потому что считал, что она будет полезна для братьев и сестёр в Китае. К сожалению, Господь не дал ему возможность сделать это. Госпожа Маргарет Барбер — это семя в нашей истории, которое выросло в брате Ни. Поэтому, когда мы говорим об истории среди нас, мы не можем не упомянуть её.


Процесс распространения церкви

Раннее распространение

После того как в Фучжоу приезжала благовествовать сестра Дора Юй, в этом городе была воздвигнута группа молодых верующих. В 1923 году они провели благовестническое собрание в доме одного из братьев и пригласили в качестве оратора сестру Руфь Ли из Нанкина. Сестра Руфь Ли была в то время молодой девушкой; она очень хорошо писала и была редактором журнала «Духовный свет», выходившего в Нанкине. В то время «Духовный свет» был лучшим периодическим изданием в Китае; он обладал большим духовным содержанием. В этот журнал присылали свои статьи многие духовные верующие со всего Китая, такие как Гао Шичжу, Сунь Сишен, Цзя Юймин и Чжэн Цзигуй. Задача сестры Руфи Ли состояла в том, чтобы собирать их статьи и редактировать их, подготавливая к публикации в этом журнале, который выходил два раза в месяц. В то время этот журнал приносил верующим большую помощь. Однако после 1930 года «Духовный свет» уже не имел такого духовного веса, как прежде.

Благовествование сестры Руфи Ли в Фучжоу произвело оживление в этом городе, и многие были спасены. На собрания приходило столько людей, что каждый слушатель должен был приность свой стул. В то время братья и сёстры начали практику ношения «благовестнических жилетов». «Благовестнические жилеты» представляли собой благовестнические лозунги, которые вешали спереди или сзади. Они выкрикивали благовестнические лозунги на улицах и приглашали людей прийти и послушать благовестие. Так в Фучжоу начались собрания. Это было новым началом в Китае в том, что касалось собраний. Большинство на собраниях были студенты. Брат Ни отвечал на этих собраниях за служение слова и благовествование. Помимо брата Ни там было ещё два одарённых брата; один занимался благовестнической работой вне собраний, а другой — толкованием Библии. Сначала на этих двух братьев никто не обращал особого внимания.

В 1924 году появились определённые неприятности из-за господина Вудбери, миссионера из Христианского и миссионерского альянса, одновременно руководившего «Часовней следования истине» в Шанхае. Когда он услышал о том, что в Фучжоу происходит оживление, он предложил, что, поскольку у нас были воздвигнуты братья, служащие Господу, их следует рукоположить в качестве проповедников и служителей. Один из троих ответственных братьев в Фучжоу решил принять это рукоположение; это стало источником неприятностей. Брат Ни счёл, что им не следует практиковать рукоположение, и сделал сообщение об истории Ковчега. Позднее, будучи редактором «Христианина», я получил копию этого сообщения. Суть его состояла в том, что до опустошения Израиля Ковчег находился в скинии и Ковчег и скиния были одним целым. Божье свидетельство связано с Ковчегом; скиния — это внешнее выражение, содержанием которого является Ковчег. Когда Израиль оказался в опустошении, Ковчег был отделён от скинии; скиния находилась в Гаваоне, а Ковчег был в другом месте. Поэтому, когда Соломон начал служить Господу, он сначала пошёл принести приношения в Гаваон, но, получив видение от Господа, он вернулся в Иерусалим, чтобы принести свои приношения перед Ковчегом (3 Цар. 3:4-15).

На основании этой истории Ковчега брат Ни отметил, что, перед тем как церковь оказалась в опустошении, у неё был надлежащий внешний вид и её содержанием был Христос. Другими словами, Христос — это Ковчег Божий. По причине опустошения церкви свидетельство Христа и внешний вид церкви были разделены. Церковь оказалась опустошённой; внешний вид церкви был отделён от её внутреннего содержания. В такое время верующие должны уделять внимание Ковчегу, а не скинии; верующие должны последовать за Соломоном и уделять внимание Христу как содержанию церкви, не заботясь о её внешнем виде.

После того как брат Ни сделал это сообщение, брат, который хотел, чтобы его рукоположили, собрал остальных соработников и сказал: «Брату Ни не нужна церковь». Поэтому, когда брат Ни уехал в поездку, они воспользовались случаем и отлучили его. С того момента у церкви в Фучжоу были проблемы и разделения. Когда брата Ни отлучили, он находился в Нанкине; поэтому многие братья в Фучжоу сочли, что с ним обошлись несправедливо. Они написали брату Ни письма и телеграммы, которые глубоко затронули его. Позднее, когда он поехал проводить конференции и делать сообщения в Нанкине, Ханчжоу и Шанхае, он почувствовал, что, если он прочитает эти письма, они повлияют на него; поэтому он решил не читать никакие письма и телеграммы из Фучжоу.

Он решил, что прочитает эти письма, когда окажется на корабле, возвращающемся из Шанхая в Фучжоу. Когда он открывал письма одно за другим, он всё больше и больше злился, но Господь всё равно внутренне говорил ему: «Не спорь; споры от плоти». Господь успокоил его. Когда корабль прибыл в порт Мавэй, его встречала группа братьев из Фучжоу; они говорили только о его отлучении. Как только они затронули эту тему, брат Ни опять разозлился, но Господь снова потребовал, чтобы он сохранял спокойствие. Перед Господом он почувствовал, что не может спорить об отлучении, и он увидел, что это большая проблема. Многие братья были на его стороне и считали, что с ним обошлись несправедливо; он пригласил их всех встретиться с ним вечером того же дня. Брат Ни знал, что любое обсуждение отлучения может привести к взрыву; ему было ясно, что эту тему нельзя обсуждать. Поэтому, когда братья пришли, он сразу же сказал им, что перевезёт свои вещи в Мавэй, покинет Фучжоу и будет жить в Бай Ятане, а братья в Фучжоу могут собираться как им угодно. Это решило проблему, вызванную рукоположением. Как подвергнутый отлучению, брат Ни считал, что он не должен спорить; у него было глубокое бремя заниматься исключительно издательской деятельностью.

В 1923 году брат Ни начал издавать журнал под названием «Нынешнее свидетельство»; по-китайски он назывался «Фушин», что означает «оживление». Затем в 1925 году, находясь в Мавэе, он начал издавать журнал «Христианин». Одни сообщения в этом журнале касались вопроса церкви, другие — пути церкви, а третьи — почвы церкви. В то время эти сообщения были сильным воодушевлением для церквей. Самым большим воодушевлением были размышления брата Ни о семи посланиях во 2-й и 3-й главах Откровения — «Размышления об Откровении». Почти все, кто любил Господа среди молодых китайцев, имели на руках экземпляр этого выпуска. Духовное толкование в «Размышлениях об Откровении» было большим пробуждением в том, что касалось состояния церкви; оно произвело основополагающую работу в молодых людях, любивших Господа. Прежде чем я стал читать этот журнал, Святой Дух уже произвёл во мне большую работу. Я был не только спасён, но и решил оставить мир. Поскольку я был студентом, я был бедным, но я был готов платить сколько нужно, чтобы покупать этот духовный журнал. Поэтому благодаря воздействию «Христианина» во мне начало подниматься что-то сильное. Итак, в то время по всему Китаю было воздвигнуто много собраний; это произошло, с одной стороны, благодаря многогранной работе Святого Духа, а с другой — благодаря этому журналу. Учения в «Христианине» были сильным фактором воздвижения собраний по всему Китаю.

«Христианин» содержал не только материалы о церкви, но и сообщения о спасении, такие как «Самый быстрый путь в ад», «Дороги в ад», «Почему хорошие люди попадают в ад», «Спасение грабителя» и другие. Эти сообщения помогли многим спастись и получить ясность о спасении. Брат Ду Чжунчжень, собиравшийся с нами, получил ясность в отношении своего спасения, только когда прочитал статью «Уверенность в спасении». Поскольку «Христианин» делал большой акцент на духовности, стремлении к духовной жизни и духовной войне, он оказывал большую помощь тем, кто стремился к духовности. Итак, воздействие «Христианина» можно разделить на три категории: во-первых, он давал верующим, которые любили Господа, надлежащее представление о церкви и воздвижении собраний; во-вторых, он давал людям ясность о спасении; в-третьих, он показывал людям, как им двигаться вперёд в их духовном устремлении и как получать духовное снабжение. «Христианин» оказал огромное влияние на верующих в Китае.
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ИСТОРИЯ ГОСПОДНЕГО ДВИЖЕНИЯ В КИТАЕ
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Спустя примерно два года после того как брат Ни начал издавать журнал «Христианин», и на севере, и на юге Китая было воздвигнуто много верующих, устремлявшихся за Господом, потому что сообщения в «Христианине» открывали глаза любящих Господа на реальное состояние церкви. Они внутренне очнулись и были готовы принять чистый, новый путь, чтобы быть угодными Господу.

Обстановка с 1927 по 1942 годы

В 1927 году брат Ни начал проводить собрания с небольшим количеством братьев и сестёр в Шанхае. В начале там был один брат и несколько сестёр и они преломляли хлеб в доме отца сестры Пис Ван. Они собирались там до 1928 года, а затем арендовали здание в Шанхае и официально начали проводить собрания. В 1927 или 1928 году брат Ни почувствовал, что центр его работы должен находиться в Шанхае. Поэтому в том же году брат Ни перевёз свои личные вещи и «Евангельское издательство» в Шанхай. В то время началась работа в Шанхае и была утверждена церковь в Шанхае.

В феврале 1928 года брат Ни провёл в Шанхае первую «Конференцию победителей». В результате этой конференции были воздвигнуты церкви в различных городах в северной части провинции Цзянсу. Несколько проповедников из этой части страны приезжали в Шанхай на конференцию и получили благословение; поэтому они привезли с собой в провинцию Цзянсу свидетельство Господа. За три-четыре года они воздвигли более десятка поместных церквей со многими членами. В округе Пинъян (в котором находится г. Вэньчжоу) в южной части провинции Чжэцзян между 1928 и 1930 годами начали служить и собираться многие братья. За несколько лет они воздвигли более двадцати поместных церквей в различных городах и деревнях. Когда мы навещали эту область в 1934 году, дорога из одной местности в другую занимала совсем немного времени. Итак, между 1927 и 1930 годами церкви были воздвигнуты в Шанхае, в северной части провинции Цзянсу и в южной части провинции Чжэцзян.

В октябре 1931 года брат Ни провёл вторую «Конференцию победителей». Я планировал присутствовать на этих собраниях, но 18 сентября, в день моего запланированного отъезда, Япония начала интервенцию в три северо-восточные провинции Китая, и в Чифу, где я жил, создалась опасная обстановка. Все беспокоились, поскольку мне предстояло плыть на пароходе, и многие уговаривали меня не ездить в Шанхай, опасаясь, что я не смогу вернуться домой. В результате этих уговоров я отменил поездку прямо перед посадкой на корабль. Поэтому я не был на тех собраниях. В ноябре 1932 года брат Ни проводил конференцию в церкви в Шанхае. Восемь верующих с Запада посетили церковь в Шанхае и общались с братьями; среди них были англичане, один американец и несколько австралийцев. Эти верующие приехали из общины Братий. Поскольку мы покупали их книги и вели с ними переписку, они узнали, что верующие во многих городах в Китае оставили организованное христианство и служили Богу скрытым образом. Они захотели посетить святых в Китае, и братья в Шанхае согласились принять их. С самого начала мы объяснили им, что общаемся с ними только как с индивидуальными верующими и что мы не соглашаемся ни на какие связи или отношения с организациями, которые они представляли. Я не присутствовал на той конференции, но я узнал, что результат этого визита был не очень хорошим и что общаться со святыми с Запада было не просто. Помимо этого в некоторых областях возникли определённые трудности.

В 1932 году собрания начались и в северной части Китая. Церкви на севере были воздвигнуты позднее, чем церкви в Шанхае, Цзянсу и Чжэцзяне; поэтому Северный Китай был четвёртым районом, где были воздвигнуты церкви. Чифу и Цзинань начали свои собрания почти одновременно летом 1932 года. Примерно через полгода собрания начались в Тяньцзине и Пекине. Таким образом, ко второй части 1933 года надлежащие поместные церкви существовали в Чифу, Цзинане, Тяньцзине и Пекине.

Тот факт, что в этих четырёх больших городах в Северном Китае были собрания, очень сильно повлиял на другие места. Хотя церкви на севере были утверждены позже, чем на юге, церкви на севере были воздвигнуты в больших городах. Это отличалось от церквей в Цзянсу и Чжэцзяне, которые появились в сельской местности. Пекин и Тяньцзинь были соответственно первым и вторым по величине городами в Северном Китае, а Цзинань занимал третье или четвёртое место. Хотя население в Чифу составляло лишь около двухсот тысяч человек, это был центр христианства в Северном Китае, поэтому Чифу оказывал большое влияние на христиан в Северном, Восточном и Западном Китае.

К концу 1933 года собрания начались в Чанчуне, в Северо-Восточном Китае. В этих собраниях участвовали люди, которые не только имели влияние в церкви, но и обладали властью в социальной и экономической сферах.

В январе 1934 года брат Ни провёл третью «Конференцию победителей». Третья конференция была большей по размеру, чем первые две, и на ней присутствовало большое количество братьев из самых разных мест. Многие братья приехали из городов, где не было церкви, или из других христианских групп. Многие из них по-прежнему служат Господу в различных организациях. Более десяти братьев приехали из Чифу. На этой конференции было благословение Господа; она продлилась десять дней; сообщения были очень высокими и сосредоточенными на Христе как центральности и универсальности Бога и на Божьих победителях. Во время всей конференции все братья общались друг с другом. Собрания были полны Господнего присутствия, и сообщения были полны силы и благословения. Каждый отправился домой, наполненный Христом.

Во многих местах конференция дала толчок работе, которую начал Святой Дух. Поэтому в 1934 году по всему Китаю за исключением западных и центральных районов, то есть за исключением провинций Сычуань, Хунань и Хубэй, в одной местности за другой воздвигались церкви, подобно тому как после дождя появляются бамбуковые ростки. Воздвижение церквей было могучим, сильным потоком. Лозунг того времени звучал так: «Выходить из деноминаций; идти путём». Это вызвало сильное противостояние со стороны христианства. Поскольку я служил в Шанхае редактором журнала «Подборка новостей» и в мои обязанности входило собирать новости из всех местностей, я более ясно, чем кто-либо другой, осознавал ситуацию в каждой местности. Поток воздвижения церквей и выхода из деноминаций был поразительным; кроме того, каждый, кто выходил из деноминаций, посылал официальное письмо своей деноминации, в котором было два основных положения: «Поскольку я хочу идти Господним путём, надлежащим путём, пожалуйста, удалите моё имя из вашей „книги жизни“». Христианские организации в Китае, особенно западные миссионеры, очнулись и поднялись, чтобы противостоять нам.

Летом 1934 года собрания начались в Фэньтяне, то есть в Шэньяне. Вскоре после этого собрания начались в Харбине и Даляне. К концу 1934 года церкви были в каждом из четырёх крупнейших городов на северо-востоке, в Маньчжурии, — Чанчуне, Фэньтяне, Харбине и Даляне.

В октябре 1934 года брат Ни провёл четвёртую «Конференцию победителей» в Ханьчжоу. До этой конференции в Ханьчжоу уже было собрание. Господь благословил четвёртую «Конференцию победителей», но мне показалось, что она была не такой сильной, как третья. На эту конференцию приехали верующие из Северного Китая и Маньчжурии. Поскольку на эту конференцию приехало так много верующих из Северного Китая и Маньчжурии, то наибольшее влияние она оказала именно на церкви в Маньчжурии.

Первая половина 1935 года стала для нас очень трудным временем. С одной стороны, были сильные нападки извне; некоторые люди печатали листовки, направленные против нас, и даже распускали о нас слухи. Они раздавали листовки у выхода деноминационных церквей по окончании службы. Они использовали любую возможность, чтобы нападать на брата Ни. С другой стороны, возникли неприятности среди соработников. Неприятности начались тогда, когда я был в Северном Китае; братья послали мне телеграмму с просьбой как можно скорее вернуться в Шанхай. Я не хочу описывать, насколько серьёзно обстояло дело, но, когда через две-три недели я вернулся в Шанхай, все соработники разъехались; там был только я. Они разъехались, потому что противостояние извне раскрыло наши внутренние проблемы.

Брат Ни оказался в очень трудной ситуации, потому что соработники без всяких объяснений разъехались один за другим. Это оставило у нас очень неприятный осадок. Они разъехались не из-за различий во мнениях; складывалось впечатление, что они уехали против собственной воли. Только одна пожилая сестра, которая не подвергалась нападкам извне и не имела никаких мнений, осталась с нами, чтобы разрешить эту ситуацию. Однако, к несчастью, её отец оказался в тюрьме, где он заболел, поэтому ей пришлось уехать, чтобы позаботиться о нём. Когда она уехала, остался только я. Эта трудная ситуация длилась примерно четыре месяца.

В конечном итоге один за другим соработники вернулись, потому что у них была благодать Божья и они усвоили некоторые уроки духовной жизни. Из-за этих проблем брат Ни оказался в трудной ситуации и не хотел ничего делать открыто. Примерно десять братьев и сестёр, включая меня, пригласили его в Ханьчжоу изучать Песнь Песней; шёл по-прежнему 1935 год. Книга «Песнь Песней» составлена из записей, сделанных в то время.

Летом 1935 года я вернулся на север Китая; в то время брат Ни планировал поездку в Англию через Маньчжурию, а затем через Сибирь. Когда он проезжал через Чифу, мы провели собрание. Оно было благословлено Господом и привело к оживлению некоторых святых. У брата Ни снова появилась внутренняя свежесть, и он отложил свои планы ехать в Англию; вместо этого он вернулся в Шанхай. Когда он прибыл в Шанхай, он провёл несколько собраний, и эти собрания произвели оживление. Центральные сообщения, сделанные летом как в Чифу, так и в Шанхае, подчёркивали Христа как побеждающую жизнь.

В результате оживления 1935 года у соработников в конце 1936 — начале 1937 года возникло ощущение, что мы никогда по-настоящему не выходили для распространения благовестия. Кроме того, церкви в больших городах, таких как Нанкин и Тяньцзинь, были очень слабыми. Поэтому соработники решили поехать и помочь церквям во всех местностях и укрепить собрания в каждом городе. В январе 1937 года брат Ни созвал конференцию соработников в Шанхае, на которой он говорил о принципах в 13-й главе Деяний; сделанные на этой конференции сообщения положили начало линии общения, которая позднее была включена в книгу «Переосмысление работы» (сейчас она называется «Нормальная христианская церковная жизнь»). Брат Ни особо отмечал, что слуга Господень не должен подолгу задерживаться в одном городе, а должен выходить, чтобы посещать другие места. Господь даёт нам свет истины не только для нас самих, а для всех Божьих детей. Брат Ни надеялся, что некоторые братья смогут взять на себя ответственность высвобождать свет истины во многих местах. Однако наши посещения других мест в то время не принесли большого благословения.

Произошедший 7 июля 1937 года инцидент на мосту Марко Поло стал поводом к началу японо-китайской войны. Тринадцатого августа начались сражения в Шанхае, и вся страна погрузилась в хаос. Правительство решило дать отпор японскому вторжению и сражаться до конца. Церкви на побережье были затронуты войной, и многие братья и сёстры решили переехать вглубь страны. С одной стороны, они переезжали, потому что такой была политика правительства, а с другой — они боялись, что японцы устроят резню. В то время все наиболее сильные церкви находились в прибрежных провинциях. Брат Ни почувствовал, что этот отход, скорее всего, является волей Господа и что мы должны нести благовестие, истину и свидетельство Господа вглубь страны, подальше от зоны боевых действий. Поэтому в ноябре брат Ни созвал конференцию соработников в Ханькоу и снова говорил, на этот раз в более официальной обстановке, о принципах Антиохии. Я приехал в Ханькоу на эту конференцию, но был вынужден вернуться на север, чтобы позаботиться о своей семье, потому что из-за войны обстановка на севере Китая была отчаянной. Осенью 1937 года из сообщений, сделанных на конференции в Ханькоу, была составлена книга «Переосмысление работы». Позднее многие братья и сёстры переехали из зоны боевых действий, поэтому во время японо-китайской войны были воздвигнуты церкви в городах Чунцзине и Чэнду, провинция Сычуань. Именно тогда были спасены братья Чжан Юйлань и Чжэн Дацзян.

В 1938 году брат Ни снова посетил Англию и общался с братом Спарксом; он вернулся в Китай летом 1939 года. К этому времени Нанкин уже был занят японцами, поэтому мы собирались в иностранной концессии в Шанхае. Поскольку территория за пределами иностранной концессии находилась под контролем японцев, мы были отсечены от общения с остальной частью страны. В августе 1939 года, после того как брат Ни вернулся в Китай, он провёл конференцию в надежде, что многие смогут приехать на неё. Но из-за войны путешествовать было трудно, поэтому приехало мало святых; однако я участвовал в этой конференции.

Я лично получил на этой конференции большую помощь. Тема сообщений была связана с Телом Христовым. Конференция явилась для нас большим поворотным моментом, и важным аспектом этого поворота был акцент на внутренней жизни и на познании Тела через жизнь воскресения. После конференции у брата Ни появилось бремя провести обучение в Шанхае. В 1940 году он начал обучение в квартале Юйхуа в Шанхае; обучение проводилось непрерывно в течение двух лет. К тому времени по всему Китаю было много местностей, и церковь в Шанхае была очень большой церковью, насчитывавшей несколько сотен членов.

К концу 1941 года японцы начали войну на Тихом океане и захватили иностранную концессию в Шанхае; они также организовали фальшивые христианские группы. В то же время среди нас возникли большие проблемы. В результате этих внешних и внутренних трудностей во второй половине 1942 года собрания в Шанхае официально прекратились. После того как японцы оккупировали Китай, страна разделилась на два региона: северный и южный. Церкви проводили свои собрания тайно, и между братьями было мало общения. Хотя церкви были воздвигнуты во внутренних районах, им было трудно общаться друг с другом.

На протяжении примерно четырёх лет, начиная с 1940 года, Господь сильно работал в Северном Китае. У церквей на северо-западе Китая было очень сильное начало. Кроме того, церкви на северо-востоке Китая были укреплены. Поэтому во время японо-китайской войны, пока церковь в Шанхае испытывала трудности, церкви на севере Китая совершили поворот, усвоив и осознав много ценных уроков.


Оживление после войны

После окончания войны Шанхай и Нанкин играли центральную роль в жизни всей страны. Повседневная жизнь братьев и сестёр наладилась, и между севером и югом возобновилось сообщение. Пять-шесть лет мы не могли видеться друг с другом, и каждый прошёл через тяжёлые испытания. Все усвоили много уроков благодаря своим личным трудностям. Поэтому, когда собрания и общение возобновились, братья и сёстры сложили вместе всё усвоенное ими до войны и во время неё. В 1947-48 годах в Шанхае и Нанкине произошёл большой поворот. В Шанхае не только возобновились собрания, но и произошло оживление. В 1948 году собрания в Шанхае проходили в семнадцати районах и на них присутствовали примерно тысяча шестьсот святых.

Весной 1948 года несколько соработников из Шанхая поехали общаться со святыми в Фуцзянь и Гуанчжоу, в результате чего в этих местах также произошёл поворот. Когда они вернулись в Шанхай, брат Ни провёл конференцию. Поскольку приготовления к конференции были сделаны заранее, святые приехали из западных, центральных, северных и северо-западных регионов Китая; поэтому общение в то время можно считать конференцией. В течение шести лет, с 1942 по 1948 годы, брат Ни не мог официально служить, поэтому данная конференция была возобновлением его служения. Господь благословил эту конференцию. Брат Ни развил своё бремя, представленное на конференции в Шанхае, в горах Гулин рядом с Фучжоу, где он провёл первое обучение соработников. Это обучение продолжалось четыре месяца. Благодаря повороту в Шанхае, Гуанчжоу и Фуцзяне, а также благодаря обстановке на северо-востоке, северо-западе и севере после войны состояние церквей было славным. Итак, все части страны переживали атмосферу оживления; повсюду у братьев было ищущее сердце и они были готовы жить для Господа.

В конце 1948 — начале 1949 года по всей стране происходило оживление, которое принесло беспрецедентный «золотой век»; мы легко приводили к спасению по десять тысяч человек каждый месяц. Огонь оживления, дух благовестия, рвение в служении и даже материальные пожертвования достигли беспрецедентного уровня. Собрания проходили по всем городам, где были порты, вокзалы и окружные советы. Однако вскоре мы столкнулись с большой проблемой — подъёмом Коммунистической партии Китая. Мы знали, что коммунисты не допустят религиозной свободы и даже не позволят церквям существовать. Мы много молились перед Господом об этом, умоляя Его позаботиться о Его церкви, помнить о ней и позаботиться о нашей стране; тем не менее мы не смогли спасти ситуацию. В начале 1949 года двести-триста братьев отправились на Тайвань вслед за правительственными органами, школами и больницами, в которых они работали: некоторые рассеялись по Тайбэю, некоторые оказались в Цзяи, а некоторые — в Гаосюне.

В это время соработники столкнулись с дилеммой; поскольку мы видели, как ситуация меняется у нас на глазах, мы должны были решить, оставаться нам в материковом Китае или уезжать. Мы знали, что церквям в материковом Китае придётся трудно. Как церквям двигаться вперёд, если соработники уедут? Эта дилемма беспокоила нас. Ведущие соработники провели два собрания для тщательного общения об этом. Одни братья выступали за отъезд из-за практической ситуации и из-за того, что мы были уверены, что, если останемся, коммунисты разделаются с нами. Другие считали, что, если соработники уедут из Китая, это будет огромной утратой для церквей. Поэтому мы не приняли официального решения по этому вопросу, а решили, что каждый последует за Господним водительством в том, что ему делать: остаться или уехать; никто не будет решать за другого. Многие братья и сёстры уехали из материкового Китая, одни уехали в другие страны или в Гонконг, а другие последовали за Национальным правительством на Тайвань. В 1949 году мы предвидели те трудности, с которыми сегодня сталкиваются братья и сёстры в материковом Китае. Однако на тех двух собраниях соработников все ведущие братья пришли к мнению, что я должен поехать на Тайвань.

В апреле 1949 года брат Ни отправился в горы Гулин, чтобы начать второе обучение. Тогда же коммунисты перешли реку Янцзы. В то время все соработники участвовали в обучении в горах Гулин; в Шанхае оставались только я и сестра Руфь Ли. Пожалуйста, простите меня за то, что я снова скажу кое-что о себе. Двадцать пятое апреля 1949 года (семь лет назад) был моим худшим днём в Шанхае. Нанкин уже пал и оказался в руках коммунистов, и коммунистическая армия продвинулась до горы Гунь недалеко от Сучжоу; казалось, что Шанхай очень скоро падёт. Я отвечал за строительство зала собрания в Шанхае, и, хотя я знал, какими жестокими были коммунисты, я чувствовал, что не могу оставить свои обязанности. Поскольку сестра Руфь Ли отвечала за выпуск книг, у неё были свои обязанности. Поскольку я руководил строительством зала собрания от начала до конца, у меня было сильное бремя. В здании оставалось только вставить окна и провести малярные работы; работа по строительству каркаса уже была закончена. Жена спрашивала меня: «Если мы, женщины и дети, не уедем, с нами всё будет в порядке, но что будешь делать ты?» Я лишь мог отдать себя в руки Господа.

Двадцать восьмого апреля брат Ни прислал мне телеграмму из Фучжоу, в которой приказным тоном велел мне передать строительство зала собрания братьям в Шанхае и быстро приехать в горы Гулин. Я невыразимо опечалился. Я мог лишь исповедовать, что это была воля Господа: Он лишал меня всего, чтобы я принял Его как свою цель. Я тоже человек, и я любил Китай, любил работу в материковом Китае, любил церковь в Шанхае и любил зал собрания в Шанхае. У зала собрания в Шанхае было чудесное месторасположение. Он был в четыре раза больше зала собрания в Тайбэе и представлял собой правильный квадрат. Он был удобным местом для благовествования, поскольку он находился на пересечении автобусных и трамвайных линий и располагался в центре жилого района Шанхая. Рядом с ним находился небольшой парк, который из окна выглядел как наш собственный сад. Двадцать девятого апреля, на следующий день после того, как я получил телеграмму брата Ни, я купил билет и 30 апреля прибыл на Тайвань. С Тайваня я отправился в Фучжоу, чтобы пообщаться с братьями в горах Гулин, а затем быстро вернулся на Тайвань. Тогда же работа распорядилась, что некоторые молодые братья и сёстры, которые учились служить, тоже должны переехать на Тайвань. Они отправились двумя группами; одна группа прибыла благополучно, а у другой возникли проблемы. Корабль, на котором они плыли, доплыл до Усункоу, но корабль оказался старым, и у него были течи, и поэтому капитан испугался, что не доплывёт до Тайваня. В итоге он развернулся и поплыл назад в Шанхай. Ни один из этой группы братьев и сестёр не смог выбраться из материкового Китая.

В сентябре 1949 года, после того как обучение в горах Гулин окончилось, брат Ни вернулся в Шанхай, чтобы помочь церкви там. В начале коммунистического переворота большинство верующих пользовались относительной свободой. После того как в 1952 году коммунисты арестовали брата Ни и публично выдвинули против него обвинения, они арестовали более тысячи ведущих братьев во всех местностях. Так на церкви в материковом Китае обрушились беды и гонения; мы не можем подробно описывать их страдания.


Воздвижение церквей на Тайване

Когда в 1949 году я прибыл на Тайвань, единственной относительно крупной церковью на острове была церковь в Тайбэе. Мы собирались в доме, построенном в японском стиле, на улице Шанхай-роуд, сейчас это улица Линсэнь-саут-роуд. На собраниях там было около ста человек, восемьдесят-девяносто процентов которых переехали с материка. В конце 1948 года соработники в материковом Китае послали на Тайвань братьев Чжан Учжэня, Сунь Фэнлу, Лю Сяоляна и Чжао Цзинхуая. Поскольку церковь в Тайбэе была маленькой и слабой, соработники попросили этих четырёх братьев взять на себя ответственность за водительство церкви. Это было первым укреплением церкви в Тайбэе.

В январе 1949 года на Тайвань приехали брат Чжан Юйлань и более семидесяти братьев и сестёр из медицинского колледжа, находившегося в ведении Министерства обороны Национального правительства. Они стали вторым укреплением церкви в Тайбэе. Брат Чжан Юйлань был ответственным братом в церкви в Нанкине; поэтому, когда он приехал на Тайвань, его попросили стать одним из ведущих братьев в Тайбэе. В мае Господь привёл меня на Тайвань; одновременно приехали и другие святые; это было третьим укреплением церкви в Тайбэе.

Второй по величине церковью на Тайване была церковь в Гаосюне. Брат Линь Мусян и его семья были обретены Господом в Чифу в 1942-43 годах. После того как Китай победил в японо-китайской войне, Национальное правительство послало его собирать пошлину в порту Гаосюна. Когда он с женой прибыли в Гаосюн, они начали проводить собрания у себя дома. В конце 1948 года в Гаосюн приехали братья Чжу Сюньмин и Чжэн Дацзян из Циндао и Шанхая соответственно. Несколько их коллег также приехали в Гаосюн. Благодаря этому церковь в Гаосюне была укреплена. Так на Тайване появились две относительно сильные церкви, одна находилась в северной части острова, а другая — в южной.

Один брат, незадолго до этого окончивший инженерный факультет Университета Цзяодун, в 1948 году приехал в Цзилун на стажировку на Цзилунских верфях. Перед отъездом из Шанхая он долго общался со мной; он не хотел уезжать из Шанхая и опасался, что, оказавшись один в Цзилуне, он упустит духовное водительство в Шанхае. Однако, подталкиваемый обстоятельствами, он принял это устроение. Когда он приехал в Цзилун, он познакомился с братом Ли Вэйи из Нанкина, который работал инженером на фабрике удобрений, и они начали проводить собрания.

Церковь в Тайчжуне появилась таким же образом, когда братья приехали туда с материка. Сначала приехали братья Авель Чжу и Лю Цзюфэй; оба они служили в Военно-воздушных силах. Один был инженером-химиком, а другой — заместителем директора медицинского колледжа. Когда они приехали в Тайчжун, они начали проводить собрания.

В 1949 году в Цзяи ещё не было церкви. Сестра по имени Чжу Чжибу работала преподавателем физкультуры в Цзяи, и перед моей второй поездкой по южной части острова я получил от неё письмо с просьбой навестить её. Когда я приехал туда, я встретился с братом Лю Гуанчжи. Они начали проводить молитвенные собрания в помещении на работе сестры Чжу.

Церковь в Синчжу появилась благодаря сестре Чжу Чжибу и другим сёстрам, которые переехали в Синчжу преподавать физкультуру. Позднее брат Чжэн Баочжи закончил педагогический колледж и приехал в Синчжу преподавать; это укрепило церковь в Синчжу.

Так были воздвигнуты церкви. Согласно нашей статистике, в первой группе из материкового Китая на Тайвань приехали примерно четыреста братьев и сестёр. Они рассеялись в больших городах по всему острову. Эти братья и сёстры были семенами, посеянными Господом, и они воздвигали церкви в одной местности за другой. Сейчас церкви есть в пятидесяти девяти местностях, и ни одна из них не была основана Господними работниками. Все эти церкви были воздвигнуты работающими братьями и сёстрами, которые получили работу в различных городах и переехали туда.

В конце июля 1949 года мы перевели первый зал церкви в Тайбэе туда, где он сейчас находится. В предыдущем зале можно было посадить только триста человек. Первого августа мы официально начали работу, проведя первую конференцию; эта конференция была официальным началом работы на Тайване. Через три месяца исполнится семь лет с тех пор, как мы начали эту работу. За эти семь лет, если не говорить о братьях в отдалённых районах, которые созидают местное служение, мы осуществляли работу следующими путями.


Конференции

Мы проводили одну конференцию в год, за исключением 1955 и нынешнего года, в которые мы провели две конференции. В итоге получается девять конференций. Во время этих конференций нас навещал брат Теодор Остин-Спаркс.

Продолжительное изучение Библии

На первом изучение Библии, которое мы провели, мы рассмотрели шестьдесят тем, связанных с основополагающими истинами в Библии; другими словами, мы последовательно изучили шестьдесят важных тем из Библии.

Издательская работа

Мы осуществляем издательскую работу в качестве «Евангельского издательства», которое публикует духовные книги и сборники гимнов, а также ежемесячный журнал, который называется «Служение слова».

Обучения

Поскольку наша работа по-прежнему находится на раннем этапе, все наши обучения были кратковременными, но они оказали церквям большую помощь.

В заключение можно сказать, что наша работа, благодаря которой мы помогаем святым во всех поместных церквях, осуществляется в четырёх основных областях. Благодарение Господу за то, что за эти семь лет мы увидели Господне благословение в этих четырёх областях. Назидание, получаемое на сообщениях во время каждой конференции, — это благословение. Во время конференций ведущие братья из всех местностей собираются вместе и общаются друг с другом, чтобы благодать из одной местности быстро текла по всей стране; это ещё большее благословение. То, что во время конференций мы можем исследовать наши проблемы и вносить исправления, — это тоже благословение. Хотя наши обучения кратковременные, они полезны для тех, кто несёт ответственность за служение в различных местностях. Господь также в большой степени благословил издательскую работу; в дополнение к журналу «Служение слова» мы выпустили много духовных книг. Эти книги снабжают святых истинами о крещении, Господней трапезе, выходе из деноминаций и так далее; благодаря издательской работе святые получили много откровения от Бога. Все эти четыре области: конференции, продолжительное изучение Библии, издательская работа и обучения — связаны с нашим движением и работой; в дополнение к ним у нас были духовные восстановления. Надеюсь, что Господь продолжит благословлять нас и давать нам благодать в общении.
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ГЛАВА ВОСЕМНАДЦАТАЯ

АСПЕКТЫ ДУХОВНОГО ВОССТАНОВЛЕНИЯ СРЕДИ НАС

Аспекты духовного восстановления среди нас — это самая драгоценная часть нашей истории. История того, как Бог благословил нас, сосредоточена не только на делах или событиях, но и на духовных вещах. Последовательность этих аспектов духовного восстановления имеет большое значение, как и в случае с Божьим восстановлением в протестантизме. Мы не должны гордиться, но мы должны говорить истину.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ УВЕРЕННОСТИ В СПАСЕНИИ

Вся восстановленная среди нас истина началась с вопроса спасения. Благовестие проповедовалось в Китае много лет, и многие из тех, кто любил Господа, отдали себя тому, чтобы сеять семена благовестия. Однако у китайских верующих не было ясности в отношении спасения, пока Бог не начал работать среди нас. В 1933 году я поехал в Сучжоу благовествовать в евангелической больнице, которую основали пресвитериане. Это была большая больница; в одном только училище для медсестёр при ней было пятьдесят-шестьдесят студентов. Меня пригласили пожить в больнице и благовествовать студентам в училище для медсестёр. У меня было Господне присутствие, и практически все неспасённые студенты были безусловно спасены.

Как-то раз меня пригласили благовествовать в больничную часовню, и я проповедовал на основании Ин. 3:16. Я сказал им, что, хотя они, вероятно, поверили, им необходимо быть уверенными в том, получили ли они вечную жизнь. Это слово было тяжёлым для восприятия и резало слух. Председательствующий пастор сидел в углу комнаты, и по его жестам можно было догадаться, что он не согласен со мной. Мимикой он пытался дать мне знак, чтобы я перестал так говорить. Я показал на него пальцем и сказал: «Вы пастор, и вы до сих пор не знаете, спасены вы или нет». Позднее этот пастор сказал одной группе людей, что я благовествовал неправильно. Он сказал, что ни один христианин не знает наверняка, спасён ли он, до суда у великого белого престола. Такая атмосфера преобладала в христианстве в те дни. Люди были спасены, но они не понимали истины об уверенности в спасении.

Восстановление уверенности в спасении началось, когда брат Ни опубликовал несколько сообщений о спасении, таких как «Уверенность в спасении» и «Знаете ли вы, что вы спасены?». Впоследствии многие братья и сёстры в Китае свидетельствовали о том, что у них появилась ясность в отношении их спасения. Сражение за эту истину продолжалось вплоть до японской оккупации Китая; даже к началу японо-китайской войны эта истина ещё не победила. Изначально за эту истину велось суровое сражение; многие пасторы поднимались и обвиняли нас в том, что мы слишком дерзкие и слишком гордые. Они говорили: «Мы пожилые пасторы, но даже мы не осмеливаемся говорить, что мы спасены. У вас были простые переживания, и вы считаете, что можете утверждать, будто вы спасены». Однако сейчас истина о том, что, если человек поверил, он спасён, проповедуется повсюду; даже те, кто раньше противостоял нам, проповедуют эту истину. В этом отношении мы сражались добрым сражением.

Лютер восстановил путь спасения через оправдание верой, но он не восстановил уверенность в спасении. Уверенность в спасении первоначально была восстановлена Братиями. Эту истину прояснил в своей брошюре «Уверенность, надёжность и наслаждение» Джордж Каттинг. «Уверенность, надёжность и наслаждение» занимает третье место по продажам в мире, уступая только Библии и «Путешествию пилигрима».

В прошлом, хотя люди были спасены, они не знали, что они спасены, и у них не было радости спасения. Поскольку они не знали, что спасены, у них не было уверенности в спасении. Джордж Каттинг свидетельствовал о том, что люди могут не только быть спасены верой, но и сразу же быть уверены, что они спасены, и благодаря этому иметь радость спасения. Эта истина была восстановлена на Западе; восстановление уверенности в спасении среди нас началось после того, как эта истина была высвобождена Братиями. Уверенность в спасении была полностью восстановлена среди китайских христиан; не только мы исповедуем эту истину, но и все ортодоксальные проповедники также исповедуют её. Это первый аспект восстановления — уверенность в спасении.


ВОССТАНОВЛЕНИЕ КРЕЩЕНИЯ

Хотя баптистская церковь уже существовала и посылала в Китай братьев, которые крестили людей, сражение за истину о крещении в Китае началось только тогда, когда Бог воздвиг нас. Семья брата Ни сначала принадлежала к методистской деноминации, в которой их крестили кроплением. После того как они были безусловно спасены и увидели в Божьем Слове истину о крещении погружением, они пошли пообщаться об этом с госпожой Маргарет Барбер. Госпожа Барбер уже увидела этот аспект. Она принесла восстановление крещения в Фучжоу, и в марте 1921 года брат Ни был крещён погружением. Начиная с этого момента крещение было важным аспектом восстановления среди нас.

Когда Святой Дух работает, Он повсюду производит одно и то же. За последние пятьдесят лет многие люди, воздвигнутые Богом, изначально были крещены кроплением. После того как они стали стремиться за Господом, они поняли, что кропление не соответствует Библии, потому что в крещении должно происходить погребение. Поэтому они были крещены погружением. Такое переживание было у многих верующих.

Господин Цзя Юймин, пресвитерианский пастор, был очень влиятельным человеком в одной семинарии. Он решительно противостоял практике погружения тех, кого уже крестили кроплением. Однажды, когда он молился на горе, он был наполнен Святым Духом до такой степени, что вприпрыжку сбежал вниз с горы вне себя от радости. Он прыгнул в пруд и сам крестил себя погружением. Работа Святого Духа заставляла людей креститься погружением; это не внешний обряд, а результат внутреннего чувства жизни. Поэтому мы не должны относиться с презрением к крещению погружением.

Если бы в Новом Завете уделялось внимание только духовному, а не практическому аспекту крещения, Господь не стал бы снова и снова увещевать нас креститься погружением. В Мф. 28:19 говорится: «Итак, идите и сделайте учениками все народы, крестя их в имя Отца, и Сына, и Святого Духа». В Мк. 16:16 сказано: «Кто уверует и будет крещён, тот будет спасён». Оба стиха связаны с крещением. В Деяниях показано несколько примеров спасения, и в каждом случае спасённых просили креститься погружением. В 8-й главе Деяний Филипп благовествовал евнуху; Филипп был восхищен Святым Духом не после того, как евнух принял благовестие, а после того, как евнух был крещён (ст. 26-39). В этом примере Филипп сказал евнуху о крещении сразу же после того, как благовествовал ему; если бы он этого не сделал, как бы евнух смог сказать: «Вот вода. Что препятствует мне креститься?» (ст. 36). Он даже не понимал Книгу пророка Исайи — откуда он мог знать о крещении?! Скорее всего, Филипп сказал евнуху о нём; поэтому он крестился у дороги. Духовный аспект крещения, несомненно, важен.

Мы прошли через жестокую духовную войну за крещение погружением. Довольно долго люди критиковали и хулили нас, говоря, что по нашим правилам мы принимали только тех, кто был крещён погружением, и что крещённые кроплением должны были креститься заново — лишь тогда мы примем их. Это было ложное обвинение против нас. Тем не менее крещение погружением было вторым аспектом восстановления среди нас.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ПРЕЛОМЛЕНИЯ ХЛЕБА

В католицизме преломление хлеба переродилось в святое причастие на мессе. Протестантизм в какой-то степени исправил суеверие, связанное с преломлением хлеба, но, в принципе, сохранил старую католическую форму. Причастие на римско-католической мессе наполнено суеверием. Римские католики верят, что оно может помочь людям исцелиться от болезней и сохранить процветание и мир. Несмотря на суеверие в римско-католической практике протестанты продолжают использовать ошибочный термин «святое причастие». «Святое причастие» — это католический термин. Библия использует выражение «есть вечерю Господнюю» (1 Кор. 11:20). Когда в католицизме используется слово «святой» в контексте Господней вечери, оно означает, что хлеб и вино, прошедшие через ритуальное благословение духовенства, физически становятся Господним телом и являются святыми. Это суеверие.

На Господней трапезе все верующие равны. В Новом Завете у Бога нет группы посредников между Ним и Его народом. На Господней трапезе присутствовали только Господь и Его ученики; там было только две группы людей, а не три. Однако Римско-католическая церковь вводит третью группу, священников. Священники, то есть профессиональное духовенство, раздают хлеб собранию на церемонии, которую они называют «святым причастием»; только священники пьют вино. Во время Реформации люди продолжали пользоваться римско-католической терминологией; более того, сохранился тот же подход. В протестантизме только духовенство может раздавать хлеб и чашу. Если то или иное собрание хочет провести вечерю Господнюю, когда их служитель в отъезде, они не могут раздавать хлеб. Это огромное отступление от того, какой должна быть обстановка на собрании преломления хлеба; аромат непосредственного соприкосновения между святыми и Господом и их взаимного общения в одном хлебе Тела Христова полностью сведён на нет.

В 1922 году братья в Фучжоу отказались от этих ошибочных учений. Среди них не было священников или служителей, у них также не было религиозной постройки, но они сидели перед Господом вокруг хлеба и чаши в доме одного брата и общались непосредственно с Богом. Это собрание послужило началом восстановления истины о преломлении хлеба. Это был третий аспект восстановления.


ВОССТАНОВЛЕНИЕ ВЫХОДА ИЗ ОРГАНИЗАЦИЙ

Четвёртый аспект восстановления — это выход из организаций. Под выходом из организаций имеется в виду выход из организаций христианства. Благодарение Богу за то, что благовестие, истина, Библия, Господь, Господне имя и Его спасение пришли в Китай через западных миссионеров. Мы благодарим Бога за это, и мы также благодарим миссионеров. Однако после того как мы были озарены, мы увидели, что миссионеры также принесли с собой организации. Любой спасённый в определённой организации автоматически входил в эту организацию. Такими являются все деноминации и миссии. Проблемы в церкви, которые не могут быть решены самими верующими, должны быть представлены для решения миссионерскому совету или штаб-квартире деноминации. Кроме того, когда человек принимает благовестие и крестится в определённой группе, он становится членом этой организации.

В 1922 году Господь повёл братьев в Фучжоу оставить организации. Они вышли из организаций и чисто, беспримесно служили Господу. К сожалению, им недоставало света; поэтому между ними возникли трудности, когда один брат захотел, чтобы его рукоположили. Эта проблема привела к разделению. Ситуация разделения в Фучжоу полностью не разрешилась вплоть до того момента, когда мы уехали из материкового Китая. Брат Ни издавал журнал «Христианин» с 1925 по 1927 годы, и в нём он жёстко критиковал организации в христианстве на основании полученного им света. В 1934 году движение по выходу из деноминаций достигло вершины; мы видели, что люди повсюду выходили из деноминаций. Некоторые, выходя, вели себя слишком ревностно, но, в принципе, все они были правы.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ЛИЧНОГО ОБЩЕНИЯ С ГОСПОДОМ

Восстановление личного общения с Господом включает в себя личное чтение Господнего Слова, проведение утреннего оживления и молитву в Господнем присутствии. Хотя меня не было в начале этого восстановления, я слышал, что оно было очень хорошим. Большинство верующих, участвовавших в этом восстановлении, были молодыми людьми. Будучи студентами, они обычно вместе занимались спортом, а потом собирались группами в тени деревьев для чтения Библии и молитвы. Поэтому личное общение с Господом было сильным восстановлением. Эти практики являются частью нашего наследия, и они по-прежнему существуют среди нас. Мы не должны делать акцент на чём-либо, пренебрегая личным общением с Господом.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ СЛУЖЕНИЯ И РВЕНИЯ ДЛЯ БЛАГОВЕСТИЯ

Раньше, когда человек верой принимал Иисуса, он просто становился членом церкви; более посвящённые верующие делали материальные пожертвования, а наиболее выдающиеся — поступали в семинарии. Поэтому все вопросы, связанные со служением, возлагались на пасторов. Хотя некоторые верующие свидетельствовали и приводили других к уверованию в Господа, благовествование святых и их служение было восстановлено только тогда, когда были воздвигнуты мы. Братья восстановили функционирование всех святых; чтобы служить и благовествовать, верующему не нужно было становиться членом духовенства. Студенты могли благовествовать после занятий, а другие святые могли благовествовать всякий раз, когда выходили из дома. Сейчас, когда мы благовествуем, в этом участвуют все братья и сёстры. Это настоящее восстановление.

Несколько раз братья и сёстры принимали меня за кандидата для благовестия. Однажды, когда я шёл от автобусной остановки к третьему залу церкви в Тайбэе и был ещё довольно далеко от зала собрания, один брат пригласил меня послушать благовестие. Вдоль дороги стояло много встречающих, и они тепло приветствовали меня. Меня не узнали, пока я не дошёл до дверей зала собрания. То же самое произошло со мной и в другой раз, когда я направлялся в четвёртый зал; пока я шёл в зал собрания, братья и сёстры призывали меня прийти и послушать благовестие. Внутренне я радовался, потому что их действия показывали, что они благовествуют добровольно и приводят многих к спасению. Мы были незнакомы, но вся обстановка была очень воодушевляющей. Это благословение досталось нам от братьев, которые были до нас и которые восстановили служение и рвение для благовестия; это наше духовное наследие.


ВОССТАНОВЛЕНИЕ ЖИТИЯ ВЕРОЙ

Раньше никто из верующих в Китае не жил верой перед Богом. У сестры Доры Юй в какой-то степени было это переживание, но, до того как были воздвигнуты мы, твёрдого свидетельства жития верой не существовало. В прошлом люди сначала вели переговоры о своей зарплате, а затем начинали служить Господу. Мы видели эту проблему у многих. В Харбине недавно было воздвигнуто одно собрание; они предложили нанять пастора Дина Лимэя за двести долларов в месяц. Однако Дин Лимэй не согласился на это. Моя сестра закончила богословскую семинарию, и в своих письмах семье она рассказывала, где платили больше, а где — меньше. В то время вопрос жития верой ещё не был восстановлен.

Когда Господь воздвиг нас в Китае, братья стали антисвидетельством. Они говорили, что слуга Божий должен жить, полагаясь на Бога. В начале братьям и сёстрам приходилось трудно. Начало любого дела складывается непросто, но братья сражались добрым сражением. Всякий раз, когда я слушал их свидетельства, я чувствовал, что Бог работает в них. К сожалению, некоторые вскоре нанесли этому урон. Некоторые духовно одарённые люди начали путешествовать с целью проповедовать Слово, получая поддержку из многих мест. Пусть Господь смилуется над нами, чтобы мы не шли этим путём; брать зарплату от какой-либо церковной организации неправильно, и странствующим проповедникам тоже неправильно брать деньги, пользуясь своим духовным даром. Например, некоторые путешествующие проповедники делают особое объявление в начале и конце каждого собрания о сборе денег для оратора. Всего несколько лет назад подобную ситуацию можно было наблюдать и здесь, в Тайбэе. Это извращённая практика жития верой.

Меня спрашивали, почему мы не выезжаем чаще, чтобы проводить конференции, потому что, если бы мы проводили больше конференций, мы, скорее всего, собирали бы больше денег. Мы не можем проводить конференции, если у кого-то складывается впечатление, что мы проводим их лишь ради денег. Мы жалкие люди без веры, но, поскольку Господь смиловался над нами, существуют некоторые виды поддержки, которые мы можем принять, и существуют виды поддержки, которые мы не можем принять. Это особенно относится к молодым братьям и сёстрам; если они не могут позаботиться о финансовых вопросах надлежащим образом, то им лучше найти работу, вместо того чтобы служить Господу на полновременной основе.

Когда я впервые приехал в Манилу, я провёл там пять с половиной месяцев, и, перед тем как я вернулся на Тайвань, старейшины в Маниле за моей спиной обсуждали нужды Тайваня. Я знал об этом; они обсуждали их на собрании старейшин по крайней мере два раза. Я серьёзно умолял братьев не делать никаких объявлений для святых. Господь посылает нас не для того, чтобы мы просили денег; это нечто низкое и отвратительное. Мы вынуждены говорить о столь нелепых вещах под давлением обстоятельств. Восстановление жития верой — это седьмой аспект восстановления.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ОБЩЕНИЯ ВО ВЗАИМНОЙ ЛЮБВИ

Многие среди нас были членами тех или иных деноминаций, поэтому мы знакомы с общей ситуацией в христианстве. В 1922 году было воздвигнуто несколько братьев, и они начали любить друг друга и общаться друг с другом. У них было состояние Филадельфии гораздо в большей степени, чем у нас сегодня. Однако благодарение Господу за то, что взаимная любовь по-прежнему существует среди нас сегодня. Это также один из важных ранних аспектов восстановления среди нас.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ПРИЗВАНИЯ

До того как Господь воздвиг нас, существовало представление о том, что проповедник — это профессия; не важно, был ли человек призван Богом. Я знаю одну мать, которая самому способному своему ребёнку дала медицинское образование, второму по способностям — образование в сфере бизнеса, а наименее способного она посвятила церкви, чтобы он изучал богословие. Это — человеческое представление. У меня был один одноклассник, очень безответственный человек, который начал работать в журналистике, но не добился успеха на этом поприще. Менее чем через полгода после моего спасения он однажды пришёл ко мне и сказал: «Я слышал, что ты поверил в Иисуса и что ты очень ревностный. Не мог бы ты познакомить меня со своей церковью? Я хотел бы присоединиться к ней и стать проповедником». Эти два примера показывают, что у большинства людей существует представление, что быть проповедником — это нечто низкое и приземлённое.

Когда западные миссионеры приехали в Китай, им было трудно найти надлежащих помощников. У проповедников был такой низкий статус, что многие из них были фальшивыми и не были воздвигнуты Богом. Только когда мы были воздвигнуты в Китае, было восстановлено призвание Господом. Мы увидели, что человек может быть слугой Господним, только если он призван. Когда Бог призывает человека, Он поручает ему осуществлять Свою работу. Истина о том, что все святые должны служить Богу и что все верующие являются священниками, тогда уже была восстановлена. Однако вопрос призвания касается тех, кто работает только для Бога. Если человек не был призван, он должен оставаться на своей работе.


ВОССТАНОВЛЕНИЕ НЕПОСРЕДСТВЕННОГО ОТКРОВЕНИЯ ОТ БОГА

Человеку, который по-настоящему был призван, не обязательно изучать богословие. За последние двадцать-тридцать лет Господь воздвиг многих, кто никогда не изучал богословие. Большинство из тех, кто изучал богословие, не имеют духовного веса. Организованное христианство считает положение пастора профессией, а богословие — квалификацией. Изучение богословия рассматривается как процесс получения квалификации для работы по соответствующей профессии; любой, кто хочет быть врачом, изучает медицину, а любой, кто хочет быть пастором, изучает богословие. И в Яньцзинском университете, и в Университете Цзилу, и в Университете св. Иоанна есть богословские семинарии; кроме того, существует много учебных заведений, в которых преподают исключительно богословие. Идея такова: для того чтобы быть пастором, человек должен сначала изучить богословие. После того как Господь воздвиг нас, появилось свидетельство о том, что верующие могут получать откровение непосредственно от Бога и что им не нужно изучать богословие. Это было восстановлением.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ДУХОВНОЙ ВОЙНЫ

Брат Ни говорил, что 1928 год был годом, когда были восстановлены многие важные аспекты. Хотя в начале 20-х годов было много восстановлений, мы ещё не восстановили духовную войну. Духовная война была восстановлена только на первой «Конференции победителей» в 1928 году. Сообщения на этой конференции касались Божьего вечного замысла, царства Божьего и победы над Божьим врагом. В это время была восстановлена духовная война.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ПРИНЯТИЯ ХРИСТА КАК ЦЕНТРА И ВОССТАНОВЛЕНИЕ ПОБЕДИТЕЛЕЙ

В начале 1934 года на третьей «Конференции победителей» брат Ни говорил о Христе как Божьей центральности и универсальности и о Божьих победителях. Сообщения на этой конференции были очень высокими, и они высвободили большое восстановление для братьев и сестёр в Китае.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ПОБЕЖДАЮЩЕЙ ЖИЗНИ

В течение трёх лет, с 1934 по 1936 годы, мы делали акцент на побеждающей жизни.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ РАСПРОСТРАНЕНИЯ ЦЕРКВИ

В прошлом у нас не было ясности о распространении церкви из Антиохии. Этот свет стал ясным для нас только в 1937 году.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ЗНАНИЯ ТЕЛА

Мы начали видеть вопрос знания Тела в 1938-39 годах.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ СЛУЖЕНИЯ В КООРДИНАЦИИ

В 1939-40 годах, после того как у нас появилось знание Тела, мы начали видеть служение в координации в Теле.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ БЛАГОВЕСТВОВАНИЯ ЦЕРКОВЬЮ

Вопрос благовествования церковью был полностью восстановлен между 1940 и 1943 годами. Это восстановление достигло вершины в Северном Китае. Всякий раз, когда церковь благовествовала, все святые присоединялись и двигались вместе; это было живое и сильное восстановление. Лучший период пришёлся на 1942 и 1943 годы, когда вся церковь благовествовала; все открыли свои дома для благовестия. Вся церковь служила во всех аспектах благовестнической работы, включая приглашение друзей, посещение людей и приведение людей к спасению. В то время благовестие было неизмеримо сильнее, чем сегодня.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ МИГРАЦИИ

В начале 1943 года мы увидели свет о миграции; благовестие распространяется не только через проповедь апостолов, но и через миграцию святых. Куда едут святые, там насаждается благовестие.

ВОССТАНОВЛЕНИЕ ПЕРЕЖИВАНИЯ ОБИТАЮЩЕГО В НАС ХРИСТА

Восстановление переживания обитающего в нас Христа началось после 1942 года и продолжалось до конца японо-китайской войны. Переживание обитающего в нас Христа глубже, чем знание побеждающей жизни. Многие братья и сёстры во время войны прошли через испытания и замечательно усвоили эти уроки. Хотя они знали побеждающую жизнь и осознавали Христа как жизнь в своём существе, в своих переживаниях они не достигли переживания обитающего в них Христа. В конце войны все святые, и особенно некоторые весомые братья и сёстры, прошли через испытания и во многих местах работа полностью остановилась. Поэтому многие братья и сёстры устремились к внутреннему общению с Господом и научились переживать обитающего в них Христа. По этой причине после окончания войны во многих сообщениях акцент естественным образом стал делаться на этом положении.


ВОССТАНОВЛЕНИЕ ПОЖЕРТВОВАНИЯ ВСЕГО ДЛЯ ГОСПОДНЕГО ИСПОЛЬЗОВАНИЯ

Восстановление пожертвования всего для Господнего использования практикуется среди нас до сих пор (ср. Деян. 2:44). В 1943 году в Северном Китае поток Святого Духа был таким сильным, что более девяноста процентов из восьмисот братьев и сестёр отдали всё в руки Господа, причём отдали не просто в молитве или на словах, а на практике отдали всё в руки Господа. Я был там в это время, и среди нас сегодня есть и другие святые, которые были в этом потоке. Это было беспрецедентное событие, с тех пор как церковь пришла в Китай.

Если бы не война между Китаем и Японией, то более трёхсот братьев и сестёр мигрировали бы на северо-запад. В первой миграции на северо-запад участвовали более семидесяти человек; ещё тридцать отправились в Корею и на границу с Маньчжурией. Братья и сёстры, отправившиеся на северо-запад весной 1943 года, всего за год воздвигли собрания более чем в сорока местах.

Святые в первой группе мигрировавших не имели особого образования и были в каком-то роде слабыми. Тесть одного брата был врачом, и, наверное, он был самым высокообразованным человеком среди этой мигрирующей группы; эта семья и сегодня по-прежнему живёт на северо-западе. Но когда эта группа святых посвятила себя и всё, что у них было, и отдала это в руки Господа, Бог сделал через них нечто замечательное. Влияние этого восстановления мы ощущаем до сих пор. К сожалению, когда это произошло, мы не записали всех подробностей.

Пусть Господь смилуется над нами и сделает нас смиренными, поскольку, восстановив истину, мы не можем допускать, чтобы она стала старой. Мы должны каждый день жить в новизне, и мы должны ежедневно обновлять своё видение, чтобы продолжать то, что получили ранее. В противном случае мы не будем переживать ничего нового и даже потеряем старое.

Во время оживления на севере Китая в 1943 году брат Сунь Фэнлу сказал мне: «Я чувствую, что состояние церкви сегодня подобно состоянию церкви в день Пятидесятницы». Он предложил нам записывать происходившее, поскольку многие вещи были замечательным действием Бога и продемонстрировали работу Святого Духа. Но те события, к сожалению, никто не записывал. Сейчас мне трудно вспомнить, что тогда происходило, и написать что-то об этом. Чтобы вспомнить всё происходившее, потребуется особая благодать от Святого Духа; у нас действительно было Господне присутствие. Один брат, врач, был очень гордым и раздражительным человеком; все боялись его. Однако в этом потоке оживления Господь прочно обрёл его. Даже сегодня, спустя тринадцать лет, этот брат усердно следует за Господом. Тот поток был очень сильным.

Если человек получает благодать участвовать в одном из особых движений Бога на земле, это величайшее благословение в его жизни. Движение Бога оставляет в нём отпечаток, который он никогда не забудет, и это становится для него нескончаемым источником снабжения. Каждый, кто может участвовать в таком потоке, благословен в высшей степени. Я уверен, что, когда человек, бывший в таком потоке, мысленно возвращается к нему, у него появляются тёплые воспоминания о нём. Оживление в Северном Китае в 1943 году представляло собой очень сильный поток; в то время Бог обрёл многих. Многие посвящения были не легкомысленными, а очень сильными. Поток оживления произвёл большое влияние на церкви в Китае после окончания войны. Это огромное благословение для человека — по крайней мере раз в жизни участвовать в потоке Божьей работы, потоке оживления.
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ГЛАВА ДЕВЯТНАДЦАТАЯ

НАШЕ ОТНОШЕНИЕ В ЭТОМ ВЕКЕ

Если мы хотим знать, каким должно быть наше отношение к сегодняшнему христианству, мы должны понимать, как к нему относится Бог. Мы должны разделять отношение Бога к христианству в нынешнем веке.

ОТНОШЕНИЕ БОГА

Свет и пророчества в Новом Завете показывают желание Божьего сердца и Его отношение к христианству в этом веке. С одной стороны, Бог не удовлетворён состоянием опустошения, путаницы и перерождения в христианстве. Бог осуждает разделения, смесь с миром, человеческую организацию, управляемую человеческой волей, падение в Вавилон и предоставление возможностей Сатане. С другой стороны, хотя Бог осуждает эти явления, Он не намеревается устранять их в этом веке или хотя бы запрещать их. Складывается впечатление, что Бог позволяет им не просто существовать, но и постоянно увеличиваться. Поэтому количество сект в христианстве со временем будет увеличиваться, а само христианство будет становиться всё более мирским и запутанным. Бог не одобряет эту ситуацию и осуждает её, но Он как будто позволяет ей существовать и дальше. Бог не собирается немедленно устранить её, и Он даже не ограничивает её. Может показаться, что Бог не сдерживает эту ситуацию, а позволяет ей свободно развиваться.

НАШЕ ОТНОШЕНИЕ 

Что касается отрицательной стороны: не участвовать, не вмешиваться, не критиковать и не упоминать

Поскольку таково отношение Бога, наше отношение к христианству должно быть двусторонним. Во-первых, если мы получим милость от Господа, мы не должны участвовать в запутанной, искажённой ситуации в христианстве. Хотя Бог не устраняет такое ненадлежащее состояние и не запрещает его, Он говорит: «Выйдите из неё, народ Мой» (Отк. 18:4). Если говорить просто, тот, кто живёт перед Богом, заботится о Божьем сердечном желании, имеет внутренний свет и готов многим пожертвовать, не может оставаться в организованном христианстве. Я не увещеваю людей выходить из деноминаций. Дело не в том, находится ли человек в деноминации; напротив, дело в том, стремится ли он избежать смеси с миром.

Во-вторых, если мы считаем, что способны изменить состояние сегодняшнего христианства, мы неразумны. Такие мысли подразумевают, что мы считаем себя больше и способнее Бога. Некоторые говорят: «Церкви разделены, давайте сделаем их едиными». Двадцать пять лет назад я думал точно так же; однако сейчас я полагаю, что такие слова свидетельствуют о том, что я не знаю себя; пытаться сделать нечто подобное — значит пытаться сделать то, чего не может сделать Сам Бог. Если мы надеемся исправить христианство и устранить его ошибки, то мы неразумные и гордые. Кто может реформировать христианство? Мы не можем сделать этого, потому что Бог этого не делает. Разумеется, если бы Бог захотел, Он бы нашёл способ сделать это. Однако Божье Слово показывает, что Он не собирается реформировать христианство. Поскольку Он не делает этого, почему мы должны пытаться?

Поэтому, с одной стороны, мы не должны участвовать в христианстве, а с другой — мы не должны вмешиваться в его ситуацию; мы не должны даже критиковать христианство. Критиковать христианство — это не наше дело. Если наше понимание правильное, то мы даже не должны упоминать состояние христианства. Когда мы благовествуем, делаем сообщения и посещаем людей или общаемся с ними, мы не должны упоминать христианство. Христианство — это не наша тема, и мы не должны вмешиваться в его дела, критиковать и даже упоминать его. Наши глаза и мысли не должны быть заняты христианством. Это не означает, что мы больше ни на кого не смотрим из-за своей гордости; нет, но, если христианство занимает наши мысли, — это пустая трата времени, поскольку у нас нет ни возможности, ни способности сделать что-нибудь полезное.

Что касается положительной стороны: преподносить жизнь и благовествовать

Что касается положительной стороны, мы должны научиться познавать жизнь и Господень путь, познавать, как жить в Божьем присутствии и как на практике быть соединёнными с Богом. В дополнение к этому мы должны использовать любую возможность, чтобы преподносить жизнь другим и благовествовать. Слово благовестия и слово жизни должны наполнять наши уста. В этом веке мы должны получить милость от Господа и стоять «в проломе», осуществляя то, что церковь должна делать, но что она не делает (Иез. 22:30). Церковь — это Тело Христово и место, где Бог слит с человеком; церковь — это жилище Бога для Его выражения на земле и место, где Христос являет Свою победу среди людей. Церковь должна быть такой, но она не соответствует этому уровню. Наша обязанность состоит в том, чтобы мы стояли в проломе и осуществляли всё это.

Если мы получим больше благодати, мы должны научиться сражаться за Бога. Церковь должна сражаться за Бога, но она этого не делает. Величайшее поручение церкви — благовествовать народам. Мы должны отдать всё, что у нас есть, чтобы идти повсюду, распространяя благовестие Божье под водительством Святого Духа и посредством Его силы.

Однако, куда бы мы ни приезжали, мы не должны говорить о христианстве. Мы не должны упоминать его, когда благовествуем или назидаем верующих. Христианство — это не наша тема. Господь не хочет, чтобы мы говорили о христианстве; Он дал нам другое поручение: благовестие и жизнь. Мы благовествуем миру и преподносим жизнь верующим.


НАША ПРАКТИКА

Не стремиться привлекать людей и не отвергать людей

В этом веке Господь дал нам поручение благовествовать и преподносить жизнь; Он не просил нас касаться ситуации в христианстве. Даже если нас спрашивают о ситуации в христианстве, мы должны избегать её обсуждения. Мы не должны отвечать на вопросы о христианстве. Я не знаю, какие мотивы стоят за практиками в каждой отдельной местности, но, если мы стремимся привести людей из христианских групп на наши собрания, это неправильно. Мы не должны отвергать христиан из других христианских групп, но нам не следует стремиться искать их. Я не думаю, что Господь хочет, чтобы мы искали верующих из других христианских групп. Я полагаю, что Господь хочет, чтобы мы несли благовестие в каждый город и преподносили жизнь Его многим детям. Господь хочет, чтобы среди нас была такая обстановка, которая бы повлияла на Его детей.

За последние десять лет верующие из многих христианских групп приходили пообщаться с нами. Я готов и я стремлюсь общаться о духовных вещах, но, когда встаёт тема церкви, я избегаю обсуждений. Я не боюсь обсуждать церковь, но я чувствую, что существует внутренний запрет.

Например, в Гонконге ко мне несколько раз приходил один молодой человек. Во время наших разговоров он несколько раз поднимал вопрос о церкви. Другой брат, присутствовавший при этом, сказал мне: «Если ты просто коснёшься вопроса церкви и окажешь ему небольшую помощь, он придёт к нам». Этот молодой человек — пастор, и я слышал, что он очень одарён. Он неоднократно настаивал на том, чтобы я ответил на его вопросы о церкви, но я мог лишь сказать: «Вопрос о церкви не может быть решён каким-либо человеком — он может быть решён только твоей духовной жизнью». Хотя моё слово было ясным и по существу, он не понял сказанного мной.

Господь определённо не хочет, чтобы мы приводили людей на наши собрания. Куда люди ходят на собрания и как они служат Господу, — это целиком и полностью между ними и Господом; мы не можем вмешиваться в это. В этом веке мы должны преподносить людям жизнь. Когда люди общаются с нами, они должны касаться в нас чего-то незабываемого. Каким они идут путём или куда они ходят на собрания, не имеет значения; мы не должны считать, что наши собрания лучше, чем в христианстве, или что на наших собраниях больше людей. Такие мысли не находятся в воскресении, и мы должны осуждать их. Мы должны также осуждать воздвижение собраний только ради того, чтобы у нас были собрания. Если мы воздвигаем собрания, чтобы преподносить жизнь, мы являемся надлежащими.

У нас нет никакого намерения состязаться с другими или сравнивать себя с ними; мысль о состязании является падшей. Некоторые братья любят сравнивать себя с другими, говоря: «Этот город был бы хорошим местом для работы, но мы приехали слишком поздно; если бы мы приехали раньше, у нас была бы замечательная возможность сделать здесь что-то». Такое чувство нельзя назвать сладостным, духовным или надлежащим; у нас не должно быть таких чувств. Живём ли мы в жизни, воскресении и Святом Духе? Строго говоря, Господь не хочет, чтобы мы открывали поля для работы или основывали церкви. Господь хочет, чтобы мы благовествовали и преподносили жизнь людям. Я действительно надеюсь, что наше благовествование — это проистечение чистого благовестия, а не просто работа; надеюсь, что мы преподносим только жизнь людям и что мы не волнуемся о видимых церковных собраниях.

Один брат написал письмо своим одноклассникам со следующими словами: «В сегодняшнем христианстве мы должны найти место, где мы можем касаться Божьего присутствия самым сильным образом. В Тайбэе таким местом, где мы можем коснуться Божьего присутствия самым сильным образом, является сегодня церковь в Тайбэе; поэтому я надеюсь, что вы начнёте ходить туда на собрания». Разве это сказано в воскресении? Нет, это сказано не в воскресении; мы не должны поступать так. Никто из братьев и сестёр среди нас не должен осуществлять такую работу. Господь не давал нам такого поручения. Если человек придёт сюда и коснётся Божьего присутствия, это между ним и Богом. Если он вернётся в христианство, это также между ним и Богом и это не касается нас.

Если мы познакомимся с человеком, который никогда не касался христианства, мы должны сделать всё возможное, чтобы привести его в одну из Господних церквей, но людям, которые уже находятся в сфере христианства, мы не должны заявлять, что у нас есть Божье присутствие, или пытаться привлечь их на наши собрания. Это неразумная практика. Если они захотят прийти, мы не должны отказываться принять их. Если христианство неправильно поймёт нас из-за того, что мы не отказываемся принять их, эту проблему будет решать Бог.

Недавно была спасена одна высокообразованная женщина примерно пятидесяти лет. После одного собрания она сказала мне: «Когда я прихожу сюда, я чувствую настоящее снабжение. Пожалуйста, скажите мне, что я должна делать». Я ответил: «Идите домой и полностью посвятите себя Господу. Передайте Ему власть над собой. Тогда Он скажет, что вам делать». Вот как мы должны поступать; ничего сверх этого нам делать не надо.

Не мы обретаем людей, а Господь. Мы должны осудить стремление обретать людей. Только Господь может обретать людей. Люди могут приходить на собрания в любом месте. Важно, чтобы люди были обретены Богом. Мы должны постоянно работать над своими мотивами. Бог не хочет, чтобы нас радовало только то, что люди приходят на наши собрания. Мы должны делиться полученным Божьим благословением со всеми. Между Божьими детьми не должно быть никаких границ. Однако мы не должны использовать человеческие руки, «руки Озы» (2 Цар. 6:6-7), чтобы привлекать людей. Мы принимаем любого, кто хочет прийти служить Господу и стремиться за Ним вместе с нами. В прошлом было много непониманий и гонений из-за того, что мы никому не отказываем в принятии. Это будет продолжаться и в будущем; это неизбежно. Однако нас не беспокоит гонение. Если мы пытаемся привлечь людей или увещеваем их собираться с нами, мы падшие; мы не должны делать ничего подобного.

Самое лучшее отношение к сегодняшнему христианству, которое у нас может быть, — это не спрашивать и не беспокоиться о нём. Это не означает, что мы презираем верующих в христианстве и гордимся. Когда мы встречаемся с грешником, мы должны изо всех сил постараться благовествовать ему; когда мы встречаем одного из детей Божьих, мы должны изо всех сил постараться преподнести ему жизнь. Если кто-то хочет преподнести что-то нам, мы должны смиренно принять это.

Христианства не должно быть даже в наших мыслях. Наши мысли должны быть сосредоточены только на грешниках и христианах, но не на христианстве. Такое отношение угодно Богу. Когда мы встречаемся с христианином, мы не должны делать христианство средоточием нашего разговора. Напротив, я надеюсь, что Господь даст нам милость, возможность, путь и благодать, чтобы преподносить такому человеку что-то об истинной духовной жизни. Этого достаточно. Пусть духовная жизнь внутри верующего и Святой Дух решат все остальные вопросы. Я верю, что те, кто живёт Божьей жизнью, кто получил озарение и обладает внутренней, небесной мудростью, усвоят такое отношение.


Не основывать «своих» собраний

Если бы в каждом городе была церковь, в отношении которой у нас был бы мир в совести, это было бы идеально; в этом случае нам не пришлось бы воздвигать другие собрания. Однако практики некоторых христиан беспокоят нашу совесть; из-за их подхода наша совесть не может оставаться чистой.

Верующие должны любить друг друга, но мы любим друг друга не только потому, что служим Господу вместе. Братолюбие основано на том, можем ли мы хранить чистую совесть; это не доктринальное положение, о котором можно спорить. Если мы можем хранить чистую совесть, мы можем пройти через что угодно. Если мы можем хранить чистую совесть, нам ни в коем случае нельзя основывать «своих» собраний в той или иной местности.

Первые четыре положения касаются отрицательной стороны: не участвовать, не вмешиваться, не критиковать и не упоминать. Что касается положительной стороны, мы должны использовать любую возможность, чтобы благовествовать неверующим и преподносить жизнь верующим. Таково наше отношение.

Не обращать внимания на критику, а стоять перед Богом

Если только наше отношение надлежащее, нам не нужно бояться критики или противостояния. Мы не можем ожидать, что никакой критики или противостояния не будет; единственное, что нас должно волновать, — это наше положение перед Богом. Если нас волнует, что говорят другие, и мы находимся под их влиянием, то мы не сможем надлежащим образом следовать Господним путём. Мы должны научиться быть смиренными, не бояться критики и жить перед Господом.

Некоторые братья стремятся привлечь людей на наши собрания; это неправильно. Другие братья боятся критики, и это тоже неправильно. Надлежащее отношение состоит в том, чтобы жить так, как будто христианства не существует, и думать только о Господе, грешниках и христианах.

Мы должны усвоить уроки жизни перед Господом и научиться получать благодать, чтобы искать возможность преподносить людям жизнь. Если человек неправильно понимает и критикует нас, мы должны просто не обращать на это внимания. Мы не несём за это ответственность. Мы не должны быть гордыми, но, если мы боимся критики, мы слабы. Из-за того что мы не участвуем в христианстве, некоторые начнут критиковать нас; мы не можем избежать критики за то, что не участвуем в христианстве. Мы должны хранить чистую совесть, чтобы стоять на почве единства и идти по пути единства. Вопрос не в том, вышли ли мы из деноминаций, а в том, есть ли у нас чистая совесть. Самое важное — это жить чистой жизнью перед Богом.


Перейти к оглавлению
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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.


Перейти к оглавлению


© Living Stream Ministry

OEBPS/Images/title_02.jpg
Tpu acnexma yepxsu

IlyTh
LlepPKBU

KHWUTA 2

Yurnecc JIn





OEBPS/Images/08-914-004.jpg
Tpu acnexma yepxeu

IIymo
yepreu

KHMUTA 2

Yumnecc JTu






