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СООБЩЕНИЕ СТО ПЯТЬДЕСЯТ СЕДЬМОЕ

ВЕРУЮЩИЕ — ИХ НАСТОЯЩЕЕ

(41)

Мы уже увидели, что на дальнейшем этапе Божьего полного спасения, этапе преобразования, верующие переживают приготовленного Триединого Бога в Его триедином раздаянии и наслаждаются Им; они постоянно переживают Божье искупление и наслаждаются раздаянием Божественной Троицы в божественном преобразовании для божественного сообразования. В этом сообщении мы начнём рассматривать совокупное переживание верующими раздаяния Божественной Троицы.

4. Совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы

а. Посредством того, что входят в царство Божье

В Новом Завете царство сопутствует Божьему спасению, а Божье спасение — царству. Однако мы, возможно, обращаем внимание только на Божье спасение и не видим царства. Мы думаем, что царство наступит только в будущем. Однако царство связано с нашим нынешним спасением, поскольку оно является частью Божьего спасения. Если мы не спасены, мы не можем находиться в царстве. Точно так же, если мы не вошли в царство, значит мы не спасены.

Согласно нашим природным, религиозным представлениям, покаяние и возрождение нужны для того, чтобы получить спасение. Однако согласно Новому Завету, покаяние и возрождение нужны главным образом для того, чтобы войти в царство Божье. Иоанн Креститель, предшественник Христа, проповедовал покаяние для царства. Он говорил: «Кайтесь, ибо приблизилось царство небес» (Мф. 3:2). В начале Своего служения Господь Иисус тоже велел людям каяться, «ибо приблизилось царство небес» (Мф. 4:17). Иоанн Креститель и Господь Иисус не говорили: «Кайтесь, ибо пришло спасение». Нет, они говорили: «Кайтесь, ибо приблизилось царство небес». Более того, Господь Иисус сказал Никодиму: «Если кто-нибудь не родится от воды и Духа, не может войти в царство Божье» (Ин. 3:5). Если мы уверуем в Господа, мы будем рождены заново, и благодаря этому новому рождению мы войдём в царство Божье. В Ин. 3 царство уже пришло, и каждый возрождённый верующий в Христа мог войти в него. В Новом Завете показано, что покаяние и возрождение посредством веры в Господа предназначены прежде всего не для спасения, а для царства, однако, как мы уже говорили, Божье спасение и царство взаимосвязаны.

Царство связано и с настоящим, и с будущим. Однако некоторые учителя Библии утверждают, что царство относится только к будущему веку. Они учат, что Христос пришёл с царством и показал его иудейскому народу. Затем эти учителя говорят, что, поскольку иудеи отвергли царство, оно было отложено. Согласно их учению, нынешний век — это век церкви, а не царства. Они полностью отделяют царство от церкви. Однако Новый Завет показывает, что, где есть спасение, там есть царство. Кроме того, Новый Завет раскрывает, что, где есть церковь, там также есть царство. Например, в Рим. 14:17 говорится: «Ибо царство Божье — не еда и питьё, а праведность, мир и радость в Святом Духе». Этот стих является убедительным доказательством того, что церковь в этом веке — это царство Божье, потому что здесь контекст связан с церковной жизнью в нынешнем веке. Более того, в Отк. 1:9 Иоанн говорит: «Я, Иоанн, ваш брат и сопричастник в скорби, и царстве, и терпении в Иисусе». Здесь мы видим, что Иоанн и другие верующие уже находились в царстве, чтобы упражняться в скорби и терпении. Из этих стихов следует, что царство находится здесь сегодня. Царство находится здесь вместе с Божьим спасением и церковью.


1) Вошли в царство Божье при возрождении

Мы, верующие, вошли в царство Божье при возрождении (Ин. 3:3, 5). Иначе говоря, наше возрождение было входом в Божье царство. Таким образом, возродиться — значит войти в царство. Мы покаялись, уверовали в Господа Иисуса и посредством возрождения вошли в царство. Все верующие в Христа вошли в царство Божье при возрождении.

В Ин. 3:3 Господь Иисус говорит: «Если кто-нибудь не родится заново, не может увидеть царство Божье». Затем, в стихе 5, Он говорит: «Если кто-нибудь не родится от воды и Духа, не может войти в царство Божье». Эти слова ясно раскрывают, что возрождение — это единственный способ войти в царство Божье. Чтобы войти в царство Божье, нам нужно родиться заново. Другого способа войти в царство Божье нет.

Царство Божье — это царствование Бога. Это божественная сфера, в которую нужно войти, — сфера, для которой требуется божественная жизнь. Только божественная жизнь может воспринимать божественное. Поэтому, чтобы увидеть царство Божье или войти в него, необходимо возродиться, получив божественную жизнь.

Царство всегда связано с жизнью. Царство растений связано с растительной жизнью, а царство животных — с животной жизнью. Чтобы быть частью того или иного царства, нам прежде всего нужно иметь жизнь этого царства. Если у нас нет человеческой жизни, мы не можем войти в царство людей. Только люди могут быть частью царства людей, поскольку только они имеют человеческую жизнь. Точно так же, если у нас нет божественной жизни, Божьей жизни, мы не можем войти в царство Божье. Без Божьей жизни мы не можем быть частью Божьего царства. Если мы хотим войти в божественное царство, мы должны иметь божественную жизнь. Посредством возрождения мы получили божественную жизнь, Божью жизнь, поэтому возрождение является входом в царство.

Царство Божье — это не только царствование Бога, но и божественная сфера. Чтобы принимать участие в Божьем царствовании и находиться в божественной сфере, нам нужно иметь божественную жизнь. Только те, у кого есть божественная жизнь, могут находиться в божественной сфере и быть частью божественного царства. Таким образом, нам нужно возродиться, чтобы получить божественную жизнь, которая позволит нам войти в божественную сферу и участвовать в божественном царстве. Какой бы хорошей, добродетельной и чистой ни была наша человеческая жизнь, она не способна воспринимать то, что принадлежит божественной сфере, и она не может войти в божественное царство. Только божественная жизнь может находиться в божественной сфере.

При рождении мы все вошли в царство людей. Никого не нужно было принимать в царство людей. Тот же принцип применим и в отношении Божьего царства. Божественная жизнь приводит нас в Божье царство. Именно поэтому Господь Иисус говорит, что нам нужно войти в царство Божье посредством возрождения. Нельзя войти в царство Божье с помощью знаний или быть принятым в него. Мы входим в царство Божье только посредством возрождения.

При возрождении мы были перенесены в царство Божье. В Кол. 1:13 говорится, что Бог «избавил нас из власти тьмы и перенёс в царство Сына Своей любви». Мы были перенесены в Божье царство посредством возрождения, и теперь мы в царстве Божьем. Когда мы уверовали в Господа Иисуса и призвали Его имя, божественный Дух вошёл в нас и возродил нас и благодаря этому возрождению мы вошли в царство Божье. 

2) Чтобы обрести богатый вход в вечное царство их Господа и Спасителя Иисуса Христа

После того как посредством возрождения мы вошли в Божье царство, нам нужно двигаться дальше, чтобы обрести богатый вход в вечное царство нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа (2 Пет. 1:5-11). С одной стороны, мы уже вошли в царство; с другой стороны, нам ещё нужен богатый вход. Возьмём в качестве примера рождение в семье ребёнка. Посредством рождения ребёнок входит в семью. Однако чтобы войти в семью в полной мере, ему нужно вырасти и достичь зрелости. Рождение — это первоначальный вход в семью, но рост, развитие и зрелость производят богатый вход. То же самое относится и ко входу в царство Божье. Первоначальный вход в царство — это возрождение, однако богатый вход производится посредством того, что мы в полной мере переживаем развитие божественной жизни, которое мы видим во 2 Пет. 1:5-11.

Во 2 Пет. 1:11 говорится: «Ибо так вы будете богато и обильно снабжены входом в вечное царство нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа». Обильное снабжение, которым мы наслаждаемся в ходе развития божественной жизни и божественной природы, обильно снабдит нас богатым входом в вечное царство нашего Господа. Оно даст нам способность и право войти в грядущее царство посредством всего богатства божественной жизни и божественной природы в качестве наших превосходных добродетелей к великолепной славе Божьей.

Под вечным царством во 2 Пет. 1:11 имеется в виду царство Божье, которое было дано нашему Господу и Спасителю Иисусу Христу (Дан. 7:13-14) и которое будет проявлено при Его возвращении (Лк. 19:11-12). Оно будет наградой Его верным верующим, которые стремятся расти в Его жизни к зрелости и развивать добродетели Его природы, чтобы в тысячелетии участвовать в Его царствовании в Божьей славе (2 Тим. 2:12; Отк. 20:4, 6). Такой вход в вечное царство связан с входом в Божью вечную славу, к которой Бог призвал нас в Христе.


а) Получив от Божьей божественной силы всё, относящееся к жизни и благочестию

Мы можем обрести богатый вход в вечное царство нашего Господа, потому что мы получили от Божьей божественной силы всё, относящееся к жизни и благочестию. Во 2 Пет. 1:3 говорится: «Так как Его божественная сила даровала нам всё, относящееся к жизни и благочестию». Слово «божественная» в этом стихе указывает на вечную, неограниченную и всемогущую божественность Бога. Поэтому божественная сила — это сила божественной жизни, которая связана с божественной природой. Слово «даровала» означает «вложила», «перелила», «посадила». Всё, относящееся к жизни и благочестию, было вложено в нас, перелито в нас при помощи всеобъемлющего животворящего Духа, который возродил нас и который обитает в нас (2 Кор. 3:6, 17; Ин 3:6; Рим. 8:11). Божественная жизнь даровала нам всё, что связано с ростом в жизни.

«Всё, относящееся к жизни и благочестию» — это различные аспекты божественной жизни, прообразом которых является богатство произведений доброй земли в Ветхом Завете. Они являются тем веществом, которое овеществляет наша вера, данная нам в удел Богом (2 Пет. 1:1) в качестве нашей доли и являющаяся нашим наследием. Жизнь находится внутри нас и позволяет нам жить, а благочестие находится снаружи как внешнее выражение внутренней жизни. Жизнь — это внутренняя энергия, внутренняя сила, производящая внешнее благочестие, которое имеет своим результатом и следствием славу.

б) Получив драгоценные и величайшие обещания, чтобы они причащались божественной природы и наслаждались ей

Кроме того, то, что верующие обретают богатый вход в вечное царство Господа, связано с тем, что они получили драгоценные и величайшие обещания, чтобы они причащались божественной природы и наслаждались ей. Во 2 Пет. 1:4А говорится: «Он [Бог] даровал нам драгоценные и величайшие обещания, чтобы через них вы стали причастниками божественной природы». Согласно этому стиху, Бог даровал нам драгоценные и величайшие обещания с определённой целью — чтобы через эти обещания мы стали причастниками божественной природы. Через драгоценные и величайшие обещания мы, верующие в Христа, становимся причастниками Его божественной природы в органическом союзе с Ним. Причащаться божественной природы — значит наслаждаться всем, чем является Бог. Чтобы мы наслаждались всем, чем Он является, Бог сделает для нас очень многое согласно Своим обещаниям. Это позволит нам наслаждаться Его природой, то есть тем, чем Он является.

Быть причастником божественной природы — значит быть причастником элементов, составляющих, Божьего существа. Божественная природа — это богатство того, чем является Бог. Всё, чем Бог является, содержится в Его природе. Поэтому, причащаясь божественной природы, мы причащаемся божественного богатства. Получив божественную жизнь посредством возрождения, мы должны идти дальше и наслаждаться тем, чем является Бог. Когда мы причащаемся Бога, аспекты того, чем Он является, становятся нашим наслаждением. Например, мы причащаемся Его праведности, святости, доброты, любви и сострадания. Так мы наслаждаемся составляющими божественной природы. Бог дал нам драгоценные и величайшие обещания с тем, чтобы мы стали причастниками божественной природы.

Мы, верующие в Христа, имеем необходимые положение, способность и обеспечение для того, чтобы стать причастниками божественной природы. Когда мы наслаждаемся Божьей природой, одна её составляющая становится нашей святостью, а другие составляющие — нашим смирением, любовью, добротой и другими добродетелями. В конечном итоге эти превосходные добродетели обретут завершённость в славе.

Во 2 Пет. 1:5-11 мы видим, что превосходные добродетели развиваются благодаря тому, что мы наслаждаемся божественной природой, чтобы обрести богатый вход в вечное царство нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа. Во 2 Пет. 1:5 говорится: «И ещё именно поэтому, добавив всякое старание, обильно снабдите себя в вашей вере добродетелью, в добродетели — знанием...» Греческое слово, переведённое как «добавив», буквально означает «внеся наряду (с этим)». Наряду с драгоценными и величайшими обещаниями, данными нам Богом, мы должны вносить всякое старание, содействуя способности, которую даёт нам динамическая божественная природа для богатого входа в царство Господа благодаря осуществлению Богом Его обещаний.


В стихе 5 Пётр велит нам обильно снабдить себя в своей вере добродетелью. То, что дано нам божественной силой в стихах 3-4, развивается в стихах 5-7. Снабжать себя добродетелью в вере — значит развивать добродетель в проявлении веры. Тот же принцип применим во всех остальных случаях. Слово «снабдите» в стихе 5 на самом деле означает «развивайте». Пётр велит нам развивать то, что мы уже имеем. У нас есть вера и теперь нам нужно в вере развивать добродетель.

Вера, о которой говорит Пётр в 1:5, — это равно драгоценная вера, данная нам в удел Богом (ст. 1), как общая доля новозаветного благословения жизни, с которой начинается христианская жизнь. Нужно проявлять эту веру, чтобы добродетель божественной жизни поэтапно развивалась и достигала зрелости.

Веру во 2 Пет. 1 можно сравнить с семенем. В 1 Пет. 1 семя — это слово, жизнью которого является Христос. Во 2 Пет. 1 это семя становится нашей верой, которая является равно драгоценной верой. Эта вера едина с Христом как семенем.

После того как семя было посеяно в почву, ему нужно развиваться. Тот же принцип применим и к развитию семени веры. В нашей вере нам нужно развивать добродетель. Греческое слово, переведённое как «добродетель», буквально означает «превосходство»; имеется в виду энергия божественной жизни, которая приводит к активному действию. Если вера — это семя, то добродетель — это корень, который пускает это семя.

Добродетель в стихе 5 относится к добродетели в стихе 3, в котором Пётр говорит: «...Того, кто призвал нас Своей собственной славой и добродетелью». Кроме того, эта добродетель связана с божественной природой, что подразумевает всё богатство того, чем Бог является. Добродетель в стихах 3 и 5 является итогом переживания божественной природы в стихе 4. Когда мы причащаемся божественной природы, то есть различных аспектов богатства того, чем Бог является, это богатство становится нашими добродетелями. Бог есть любовь, свет, святость, праведность, доброта. Это Божьи качества. Кроме того, каждое божественное качество является добродетелью. Наслаждаясь всем, чем Бог является, мы наслаждаемся Его святостью. Затем эта святость становится добродетелью в нас и у нас. Тот же принцип действует, когда мы наслаждаемся другими божественными качествами.

Сущность, элемент, добродетели содержится в вере как семени. Этим семенем, по сути, является Сам Христос, а Христос — это Бог во всём, чем Он является. Этот Христос стал нашим наследием. Откликом, реакцией, на то, что Христос как воплощение Бога стал наследием внутри нас, является вера. В вере как семени содержатся все божественные качества, всё богатство того, чем Бог является. Поскольку мы получили это семя веры с божественной природой, мы должны идти дальше и развивать это семя. Первым результатом этого развития является добродетель.

Кроме того, в 1:5 Пётр велит нам снабдить себя в добродетели знанием. Добродетель, активное действие, в ходе дальнейшего развития, описанного в стихах 5-7, нуждается в обильном снабжении знанием Бога и Иисуса, нашего Господа (ст. 2, 3, 8), касательно всего, относящегося к божественной жизни и благочестию, и касательно причащения божественной природы для нашего наслаждения. Знание, которое нам нужно развивать в нашей добродетели, включает в себя знание Бога и нашего Спасителя, знание Божьего домостроительства, знание того, что такое вера, и знание божественной силы, славы, добродетели, природы и жизни. По сути, это знание всего, что относится к жизни и благочестию.

Знание, о котором говорится в 1:5, — это полное знание Бога и нашего Господа. Нам нужно не полное знание неприготовленного, «сырого», Бога, а полное знание приготовленного Бога, Бога, который стал человеком посредством воплощения, прожил на земле тридцать три с половиной года, умер на кресте и был погребён, был воскрешён и был вознесён на небеса. Воплощение, человеческая жизнь, распятие, воскресение и вознесение — всё это части одного длинного процесса приготовления. Христос прошёл через этот процесс, поэтому Он уже не просто Бог с элементом божественности, но Он также и человек с элементом человечества. Наш Господь является и Богом, и человеком; у Него есть и божественная, и человеческая природа. Более того, в Нём есть элементы человеческого жития, Его всеобъемлющей смерти и Его жизненаделяющего воскресения. Нам нужно обильное снабжение в нашей добродетели таким знанием приготовленного Триединого Бога. Без такого знания мы не сможем иметь того развития, о котором говорится в 1:5-7. Без полного знания Бога невозможно иметь такое развитие.


Это знание должно получить развитие в нашей добродетели. Недостаточно иметь добродетель без знания. Кроме того, знание в 1:5 — это первый корень, который пускает семя веры. Таким образом, добродетель и знание являются результатом роста семени.

Далее, в 1:6, Пётр говорит: «В знании — воздержанием, в воздержании — терпением, в терпении — благочестием». Под воздержанием имеется в виду умение управлять своим «я» и сдерживать его в том, что касается его страстей, желаний и привычек. Для надлежащего роста в жизни нужно снабжать себя этим умением и развивать его в знании.

Когда у нас есть знание, нам легко возгордиться. Поэтому нам нужно развиваться в знании воздержания, что подразумевает ограничение. Вместе с развитием добродетели и знания нам нужно ограничение, которое сопутствует воздержанию.

Согласно словам Петра в стихе 6, в воздержании нам нужно развивать терпение. Воздержание мы проявляем в отношении себя, а терпение — в отношении других людей и своих обстоятельств. В отношении себя мы должны проявлять воздержание, а в отношении своих обстоятельств мы должны проявлять терпение, какими бы наши обстоятельства ни были. Чтобы жить надлежащей христианской жизнью, мы должны проявлять терпение ко всем окружающим и ко всем обстоятельствам.

Кроме того, в стихе 6 Пётр говорит, что в терпении мы должны развивать благочестие. Благочестие — это житие, которое подобно Богу и выражает Бога. В то время как мы проявляем умение управлять своим «я» и терпеливо относимся к людям и к обстоятельствам, в нашей духовной жизни нужно развивать благочестие, чтобы мы были подобны Богу и выражали Его. Христианская жизнь должна быть жизнью, которая выражает Бога и подобна Богу во всём.

В стихе 7 Пётр заключает: «В благочестии — братолюбием, в братолюбии — любовью». Слову «братолюбие» соответствует греческое слово «филаделфиа»; оно образовано из слова «филео», означающего «испытывать приязнь», и слова «аделфос», означающего «брат»; таким образом, оно означает «братская приязнь», «любовь, которой присущи отрада и удовольствие». В благочестии, то есть в выражении Бога, нужно снабжать себя этой любовью для братства (1 Пет. 2:17; 3:8; Гал. 6:10), для нашего свидетельства миру (Ин. 13:34-35) и для принесения плода (Ин. 15:16-17).

Слову «любовь» в стихе 7 соответствует греческое слово «агапе»; оно употребляется в Новом Завете для обозначения божественной любви, то есть Бога в Его природе (1 Ин. 4:8, 16). Эта любовь благороднее, чем любовь, обозначаемая словом «филео». Она украшает все качества христианской жизни (1 Кор. 13; Рим. 13:8-10; Гал. 5:13-14). Она сильнее по своей способности и больше по охвату, чем человеческая любовь (Мф. 5:44, 46), однако верующий, который живёт божественной жизнью и причащается божественной природы, может пропитываться ей и выражать её в полной мере. В братолюбии надо развивать такую любовь, чтобы она управляла им и протекала в нём, для полного выражения Бога, который и есть эта любовь. Веру можно считать семенем жизни, а эту более благородную любовь — плодом (2 Пет. 1:8) в его полном развитии. Шесть промежуточных шагов развития — это этапы её роста к зрелости.

В 1:5-7 мы видим развитие, которое начинается с веры и заканчивается любовью. Это развитие включает в себя такие шаги как добродетель, знание, воздержание, терпение и благочестие. В конечном итоге мы видим полное развитие и зрелость; оно началось с семени веры, дало корни добродетели и знания, выросло в ствол воздержания и ветви терпения и благочестия и наконец расцвело и принесло плод братолюбия и любви.

Затем, в 1:8, Пётр говорит: «Ибо всё это, будучи присуще вам и изобилуя, делает вас по составу не праздными и не бесплодными к полному знанию нашего Господа Иисуса Христа». Слова «всё это» означают все добродетели, о которых говорится в стихах с 5 по 7, начиная верой и заканчивая любовью. Слову «присуще» соответствует греческое слово «хюпархо». Оно означает, что нечто существует в человеке и принадлежит ему от начала, становясь, тем самым, его законным достоянием вплоть до настоящего времени. Отсюда видно, что все добродетели, о которых говорилось в стихах 5-7, являются достоянием верующих и присущи им навек посредством того, что они переживают причащение божественной природы во всём её богатстве.

Пётр говорит, что эти добродетели не только присущи нам, но и изобилуют. Божественные добродетели не только присущи верующим и являются их достоянием, но также изобилуют и умножаются в них в ходе развития и роста божественной жизни. Все добродетели уже заключены в семени, и теперь они дожидаются возможности изобиловать. Чтобы добродетели в семени стали изобиловать, семя нужно посеять в почву, а затем оно должно расти и развиваться, пока не зацветёт и не принесёт плод.

Пётр говорит, что если всё это будет присуще нам и будет изобиловать, то это сделает нас по составу не праздными и не бесплодными к полному знанию нашего Господа Иисуса Христа. Отсюда видно, что добродетели божественной жизни и природы являются составными частями, элементами, нашего духовного состава, нашего духовного существа, и делают нас людьми, в которых нет элементов праздности и бесплодия. Праздность и бесплодие — это составные части нашего падшего существа, а постоянная работа, жизненная энергичность, и плодовитость — это составные части нашего духовного существа. То, что Павел употребляет в стихе 8 слово «бесплодные», показывает, что то, о чём говорится в стихах 5-7, представляет собой развитие роста божественной жизни к её зрелости.

Во 2 Пет. 1:9-10 говорится: «Ибо в ком этого нет, тот слеп, будучи близоруким, забыв об очищении своих прежних грехов. Поэтому, братья, тем более старайтесь делать твёрдым ваше призвание и избрание, ибо делая всё это, вы ни в коем случае никогда не преткнётесь». Стараться здесь — значит развивать духовные добродетели в божественной жизни, продвигаться в росте божественной жизни. Это делает твёрдым Божье призвание и избрание нас.

Если мы будем стараться развивать добродетели, о которых говорится в стихах с 5 по 7, мы подтвердим, удостоверим, своё призвание и избрание. Мы никогда не будем сомневаться в том, что Бог призвал и избрал нас. Однако некоторые сомневаются в том, что Бог избрал их. Причина таких сомнений в недостатке добродетелей, перечисленных Петром. Но если мы будем развивать такие добродетели и будем состоять из них, у нас будет подтверждение того, что мы были призваны и избраны. Так мы сделаем твёрдым своё призвание и избрание. Кроме того, делая всё это, мы никогда не преткнёмся, потому что мы будем полностью составлены этим.

В стихе 11 показано, что благодаря развитию божественного семени и достижению им зрелости мы будем богато и обильно снабжены входом в вечное царство нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа. В этом царстве мы не будем подданными — мы будем царями. Но чтобы стать царями в вечном царстве нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа, нам нужно достичь зрелости в жизни.

Судя по словам Петра в 1:5-11, расти к зрелости — значит развивать то, что мы уже получили. Мы получили в удел равно драгоценную веру, и эта вера является всеобъемлющим семенем. Всё божественное богатство заключено в этом семени, но мы должны старательно развивать его в добродетель. Затем нам нужно развивать в добродетели знание; в знании — воздержание; в воздержании — терпение; в терпении — благочестие; в благочестии — братолюбие; а в братолюбии — любовь. Развивая эти добродетели, мы растём и в конечном итоге мы достигнем зрелости. В результате мы наполнимся Христом и, как сказал Павел, придём к мере роста полноты Христа (Эф. 4:13). Тогда мы получим право быть царями в грядущем царстве и будем приготовлены для этого. У нас будет богатый вход в вечное царство нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа.
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На дальнейшем этапе Божьего полного спасения верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы посредством того, что входят в царство Божье. Мы вошли в царство через возрождение (Ин. 3:3, 5), но нам ещё нужно обрести богатый вход в вечное царство нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа посредством роста в божественной жизни (2 Пет. 1:5-11). Теперь нам нужно увидеть, что, войдя в Божье царство, мы должны жить в действительности царства небес (Мф. 5—7). Чтобы развиваться в божественной жизни и тем самым обрести богатый вход в вечное царство нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа, нам нужно жить в действительности царства небес. 

3) Чтобы жить в действительности царства небес

Царство небес — это особый термин, употребляемый Матфеем, из чего видно, что царство небес — это не то же самое, что царство Божье, о котором говорится в остальных Евангелиях. Царство Божье — это общее царствование Бога от вечности в прошлом до вечности в будущем. Царство небес — это особый раздел внутри царства Божьего, состоящий только из церкви сегодня и из небесной части грядущего тысячелетнего царства. Поэтому в Новом Завете, особенно в остальных Евангелиях, царство небес, раздел царства Божьего, называется также «царством Божьим».

Согласно Евангелию от Матфея, у царства небес есть три аспекта: действительность, видимость и проявление. Действительность царства небес — это внутреннее содержание царства небес в его небесной и духовной природе, как показано в главах 5—7. Видимость царства небес — это внешнее состояние царства небес в названии, как показано в главе 13. Проявление царства небес — это практическое пришествие царства небес в силе, как показано в главах 24—25. И действительность царства небес, и его видимость связаны сегодня с церковью. Действительность царства небес — это надлежащая церковная жизнь (Рим. 14:17), которая существует внутри видимости царства небес, известной как христианский мир. Проявление царства небес — это небесная часть грядущего тысячелетнего царства, названная царством Отца (Мф. 13:43). В этой части тысячелетнего царства, то есть в царстве небес, проявленном в силе, побеждающие верующие будут царствовать с Христом тысячу лет (Отк. 20:4, 6). Сегодня мы, верующие в Христа, должны совокупно переживать раздаяние Божественной Троицы, входя в царство Божье, а затем живя в действительности царства небес.

В Мф. 5—7 описывается действительность царства небес. Слова, сказанные Господом Иисусом в этих главах, являются откровением о духовной жизни царства небес и о его небесных принципах. Сказанное в этих главах состоит из семи частей (5:1-12; 5:13-16; 5:17-48; 6:1-18; 6:19-34; 7:1-12; 7:13-29). Рассмотрим кратко каждую из этих частей, чтобы увидеть жизнь верующих в действительности царства небес.


а) В небесной природе людей царства

Если мы хотим жить в действительности царства небес, мы должны жить в небесной природе людей царства. В Мф. 5:1-12 эта природа описывается в девяти блаженствах. Те, кто живёт в действительности царства небес, нищи духом, они скорбят из-за нынешнего положения вещей, они кротко переносят нападки, они алчут и жаждут праведности, они милостивы к другим, они чисты сердцем, они творят мир, они гонимы за праведность, они подвергаются поношению и злословию.

В Мф. 5:3 говорится: «Блаженны нищие духом, ибо их есть царство небес». Под «духом» здесь понимается не Дух Божий, а наш человеческий дух — глубочайшая часть нашего существа, орган, при помощи которого мы соприкасаемся с Богом и осознаём всё духовное. Быть нищими духом — значит не только быть смиренными, но и быть опустошёнными в своём духе, в глубине своего существа, не держась за старое, а освободившись от этого «груза», чтобы принять новое, принять то, что относится к царству небес. Нам нужно быть нищими, то есть опустошёнными, «разгруженными», в этой части нашего существа, чтобы осознать царство небес и завладеть им. Если мы нищи духом, царство небес принадлежит нам. Мы находимся в его действительности сейчас в веке царства, и мы будем разделять его проявление в грядущем веке.

В стихе 4 Господь Иисус говорит: «Блаженны скорбящие, ибо они будут утешены». Вся обстановка в мире неблагоприятна для Божьего домостроительства. Сатана, грех, человеческое «я», тьма и привязанность к миру господствуют среди всех людей на земле. Божью славу оскорбляют, Христа отвергают, Святому Духу препятствуют, церковь находится в запустении, человеческое «я» растлено, а весь мир порочен. Поэтому Бог хочет, чтобы мы скорбели о такой обстановке. Если мы скорбим согласно Богу и Его домостроительству, мы будем утешены тем, что получим в награду царство небес. Мы увидим Божье небесное правление над неблагоприятной обстановкой.

В Мф. 5:5 говорится: «Блаженны кроткие, ибо они унаследуют землю». Нищие духом в стихе 3 и скорбящие в стихе 4 — это кроткие в стихе 5. Быть кротким — значит быть не только мягким, смиренным и покорным. Быть кротким — значит не сопротивляться противостоянию мира, а с готовностью переносить его. Быть кротким — значит не сражаться, не сопротивляться. Если мы будем кроткими, если мы будем с готовностью переносить противостояние мира в этом веке, мы унаследуем землю в грядущем веке, как показано в Евр. 2:5-8 и Лк. 19:17, 19.

В стихе 6 Господь говорит: «Блаженны алчущие и жаждущие праведности, ибо они насытятся». Под праведностью здесь понимается то, что мы правы в своём поведении. Нам нужно алкать и жаждать этой праведности, искать такой праведности, чтобы мы вошли в царство небес (ст. 10, 20).

Эта праведность связана с тем, какие мы внутри. Об этом свидетельствует то, что мы должны алкать и жаждать праведности, чтобы насытиться. Если мы будем алкать и жаждать праведности, Бог дарует нам ту праведность, которой мы ищем, чтобы мы насытились.

Затем, в Мф. 5:7, говорится: «Блаженны милостивые, ибо им будет явлена милость». Быть праведными — значит давать человеку то, чего он заслуживает, а быть милостивыми — значит давать человеку то, чего он не заслуживает. Для царства небес нам нужно быть не только праведными, но и милостивыми. Получить милость — значит получить больше, чем мы заслуживаем. Если мы будем милостивы к другим, Господь даст милость нам (2 Тим. 1:16, 18), особенно у Своего судного престола (Иак. 2:12-13).

В стихе 7 мы видим обещание: милостивым будет явлена милость. Если сегодня мы будем судить своего брата без милости, мы не получим милости у судного престола Христа. Поскольку мы судим других без милости, Христос будет и нас судить без милости. Но если мы будем милостивы к своему брату, Господь у Своего судного престола будет милостив к нам. Поэтому по отношению к себе мы должны быть строгими, но по отношению к другим мы должны быть милостивыми. Это тоже связано с нашим внутренним существом.


Далее, в стихе 8, Господь говорит: «Блаженны чистые сердцем, ибо они увидят Бога». Быть чистыми сердцем — значит не раздваиваться в своих стремлениях, иметь только одну цель: исполнить Божью волю для Божьей славы (1 Кор. 10:31). Это нужно для царства небес. Наш дух — это орган, которым мы принимаем Христа (Ин. 1:12; 3:6), а наше сердце — это почва, в которой Христос растёт как семя жизни (Мф. 13:19). Для царства небес нам нужно быть нищими духом, то есть пустыми в своём духе, чтобы принять Христа. Кроме того, нам нужно быть чистыми, то есть нераздвоенными, в своём сердце, чтобы Христос беспрепятственно рос в нас. Если мы будем чисты сердцем в своём искании Бога, мы увидим Бога. Увидеть Бога — это награда для чистых сердцем. Это блаженство применимо и сегодня, и в грядущем веке.

В Мф. 5:9 говорится: «Блаженны миротворцы, ибо они будут названы сыновьями Божьими». Сатана, будучи бунтарём, является зачинщиком всякого бунта. Для царства небес мы должны, находясь под небесным правлением этого царства, творить мир со всеми людьми (Евр. 12:14). Сыновья дьявола сеют раздор, но сыновья Бога творят мир. Как Сын Божий, Господь Иисус творил мир с Богом и человеком. Теперь мы, как сыновья Божьи, должны следовать за Ним и тоже творить мир.

Наш Отец — Бог мира (Рим. 15:33; 16:20), обладающий мирной жизнью с мирной природой. Будучи рождены от Него, мы, если мы хотим быть миротворцами, должны ходить в Его божественной жизни и согласно Его божественной природе. Тем самым мы будем выражать Его жизнь и природу, и нас назовут сыновьями Божьими.

В стихах 10 и 11 Господь говорит о том, что верующих гонят и поносят. В стихе 10 говорится: «Блаженны гонимые за праведность, ибо их есть царство небес». Весь мир лежит в лукавом (1 Ин. 5:19) и наполнен неправедностью. Мир неправеден во всех своих проявлениях. Если мы будем алкать и жаждать праведности, мы будем гонимы за праведность. Это показывает, что ради царства небес нам нужно заплатить за праведность, которой мы ищем. Если мы будем праведны, мы столкнёмся с осуждением, противостоянием и гонениями.

В Мф. 5:10 говорится, что гонимые за праведность блаженны, «ибо их есть царство небес». Если мы ищем праведности и готовы заплатить за неё, царство небес становится нашим: мы находимся в его действительности сейчас и мы получим в награду его проявление в грядущем веке.

В заключение Своих слов о природе людей царства Господь Иисус говорит в стихе 11: «Блаженны вы, когда будут поносить вас, и гнать, и лживо говорить против вас всякое зло из-за Меня». В стихе 10 говорится о гонении за праведность, то есть о гонении по причине того, что мы ищем праведности, а в стихе 11 говорится о гонении непосредственно из-за Христа, то есть из-за того, что мы следуем за Ним. Когда мы ведём жизнь для царства небес, в духовной природе царства и согласно небесным принципам царства, нас поносят, гонят и злословят, причём в основном это делают религиозные люди, которые держатся за свои традиционные религиозные представления.

В стихе 12 Господь Иисус воодушевляет тех, кого гонят из-за Него: «Радуйтесь и ликуйте, ибо велика ваша награда на небесах; ибо так гнали пророков, которые были до вас». Эта награда показывает, что результаты предыдущих восьми блаженств — это тоже награды. Эта награда является великой и находится на небесах; это не земная награда, а небесная.


б) Как соль земли, удерживают её от растления, а как свет мира, озаряют его

Говоря о том влиянии, которое верующие оказывают на мир, Господь Иисус назвал нас солью земли и светом мира (ст. 13-14). Земля — это не то же самое, что мир. Землю сотворил Бог, а мир появился в результате произведённого Сатаной растления. Для сотворённой Богом земли мы являемся солью, но для растлённого Сатаной мира мы являемся светом.

В Мф. 5:13А говорится: «Вы соль земли». Соль — это вещество, которое в силу своей природы убивает и устраняет микробов тления. Для охваченной тлением земли люди, живущие в царстве небес, являются таким веществом, удерживающим её от полного растления. Иначе говоря, мы оказываем влияние на сотворённую Богом землю. Благодаря своей убивающей и сохраняющей функции соль возвращает землю к её первоначальному состоянию и сохраняет её в первоначальном состоянии. Таким образом, функция соли заключается в том, чтобы сохранять то, что сотворил Бог. Будучи солью земли, верующие обладают «просаливающей» функцией, которая состоит в том, чтобы убивать микробов, устранять тление и сохранять вещи в их первоначальном состоянии или возвращать их к тому состоянию, в котором их сотворил Бог. В итоге, когда наступит тысячелетнее царство, все микробы на земле будут убиты и земля будет не только обретена Христом, но и вернётся в то состояние, в котором её сотворил Бог. В нынешнем веке верующие должны везде применять своё «просаливающее» влияние над всеми, кто окружает их.

Земле нужна соль, а миру нужен свет. Тьма охватила не землю, а мир, то есть человеческое общество, систему Сатаны. Миру, сатанинской системе, тёмному человеческому обществу, нужен свет. Поэтому Господь Иисус говорит: «Вы свет мира» (ст. 14А). Для охваченного тьмой мира верующие являются светом, прогоняющим тьму мира.

Затем, в стихах 14Б и 15, Господь говорит: «Невозможно, чтобы город, расположенный на горе, был скрыт. И, зажигая светильник, не ставят его под сосуд, а ставят на подставку, и он сияет всем, кто в доме». Здесь Господь говорит и о внешнем, и о внутреннем сиянии верующих. Свет как город на горе светит посторонним, а зажжённый светильник на подставке светит тем, кто в доме. Как город свет сияет на людей, а как светильник в доме свет проникает своим сиянием в людей. Отсюда следует, что мы должны влиять на людей не только внешне, но и внутренне. Внешнее сияние носит общий характер, а внутреннее сияние — это нечто конкретное. Сияние города, расположенного на горе, — это сияние общего характера, исходящее извне, а сияние светильника на подставке — это конкретное сияние, исходящее изнутри. Это внутреннее сияние проникает во внутреннее существо людей и убеждает их.

В конечном итоге наше сияние в обоих его аспектах прославит Отца. «Пусть так же сияет ваш свет перед людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли вашего Отца, который на небесах» (ст. 16). Добрые дела в этом стихе — это поведение верующих, живущих в действительности царства небес; благодаря таким делам другие люди могут увидеть Бога и быть приведены к Нему. Наше сияние будет прославлять Отца, поскольку оно выражает то, чем Бог является. Слава — это Бог выраженный. Если мы будем выражать Бога в своём поведении и в своих добрых делах, другие люди увидят Бога и воздадут Ему славу. Если у нас будет такое сияние, то в этом сиянии будет выражен Бог и все окружающие увидят славу, увидят выраженного Бога. Когда люди видят в нашем сиянии Бога, это слава Божья. Как город мы сияем внешним светом и как светильник — внутренним, тем самым выражая Бога, позволяя Богу обрести славу в глазах людей.

в) Исполняют высший закон небесного царства, чтобы иметь превосходящую праведность

Верующие, живущие в действительности царства небес, исполняют высший закон небесного царства, чтобы иметь превосходящую праведность. В 5:17-48 Господь Иисус провозглашает закон людей царства. Теперь, как дети Отца, мы должны исполнять этот новый закон, высший закон, посредством жизни воскресения, то есть высшей жизни Отца.

В стихе 20 Господь говорит: «Если ваша праведность не превзойдёт праведности книжников и фарисеев, то вы ни в коем случае не войдёте в царство небес». Под праведностью здесь понимается не столько объективная праведность, то есть Христос, которого мы приняли, когда уверовали в Него и благодаря этому были оправданы перед Богом (1 Кор. 1:30; Рим. 3:26), сколько субъективная праведность, то есть обитающий в нас Христос, которого мы являем своей жизнью как нашу праведность, чтобы жить в действительности царства сегодня и войти в его проявление в будущем. Эта субъективная праведность согласно новому закону царства превосходит праведность книжников и фарисеев. Наша природная жизнь не в силах достичь этой превосходящей праведности; её может произвести только жизнь более высокого порядка — Христова жизнь воскресения.

В 5:48 Господь говорит: «Вы будьте совершенны, как совершенен ваш небесный Отец». То, что мы должны быть совершенны, как совершенен наш Отец, означает, что мы должны быть совершенны в Его любви. Мы дети Отца, имеющие Его жизнь и природу. Поэтому мы можем быть совершенны, как совершенен наш Отец. Требованию нового закона царства может отвечать только божественная жизнь, но не природная жизнь. Царство небес — это высочайшее требование, а божественная жизнь, жизнь Отца, — это высочайшее снабжение, позволяющее отвечать этому требованию.


г) Творят праведность и соприкасаются с Богом втайне, не превращая это в зрелище

В Мф. 6:1-18 говорится о праведных делах людей царства. Господь говорит: «Остерегайтесь творить свою праведность перед людьми с тем, чтобы они смотрели на вас; а иначе нет вам награды у вашего Отца, который на небесах» (ст. 1). Плоть человека, ища возможности прославиться, всегда хочет творить добрые дела перед людьми, чтобы добиться людской хвалы. Однако верующим, которые живут в действительности царства небес, живут в опустошённом и смирённом духе и ходят в чистом и прямом сердце под небесным правлением царства, не разрешается ничего делать в плоти, чтобы заслужить людскую хвалу; они должны всё делать в духе, чтобы угодить своему небесному Отцу. Они творят праведные дела не для того, чтобы добиться людской славы, а чтобы получить награду Отца.

Верующим нужно жить посредством жизни Отца согласно их духу. Поэтому от них требуется творить добро втайне, а не напоказ (ст. 3-4). Стремление быть на виду не соответствует таинственной, скрытой природе божественной жизни.

Говоря о том, чтобы творить милостыню, молиться и поститься, Господь употребляет слово «втайне» (ст. 4, 6, 18). Мы должны творить свои праведные дела втайне, потому что наш Отец втайне. Будучи детьми небесного Отца, мы должны жить в присутствии Отца и дорожить присутствием Отца. Всё, что мы творим втайне для царства Отца, Отец видит втайне. То, что наш небесный Отец видит втайне, должно побуждать нас творить свои праведные дела втайне. В конечном итоге Отец воздаст нам в этом веке (2 Кор. 9:10-11) или в качестве награды в будущем (Лк. 14:14).

д) Не любят мамону и не служат ей, но любят Бога и служат Ему

В 6:19-34 мы видим слова Господа о нашем материальном богатстве. В этих стихах Господь велит нам не любить мамону и не служить ей, но любить Бога и служить Ему. В стихе 20 Он говорит: «Копите себе сокровища на небе». Копить сокровища на небе — значит отдавать материальное нищим (Мф. 19:21) и заботиться о нуждающихся святых (Деян. 2:45; 4:34-35; 11:29; Рим. 15:26) и о слугах Господа (Флп. 4:16-17).

В стихе 21 Господь говорит: «Ибо где твоё сокровище, там будет и твоё сердце». Нам нужно отправлять своё сокровище на небо, чтобы и наше сердце было на небе. Прежде чем мы сами отправимся туда, там должны оказаться наше сокровище и наше сердце.

Затем, в 6:22, Господь говорит: «Светильник тела — глаз. Итак, если твой глаз будет прост, то всё твоё тело будет светло». В каждый конкретный момент наши глаза могут быть сфокусированы только на каком-то одном предмете. Если мы постараемся увидеть сразу два предмета, наше видение будет расплывчатым. Если мы сфокусируем глаза на каком-то одном предмете, наше видение будет простым (нераздвоенным) и всё наше тело будет светло. Если мы будем копить сокровище и на небе, и на земле, наше видение будет расплывчатым. Чтобы наше видение было простым (нераздвоенным), мы должны копить своё сокровище в одном месте.

В стихе 24 Господь велит нам не служить двум господам: «Никто не может служить двум господам, ибо или одного будет ненавидеть, а другого — любить, или одного будет держаться, а другого — презирать. Не можете Богу служить и мамоне». «Мамона» — это арамейское слово, обозначающее богатство. Мамона противопоставляется Богу, из чего видно, что богатство противостоит Богу и обкрадывает Божьих людей, лишая их возможности служить Богу. Если мы живём в действительности царства небес, мы не должны позволять мамоне подменять собой Бога в нашем житии. Мы должны не любить деньги и не служить им, а любить Бога и служить Ему. Это один из аспектов жизни в действительности царства небес.

В стихе 33 Господь Иисус говорит: «Ищите прежде Его царства и Его праведности, и всё это будет прибавлено вам». Сегодня царством Отца является действительность царства небес, а в грядущем веке им будет проявление царства небес. Праведность Отца — это праведность, которая выражается в соблюдении нового закона царства. Если мы будем искать прежде царства и праведности своего небесного Отца, нам не только будут даны Его царство и Его праведность — нам также будет прибавлено всё, в чём мы нуждаемся.


е) Относятся к себе строже, чем к другим

Если мы будем жить в действительности царства небес, мы будем относиться к себе строже, чем к другим (7:1-12). Господь Иисус говорит: «Не судите, чтобы не быть судимыми. Ибо каким судом судите, таким будете судимы, и какой мерой мерите, такой будет отмерено вам» (ст. 1-2). Если мы будем жить в смиренном духе под небесным правлением царства, мы всегда будем судить себя, а не других. Находясь под небесным правлением царства, верующие будут судимы таким судом, каким они судят других. Если мы судим других праведно, Господь будет судить нас праведно; если мы судим других милостиво, то и Господь будет судить нас милостиво.

В Мф. 7:3-5 говорится: «И почему ты смотришь на соринку, которая в глазу твоего брата, а бревна в своём глазу не замечаешь? Или как ты можешь сказать своему брату: «Дай, я выну соринку из твоего глаза» — а вот, в твоём глазу бревно? Лицемер! Прежде вынь из своего глаза бревно и тогда будешь видеть ясно, чтобы вынуть соринку из глаза твоего брата». Из этих стихов мы видим, что, живя в смиренном духе под небесным правлением царства, мы всегда должны замечать бревно в собственном глазу, когда смотрим на соринку в глазу своего брата. Соринка в глазу нашего брата должна напоминать нам о бревне в нашем собственном глазу. Тогда мы будем относиться к себе строже, чем к другим. Мы должны проявлять больше строгости в отношении к себе, чем к другим.

ж) Идут по пути, ведущему к жизни, и принимают слова Христа как основание для своего жития и работы, чтобы исполнять волю Отца

Наконец, если мы будем жить в действительности царства небес, мы будем идти по пути, ведущему к жизни, и принимать слова Христа как основание для нашего жития и работы, чтобы исполнять волю Отца (7:13-27). В 7:13-14 Господь Иисус говорит: «Входите через узкие ворота, ибо широки ворота и просторен путь, ведущий к уничтожению, и много тех, кто входит через них. Потому что узки ворота и стеснён путь, ведущий к жизни, и мало тех, кто находит их». Под «уничтожением» в стихе 13 понимается не гибель самого человека, а уничтожение его свершений и его дела (1 Кор. 3:15). Под «жизнью» в стихе 14 понимается состояние бесконечного блаженства в царстве, наполненном вечной жизнью Бога. Сегодня эта жизнь находится в действительности царства, а в грядущем веке она будет находиться в проявлении царства (Мф. 19:29; Лк. 18:30).

Ворота узки и путь стеснён потому, что новый закон царства строже и требование царства выше, чем закон и требование старого завета. Узкие ворота затрагивают не только внешнее поведение, но и внутреннее побуждение. Старый человек, собственное «я», плоть, человеческие представления и мир с его славой — всё это исключается; войти может только то, что соответствует Божьей воле. Если мы хотим жить в действительности царства, нам нужно сначала войти через эти узкие ворота, а затем идти по этому стеснённому пути. Войти через ворота — значит просто начать идти по этому пути, по пути длиною в жизнь.

Мы должны не только идти по пути, ведущему к жизни, но и принимать слова Христа как основание для своего жития и работы. Всё, что мы делаем в своём житии и в своей работе, должно иметь своим основанием слова Христа. Господь говорит: «Всякий, кто слышит эти Мои слова и исполняет их, будет уподоблен благоразумному человеку, который построил свой дом на скале» (ст. 24). Под «скалой» здесь понимается не Христос, а Его мудрое слово, открывающее волю Его Отца. Наше житие и работа должны быть основаны на слове Христа для осуществления воли небесного Отца. Принимать слова Христа как основание для нашего жития и работы и означает входить через узкие ворота и идти по стеснённому пути, ведущему к жизни.

О доме, чьё основание было положено на скале, Господь говорит: «И сошёл дождь, и подступили реки, и подули ветры, и обрушились на тот дом; и он не упал, ибо его основание было положено на скале» (ст. 25). Дождь, сходящий с небес, — от Бога; реки, подступающие с земли, — от человека; а ветры, дующие с воздуха, — от Сатаны. Всё это будет испытывать наше житие и работу. Может сойти дождь, могут подступить реки и могут подуть ветры, но дом, построенный на скале, не упадёт, потому что он построен согласно стеснённому пути, пути, цель которого — исполнять волю Отца. Дом, построенный на скале, дом, который не падает, подобен делу, построенному из золота, серебра и драгоценных камней, делу, способному выдержать испытывающий огонь (1 Кор. 3:12-13). Но дом, построенный на «песке» человеческих представлений и природных путей, упадёт (ст. 26-27). Если мы не будем принимать слова Христа как основание для своего жития и работы, то в конечном итоге всё, что мы делаем, будет уничтожено.

Мы идём по пути, ведущему к жизни, и мы принимаем слова Христа как основание для своего жития и работы, чтобы исполнять волю Отца. В стихе 21 Господь Иисус говорит: «Не всякий, кто говорит Мне: «Господь! Господь!» — войдёт в царство небес, а тот, кто исполняет волю Моего Отца, который на небесах». Чтобы войти в царство небес, нам нужно призывать Господа и исполнять волю небесного Отца. Призывать Господа достаточно для того, чтобы быть спасённым (Рим. 10:13), но чтобы войти в царство небес, нужно ещё исполнять волю небесного Отца. Поскольку, чтобы войти в царство небес, требуется исполнять волю небесного Отца, это явно не то же самое, что войти в царство Божье посредством возрождения (Ин. 3:3, 5). Во втором случае человек получает возможность войти посредством того, что рождается от божественной жизни; а в первом — посредством того, что он живёт этой жизнью.

Если мы будем жить в действительности царства небес, мы будем исполнять волю Отца, который на небе. Наша единственная цель состоит в том, чтобы исполнять волю Отца. Мы здесь для того, чтобы осуществлять волю Отца. Чтобы исполнять волю Отца, мы должны ходить по стеснённому пути, пути, ведущему к жизни. У нашего Отца есть воля, которую Он хочет осуществить, но осуществить её мы можем, только с помощью Его жизни. Поэтому нам нужно жить в жизни и посредством жизни нашего небесного Отца. Такое житие предназначено для исполнения воли Отца.

В шестнадцатой главе Евангелия от Матфея мы видим, что воля Отца состоит в том, чтобы построить церковь на Сыне как скале. Полного развития эта мысль достигает в Деяниях, Посланиях и в Откровении. Новый Завет раскрывает, что божественная, вечная воля Отца состоит в том, чтобы построить церковь. Верующие, которые живут в действительности царства небес, совокупно переживая раздаяние Божественной Троицы, будут идти по пути, ведущему к жизни, и будут принимать слова Христа как основание для их жития и работы, чтобы, исполняя волю Отца, созидать церковь для совокупного выражения Триединого Бога.
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В этом сообщении мы рассмотрим ещё несколько вопросов, связанных с тем, как верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы, входя в царство Божье.

4) Чтобы жить жизнью царства в церкви

Сегодня верующие живут жизнью царства в церкви, поскольку в этом веке церковь является царством Божьим (Мф. 16:18-19; 1 Кор. 6:10; Гал. 5:21; Эф. 5:5). Это вопрос практики, требующей упражнения. С одной стороны, церковь — это Божья семья, Божий дом (Эф. 2:19; 1 Тим. 3:15). В этом доме мы наслаждаемся благодатью и получаем жизненное снабжение. С другой стороны, церковь — это царство. Слово «царство» указывает на правление. С одной стороны, церковь — это семья, дом, полный благодати и жизни; с другой стороны, церковь — это царство, руководство, осуществляющее управление. Церковь как царство — это вопрос упражнения. Церковь — это наша семья, а также наше царство. В семье у нас есть наслаждение любовью, снабжение благодатью и богатство жизни. В царстве у нас есть управление, руководство, упражнение и воспитание.

В Рим. 14:17 мы видим убедительное доказательство того, что в этом веке церковь является Божьим царством. «Царство Божье — не еда и питьё, а праведность, мир и радость в Святом Духе». Некоторые толкователи Библии считают, что царство ещё не пришло. Они говорят, что сейчас устроение церкви, а устроением царства будет следующее устроение. Но Павел в 14:17 говорит о царстве Божьем не в будущем времени, а в настоящем. Согласно контексту в Рим. 14, где говорится о принятии верующих, царством является сегодняшняя церковная жизнь. Действительность церковной жизни — это царство. В Рим. 12 говорится о жизни Тела, а в Рим. 14 — о жизни царства. Это означает, что в Послании к римлянам жизнью царства является действительность жизни Тела.

В Рим. 14:17 мы видим, что царство Божье — это праведность, мир и радость в Святом Духе. Если мы позволим власти Божьего царства действовать в нас, то нашу повседневную жизнь будут отличать праведность, мир и радость. Праведность, мир и радость имеют большое значение, потому что они являются выражением Христа. Когда Христос выражен, Он является нашей праведностью по отношению к себе, нашим миром по отношению к другим и нашей радостью перед Богом.

а) Праведно по отношению к себе

Верующие, живя жизнью царства в церкви, живут праведно по отношению к себе. Это означает, что в практической жизни царства в церкви сегодня мы должны быть строгими к себе и не оправдывать себя. По отношению к себе мы должны быть строгими и праведными во всём, что мы делаем.

б) Мирно по отношению к другим

Кроме того, жить жизнью царства в церкви — значит жить мирно по отношению к другим. Это означает, что отличительной чертой наших отношений с другими является мир. По отношению к другим мы должны стремиться к миру, постоянно стараться быть в мире с ними. Мы должны заботиться о том, чтобы поддерживать мир со всеми, кто связан с нами. Этим миром, по сути, является Христос в нашем существе, которого мы являем своей жизнью. В Евр. 12:14А говорится: «Стремитесь к миру со всеми» В Эф. 4:3 мы видим повеление «сохранять единство Духа в связующих узах мира».

Мир и праведность всегда связаны друг с другом. Если у нас нет праведности, у нас не может быть и мира. Сначала приходит праведность, а за ней следует мир. Если мы будем праведны по отношению к себе, то с другими мы будем в мире.


в) Радуясь перед Богом в Святом Духе

Наконец, чтобы жить жизнью царства в церкви, нужно жить, радуясь перед Богом в Святом Духе. Святой Дух — это Дух радости. Если мы не радуемся, значит мы потерпели поражение и не находимся в Святом Духе. Если мы действительно живём жизнью царства, мы будем радоваться перед Богом, воздавая Ему хвалу.

Если у нас нет радости в Святом Духе, с нами что-то не в порядке. Это означает, что мы сбросили с себя божественные ограничения. В результате наш дух оказался настолько отягощён, что мы не можем радоваться. Но если мы будем жить праведно по отношению к себе и мирно по отношению к другим, мы будем радоваться перед Богом в Святом Духе. Тогда наша повседневная жизнь будет являть царство в церковной жизни.

5) Чтобы работать для царства Божьего

В Кол. 4:11 апостол Павел, общаясь с колосскими верующими, назвал своих соработников соработниками для царства Божьего. Другими словами, всё, что они делали в своей работе благовестия для основания и созидания церквей, делалось для сегодняшнего царства Божьего. Иначе говоря, царство Божье — это действительность сегодняшней церкви, которую апостол основывал и созидал со своими соработниками.

6) Чтобы участвовать в царстве

В Отк. 1:9 говорится: «Я, Иоанн, ваш брат и сопричастник в скорби, и царстве, и терпении в Иисусе». Этот стих ясно показывает, что мы являемся причастниками царства сегодня. Иоанн знал, что он был в царстве. Для него царство было не просто будущим устроением, но и нынешней действительностью. Поэтому он мог назвать себя сопричастником в царстве.

Царство, в которое мы входим при возрождении в Ин. 3:5, — это то самое царство, о котором Иоанн говорит в Отк. 1:9. Если бы мы не вошли в царство Божье при возрождении, мы не смогли бы быть сопричастниками в царстве. После того как мы вошли в царство при возрождении, мы должны оставаться в нём и причащаться его.

Царство Божье — это небесное правление в божественной природе. Мы возрождены божественной жизнью. В этой жизни есть божественная природа, а у этой божественной природы есть правление, руководство, которое является божественным и небесным. Мы, возрождённые люди, находимся сегодня под этим царствованием. Божественная жизнь ввела нас в божественное царство, и мы являемся причастниками этого царства.

В Отк. 1:9 говорится о царстве, однако в первых нескольких главах этой книги показаны светильники, то есть церкви. Отсюда следует, что на практике церкви являются царством. Практическая церковная жизнь — это действительность царства. Поэтому Иоанн назвал себя не одним из членов Тела Христова, а братом и сопричастником в скорби, царстве и терпении в Иисусе. Скорбь нужна для царства, терпение — для скорби. Чтобы вынести страдания, которых требует царство, нам нужно терпение в Иисусе.


а) В скорби

Сегодня царство в Иисусе — это царство страдания. В Мф. 5:10-12 Господь Иисус сказал, что Его верующие подвергаются гонению за царство. Если мы страдаем за праведность, то мы в царстве. Если мы подвергаемся гонению за царство, это доказывает, что мы находимся в царстве уже сегодня. Чем больше мы будем в царстве, тем больше мы будем страдать и подвергаться гонению. Поэтому быть в царстве сегодня — это не слава; быть в царстве сегодня — значит нести позор и подвергаться гонению. Мы сопричастники в царстве в Иисусе, но мы ещё не цари в Христе, царствующие вместе с Ним. Когда Господь Иисус возвратится, мы будем царями вместе с Ним в царстве в Христе. Тогда наступит время славы. Однако сегодня день страдания, а не царствования. Сейчас мы в царстве страдания, а не царствования.

Сегодня царство связано со страданием, со скорбью, поэтому в Деян. 14:22 Павел и Варнава сказали ученикам, что мы должны войти в царство Божье через многие скорби. Скорбь, о которой здесь говорится, заключается в основном в гонении со стороны иудейской религии. Все верующие в Христа подвергаются гонению со стороны религии. Если бы сегодня в мире не было религии, мы не подвергались бы гонению так часто. Большинство беспокойств, гонений и нападок исходят из одного источника — религии. Когда мы сегодня страдаем, мы находимся в царстве, где мы упражняемся, обучаемся, готовимся и оснащаемся, чтобы царствовать в царстве Христа вместе с Ним.

Царство Божье было главной темой в проповеди апостолов в Деяниях (8:12; 19:8; 20:25; 28:23, 31). Это не материальное царство, видимое для человеческого зрения, а царство божественной жизни. Это распространение Христа как жизни, которое, достигая Его верующих, образует сферу, в которой Бог правит в Своей жизни. Царство Божье — это Сам Христос (Лк. 17:21), посеянный как семя жизни в Своих верующих (Мк. 4:3, 26) и вырастающий в сферу, которой Бог может править как Своим царством в Своей божественной жизни. Войти в царство Божье — значит войти в полное наслаждение Христом как царство.

Однако весь мир противостоит вхождению Божьих людей в полное наслаждение Христом как царство. На протяжении веков Божий враг использовал главным образом религию, чтобы не дать Божьим людям войти в полное наслаждение всеобъемлющим Христом как царство Божье. Поэтому через многие скорби мы входим в царство Божье.

Мы должны ожидать противостояния и быть готовыми к нему. Через скорби мы должны стараться войти в сферу полного наслаждения воскрешённым и вознесённым Христом как царство Божье. Когда у нас будет наслаждение таким Христом, мы будем находиться под божественным правлением. Тогда мы станем царством Божьим, которым является церковная жизнь. Царство Божье — это церковная жизнь, а церковная жизнь — это сфера наслаждения воскрешённым и вознесённым Христом.

б) В терпении

Мы участвуем в царстве не только в скорби, но и в терпении. В Отк. 1:9 Иоанн называет себя сопричастником в терпении в Иисусе. Скорбь и царство требуют терпения. Если у нас нет терпения, мы сможем противостоять гонению только в течение некоторого времени. Когда мы живём в Христе, мы причащаемся не только Его жизни и святости, но и Его терпения. Когда мы пребываем в Христе, мы причащаемся Его терпения и нам хватает терпения, чтобы переносить страдание и противостояние. Слово Господа даже названо словом терпения (Отк. 3:10).

Мир противостоит Господу Иисусу и отвергает Его, но Он не сопротивляется. Он просто терпеливо переносит всё это. Сейчас, когда мы имеем общение с Ним и пребываем в Нём, мы причащаемся Его терпения. Как Его последователи, мы должны следовать за Ним с терпением (Евр. 12:1). Так мы можем терпеливо переносить гонение и противостояние. Это терпение убедительно свидетельствует о том, что мы ждём возвращения Господа. Мы ждём Его возвращения, являясь сопричастниками в Его царстве, скорби и терпении.


7) Чтобы унаследовать царство Божье

Наконец, если мы будем жить в действительности царства небес и участвовать в царстве, мы унаследуем царство Божье (1 Кор. 6:9А, 10; Гал. 5:21Б; Эф. 5:5Б). Унаследовать царство Божье — это не то же самое, что войти в царство Божье посредством возрождения. Войдя в царство посредством возрождения, мы теперь должны расти и развиваться в божественной жизни. Тогда в результате этого роста и развития мы унаследуем царство Божье. Поэтому не следует думать, что мы унаследуем царство только благодаря тому, что мы вошли в царство Божье. Мы не можем унаследовать царство, если мы не вырастем и не достигнем зрелости в надлежащем развитии божественной жизни.

В 1 Кор. 6, Гал. 5 и Эф. 5 говорится о наследовании царства Божьего. В 1 Кор. 6:9А Павел говорит: «Или вы не знаете, что неправедные царство Божье не унаследуют?» Наследование царства в следующем веке — это награда для святых, ищущих праведности (Мф. 5:10, 20; 6:33). Неправедные верующие не унаследуют царство Божье. Согласно словам Господа в Евангелии от Матфея, если мы хотим унаследовать грядущее царство в качестве награды, мы должны быть праведными во всём. Господь даже говорит, что наша праведность должна превосходить праведность фарисеев (Мф. 5:20). Божье царство основано на праведности, поэтому, чтобы унаследовать его, мы должны быть праведны.

В 1 Кор. 6:9Б-10 Павел перечисляет разные категории людей, которые не унаследуют царство Божье. Здесь Павел тоже говорит не о вхождении в царство Божье, а о наследовании царства Божьего. Чтобы войти в царство Божье, нам нужно просто родиться заново (Ин. 3:3, 5), но чтобы унаследовать царство Божье, нам сейчас нужно жить в действительности царства небес. Ни один грешный или неправедный человек не может иметь части в грядущем царстве Божьем.

Слово «унаследуют» в 1 Кор. 6:9-10 подразумевает наслаждение. Унаследовать что-то — значит наслаждаться этим. Таким образом, унаследовать грядущее царство — значит наслаждаться царством. Грядущее царство будет радостным наследием для победителей. Согласно Евангелию от Матфея, проявление царства будет наградой для побеждающих святых — их наслаждением вместе с Господом. Унаследовать царство — это не просто войти в царство, а принять царство как награду для нашего наслаждения. Это должно стать для нас стимулом, побуждающим нас жить побеждающей жизнью, жизнью безгрешной и праведной. Живя праведной жизнью, мы получим право унаследовать грядущее царство.

Победители, победоносные верующие, унаследуют царство Божье при возвращении Господа Иисуса. Сегодня царство — это не наслаждение, а упражнение. Но при возвращении Господа Иисуса царство будет нашим наслаждением; мы будем наслаждаться царством и будем царями, правящими с Господом Иисусом. Тогда царство будет нашим наследием.

В Гал. 5:21 Павел в связи с делами плоти говорит: «Те, кто делает такое, царство Божье не унаследуют». Под наследованием царства Божьего понимается наслаждение грядущим царством как наградой для побеждающих верующих. Это не то же самое, что спасение верующего. Верующие, которые делают дела плоти, перечисленные в Гал. 5:19-21, не унаследуют грядущее царство как награду.

В Эф. 5:5 Павел снова говорит о тех, кто «не имеет наследия в царстве Христа и Бога». Царство Христа — это тысячелетие (Отк. 20:4, 6; Мф. 16:28), а также царство Божье (Мф. 13:41, 43). При возрождении верующие вошли в царство Божье, и, находясь в церковной жизни, они уже сегодня живут в царстве Божьем (Рим. 14:17). В тысячелетии будут участвовать не все верующие, а только побеждающие. В грядущем веке все нечистые, то есть побеждённые, не будут иметь наследия в царстве Христа и Бога.

Согласно Ин. 3, все возрождённые находятся в царстве Божьем. В Рим. 14:17 показано, что в церковной жизни мы находимся в царстве Божьем уже сегодня. Но тысячелетие будет царством Божьим в более практическом смысле, чем то, что мы переживаем сегодня в церкви. Только в тысячелетии царство Христа станет ещё и царством Бога. Поэтому выражение «царство Христа и Бога» относится не к сегодняшнему царству в церковной жизни, а к проявлению царства в грядущем тысячелетии. Сегодня все верующие находятся в царстве Божьем, но не все они будут иметь наследие в грядущем тысячелетнем царстве. И побеждённые, и побеждающие верующие могут находиться в церкви как царстве Божьем, но только побеждающие верующие унаследуют царство во время тысячелетия.


8) Чтобы спастись, будучи введёнными в небесное царство Господа

Незадолго до своей мученической смерти Павел был уверен, что Господь введёт его в небесное царство. Поэтому он и сказал своему духовному сыну Тимофею: «Господь избавит меня от всякого злого дела и спасёт, введя в Своё небесное царство» (2 Тим. 4:18). Небесное царство — это царство нашего Отца (Мф. 13:43), царство Отца (Мф. 26:29), царство Христа и Бога (Эф. 5:5) и вечное царство нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа (2 Пет. 1:11), которое будет наградой для побеждающих святых. Оно равнозначно венку праведности во 2 Тим. 4:8 и является для верующих стимулом, который побуждает их бежать в небесном состязании. Павел имел уверенность, чтобы со всей торжественностью заявлять, что он будет спасён, будучи введён в это небесное царство.

Божье спасение тесно связано с царством, а царство — со спасением. Спасение — это вопрос наслаждения и снабжения. Благодаря Божьему спасению с его наслаждением и снабжением мы можем жить жизнью царства, которая в нынешнем веке является упражнением и воспитанием, а не наслаждением. В спасении Бог даёт нам наслаждение, но в царстве Он часто воспитывает нас. В царстве нам нужно использовать то, что Бог дал нам в Своём спасении, чтобы мы упражнялись в природе царства и развитии божественной жизни.

Сейчас царство является для нас упражнением и воспитанием, но в будущем царство будет либо наградой для тех, кто верно шёл по пути Господа, либо наказанием для тех, кто отклонился и ушёл в сторону от центральной линии Божьего новозаветного домостроительства. Как будущая награда, царство является для нас стимулом, побуждающим нас быть верными на пути Господа. Как наказание, царство является для нас предостережением, чтобы мы не были непокорны полученному видению.

Учения Господа Иисуса и апостолов о царстве должны служить нам предостережением, чтобы мы не были небрежны и равнодушны. Однажды Господь Иисус вернётся, и мы предстанем перед Его судным престолом, где Он будет судить нас. Если мы окажемся верными, мы получим награду — войдём в грядущее проявление царства, то есть в радость Господа (Мф. 25:21). Если мы окажемся неверными, нам будет назначено определённое наказание. Однако это наказание не приведёт к гибели верующего, но будет использовано с целью его совершенствования.

Равнодушные и неверные верующие не получат той награды, которую при возвращении Господа получат верные верующие. Если бы Господь давал одинаковую награду и верным, и неверным, Он не был бы праведным. Павел понимал, что Господь есть праведный Судья, поэтому он сказал: «Отныне положен для меня венок праведности, которым Господь, праведный Судья, воздаст мне в тот день, и не только мне, но и всем, кто возлюбил Его явление» (2 Тим. 4:8). Венок, символ славы, даётся в качестве награды, в дополнение к Господнему спасению, победоносному бегуну в состязании (1 Кор. 9:25). В отличие от спасения, которое мы получаем по благодати и верой (Эф. 2:5, 8-9), эту награду получают не по благодати и не верой, а по праведности при помощи дел (Мф. 16:27; Отк. 22:12; 2 Кор. 5:10). Господь воздаст верующим такой наградой — воздаст не согласно Своей благодати, а согласно Своей праведности. Вот почему это венок праведности. Воздающим является Господь не как милостивый Бог и не как благодатный Искупитель, а как праведный Судья. Спасение приготовлено в Его любви и благодати, а награда — в Его справедливости, в Его праведности. Поэтому Господь в Своей праведности не может дать одинаковую награду и верным, и неверным.

Если мы спасены, мы спасены навечно. Мы не можем потерять своего спасения. Но мы не должны думать, что, поскольку спасение вечно, у нас не будет никаких проблем с Господом при Его возвращении. Вопрос заключается в том, получим ли мы награду. Павел говорит: «Если чьё-нибудь дело, которое он построил на основании, останется, то он получит награду; если чьё-нибудь дело сгорит, то он потерпит утрату; сам же он будет спасён, но так, как сквозь огонь» (1 Кор. 3:14-15). Награда зависит от дела верующего после спасения. Она отличается от спасения, которое основано на вере в Господа и в Его искупительную работу. Утрата, о которой говорится в стихе 15, — это утрата награды, а не спасения. Спасение, которое мы получили в Христе, даётся не согласно нашим делам (Тит. 3:5) и является вечным, неизменным по природе (Евр. 5:9; Ин. 10:28-29). Поэтому те верующие, христианские дела которых не будут одобрены Господом на Его суде и которые потерпят утрату награды, всё равно будут спасены. Божье спасение, как дар всем верующим, даётся навеки, но Господня награда тем верующим, христианские дела которых будут одобрены Господом, даётся на век царства. Награда — это стимул для них в их христианском деле.

Хотя те верующие, христианские дела которых не будут одобрены Господом при Его возвращении, спасутся, они спасутся так, как сквозь огонь. Выражение «сквозь огонь», разумеется, указывает на наказание. Однако речь ни в коем случае не идёт о чистилище, как утверждает еретическое учение, проповедуемое католичеством, которое суеверно искажает этот стих. Тем не менее эти слова должны стать для нас сегодня серьёзным предостережением в отношении наших христианских дел. Мы получили единое, вечное, общее спасение (Тит. 1:4), но нам нужно быть верными в том, чтобы идти по пути Господа, чтобы получить награду — войти в Его радость и царствовать с Ним над народами в грядущем царстве.

Находясь под божественным раздаянием Божественной Троицы, нам нужно жить в действительности царства небес сегодня. Нам нужно жить жизнью царства в церкви, развиваясь в божественной жизни, пока мы не достигнем зрелости. Тогда мы обретём богатый вход в грядущее царство нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа. Те, кто будет верен и достигнет зрелости, получат награду от Господа, а те, кто будет неверен, подвергнутся устроительному наказанию. Награда в качестве стимула и предостережение в отношении наказания должны побуждать нас жить в действительности царства небес сегодня, быть верными, чтобы идти путём Господа, и старательными, чтобы расти и созревать в божественной жизни.
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В предыдущих сообщениях мы увидели, что на дальнейшем этапе Божьего полного спасения верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы посредством того, что входят в царство Божье. В этом сообщении мы увидим, что верующие совокупно переживают это раздаяние посредством того, что живут в церкви.

б. Посредством того, что живут в церкви

Через возрождение мы вошли в царство Божье (Ин. 3:3, 5), чтобы жить в действительности царства небес. Это нечто совокупное; верующие переживают это посредством совокупного наслаждения Божественной Троицей. Сначала мы совокупно переживаем раздаяние Божественной Троицы посредством того, что входим в царство Божье и живём в этом царстве. Затем мы совокупно переживаем раздаяние Божественной Троицы посредством того, что живём в церковной жизни (1 Тим. 3:15-16).

У христианской жизни есть два аспекта: аспект индивидуальной христианской жизни и аспект совокупной христианской жизни. Божественное раздаяние предназначено прежде всего для нашей индивидуальной христианской жизни, а затем уже — для нашей совокупной христианской жизни. Индивидуальная христианская жизнь — это нечто личное, а совокупная христианская жизнь — это нечто касающееся церкви.

Согласно Новому Завету, церковь тесно связана с царством. В Мф. 16:18 Господь Иисус провозглашает: «На этой скале Я построю Мою церковь», а затем, в стихе 19, Господь говорит о царстве небес. Выражение «царство небес» в стихе 19 употребляется как взаимозаменяемое со словом «церковь» в стихе 18. Это убедительно доказывает, что в этом веке подлинная церковь является царством небес. Это подтверждается в Рим. 14:17, где царство Божье упомянуто в явной связи с надлежащей церковной жизнью. Таким образом, сегодня церковь является царством.

Церковь и царство взаимосвязаны, однако между ними существует различие. Любая жизнь является царством, поэтому царство — это сама жизнь. Например, животная жизнь является царством животных, а человеческая жизнь — царством людей. Точно так же Божья жизнь является царством Бога. Однако церковь не является жизнью, а жизнь не является церковью. Церковь производится жизнью. Божественная жизнь является царством, и эта жизнь производит церковь.

Согласно Новому Завету, благовестие приносит царство. Благовестие не приносит церковь, благовестие производит церковь. Благовестие приносит Божье царство, и благовестие производит Божью церковь. Поэтому в Новом Завете благовестие называется благовестием царства (Мф. 4:23; 9:35; 24:14). Однако нет ни одного стиха, где говорилось бы, что благовестие является благовестием церкви. Благовестие царства производит церковь, потому что царство — это сама жизнь, а церковь — это следствие жизни.

Без царства как действительности жизни невозможно ни произвести, ни построить церковь. Чтобы произвести церковь и чтобы построить церковь, нам нужно царство. Царство — это действительность церкви. Однако мы не можем сказать, что церковь — это действительность царства. Мы можем только сказать, что царство — это действительность церкви.

Там, где нет действительности царства, там нет и построения церкви. Верующий, который не живёт в действительности царства, может в лучшем случае быть просто спасённым человеком; он не может быть встроен в структуру церкви.


Когда первый раз проповедовалось новозаветное благовестие, людям было велено покаяться, потому что царство небес приблизилось (Мф. 3:2; 4:17; 10:7). Это означает, что для Бога пришло время раздать Себя как жизнь в людей. Благовестие приносит Бога как жизнь, и эта жизнь является царством. Царство — это сфера жизни, где жизнь двигается, работает, правит и управляет, чтобы осуществить свой замысел. Царство как сфера жизни — это на самом деле сама жизнь. Благовестие приносит божественную жизнь, а у божественной жизни есть своя сфера. Это и есть царство. Божественная жизнь со своей сферой производит церковь.

Царство — это действительность церкви, поэтому согласно новозаветному откровению, мы не можем жить церковной жизнью вне надлежащей жизни царства. Вот почему мы подчёркиваем, что в благовестии, которое проповедовалось в начале Нового Завета, говорилось не о спасении, а о царстве. Войти в царство Божье — значит возродиться. Можно говорить о возрождении и не понимать, что возрождение нужно для входа в царство. При возрождении мы вошли в царство. Это означает, что результатом возрождения является царство, поскольку следствием возрождения является вход в царство. Когда Бог возродил нас, Он возродил нас, введя в Своё царство.

Как взаимосвязаны царство и церковь, так взаимосвязаны царство и Божье спасение. Если мы не будем участвовать в Божьем царстве, нам будет трудно наслаждаться Божьим спасением. Конечно, жизнь царства не будет действительной для нас, если мы не получим Божьего спасения, спасения, которое становится нашим снабжением для нашего наслаждения. Мы наслаждаемся этим снабжением для того, чтобы жить жизнью царства в церкви.

Нам нужно глубоко усвоить, что действительность царства небес является содержанием церковной жизни. Иначе говоря, без действительности царства церковь пуста. Действительность царства — это на самом деле Сам Христос как наша жизнь. Христос как жизнь является для нас сущностью, субстанцией, благодаря которой мы можем жить надлежащей жизнью, чтобы в этой жизни состроиться с другими верующими и принести настоящую церковную жизнь, которая есть славное выражение Христа как воплощения Триединого Бога. Христос является воплощением Триединого Бога, поэтому, когда Христос выражен, весь Триединый Бог тоже выражен. Это выражение зависит от того, живут ли верующие жизнью, которая является действительностью царства, действительностью, которая полностью раскрыта и описана в главах с пятой по седьмую Евангелия от Матфея. Эти главы представляют собой целое сообщение о конституции царства небес, и эта конституция есть действительность жизни царства. Эта действительность является подлинным содержанием церковной жизни.

В четырёх Евангелиях Господь Иисус говорил о церкви дважды, причём оба раза в Евангелии от Матфея — книге, провозглашающей царство. Каждый раз, когда Господь Иисус говорил о церкви, Он говорил о ней в связи с царством. Это показывает, насколько царство и церковь тесно связаны. В Мф. 16:18 Он говорит о церкви во вселенском аспекте, показывая, что вселенская церковь тесно связана с царством небес. Затем, в Мф. 18:17, Он говорит о церкви в поместном аспекте, показывая, что поместная церковь тоже связана с царством небес. В частности, поместная церковь связана с нашей жизнью как братьев в царстве. Это следует из Мф. 18, где говорится о надлежащих отношениях между братьями в царстве. Эти отношения подразумевают поместную церковную жизнь.

Если мы хотим иметь действительность царства как содержание нашей церковной жизни, нам нужно, чтобы Христос был нашей жизнью и жизненным снабжением. Благодаря тому что Триединый Бог раздаёт Себя в наше существо, мы должны переживать Христа как свою жизнь и наслаждаться Им.


В первом куплете гимна № 133 говорится о Христе как нашей жизни для созидания церкви:



 Жизнь моя, Господь, — Ты,


Ты во мне живёшь.


Полноту всю Божью


Ты с Собой несёшь.


Ты святой природой


Освятишь меня.


Воскресеньем к жизни


Мне победу дашь.

Слово «несёшь» в этом гимне на самом деле указывает на божественное раздаяние. Вся полнота Бога принесена нам в Христе, и это является раздаянием в наше существо всего, чем Триединый Бог является, что Он имеет и что Он делает.

Кроме того, в этом гимне говорится, что мы освящаемся святой природой Господа. Такое освящение — это не так называемое «безгрешное совершенство»; это освящение святой природой, которая вкладывается в наше существо. Вложенная в нас святая природа — это святая природа Триединого Бога. Такое вкладывание Божьей святой природы в нас не происходит раз и навсегда; оно продолжается день за днём и час за часом. Святая природа Триединого Бога постоянно вкладывается в нас. Это вкладывание приводит к тому, что мы пропитываемся святой сущностью Божественной Троицы для нашего освящения.

Кроме того, в этом гимне говорится, что посредством воскресения Христа победа как снабжение передаётся нам. В себе мы ничего не можем победить и быть победоносными. Сами по себе мы грешны и даже мёртвы в своём духе. Но мы получили воскрешённого Христа как свою жизнь. Теперь в Своём воскресении Он раздаёт Себя в нас. Поэтому, когда мы наслаждаемся Им, мы также наслаждаемся Им как жизнью воскресения и силой воскресения. Эта жизнь воскресения и сила воскресения дают нам субъективную победу над всем отрицательным. Более того, благодаря этой жизни, которой является Сам Христос, мы живём жизнью согласно конституции царства небес. Иначе говоря, мы живём жизнью, которая соответствует действительности природы царства. Эта действительность является содержанием церковной жизни. Если мы хотим жить в этой действительности и выражать её в церковной жизни, нам нужно принимать божественное раздаяние.

Очень важно, чтобы мы увидели, что мы переживаем раздаяние Божественной Троицы совокупно посредством того, что живём в царстве. Когда мы совокупно живём жизнью царства, мы естественным образом живём церковной жизнью. Следствием жизни царства является церковная жизнь.

Можно говорить о церкви объективно, с точки зрения доктрины. Однако церковь — это вопрос не доктрины, а практики, поскольку церковь — это нечто связанное с нашим переживанием в христианской жизни. Более того, церковь — это не общественная организация. Иначе говоря, церковь нельзя организовать; мы не можем собрать людей вместе, образовать из них некую общность и назвать это церковью. Новый Завет раскрывает, что церковь — это органическое Тело Христово. Чтобы церковь была органическим Телом Христовым, она должна состоять из Христа, который является жизнью верующих.

Церковь производится исключительно из Христа. Прообразом этого является Ева в Бытии. Ева была полностью и исключительно произведена из Адама (Быт. 2:21-24). В Еве не было ничего, кроме Адама. В ней не было никакого другого элемента, кроме элемента Адама. Поэтому Ева была полным воспроизведением Адама. Адам и Ева — это прообраз Христа и церкви (Эф. 5:30-32). Этот прообраз показывает, каким образом церковь связана с Христом. Церковь должна состоять из одного элемента — из элемента Христа. Всё, что не является Христом, не может быть церковью.


Рассмотрим прообраз Адама и Евы более подробно. Согласно Бытию, Бог сотворил мужчину и женщину не в одно и то же время и не одинаковым образом. Сначала Бог образовал тело человека из праха земного. Затем Он вдохнул в его ноздри дыхание жизни, и человек стал живою душою (Быт. 2:7). Сотворив человека, Бог сказал: «Не хорошо быть человеку одному; сотворим ему помощника...» (Быт. 2:18). Бог привёл к Адаму животных и птиц, и Адам дал им имена. Но для Адама «не нашлось помощника» (Быт. 2:20). Внутри Адама было желание обрести пару, кого-то, кто соответствовал бы ему. Среди скота, зверей и птиц для Адама не нашлось пары. Чтобы произвести такую пару, «навёл Господь Бог на человека крепкий сон» (Быт. 2:21). Пока Адам спал, Господь взял одно из его рёбер и построил из него женщину (Быт. 2:22, букв.). По жизни, природе и виду женщина была такой же, как Адам. Поэтому, когда Бог привёл женщину к Адаму, он воскликнул: «На этот раз это кость от костей моих и плоть от плоти моей» (Быт. 2:23, букв.). Адам знал, что на этот раз он обрёл себе пару.

Поскольку в сотворённой вселенной у Христа не было пары, Бог сделал так, что Христос умер на кресте. Пока Он «спал» на кресте, Его бок был раскрыт и из него вытекли кровь и вода (Ин. 19:34). В Быт. 2 ещё не было проблемы греха, поэтому в этой главе говорится только о том, что из Адама было взято ребро, но в ней ничего не говорится о крови. Но в Ин. 19:34 говорится о крови, которая решает проблему греха. Вода обозначает текущую жизнь Христа, вечную жизнь, которая производит церковь. Прообразом этой жизни также является ребро. Согласно Ин. 19, когда Господь был на кресте, ни одна из Его костей не была сломана. Это было исполнением сказанного в Писаниях: «Ни одна из них [Его костей] не сокрушится....» (Пс. 34:20). Несломанная кость Христа является прообразом несокрушимой вечной жизни Христа. Таким образом, ребро Адама является прообразом вечной жизни Христа. Именно из этой вечной жизни церковь созидается как приготовленная для Христа пара. Так Христос обретает церковь как пару для Себя.

Как Ева имела ту же жизнь и природу, что и Адам, так церковь имеет ту же жизнь и природу, что и Христос. Поэтому церковь — это часть Христа.

Церковь появилась в результате проистечения жизни из распятого Христа. Эта жизнь является источником и субстанцией существа церкви. Говоря о своей церковной жизни, нам нужно иметь ясное видение того, как производится церковь. Церковь производится проистечением божественной жизни. Теперь нам нужно жить этой жизнью, жизнью, которой является Сам Христос. Христос — это элемент, составляясь которым мы становимся надлежащей церковью, которая соответствует Ему. Поэтому, если мы хотим иметь церковную жизнь, Христос должен быть нашей жизнью и нашим житием.

Нам нужно получить видение того, что церковь производится из элемента Христа, а затем получить духовное переживание, соответствующее этому видению. Кроме того, нам нужно показать это видение другим, чтобы они тоже увидели его. Когда верующие увидят это видение, Триединый Бог в Своём всеобъемлющем богатстве будет роздан в них. Если верующие будут содействовать Триединому Богу, то богатая сущность и святой элемент Триединого Бога будут всё больше и больше передаваться в них. Эта передача, которая и является божественным раздаянием, естественным образом приведёт к тому, что они будут жить церковной жизнью. Это не просто вопрос учения. Это вопрос получения божественного видения, которое вводит нас в божественное раздаяние.

В этих заключительных сообщениях по Новому Завету мы снова и снова подчёркивали раздаяние приготовленного Триединого Бога. Нам нужно участвовать в этом раздаянии и наслаждаться им. Нам нужно больше и больше переживать раздаяние приготовленного Триединого Бога, воплощением которого является Христос и окончательной завершённостью которого является всеобъемлющий семикратно усиленный животворящий Дух. Сегодня у нас есть приготовленный Триединый Бог с Христом как воплощением и с Духом как завершённостью. День за днём нам нужно открываться Ему, призывать Его, оставаться в Его присутствии, общаться с Ним и позволять Ему работать внутри нас, чтобы раздавать всё, чем Он является, всё, что Он имеет, всё, что Он сделал, и всё, что Он делает, в наше существо. Естественным следствием этого раздаяния будет жизнь царства, и эта жизнь царства будет нашей церковной жизнью.

И индивидуальная христианская жизнь, и совокупная церковная жизнь естественно вытекают из раздаяния приготовленного Триединого Бога в нас. В этом божественном раздаянии мы святы, духовны и победоносны. В нём мы растём, пока не достигнем зрелости. Переживать это раздаяние приготовленного Триединого Бога и наслаждаться им — значит жить в действительности царства в церковной жизни. Всем нам нужно получить это видение.



Перейти к оглавлению
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СООБЩЕНИЕ СТО ШЕСТЬДЕСЯТ ПЕРВОЕ

ВЕРУЮЩИЕ — ИХ НАСТОЯЩЕЕ

(45)

В предыдущем сообщении мы увидели, что, когда мы переживаем раздаяние Божественной Троицы, естественным следствием этого является жизнь царства и действительность жизни царства как содержание церковной жизни. Мы совокупно переживаем раздаяние приготовленного Триединого Бога, входя в царство, а также живя в церкви. В этом сообщении мы рассмотрим некоторые вопросы, связанные с нашим житием в церкви.

1) Как в своей семье и в своём доме

Церковь — это Божий дом (1 Тим. 3:15), и этот дом является нашей семьёй и нашим домом. Будучи домашними Бога, мы являемся Божьей семьёй, даже Божьим домом. Все верующие, родившись от Бога, вошли в Его дом, чтобы наслаждаться Его богатством. Греческое слово, переведённое в 1 Тим. 3:15 как «дом», можно также перевести как «домашние»; это то же слово, что и в 1 Тим. 3:4, 5 и 12. Домашние Бога, Его семья — это дом Божий. Дом и домашние представляют собой одно целое; это собрание, которое состоит из верующих (Эф. 2:19; Евр. 3:6). Действительность этого дома, как жилища живого Бога, находится в нашем духе (Эф. 2:22). Бог — наш Отец, а мы, верующие в Христа, — Его дети. Будучи Его детьми, мы родственники в Божьей семье. Поэтому в Эф. 2:19 говорится, что мы «домашние Божьи». Греческое слово, переведённое как «домашние», обозначает и дом, то есть жилище, и домашних, то есть семью. В Эф. 2 показано, что домашние являются Божьим жилищем. В стихе 19 говорится о домашних, а в стихе 22 говорится, что мы созидаемся вместе в жилище Божье в духе. Домашние — это дом, жилище.

В физическом смысле домашние не могут быть жилищем отца. Но в духовном смысле дети Бога — это Его семья, а также Его жилище. Божье жилище построено из Божьих детей. Таким образом, семья — это жилище. Мы являемся и Божьей семьёй, и Божьим домом. Совокупно мы, верующие, являемся Божьим домом и Божьими домашними, то есть Божьим жилищем и Божьей семьёй. Поэтому, когда мы говорим, что живём в церкви, это означает, что мы живём в Божьем жилище и Божьей семье.

а) Дом живого Бога

В 1 Тим. 3:15 говорится: «Если я задержусь, пишу, чтобы ты знал, как до́лжно вести себя в доме Божьем, который есть церковь живого Бога, столп и опора истины». Как Божье жилище, церковь является и домом Бога и Его домашними, Его семьёй. В Ветхом Завете храм и Божий народ были двумя разными вещами, но в их новозаветном исполнении жилище и семья едины. Согласно Божьему новозаветному домостроительству, семья Бога — это Его дом.

Говоря о церкви как о Божьем доме, Павел намеренно называет Бога живым Богом. Живой Бог, который живёт в церкви, должен быть для церкви субъективным, а не объективным. Идол в языческом храме является безжизненным. Бог, который не только живёт, но также действует, движется и работает в Своём живом храме, то есть в церкви, является живым. Поскольку Он является живым, церковь тоже является живой в Нём, благодаря Ему и вместе с Ним. Живой Бог и живая церковь живут, двигаются и работают вместе. Живая церковь — это дом и семья живого Бога. Поэтому наши собрания, наше практическое и духовное служение должны свидетельствовать людям о том, что Бог живёт, движется, говорит и действует среди нас.

Церковь, дом живого Бога, живёт в имени Отца и в жизни Отца. Иначе говоря, церковь живёт в действительности Отца. Божий дом является живым сочетанием Божьих многих детей в жизни и действительности Отца. Где есть Божий дом, там есть Божья семья, а где есть Божья семья, там есть Бог Отец со Своей жизнью и действительностью. Это похоже на то, как церковь является Телом Христовым. Христос неотделим от членов Тела, поскольку, как Глава Тела, Христос обитает во всех членах. Христа нельзя считать отдельным членом Тела, поскольку Он находится во всех членах Тела. Тот же самый принцип применим и к церкви как Божьему дому и Божьей семье. Отец — это не отдельный член семьи; Он находится во всех детях.


б) Столп и опора истины

В 1 Тим. 3:15 Павел говорит, что церковь живого Бога — это «столп и опора истины». Столп поддерживает строение, а опора несёт на себе столп. Церковь является таким поддерживающим столпом и несущей опорой истины. Под истиной в этом стихе понимается всё то действительное, что открывается в Новом Завете относительно Христа и церкви согласно Божьему новозаветному домостроительству. Церковь — это поддерживающий столп и несущая опора всей этой действительности. Поместная церковь должна быть таким строением, которое служит поддержкой, опорой и свидетельством истины Христа и церкви, их действительности.

Божье новозаветное домостроительство состоит из двух тайн: Христа как тайны Бога (Кол. 2:2) и церкви как тайны Христа (Эф. 3:4). Христос и церковь, Глава и Тело, являются содержанием действительности Божьего новозаветного домостроительства. Как столп, поддерживающий истину, и опора, несущая столп, церковь является свидетельством действительности, истины, Христа как тайны Бога и церкви как тайны Христа.

Кроме того, можно сказать, что истина в 1 Тим. 3:15 обозначает божественную действительность, действительность нашего Бога. Эта божественная действительность, в частности, раскрывается в Ин. 14—16. Согласно этим главам, истина, действительность, раскрывается главным образом как истина Духа. Дух — это Дух всей божественной действительности. Сегодня, как столп и опора истины, церковь поддерживает действительность божественного Существа. Церковь как столп и опора истины свидетельствует о Божьей действительности.

в) Явление Бога в плоти — тайна благочестия

В 1 Тим. 3:15-16 показано, что церковь — это также явление Бога в плоти, тайна благочестия. Бог явлен в церкви, Теле Христовом, как расширенное, совокупное выражение в плоти. В 1 Тим. 3:15Б-16 говорится: «…в доме Божьем, который есть церковь живого Бога, столп и опора истины. И безусловно, велика тайна благочестия: Тот, кто был явлен в плоти, оправдан в Духе, увиден ангелами, проповедан среди народов, принят верой в мире, вознесён в славе». В греческом тексте существительное, к которому относится местоимение «Тот», опущено, но легко догадаться, что речь идёт о Христе, то есть о Боге, явленном в плоти, как тайне благочестия. Переход от выражения «тайна благочестия» к местоимению «Тот» подразумевает, что Христос как явление Бога в плоти — это тайна благочестия (Кол. 1:27; Гал. 2:20). Эта тайна благочестия представляет собой житие надлежащей церкви, и такое житие — это тоже явление Бога в плоти.

Эти стихи подразумевают, что явление Бога в плоти — это не только Сам Христос как Глава, но и церковь как Тело. Когда церковь растёт в Христе ростом Божьим (Кол. 2:19), церковь исполняет своё назначение — она является домом и семьёй живого Бога для Его движения на земле, а также поддерживающим столпом и несущей опорой истины, чтобы поддерживать божественную действительность Христа и Его Тела как свидетельство миру. Тогда церковь становится продолжением Христа как явления Бога в плоти. Это великая тайна благочестия — Христос, которого церковь являет своей жизнью, как явление Бога в плоти.

Такая церковь является продолжением, увеличением и расширением Бога, явленного в плоти. Такое явление Бога — это церковь как дом Бога, а также столп и опора истины. Таким образом, церковь — это увеличение, расширение, явления Бога в плоти. Это расширенное явление Бога в плоти. Это соответствует новозаветному принципу воплощения, то есть явлению Бога в плоти.

В начале 1 Тим. 3:16 говорится: «И безусловно, велика тайна благочестия». Союз «и» здесь указывает на то, что в стихе 15 о церкви было ещё сказано не всё, и что церковь — это нечто большее, чем дом живого Бога, а также столп и опора истины. Церковь — это также тайна благочестия. Судя по контексту, под благочестием здесь понимается не только набожность, но и житие Бога в церкви, то есть Бог как жизнь, являемый в церкви для Своего выражения. Церковная жизнь — это выражение Бога. Христос и церковь, Глава и Тело, — это тайна благочестия, выражающая Бога в плоти. Это великая тайна, признаваемая и исповедуемая всеми верующими в Христа. Церковь как явление Бога в плоти — это тайна, тайна благочестия.

Тайна благочестия — это житие надлежащей церкви, и такое житие — это явление Бога в плоти. Когда о церкви проявляется должная забота в соответствии с наставлениями, данными в Первом послании к Тимофею, когда полностью утверждено блюстительство старейшин и служение дьяконов, церковь исполняет своё назначение — она является домом живого Бога, а также столпом и опорой истины, и становится продолжением и увеличением явления Бога в плоти. Это явление началось с Христа, когда Он был на земле, и теперь оно продолжается в церкви. Поэтому церковь, как явление невидимого Бога, — это тайна благочестия. Если у нас есть надлежащая церковная жизнь благодаря действительности царства, явление Бога, которое началось в Христе, будет продолжено в церкви.


2) В своих местностях

Верующие живут в церквях, каждая из которых является церковью данной местности. В Деян. 8:1, например, говорится о церкви в Иерусалиме. Это была первая церковь, основанная в определённой местности и имевшая юрисдикцией определённый город — в данном случае город Иерусалим. Это была поместная церковь в своей местности, которую Господь показал в Мф. 18:17. Это была не вселенская церковь, которую Господь раскрыл в Мф. 16:18, а только часть вселенской церкви, то есть Тела Христова (Эф. 1:22-23). Новозаветное повествование в отношении того, что церковь основывается в своей местности, является последовательным на протяжении всего Нового Завета (Деян. 13:1; 14:23; Рим. 16:1; 1 Кор. 1:2; 2 Кор. 8:1; Гал. 1:2; Отк. 1:4, 11).

Второе упоминание конкретной поместной церкви в Новом Завете содержится в Деян. 13:1А. В этом стихе говорится: «А в Антиохии, в поместной церкви, были пророки и учителя». В Антиохии была ещё одна поместная церковь, ещё одно выражение церкви. Таким образом, в Деян. 8 и 13 мы видим одну церковь и два выражения: одно — в Иерусалиме, а другое — в Антиохии. Все поместные церкви являются выражением одной вселенской церкви.

В 1 Кор. 1:2 Павел обращается к «церкви Божьей, которая в Коринфе». Это показывает, что церковь — это не церковь какого-либо человека, какой-либо практики или доктрины, а церковь Божья. Церковь является Божьей, потому что она составлена из вселенского Бога. Такая церковь существовала в Коринфе, в конкретной местности. По своей природе церковь является вселенской в Боге, но на практике она является поместной в каком-либо конкретном месте. Это означает, что церковь имеет два аспекта: вселенский и поместный. Без вселенского аспекта церковь лишена содержания; без поместного аспекта церковь не может иметь никакого выражения и никакой практики. Поэтому в Новом Завете подчёркивается поместный аспект церкви.

В 1 Кор. 1:2 содержится чудесное описание церкви. Церковь — это церковь Божья, поскольку она составлена из элемента Бога. Но церковь, будучи Божьей церковью, также является поместной. Таким образом, в одном стихе мы видим и вселенский, и поместный аспекты церкви. Вселенский аспект связан с составом, природой и содержанием церкви; поместный аспект связан с выражением и практическим существованием церкви. Если у нас будет только поместный аспект, но не будет аспекта церкви как церкви Божьей, у нас будет только внешняя формальность. Нам будет не хватать внутренней действительности. Но если у нас будет только вселенский аспект, но не будет поместного аспекта церкви в определённой местности, у нас будет действительность, но не будет практического существования. С одной стороны, церковь составлена из Бога; с другой стороны, церковь выражена в конкретной местности. Вселенская церковь выражается и существует на практике в конкретных местностях.

Вселенская церковь как Тело Христово выражается через поместные церкви. Поскольку поместные церкви выражают единое Тело Христово, в каждой местности существует только одна поместная церковь. Откровение написано поместным церквям, «семи церквям, которые в Азии» (1:4). Азией в древности называлась одна из провинций Римской империи, и в этой провинции находились семь городов, о которых говорится в Отк. 1:11. Семь церквей находились в семи соответствующих городах; они не находились все в одном городе. В Откровении рассматривается не одна вселенская церковь, а поместные церкви во многих городах. Сначала, в Мф. 16:18, церковь открывается как вселенская, а затем, в Мф. 18:17, она открывается как поместная. В Деяниях церковь существовала на практике в виде поместных церквей. Все Послания в Новом Завете писались поместным церквям, за исключением нескольких, написанных отдельным людям. Ни одно из них не было написано вселенской церкви. Без поместных церквей вселенская церковь не имеет практического, реального существования. Вселенская церковь обретает реальность в поместных церквях. Знание церкви в её вселенском аспекте должно быть завершено знанием церкви в её поместном аспекте. То, что мы знаем и практикуем поместные церкви, — это большое продвижение вперёд. В том, что касается церкви, Откровение находится на продвинутом этапе, потому что оно написано поместным церквям.

В Отк. 1:11 голос сказал Иоанну: «То, что видишь, напиши в свиток и пошли его семи церквям: в Эфес, и в Смирну, и в Пергам, и в Фиатиру, и в Сарды, и в Филадельфию, и в Лаодикию». То, как составлен этот стих, очень важно. В этом стихе мы видим, что послать эту книгу семи церквям — это то же самое, что послать её семи городам. Это ясно показывает, что в ранние дни практика церковной жизни состояла в том, что одна церковь существовала в одном городе, на один город приходилась только одна церковь. Ни в одном городе не было более одной церкви. Это поместная церковь, единицей для которой является город, а не улица и не район. Юрисдикция поместной церкви должна охватывать весь город, в котором эта церковь находится; она не должна быть больше или меньше, чем граница города. Все верующие внутри этой границы должны составлять одну единую церковь внутри данного города. Таким образом, церковь равнозначна одному городу, а город равнозначен одной церкви. Вот что мы называем поместными церквями.


3) Слушаются церкви

В Мф. 18:17 показано, что верующие должны слушаться церкви. Если какой-нибудь брат согрешит, нам нужно действовать в отношении него сначала в любви (ст. 15), затем при помощи двух или трёх свидетелей (ст. 16) и, наконец, через церковь, прибегая к власти. В стихе 17 говорится: «Если он не станет слушать их, скажи церкви. А если он и церковь не станет слушать, то пусть он будет для тебя как язычник и сборщик налогов». Если какой-нибудь верующий не станет слушать церковь, он лишится общения церкви и будет как язычник (безбожник) и сборщик налогов (грешник), которые находятся вне общения церкви. Язычник или сборщик налогов — это человек, который не имеет общения в жизни царства, то есть в церковной жизни. Если к верующему относятся как к язычнику или сборщику налогов, это не означает, что его отлучили. Наоборот, это означает, что к нему относятся как к тому, кто отрезан от общения церкви. Согрешившего брата, который не слушает церковь, возможно, не нужно отлучать. Его следует отрезать от общения церкви, чтобы утрата этого общения побудила его покаяться и восстановить своё общение с церковью.

Церковь, которой должны слушаться верующие, это, несомненно, поместная, а не вселенская церковь. Церковь, раскрытая в Мф. 16:18, — это вселенская церковь, то есть единое Тело Христово, а церковь, раскрытая в Мф. 18:17, — это поместная церковь, выражение единого Тела Христова в какой-то конкретной местности. В Мф. 16 говорится о построении вселенской церкви, а в Мф. 18 говорится о практике поместной церкви. В обеих главах показано, что церковь представляет царство небес, так как имеет власть связывать и развязывать.

Чтобы быть в царстве небес на практике, нам нужно быть в поместной церкви. Согласно контексту 18:17, и действительность, и практическое проявление царства находятся в поместной церкви. В той главе, где речь идёт об отношениях в царстве, Господь Иисус в итоге говорит о церкви. Это показывает, что практическое проявление царства сегодня находится в поместной церкви. Без поместной церкви невозможно иметь практическое проявление церковной жизни и её действительность. Поместная церковь является действительностью как царства, так и вселенской церкви. Поэтому очень важно, чтобы верующие слушались церкви. Чем лучше мы будем понимать, насколько независимо наше природное «я», тем больше будет у нас желания подчиниться церкви и слушаться церкви. Из-за того, что у нас есть независимое «я», мы все должны научиться слушаться церкви. У церкви есть власть, и мы должны слушать церковь и подчиняться церкви. Если мы не подчиняемся церкви, мы не можем быть в царстве, поскольку жизнь царства — это жизнь подчинения церкви.

Контекст Мф. 18 показывает, что действительностью церкви является присутствие Господа (ст. 20). Присутствие Господа — это власть церкви. Церковь должна иметь присутствие Господа как свою действительность, иначе у неё не будет подлинной власти. Реальной и практической властью церкви является присутствие Господа. Если верующий не слушает церковь, он, на самом деле, бунтует против присутствия Господа. Тогда у церкви есть основание применить свою власть в присутствии Господа, чтобы разобраться со случаем такого бунта.

4) Собираются с церковью

Если мы хотим жить в церкви, нам нужно собираться с церковью. В 1 Кор. 14:23А Павел говорит о том, что вся церковь сходится в одном месте. Здесь он имеет в виду церковное собрание. В стихе 26 Павел ещё раз говорит о том, что верующие сходятся на собрание. Если какой-нибудь верующий не собирается с церковью, тем самым он устраняет себя из церковной жизни.

В 1 Кор. 14 показано, что собрание всей церкви на самом деле и есть церковь. В стихе 23 Павел говорит обо всей церкви, а в стихе 28 он упоминает случай, когда человеку следует молчать в церкви. Отсюда ясно видно, что церковное собрание — это сама церковь. Когда вся церковь сходится вместе — это собрание церкви и в то же время это сама церковь, поскольку это собрание и есть церковь. Такое собрание — это не просто часть церкви, это сама церковь.

Верующие должны собираться либо как церковь, либо как часть церкви. Если вся церковь сходится вместе, тогда мы собираемся как церковь. Если мы собираемся в малых группах по домам, все эти собрания должны быть частями одной церкви в нашей местности. Все собрания верующих в том или ином городе должны быть составляющими одной поместной церкви в этом городе. Именно так нужно собираться. Если мы хотим совокупно переживать раздаяние Божественной Троицы посредством того, что живём в церкви, нам нужно собираться с церковью, собираясь либо как церковь, либо как часть церкви.



Перейти к оглавлению


© Living Stream Ministry


СООБЩЕНИЕ СТО ШЕСТЬДЕСЯТ ВТОРОЕ

ВЕРУЮЩИЕ — ИХ НАСТОЯЩЕЕ

(46)

Верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы посредством того, что живут в церкви. В этом сообщении мы рассмотрим ещё несколько аспектов жития верующих в церкви.

5) Служат в церкви

Верующие не только подчиняются церкви (Мф. 18:17) и собираются с церковью (1 Кор. 14:23А, 26), но и служат в церкви. Служить в церкви — значит служить в духе и координации для созидания Тела.

а) В качестве старейшин

В церкви определённые братья служат в качестве старейшин. В первой поместной церкви, церкви в Иерусалиме (Деян. 8:1), были старейшины, которые заботились о руководстве церковью (Деян. 11:30; 15:2, 4, 6, 22; 16:4; 21:18). В Деян. 14:23 говорится, что в конечном итоге в каждой церкви были назначены старейшины. Таким образом, старейшины были и в церкви в Эфесе (Деян. 20:17). Впоследствии Павел велел Титу назначить старейшин в каждом городе (Тит. 1:5). В Новом Завете мы видим, что старейшины не выбирались голосованием общины, а назначались апостолами в зависимости от их зрелости жизни в Христе. Апостолы поручали им заботу о руководстве и пастырстве в их церквях.

В 1 Пет. 5:2 Пётр даёт старейшинам повеление в отношении пастырства: «Пасите стадо Божье, которое среди вас». Греческое слово, переведённое как «стадо», буквально означает «малое стадо», то есть церковь Божью (Деян. 20:28), которая малочисленна (Лк. 12:32) по сравнению с миром. Согласно 1 Пет. 5:2, старейшины — это пастыри, а не правители. Иногда пастырю нужно управлять стадом, но это управление не является правлением царя. Это управление того, кто заботится о стаде. Пастырство — это надлежащая забота, проявляемая по отношению к стаду. О стаде нужно заботиться, защищать его, вести в правильном направлении и приводить туда, где есть пища и питьё. Это и есть пастырство.

В 5:2 Пётр велит старейшинам пасти не своё стадо, а стадо Божье. Стадо — это собственность Бога, а не старейшин. В каком-то смысле Бог нанял старейшин пасти Его стадо.

В Новом Завете старейшины также называются блюстителями (Флп. 1:1; 1 Тим. 3:1; 1 Пет. 5:1-2). Греческое слово «эпи́скопос», переведённое как «блюститель», состоит из двух частей: первая означает «над», вторая — «смотрящий»; отсюда — значение «надсматривающий», «блюститель». Блюстителем в поместной церкви является старейшина (Деян. 20:17, 28). Эти два обозначения относятся к одному и тому же человеку; слово «старейшина» обозначает зрелого человека, а слово «блюститель» обозначает функцию старейшины. Когда старейшина выполняет своё назначение в церкви, он действует как блюститель. Когда старейшина функционирует, он осуществляет блюстительство. Таким образом, блюстители — это не какая-то отдельная группа людей, отличная от старейшин. Учение о том, что блюститель, то есть епископ, занимает более высокое положение, чем старейшина, было выдвинуто во втором столетии Игнатием. Из-за этого ошибочного учения возникла иерархия, включавшая в себя епископов, архиепископов, кардиналов и папу. Кроме того, это учение послужило источником для епископальной системы церковного правления. И эта иерархия, и эта система являются мерзостью в глазах Бога.


б) В качестве диаконов и диаконис

В церкви некоторые братья служат в качестве диаконов (Флп. 1:1; 1 Тим. 3:8), а некоторые сёстры служат в качестве диаконис (Рим. 16:1). Под словом «служение» в Рим. 12:7 имеется в виду служение диаконов и диаконис в поместных церквях. Слово «диакон» произошло от греческого слова «диаконос», которое означает «служащий». Диаконы и диаконисы — это те, кто служит в поместной церкви под руководством блюстителей, старейшин. Блюстители заботятся о церкви, а диаконы и диаконисы служат церкви, занимаясь многочисленными практическими вопросами. Те, кто служит в качестве диаконов и диаконис, должны иметь дух служения, быть всегда готовыми служить и всегда пребывать в служении.

в) В качестве пророков и учителей

В Деян. 13:1А говорится: «В Антиохии, в поместной церкви, были пророки и учителя». В этом стихе мы видим, что в церкви некоторые святые, имеющие достаточный рост в жизни, служат в качестве пророков и учителей. Пророки и учителя говорят слово Божье, высвобождая божественное откровение и уча святых. Пророки и учителя очень важны, особенно на церковных собраниях. На церковных собраниях нужно, чтобы надлежащие люди говорили слово мудрости и слово знания. Слово мудрости говорят главным образом пророки, слово знания — учителя.

Чтобы понять служение пророков и учителей, нам нужно увидеть разницу между пророчеством и научением. В Библии в целом, и в Новом Завете в частности, слово «пророчество» означает в основном не предсказание. Как в Ветхом, так и в Новом Завете пророчествовать — значит говорить за других, то есть выступать от чьего-либо лица, изрекать, то есть своим говорением вкладывать что-то в других, и предсказывать, то есть говорить о том, что только должно произойти. Пророчество — это говорение за Господа и изречение Господа. Это говорение за Бога по Его непосредственному вдохновению. В своём комментарии к Новому Завету (т. 3, стр. 156) М. Винсент говорит: «В Новом Завете, равно как и в Ветхом, [пророчество] — это в первую очередь не предсказание, а вдохновлённое изречение, в котором содержится предостережение, увещевание, наставление и суд, а также это — возвещение тайн сердца. Смотрите 1 Кор. 14:3, 24 и 25. Новозаветные пророки отличаются от учителей тем, что они говорят, руководствуясь непосредственным вдохновением». Таким образом, основное значение пророчества в Новом Завете — это не предсказание, а говорение за Господа и изречение Господа по Его непосредственному вдохновению, то есть говорение согласно вложенному Господом откровению.

Чтобы пророчествовать, то есть говорить за Господа и изрекать Господа, нужен большой рост в жизни. Для этого нам нужно знать Бога и переживать Христа. Если у нас нет достаточного знания Бога и переживания Христа, нам нечего сказать за Него и мы не можем изрекать Его. Пророчествование, то есть предсказание чего-то, прежде чем это произошло, является чудодейственным и не требует роста в жизни.

Научение отличается от пророчествования. Научение — это говорение, основанное на пророчествовании. Некоторые братья, опираясь на сказанное во время пророчествования, могут учить святых. Это и есть научение. Пророки — это те, кто говорит за Бога и изрекает Бога по Божьему откровению и кто иногда произносит по вдохновению предсказания (Деян. 11:27-28). Учителя — это те, кто учит истинам согласно учению апостолов (Деян. 2:42) и откровению пророков. Церкви нужны и пророки, и учителя.

г) В качестве хороших домоправителей разнообразной благодати Божьей, раздавая её в служении друг другу

Некоторые святые служат в церкви в качестве старейшин, диаконов, диаконис, пророков и учителей, однако все верующие должны быть хорошими домоправителями разнообразной благодати Божьей, раздавая её в служении друг другу. В 1 Пет. 4:10 говорится: «Каждый, как получил дар, раздавайте его в служении между собой как хорошие домоправители разнообразной благодати Божьей». Согласно Новому Завету, благодать — это всё, чем Бог является для нас для нашего наслаждения (Ин. 1:16-17; 2 Кор. 12:9). Благодать — это не просто работа, которую Бог совершает для нас; благодать — это приготовленный Триединый Бог, который раздаёт Себя в наше существо и которого мы переживаем как наше наслаждение. Иными словами, благодать — это Триединый Бог, которого мы переживаем и которым мы наслаждаемся. В 1 Пет. 4:10 разнообразная благодать Божья, как и «всякая благодать» в 1 Пет. 5:10, — это богатое снабжение жизни, то есть Триединый Бог, раздаваемый в нас во многих аспектах (2 Кор. 13:14). Как хорошие домоправители, мы должны раздавать в служении такую благодать — а не просто доктрину или что-то суетное — церкви и святым при помощи того дара, который мы получили. В церкви мы все должны служить как хорошие домоправители разнообразной благодати Божьей, раздавая её в служении друг другу.


6) Функционируют на церковных собраниях

Если мы будем совокупно переживать раздаяние Божественной Троицы, живя в церкви, мы будем функционировать на церковных собраниях. Надлежащая церковная жизнь опирается на надлежащие церковные собрания. Надлежащее церковное собрание должно отличаться двумя вещами: взаимностью и говорением. Иначе говоря, когда мы собираемся, у нас должно быть взаимное говорение, а не говорение одного или двоих человек. Все святые должны иметь равное право и возможность говорить о Христе, говорить за Христа и изрекать Христа. Например, можно рассказать святым о том, как мы приняли Господа как жизнь в своей повседневной жизни. Полагаться на то, что другие будут говорить, молиться или называть гимны, — это традиция, убивающая церковную жизнь, поскольку это упраздняет функцию членов Тела Христова. Мы должны не следовать традиционной практике, а функционировать на церковных собраниях во взаимности. Это укрепит, усовершенствует и разовьёт способность функционировать у всех присутствующих на церковном собрании.

На каждом собрании церкви мы должны держаться принципа взаимности. Согласно Новому Завету, христианское собрание — это собрание, полностью проходящее во взаимности. В 1 Кор. 14:26 говорится, что каждый что-то имеет: либо псалом, либо учение, либо откровение, либо язык, либо истолкование. Всё это находится во взаимности. Функционируют не один или двое, а все функционируют во взаимности. В Евр. 10:25 содержится воодушевление не покидать собственного собрания, а увещевать друг друга. Это показывает, что христианские собрания должны проходить во взаимности. Взаимность — это основной принцип церковных собраний. Церковное собрание, в котором нет взаимности, — это ненадлежащее собрание. На наших собраниях божественное Слово должно говориться во взаимности, а не кем-то одним. У нас должна преобладать взаимность, а не говорение одного человека.

Собрания, проходящие со взаимностью в говорении, — это путь, созданный и предписанный Богом. Этот путь сотворил Бог, и его невозможно усовершенствовать. Поэтому нам нужно оставить традиционную практику, согласно которой говорит один или несколько человек, и восстановить путь, предписанный Господом — путь взаимности. Нам нужно полностью вернуться к Богом созданному и Богом предписанному пути в отношении собраний.

Даже когда вся церковь сходится вместе, мы должны практиковать взаимность. В 1 Кор. 14:26 показано, что, когда церковь сходится в одном месте, мы должны практиковать взаимность. Взаимность в говорении ясно показана в 1 Кор. 14. В Новом Завете нет ни одного указания на то, что на церковном собрании должны говорить один-два человека. Церковное собрание должно быть открыто для всех присутствующих, чтобы все могли функционировать.

В 1 Кор. 14:26 Павел говорит: «Когда вы сходитесь, каждый имеет псалом, имеет учение, имеет откровение, имеет язык, имеет толкование. Пусть всё будет для созидания». Слово «имеет» в этом стихе — это очень важное слово. Согласно Павлу, когда мы сходимся на собрание, нам всем нужно что-то иметь. Павел не говорит «будут иметь» или «должны иметь»; он говорит в настоящем времени, чтобы показать некий факт, и он говорит, что каждый из нас что-то имеет. Более того, он не говорит, что только некоторые имеют или что многие имеют, или что большинство имеет; он говорит, что каждый что-то имеет. Затем он перечисляет пять вещей в следующей последовательности: псалом, учение, откровение, язык и толкование. Это далеко не полный список; он просто даёт нам некоторое представление.

а) Псалом

В 14:26 Павел сначала говорит о псалме; псалом подобен гимну и предназначен для восхваления Господа. То, что Павел упоминает псалом первым, показывает, что на церковных собраниях нужно в первую очередь восхвалять Господа.

б) Учение

Сказав, что «каждый имеет псалом», Павел перечисляет учение, откровение, язык и толкование. Учения должны соответствовать учениям апостолов. На церковных собраниях нам нужно слово учения. Это учение должно преподносить Христа и церковь, которая есть Его Тело.

в) Откровение

Тогда как у одного есть учение, у другого есть откровение. Откровение должно показывать то, что было скрыто, но теперь стало раскрыто. Центром такого откровения должен быть Христос и церковь как тайна Христа и ничто другое. На церковных собраниях учение исходит от учителя, а откровение — от пророка.


г) Язык

Язык здесь — это реальный язык или наречие (Деян. 2:4, 6, 8, 11), на котором говорят или люди, или ангелы (1 Кор. 13:1), а не бессмысленные голоса или звуки. Подлинное и надлежащее говорение на языках — это один из многих даров Духа (1 Кор. 12:4), один из многих аспектов проявления Духа (1 Кор. 12:7). Новый Завет предельно ясно показывает, что говорение на языках — это лишь один из многих даров Духа и что не все верующие имеют этот дар. Более того, согласно контексту всего Первого послания к коринфянам, книги, в которой говорится о Христе как мудрости и силе Божьей и глубинах Божьих, и о церкви как Теле Христовом, которая выражает Христа и является средством для осуществления Божьего управления, надлежащее говорение на языках должно быть говорением о Христе и церкви.

д) Истолкование

Наконец, в 1 Кор. 14:26 Павел говорит, что у кого-то есть истолкование. Истолкование языков — это способность делать неизвестные языки известными, понятными.

Судя по тому, на чём делается акцент в этом Послании, все пять вещей, перечисленных в этом стихе, должны быть сосредоточены на Христе как Божьем центре, который является нашей долей, и на церкви как Божьей цели, которая является и нашей целью. Псалом должен быть восхвалением Бога за то, что Он дал нам Христа как мудрость и силу для нашей повседневной, а также церковной жизни. Учение, исходящее от учителя, и откровение, исходящее от пророка, должны учить о Христе и о церкви, которая есть Тело Христово, и преподносить Христа и церковь людям. Язык и его толкование также должны иметь в качестве своего центра и содержания Христа и церковь. Если делать акцент на чём-либо помимо Христа и церкви, это принесёт в церковь беспорядок и приведёт к тому, что она отклонится от центральной линии Божьего новозаветного домостроительства.

е) Для созидания

В конце 14:26 Павел говорит: «Пусть всё будет для созидания». Всё, что мы делаем на церковных собраниях, должно служить к созиданию святых и церкви. Наше единственное стремление и цель должны состоять в том, чтобы являть Христа и наслаждаться Им на собраниях для созидания Его Тела.

ж) Пророчествование, то есть главным образом говорение за Бога и изрекание Бога при помощи слова мудрости и слова знания, — это лучший дар для созидания церкви

В 1 Кор. 14 показано, что пророчествование, то есть главным образом говорение за Бога и изрекание Бога при помощи слова мудрости и слова знания (1 Кор. 12:8), — это лучший дар для созидания церкви. Павел говорит: «Стремитесь к любви и ревностно желайте духовных даров, но особенно — чтобы вы пророчествовали» (ст. 1). Поскольку пророчествовать — значит говорить за Господа и изрекать Господа, то есть преподносить людям Христа, что является основным элементом церковного собрания, то для пророчествования необходимо, чтобы его содержанием была божественная жизнь. Любовь — это превосходнейший путь для того, чтобы переживать божественную жизнь и делать её содержанием дара пророчества для созидания церкви. Поэтому мы должны стремиться к любви и ревностно желать этого большего дара.

Затем, в 14:3, Павел говорит: «Тот, кто пророчествует, людям говорит созидание, воодушевление и утешение». Поскольку пророчествование, изрекание Господа, преподносит людям Христа, оно созидает их и приносит им воодушевление и утешение.

Далее, в 14:4Б, Павел говорит: «Тот, кто пророчествует, созидает церковь». Из этого стиха мы видим, что пророчествование, изрекание Господа, созидает не только отдельных святых, но и церковь.

В 1 Кор. 14:12 Павел говорит: «Поскольку вы ревнители духов — старайтесь достигать превосходства для созидания церкви». Здесь мы видим, что Павел был полностью поглощён мыслями о созидании церкви. Он постоянно помнил и думал о церкви. Павел полностью осознавал, что пророчествование — это лучший дар для созидания церкви (1 Кор. 14:5).


7) Растут в церкви

Кроме того, верующие растут в церкви. Как дети растут в семье, так верующие растут в церковной жизни. Расти в церкви — значит действительно расти в жизни, что состоит в увеличении элемента Бога, увеличении роста Христа и расширении территории, которую Святой Дух занимает в нас. Увеличение элемента Бога означает, что Сам Бог всё больше смешивается с нами, обретается нами и становится нашим элементом. Чем больше мы любим Христа, ищем Христа и позволяем Христу жить в нас, тем больше рост Христа увеличивается в нас. Более того, чем больше мы растём, тем больше мы позволяем Святому Духу занимать территорию в нас.

В 1 Кор. 3:6 Павел говорит: «Я посадил, Аполлос полил, но рост давал Бог». Здесь о верующих говорится как о растениях. Растения нужно сажать и поливать, кроме того им нужно расти. Сажают и поливают апостолы, но рост даёт только Бог, который есть источник жизни.

Верующие, будучи Божьими растениями, посажены в церкви, которая есть Божья нива (1 Кор. 3:9). На ниве церкви Бог даёт рост верующим. Согласно первым трём главам Первого послания к коринфянам, жизнь, которой верующие растут в церкви, — это распятый и воскрешённый Христос. Чем больше мы переживаем Христа в церкви и наслаждаемся Им, тем больше мы растём в божественной жизни как Божьи растения.

8) Их материальное имущество является общим

В церкви материальное имущество святых является общим. Это не практика так называемого коммунизма; мы просто делимся с нуждающимися святыми тем, что Бог дал нам. Из любви мы заботимся друг о друге, а также об общих расходах церкви.

В Деян. 2:44-45 говорится: «И все те, кто верил, были вместе, и всё у них было общее; и они продавали свои владения и имущество и делили их на всех согласно тому, какую кто имел нужду». То, что у них всё было общее, было не признаком любви, а признаком Христова динамичного спасения, которое спасало верующих от жадности и своекорыстия.

В Деян. 2:45 говорится, что верующие продавали свои владения и имущество и делили их на всех, согласно тому, какую кто имел нужду. Это ещё одно подтверждение Господнего динамичного спасения, которое позволяло верующим победить земное имущество, которое занимает, захватывает и подчиняет себе всё падшее человечество (Мф. 19:21-24; Лк. 12:13-19, 33-34; 14:33; 16:13-14; 1 Тим. 6:17). Божье динамичное спасение позволило верующим забыть о земном имуществе, однако практика иметь всё общее не стала формальным правилом в церковной жизни.

а) Делятся своим избытком с теми, у кого недостаток, чтобы было равенство

Во 2 Кор. 8:12-15 Павел говорит, что мы должны с готовностью давать согласно тому, что имеем. Те, кто собирает много, не будут иметь лишнего, а те, кто собирает мало, не будут иметь недостатка. Результатом такого даяния и получения будет то, что Павел называет «равенством». «В настоящее время ваш избыток — для их недостатка, чтобы и их избыток был для вашего недостатка, так чтобы было равенство» (ст. 14). Иметь равенство — это то же самое, что иметь всё общее. Божий принцип заключается в том, чтобы иметь равенство. Даже в Ветхом Завете существовал божественный способ равномерного распределения общественного богатства. Ни один из иудеев не мог продать свои владения навсегда. Они могли продать их самое большее на пятьдесят лет. В год юбилея всё возвращалось первоначальному владельцу (Лев. 25:8-17). Божий путь состоит в том, чтобы сохранять равенство.

б) Те, кто собирает много, не имеют лишнего, а те, кто собирает мало, не имеют недостатка

Принцип равенства показан на примере сбора манны в Ветхом Завете (Исх. 16:18). Павел говорит об этом во 2 Кор. 8:15: «Как написано: „Тот, кто собрал много, не имел лишнего, и тот, кто собрал мало, не имел недостатка“». Если кто-нибудь из израильтян собирал больше, Бог в Своём всевластии устраивал так, что у него не было избытка. Если кто-нибудь собирал меньше, по Божьему всевластию он не имел недостатка. Те, кто был слаб и не мог собрать много манны, не имели недостатка. Если же кто-то собирал избыток манны и, возможно, хотел оставить его на несколько дней или недель, то Бог делал так, что избыток этот забирался у него (Исх. 16:20). Божественный путь состоит в том, чтобы те, кто собрал мало, не имели недостатка, а те, кто собрал много, не имели избытка. Таков принцип равенства, Божий небесный способ равномерного распределения снабжения среди Божьего народа. Мы должны следовать этому принципу сегодня в отношении материального имущества. Те, кому Бог благосклонно даровал материальное имущество, должны быть верными в том, чтобы использовать его для заботы о нуждающихся святых и работников, служащих на полновременной основе. Если святые будут делиться своим избытком с другими, среди них будет равенство.

в) Убедительный признак того, что они побеждают захватывающую силу обольстительного и обманчивого богатства

То, что наше материальное имущество является общим и мы следуем принципу равенства, — это убедительный признак того, что мы побеждаем захватывающую силу обольстительного и обманчивого богатства (1 Тим. 6:9-10, 17-19; Мф. 13:22). В богатстве много обольщения и обмана. Но с помощью Христа как нашей победы в Его побеждающей жизни мы можем победить захватывающую силу обольстительного и обманчивого богатства.
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В этом сообщении мы рассмотрим остальные аспекты того, как верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы посредством того, что живут в церкви.

9) Любят братьев и любят друг друга в церкви

Когда мы живём в церкви, мы любим всех братьев; это означает, что мы любим друг друга. Это происходит потому, что в церкви верующие живут жизнью высших добродетелей божественной жизни и любви, как показано в Рим. 12:9-21. В стихе 9А Павел говорит: «Любовь пусть будет нелицемерна», а затем, в 10А, он говорит: «Горячо любите друг друга в братолюбии». Эти слова перекликаются со словами Петра о том, что мы должны горячо любить друг друга (1 Пет. 1:22).

В Ин. 13:34-35 Господь Иисус сказал: «Новую заповедь даю вам: чтобы вы любили друг друга; как и Я возлюбил вас, чтобы и вы любили друг друга. Из этого все узнают, что вы Мои ученики, — если вы будете иметь любовь друг к другу». Этой заповедью является та весть, которую мы «слышали от начала: чтобы мы любили друг друга» (1 Ин. 3:11). Нам не нужно стараться исполнить эти слова природным путём. Возможно, мы понимаем, что Бог есть любовь (1 Ин. 4:8) и что Он заповедал нам любить друг друга, поэтому мы можем попытаться любить других природным, религиозным или нравственным путём, подражая Божьей любви. По своей природе мы, люди, склонны к такой любви. Такая любовь является нравственной, природной и даже культурной. Однако настоящая любовь исходит из наслаждения приготовленным Триединым Богом в божественном раздаянии. Когда мы пребываем в общении божественной жизни, то есть в наслаждении Триединым Богом, это наслаждение приведёт к определённому результату. Результатом наслаждения Триединым Богом является божественная любовь. Когда мы наслаждаемся Триединым Богом, это наслаждение приводит к божественной любви. Этой любовью мы искренне любим других. В частности, мы любим всех, кто органически связан с родившим нас Отцом (1 Ин. 5:1). Мы были рождены от Отца, и многие другие тоже были рождены от Него. Если мы будем наслаждаться Им, в результате мы будем любить всех Его детей. Таким образом, любовь к братьям является следствием наслаждения Триединым Богом.

Нам нужно не стараться подражать любви Господа, а составляться Триединым Богом, который есть любовь. Он обитает в нас и хочет вложить Себя в наше существо и пропитать нас Собой, чтобы мы наслаждались Им внутренне как любовью. Эта любовь должна пропитать нас, пока она не станет любовью, которой мы любим братьев.

Откровение о любви в Новом Завете отличается от нашего природного представления о любви. Сам Бог, который есть любовь, пребывает в нас, и мы пребываем в Нём. В 1 Ин. 3:24 говорится: «...вот из чего мы узнаём, что Он пребывает в нас: по Духу, которого Он дал нам». Дух сохраняет нас в органическом союзе с Триединым Богом, который есть любовь, делая Бога нашей жизнью и даже самим нашим существом. Более того, этот Дух пропитывает нас сущностью Бога, который есть любовь. В конце концов каждая частица нашего существа будет состоять из любящей сущности Бога. Это означает, что божественная любовь станет нами. Тогда мы непроизвольно будем любить других. Однако мы будем любить их не своей любовью, а Богом как нашей любовью. Какая огромная разница между такой любовью и любовью, которая представляет собой просто человеческую попытку подражать Божьей любви!

Согласно Новому Завету, любовь, которой верующие любят друг друга, — это трёхсторонняя любовь, то есть любовь, в которой участвуют три стороны. Будучи Божьими детьми, рождёнными от Бога, мы, конечно же, любим своего Отца, который родил нас. Поскольку мы любим родившего нас Отца, мы будем любить и тех, кто был рождён от Него. Здесь показана трёхсторонняя любовь, в которой участвуют Бог, мы и все рождённые от Бога. Эта трёхсторонняя любовь находится в органическом союзе с Самим Богом, который есть любовь.

Каким образом верующие могут любить Бога и любить друг друга? Это возможно только благодаря божественному рождению (Ин. 1:12-13; 1 Ин. 5:1; 2:29; 3:9; 4:7; 5:4, 18). Мы были рождены от Бога, родились от Него, и благодаря этому рождению мы способны любить друг друга. Таким образом, эта трёхсторонняя любовь связана с божественным рождением. Теперь мы любим не только Того, кто родил нас, родившего нас Отца, но и рождённых от Него. Это любовь, которой верующие любят друг друга в церковной жизни.


10) Прощают братьев и прощают друг друга в церкви

В церковной жизни верующие прощают друг друга. Пётр спросил Господа: «Сколько раз мой брат будет грешить против меня, а мне прощать ему? До семи раз?» (Мф. 18:21). Господь ответил: «Не говорю Тебе: „До семи раз“, а до семидесяти раз по семь» (ст. 22); затем, чтобы пояснить это на примере, Он рассказал им притчу (ст. 23-35). В Мф. 18:35 говорится: «Так и Мой небесный Отец поступит с вами, если вы не простите от сердца каждый своему брату». Если мы не простим брата, который грешит против нас, Господь будет наказывать нас, пока мы не простим его от сердца. Тогда Господь простит нас.

Если мы не будем каяться и прощать, то чем больше мы будем находиться в церковной жизни, тем больше будет возникать обид. В конце концов все эти обиды заставят нас покинуть церковную жизнь. Пусть Господь дарует нам необходимую благодать. Если вы обидели кого-то, вам нужно пойти к этому человеку и покаяться. Если кто-нибудь обидел вас, вам нужно искать Господа, чтобы Он дал вам благодать простить этого человека от сердца. После того как вы простили обиду, вам следует забыть её и уже никогда не вспоминать об этом. Поступая таким образом, мы сохраним надлежащую церковную жизнь.

Кроме того, о прощении говорится в Эф. 4:32: «Будьте друг к другу добры, милосердны, прощая друг друга, как и Бог в Христе простил вас». Только наслаждаясь Христом как нашим жизненным снабжением и радостью, можно быть милосердными. Если мы будем милосердными, мы будем прощать других.

В своём повседневном хождении нам нужно как самим прощать, так и просить других простить нас. Это нужно потому, что мы легко обижаемся и легко обижаем других. Если мы кого-то обидели, нам нужно попросить прощения. Если нас обидели, нам нужно простить других, как и Бог в Христе простил нас.

В Кол. 3:13 Павел говорит: «…терпя друг друга и прощая друг друга, если кто-то на кого-то имеет жалобу; как и Господь простил вас, так и вы прощайте». Прощающий Господь является нашей жизнью, и Он живёт внутри нас. Умение прощать — это добродетель, присущая Его жизни. Когда мы принимаем Его как свою личность и живём Им, умение прощать становится естественной добродетелью нашей христианской жизни.

Если мы действительно простили человека, мы забудем и обиду. Если мы простили обиду, мы больше не должны вспоминать о ней. Если мы снова заговариваем об обиде, значит мы не освободили обидевшего нас. Согласно Новому Завету, простить — значит забыть и освободить. Нам нужно забыть обиду и освободить обидевшего нас. Если мы сделали это, мы больше не должны говорить об этом.

Простить — значит перестать обижаться. Если мы простили человека, мы больше не должны обижаться на него. Но если мы не простили, мы будем обижаться. Главное здесь в том, что прощение убирает обиду. Если мы не простили других, мы будем обижены на них. Но если мы простили их, мы перестанем обижаться.

Предположим, какой-то брат обидел вас, и вы простили его. Простив его, вы перестали обижаться на него. После этого проблема между вами исчезнет. Теперь предположим, что брат обидел вас, но вы не хотите простить его и забыть обиду. Это вызовет неприятности, особенно для вас, поскольку вы будете захвачены этой обидой. В церкви нам нужно стараться не быть преткновением для других, кроме того, нам нужно стараться не обижаться на других. Нам всегда нужно проявлять осторожность, чтобы не обидеть других. В то же самое время нам нужно всегда быть готовыми простить.


11) Созидаются в церкви

Совокупно переживая раздаяние Божественной Троицы посредством жизни в церкви, верующие созидаются в церкви. В Эф. 2:22 Павел говорит о Христе как краеугольном камне и пишет: «…в котором и вы созидаетесь вместе в жилище Божье в духе». Под словом «вы» имеются в виду поместные святые. Кроме того, частица «и» показывает, что в этом стихе говорится о поместном строительстве. Судя по контексту, в 2:22 мы видим поместное Божье жилище, а в предыдущем стихе — вселенский святой храм. В стихе 22 Павел говорит, что поместные святые, святые в Эфесе, созидаются вместе в Христе в Божье жилище. Поэтому в стихах 21 и 22 Павел рассматривает как вселенский, так и поместный аспекты церкви. То, что всё строение вырастает, указывает на вселенский аспект. То, что верующие в конкретной местности созидаются вместе, указывает на поместный аспект.

В 2:22 Павел специально указывает, что именно в Христе поместные святые созидаются вместе в жилище Божье в духе. Они созидаются не в предписаниях, практиках или мнениях. Мы можем созидаться только во всеобъемлющем Христе, который является нашим миром, основанием и краеугольным камнем.

Кроме того, в 2:22 Павел говорит, что мы созидаемся вместе в жилище Божье в духе. Дух в этом стихе — это человеческий дух верующих, в котором обитает Святой Дух Божий. Божий Дух — это не жилище, а Тот, кто обитает в жилище. Жилищем является дух верующих. Божий Дух обитает в нашем духе. Таким образом, Божье жилище — в нашем духе.

В стихе 21 сказано, что святой храм — в Господе, а в стихе 22 говорится, что Божье жилище — в духе. Отсюда видно, что Господь един с нашим духом, а наш дух един с Господом. Быть в духе — значит быть в Господе, а быть в Господе — значит быть в духе. «Тот, кто соединяется с Господом, есть один дух» (1 Кор. 6:17). Мы не можем отделить свой дух от Господа. Следовательно, именно в нашем духе происходит построение церкви. Построение церкви происходит не в нашем разуме, не в наших чувствах, не в нашей душе и не в нашей воле. Построение церкви происходит исключительно в нашем духе.

Для нашего поместного созидания наша предрасположенность, наше существо должны подвергнуться определённой работе. Ничто не является такой проверкой нашей духовной зрелости, как созидание. Кроме того, поместное созидание очень полезно для нашего духовного роста. Если мы готовы созидаться в церковь в своей местности, у нас будет обильный рост в жизни.

12) Созидают церковь

В церковной жизни верующие созидают церковь. Павел подчёркивает это созидание в 1 Кор. 14:4Б, где он говорит: «Тот, кто пророчествует, созидает церковь». Те, кто пророчествует, созидают не только отдельных святых, но и церковь. Затем, в стихе 12, Павел говорит: «Поскольку вы ревнители духов — старайтесь достигать превосходства для созидания церкви». Этот стих показывает, что все мы, подобно Павлу, должны быть полностью заняты созиданием церкви.

Новый Завет раскрывает, что цель Бога — это созидание. Христос как жизнь предназначен для созидания, служение одарённых людей (Эф. 4:11-12) предназначено для созидания и функционирование всех членов тоже предназначено для созидания. Всё служит одной цели — произведению и созиданию Тела Христова.

Созидание Тела Христова не осуществляется непосредственно апостолами, пророками, благовестниками и пастырями-учителями; работа созидания осуществляется самими верующими как членами Тела. Следовательно, верующие — это созидающие члены. Кроме того, работа служения, то есть работа созидания Тела Христова, о которой говорится в Эф. 4:12, — это не просто работа апостолов, пророков, благовестников и пастырей-учителей, но в ещё большей степени это работа святых. Таким образом, созидание Тела Христова осуществляется усовершенствованными святыми. Одарённые личности должны научиться совершенствовать других, а после того как они закончили работу совершенствования, они должны предоставить созидание церкви всем членам Тела и позволить членам самим созидать Тело.


13) Чтобы быть победителями в церкви

Кроме того, верующие могут быть победителями в церкви. В семи посланиях к семи церквям в Отк. 2 и 3 Господь Иисус велит святым стать победителями (2:7Б, 11, 17, 26-28; 3:5, 12, 21). Согласно контексту этих глав побеждать — значит побеждать не грех, мир, плоть, своё «я» и Сатану, а побеждать деградацию церкви.

а) Побеждают деградацию церкви

В семи посланиях в Отк. 2 и 3 побеждать — значит побеждать ситуацию деградации в церквях. Нам нужно быть победителями, потому что церковь деградировала. Сегодня деградация господствует, и нам нужно побеждать её.

В Отк. 2:7Б Господь говорит: «Тому, кто побеждает, — ему Я дам есть от дерева жизни, которое в раю Божьем». В этом послании, написанном церкви в Эфесе, побеждать — значит восстановить свою первую любовь к Господу (ст. 4) и ненавидеть дела николаитов (ст. 6), иерархию, которую ненавидит Господь.

В 2:11Б Господь говорит церкви в Смирне: «Тот, кто побеждает, ни в коем случае не пострадает от второй смерти». В этом послании побеждать — значит побеждать гонение, будучи верным до смерти.

В 2:17Б Господь обращается к тем, кто в Пергаме: «Тому, кто побеждает, — ему Я дам скрытой манны и ему Я дам белый камень и на камне — написанное новое имя, которого никто не знает, кроме того, кто получает его». Здесь побеждать — значит побеждать конкретно союз церкви с миром, учение, проповедующее идолослужение и блуд (ст. 14), и учение, проповедующее иерархию (ст. 15).

В 2:26-28 мы видим слова Господа, обращённые к церкви в Фиатире: «Тот, кто побеждает, и тот, кто соблюдает Мои дела до конца, — ему Я дам власть над народами; и он будет пасти их железным жезлом, как разбиваются глиняные сосуды, как и Я получил от Моего Отца; и ему Я дам утреннюю звезду». Тогда как Пергам обозначает мирскую церковь, Фиатира предызображает отступническую Римско-католическую церковь. Поэтому в послании к церкви в Фиатире побеждать — значит побеждать католичество, побеждать отступническую Римско-католическую церковь.

В 3:5 Господь говорит церкви в Сардах: «Тот, кто побеждает, будет одет так, в белую одежду, и Я ни в коем случае не сотру его имя из книги жизни, и Я исповедаю его имя перед Моим Отцом и перед Его ангелами». В качестве знамения церковь в Сардах предызображает протестантскую церковь начиная со времени Реформации и заканчивая вторым пришествием Христа. Многие считали реформированную протестантскую церковь живой, но Господь говорит, что она мертва (ст. 1). В этом послании побеждать — значит побеждать мёртвость протестантских церквей, то есть побеждать мёртвое протестантство.

В 3:12 Господь говорит церкви в Филадельфии, восстановленной церкви: «Тот, кто побеждает, — его Я сделаю столпом в храме Моего Бога, и он уже ни в коем случае не выйдет вон, и Я напишу на нём имя Моего Бога и имя города Моего Бога, Нового Иерусалима, который сходит с неба от Моего Бога, и Моё новое имя». Восстановленная церковь уже обрела венок (ст. 11). Однако если те, кто находится в восстановленной церкви, не удержат до возвращения Господа то, что имеют в Господнем восстановлении, кто-то может взять у них венок. Поэтому побеждать здесь — значит удерживать то, что мы имеем в восстановленной церкви.

Наконец, в последнем из семи посланий, в послании к церкви в Лаодикии, которая предызображает деградировавшую восстановленную церковь, Господь говорит: «Тот, кто побеждает, — ему Я дам сесть со Мной на Моём престоле, как и Я победил и сел с Моим Отцом на Его престоле» (3:21). В этом послании побеждать — значит побеждать тепловатость и гордость деградировавшей восстановленной церкви (ст. 16-17), заплатить, чтобы купить нужные вещи, то есть золото, очищенное огнём, белую одежду и глазную мазь (ст. 18), и открыть дверь, чтобы Господь мог войти (ст. 20).


1) Посредством семикратно усиленного Духа Божьего

Верующие могут победить деградацию церкви посредством семикратно усиленного Духа Божьего. В Отк. 1:4 говорится: «…семи Духов, которые перед Его престолом», а в 3:1: «…семь Духов Божьих». Семь Духов — это, несомненно, Дух Божий, потому что в Отк. 1:4 и 5 Им отводится место среди Триединого Бога. Поскольку семь — это число, обозначающее завершённость в Божьем действии, семь Духов — семикратно усиленный Дух — очевидно, предназначены для Божьего движения на земле. В том, что касается сущности и существования, Божий Дух един; в том, что касается усиленной функции и работы Божьего действия, Божий Дух является семикратным. К тому времени, когда писалось Откровение, церковь деградировала. Поэтому для движения и работы Бога на земле был нужен семикратно усиленный Дух Божий.

В 1:4-5 семь Духов Божьих при перечислении поставлены на второе место, а не на третье. В этом открывается важность усиленной функции семикратного Духа Божьего. Это положение подтверждается тем, что в 2:7, 11, 17, 29; 3:6, 13, 22; 14:13; 22:17 многократно подчёркивается говорение Духа. Во вступительных словах к другим Посланиям упоминаются только Отец и Сын; от Них адресатам передаются благодать и мир. Однако в Откровении 1:4-5 к Ним добавлен Дух; от Него благодать и мир передаются церквям. Это тоже указывает на настоятельную потребность в семикратно усиленном Духе для того, чтобы противодействовать деградации церкви для Божьего движения. Если мы хотим быть победителями в церкви, нам нужен семикратно усиленный Дух Божий.

2) Благодаря тому, что они едят Христа как дерево жизни, скрытую манну и все угощения пира 

Кроме того, верующие могут стать победителями, если они будут есть Христа как дерево жизни, скрытую манну и все угощения пира (Отк. 2:7Б, 17Б; 3:20Б). В Библии дерево жизни обозначает Христа как воплощение всего Божьего богатства (Кол. 2:9), предназначенного нам в пищу (Быт. 2:9; 3:22, 24; Отк. 22:2, 14, 19). В Откровении 2:7Б оно обозначает распятого и воскрешённого Христа, находящегося сегодня в церкви. Есть дерево жизни, то есть наслаждаться Христом как нашим жизненным снабжением, — вот что должно стоять на первом месте в церковной жизни. Содержание церковной жизни зависит от наслаждения Христом. Чем больше мы будем Им наслаждаться, тем богаче будет это содержание.

В Отк. 2:17Б Господь говорит о скрытой манне. Это связано с тем, как дети Израиля ели манну в пустыне (Исх. 16:14-16, 31). Манна — это прообраз Христа как небесной пищи, дающей Божьему народу силы идти Божьим путём. Открытой манной народ Господа мог наслаждаться открыто; скрытая манна, обозначающая скрытого Христа, — это особая доля, сохраняемая для Его победителей, для тех ищущих, кто побеждает деградацию мирской церкви. Когда церковь идёт путём мира, эти победители приступают к святому святых, где они пребывают в присутствии Бога и наслаждаются скрытым Христом как особой долей для их ежедневного снабжения. 

В Отк. 3:20 Господь Иисус говорит: «Вот, Я стою у двери и стучусь; если кто-нибудь услышит Мой голос и откроет дверь, тогда Я войду к нему и буду обедать с ним, и он — со Мной». Греческое слово, переведённое как «обедать», обозначает основной приём пищи в вечернее время. Обедать — значит не просто есть какой-то один вид пищи, а вкушать всё богатство пира. Возможно, это подразумевает исполнение прообраза, в котором дети Израиля ели богатые произведения доброй земли Ханаана (Иис. Н. 5:10-12).

Слова Господа в 2:7Б, 17Б и 3:20 показывают, что Он хочет вернуть Божий народ к тому, чтобы есть надлежащую пищу — пищу, которая предписана Богом и прообразом которой служат дерево жизни, манна и произведения доброй земли, изображающие различные аспекты Христа как нашей пищи. Деградация церкви отвлекает Божий народ от того, чтобы есть Христа как свою пищу, и обращает их к тому, чтобы учить доктринам ради знания. Но в Отк. 2 и 3 Господь пришёл вернуть нас к тому, чтобы мы надлежащим образом ели Его как наше питательное снабжение. Мы должны есть Его не только как дерево жизни и скрытую манну, но и как угощение, полное Его богатства, как пир. Благодаря тому, что мы будем есть Христа как дерево жизни, скрытую манну и все угощения пира, мы станем победителями.


3) Посредством того, что они слышат говорение Духа

Кроме того, верующие побеждают посредством того, что они слышат говорение Духа (Отк. 2:7А, 11А, 17А, 29; 3:6, 13, 22). В Отк. 2:7А говорится: «Кто имеет ухо, пусть услышит, что́ Дух говорит церквям». В начале каждого из семи посланий, записанных в главах 2 и 3, говорит Господь (2:1, 8, 12, 18; 3:1, 7, 14). Но в конце каждого послания церквям говорит Дух. Это не только показывает, что Дух есть Господь, а Господь есть Дух, но и подчёркивает, что во тьме церковной деградации жизненно важен Дух, на что указывает семикратно усиленный Дух в 1:4.

В Отк. 2 и 3 Христос — это говорящий Дух. Если бы говорящим здесь был только Христос, но не говорящий Дух, Он никогда не смог бы говорить какие-то слова в наш дух и Его говорение не было бы субъективным и не могло бы затронуть нас. Однако говорящим является не объективный Христос, а субъективный Дух. Если мы, читая эти послания, будем открываться Ему в своём духе, то Дух будет сразу же говорить, вкладывая в нас что-то от Христа. Стоит нам услышать Его говорение, как в нас внедряется что-то неизгладимое, и уже ничто не заставит это исчезнуть. Сегодня Христос — это говорящий Дух, и мы можем стать победителями посредством того, что мы слышим говорение Духа.

б) Как ребёнок мужского пола

В церковной жизни мы можем стать победителями или как ребёнок мужского пола (Отк. 12:5), или как начаток (Отк. 14:1-4). В Отк. 12:5 говорится: «И она родила сына, ребёнка мужского пола, который должен пасти все народы железным жезлом; и её ребёнок был восхищен к Богу и к Его престолу». В Библии женщина (ст. 1) обозначает более слабого, а мужчина — более сильного (1 Пет. 3:7). Поэтому ребёнок мужского пола в 12:5 обозначает более сильную часть Божьего народа. То, что ребёнок мужского пола «должен пасти все народы железным жезлом», показывает, что он состоит из победителей, о которых говорится в 2:26-27. Кроме того, слово «родила» в 12:5 означает воскресение, как в Деян. 13:33-34. Ребёнок мужского пола состоит из побеждающих святых, которые умерли и были воскрешены. Это доказывают слова «до смерти» в Отк. 12:11. Ребёнок мужского пола, рождённый в стихе 5, состоит из братьев, о которых говорится в стихе 10 и которые подвергаются нападкам и обвинениям со стороны Сатаны, Божьего врага. Они победили его кровью Агнца, словом своего свидетельства и тем, что они не любили свою душу-жизнь вплоть до смерти (ст. 11).

в) Как начаток

Ребёнок мужского пола в Отк. 12 состоит из победителей, которые умерли и были воскрешены, а начаток в Отк. 14 — это живые победители, которые будут жить вплоть до пришествия Господа и будут восхищены к Божьему престолу на третьем небе до великой скорби. В Отк. 14:1 говорится: «Я увидел: и вот, Агнец, стоящий на горе Сион, и с Ним сто сорок четыре тысячи, у которых Его имя и имя Его Отца написано на их лбах». Затем, в стихе 4Б, объясняется: «Они были куплены от людей как начаток Богу и Агнцу». Эти живые победители первыми созреют на Божьей ниве. Поэтому они будут пожаты до жатвы как начаток Богу и Агнцу. Жатва будет пожата позже (ст. 14-16). Это значит, что начаток будет восхищен на небеса до жатвы, так же как начаток доброй земли пожинали и приносили в Божий храм до жатвы (Лев. 23:10-11; Исх. 23:19). Первые победители, начаток, будут восхищены до великой скорби, а жатва, состоящая из большинства верующих, будет восхищена в конце великой скорби.

14) Чтобы быть невестой Христа на Его свадьбе

В конечном итоге победители в церкви будут невестой Христа на Его свадьбе (Отк. 19:7-8). Окончательной завершённостью нашей жизни в церкви будет то, что мы станем невестой, парой Христа, при Его возвращении. Как невеста Христа на Его свадьбе, мы получим награду — войдём в проявление царства небес, то есть войдём в радость Господа (Мф. 25:21, 23) и будем царствовать вместе с Ним тысячу лет.

В Отк. 19:7 говорится: «Будем радоваться и ликовать и воздадим Ему славу, потому что наступил брак Агнца и Его жена приготовила себя». Брак Агнца — это следствие завершения Божьего новозаветного домостроительства. Домостроительство Бога в Новом Завете заключается в том, чтобы посредством искупления и божественной жизни Христа обрести для Него невесту, церковь. Благодаря тому, что Святой Дух постоянно работает на протяжении всех столетий, эта цель будет достигнута в конце этого века. Тогда невеста, побеждающие верующие, будет готова.

Слова «Его жена» в 19:7 относятся к церкви (Эф. 5:24-25, 31-32), невесте Христа (Ин. 3:29). Однако, согласно Отк. 19:8-9, жена, невеста Христа, в стихе 7 состоит только из побеждающих верующих в течение тысячелетия, а невеста, жена, в 21:2 включает в себя всех спасённых святых после тысячелетия в вечности. Готовность невесты определяется зрелостью победителей в жизни. Кроме того, победители — это не разрозненные одиночки, а совокупная невеста. Вот почему так нужно созидание. Победители не только являются зрелыми в жизни, но также состроены в одну невесту.
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Мы увидели, что на дальнейшем этапе Божьего полного спасения, этапе преобразования, верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы посредством того, что входят в царство Божье и живут в церкви. Кроме того, верующие совокупно переживают божественное раздаяние посредством того, что они живут в Теле Христовом.

в. Посредством того, что они живут в Теле Христовом

Чтобы совокупно переживать раздаяние Божественной Троицы, верующим нужны три шага. Во-первых, нам нужно войти в царство и жить жизнью царства. Во-вторых, живя жизнью царства, мы можем жить в церкви. В-третьих, живя в церкви, нам нужно жить в Теле Христовом. Последовательность здесь следующая: царство, церковь и Тело Христово. Согласно последовательности новозаветного откровения, на первом месте стоит царство, а после него — церковь. Следствием царства и церкви является Тело Христово. Новозаветное откровение показывает, что никто не может жить в Теле Христовом, если он не живёт в царстве и церкви. Это в полной мере доказывается и подтверждается нашим переживанием.

Если бы в Новом Завете не было царства, церкви и Тела Христова, в нём бы мало что осталось. Лишить Новый Завет царства, церкви и Тела — это всё равно что лишить человеческое тело скелета и глубинного элемента жизни. Царство, церковь и Тело Христово — это и каркас, и глубинные элементы нашей христианской жизни. Без царства, церкви и Тела Божье новозаветное домостроительство не имело бы ни каркаса, ни органической жизненной сущности, сущности, которая соответствует тому, чем Бог является. И каркас новозаветного домостроительства, и его органическая жизненная сущность тесно связаны с тремя основополагающими вещами: царством, церковью и Телом.

Первым в Новом Завете упомянул царство Иоанн Креститель. В Мф. 3:2 Иоанн сказал: «Кайтесь, ибо приблизилось царство небес». Господь Иисус повторял слова Иоанна Крестителя (Мф. 4:17), а впоследствии стал говорить о церкви. В Мф. 16:18 Господь сказал: «Я также говорю тебе, что ты Пётр, и на этой скале Я построю Мою церковь». Сразу после этого Господь снова заговорил о царстве, сказав Петру: «Я дам тебе ключи от царства небес, и что ты свяжешь на земле, будет уже связано на небесах; и что ты развяжешь на земле, будет уже развязано на небесах» (ст. 19). Здесь Господь показывал, что Он даст Петру ключи от царства небес, чтобы он мог открывать людям дверь для входа в царство, чтобы Господь созидал из них церковь. Сначала мы должны войти в царство. Затем мы делаемся готовыми, пригодными и подходящими для того, чтобы Господь поместил нас в Свою церковь.

В Деяниях очень много говорится о царстве и церкви. Царство упоминается первым. В Деян. 1:3 говорится, что апостолам Господь Иисус «представил Себя живым после Своего страдания многими неопровержимыми доказательствами, в течение сорока дней являясь им и говоря то, что относится к царству Божьему». Это убедительно доказывает, что царство Божье должно было стать главной темой в проповеди апостолов согласно поручению, к которому они должны были приступить после Пятидесятницы. Перед тем как Господь Иисус взошёл на небеса и излил Себя как всеобъемлющего Духа для основания церкви, Он учил Своих учеников о царстве. Если бы они ничего не знали и не понимали в отношении царства, Господу Иисусу было бы трудно привести их в церковь. Поэтому в первой главе Деяний мы видим, что Господь подробно учил о царстве.


В последующих главах появляется церковь. Первое упоминание церкви в Деяниях мы видим в 5:11. В Деян. 8:1 говорится о церкви в Иерусалиме. На протяжении всей книги Деяний церковь упоминается снова и снова (8:3; 9:31; 11:22, 26; 12:1, 5; 13:1; 14:23, 27; 15:3, 4, 22, 41; 16:5; 18:22; 20:17, 28). Однако после появления церкви проповедь царства продолжается. В Деян. 8:12 Филипп принёс благую весть о царстве Божьем самарянам. В Деян. 14:22 говорится, что «через многие скорби мы должны войти в царство Божье». Согласно 19:8, Павел смело говорил в синагоге о том, что относится к царству Божьему, а в 20:25 говорится, что он ходил, проповедуя царство. Наконец, в 28:23 говорится, что Павел твёрдо свидетельствовал о царстве Божьем тем, кто пришёл к нему в его жилище. Отсюда мы видим, что Деяния начинаются с царства Божьего и заканчиваются царством Божьим. Кроме того, в Деяниях мы видим, что царство и церковь — это пара. Без царства нет ни начала, ни завершения церковной жизни. Церковная жизнь тесно связана с царством, так как царство — это жизненный пульс церкви. Поэтому царство исключительно важно для церковной жизни.

Бог работает, чтобы обрести царство для созидания церкви. Тогда церковь станет организмом Христа, Телом Христовым, выражая Триединого Бога в Его воплощении в Христе. В этом заключается новозаветное откровение.

Павел единственный в Новом Завете, кто говорил о Теле. Он упоминает Тело в четырёх своих Посланиях: Послании к римлянам, Первом послании к коринфянам, Послании к эфесянам и Послании к колоссянам. Именно благодаря Павлу появились идея, представление и откровение о Теле Христовом. Ни Пётр, ни Иоанн не употребляют этот термин.

Если у нас нет церкви с предшествующим ей царством и появляющимся благодаря ей Телом Христовым, у нас нет ни каркаса, ни жизненного пульса новозаветного откровения. Поэтому так важно, чтобы мы увидели новозаветное откровение и поняли новозаветное учение о царстве, церкви и Теле.

Если мы действительно хотим следовать в этом веке за Господом Иисусом ради Его интересов на земле, мы должны войти в царство Божье. Нам нужно иметь не только истину, доктрину о царстве, но и действительность и практическое проявление царства. Это означает, что нам нужно жить в царстве. Более того, нам нужно находиться в церкви и жить в церкви как в действительности, так и на практике. Иначе говоря, нам нужно практиковать церковную жизнь. Нам нужно быть людьми церкви, которые живут в действительности церкви согласно истине, а также живут в практическом проявлении церкви, практикуя церковную жизнь, где бы они ни находились. Если мы будем жить в царстве и в церкви, мы будем жить и в Теле. Если верующие будут жить в царстве, церкви и Теле, совокупно переживая раздаяние Божественной Троицы, у Господа будет возможность осуществить Свой вечный замысел и при Его пришествии мы получим от Него награду.

Согласно Божьему плану, церковь должна выражать Христа. Следовательно, церковь — это выражение Христа. Каким образом церковь может быть выражением Христа? Церковь может быть выражением Христа только в том случае, если она является Телом Христа. Посмотрите на себя и вы увидите, что ваше тело является вашим выражением. Если бы у нас не было тела, мы не смогли бы выражать себя. Точно так же церковь может выражать Христа, только если она является Его Телом.

Некоторые христианские учителя говорят, что в Новом Завете Тело Христово — это просто метафора, наглядно показывающая нашу тесную связь с Христом. Согласно этому учению, мы связаны с Христом так же тесно, как члены с головой. Однако учить о том, что Тело Христово — это метафора, неправильно, поскольку Тело Христово — это факт, действительность, и церковь как Тело Христово — это тоже факт. Можно рассматривать лозу в Ин. 15 как метафору, но мы не должны говорить, что церковь как Тело Христово — это метафора.

Церковь как Тело Христово — это не организация, а организм. Церковь — это органическое Тело, состоящее из всех верующих, которые были возрождены и имеют Божью жизнь, чтобы выражать Христа как Главу. Тело — это полнота Главы, а полнота — это выражение Главы. Христу как Тому, кто наполняет всё во всём (Эф. 1:22-23), нужно великое Тело, которое было бы Его полнотой. Этим Телом является Его церковь как Его выражение.

Церковь — это Тело Христово, а Христос — это Глава церкви (Кол. 1:18). Следовательно, церковь и Христос являются единым Телом, таинственным вселенским великим человеком, имея одну и ту же жизнь и природу и разделяя одно и то же положение и власть.


1) В одном Духе крещены в одно Тело

Первый шаг, который делают верующие, живя в Теле Христовом, состоит в том, что они крестятся в одном Духе в одно Тело. В 1 Кор. 12:13 говорится: «Ибо и в одном Духе мы все были крещены в одно Тело — иудеи или греки, рабы или свободные, — и всем было дано пить одного Духа». Поскольку Дух является сферой и элементом нашего духовного крещения и поскольку в этом Духе мы все были крещены в одно органическое целое, в Тело Христово, то все мы независимо от нашей расы, национальности и социального положения должны быть этим единым Телом. Христос является жизнью и составляющим элементом этого Тела, а Дух — это действительность Христа. Именно в этом одном Духе мы все были крещены в это одно живое Тело, чтобы выражать Христа.

Верующие Христа крестятся через воду и в Духе в Христа, в смерть Христа (Рим. 6:3), в имя, то есть в личность, Триединого Бога (Мф. 28:19) и в Тело Христово. Крещение приводит верующих в органический союз с Христом и Триединым Богом, делая их живыми членами Тела Христова.

Возможно, мы много говорим о крещении в Духе и почти ничего не говорим о крещении в Тело. Крещение Духа предназначено не для отдельных людей, а для Тела. В 1 Кор. 12:13 Павел ясно говорит: «В одном Духе мы все были крещены в одно Тело». Это Тело является органическим целым. Из Мф. 28:19 и Гал. 3:27 мы знаем, что мы крещены в Триединого Бога и в Христа. Триединый Бог и Христос являются органическими и живыми. Из Рим. 6:3 мы знаем, что мы крещены не только в Христа, но и в Его смерть. С положительной стороны, мы крещены в Триединого Бога и в Христа; с отрицательной стороны, мы крещены в смерть Христа. Этот отрицательный аспект крещения убирает такие отрицательные вещи, как грех, плоть, собственное «я» и старое творение. Окончательный итог крещения состоит в том, что мы оказываемся помещены в Тело.

Мы крещены в Триединого Бога, в Христа, в смерть Христа и в Тело Христово. Конечной же целью этого крещения является не Триединый Бог, не Христос и не смерть Христа, а Тело Христово. Сначала крещение приводит нас в Триединого Бога, но в конечном итоге крещение приводит нас в Тело Христово. Поскольку Тело Христово является конечной целью крещения, нам нужно оставаться в нём. Сегодня мы находимся не просто в Триедином Боге, в Христе и в смерти Христа — мы находимся в Теле Христовом, церкви. Тело Христово — это наша конечная цель, и в этом Теле мы должны жить, двигаться, служить, поклоняться, расти, действовать, работать и существовать.

2) Пьют одного Духа

В 1 Кор. 12:13 Павел не только говорит, что мы были крещены в одном Духе, но и что нам «было дано пить одного Духа». Креститься в Духе — значит войти в Духа и потеряться в Нём; пить Духа — значит вбирать в себя Духа и позволять Ему пропитывать наше существо. Благодаря этим двум процессам мы сливаемся с Духом. Крещение в Духе является началом слияния и происходит раз и навсегда. Когда мы пьём Духа, это является продолжением и совершением слияния и происходит бесконечно, вечно.

После того как мы были крещены в Духа, нам нужно пить одного Духа. Давайте все вместе погрузимся в этого Духа. Нам нужно пропитываться, пронизываться и наполняться этим Духом. Нам всегда нужно жить в этой действительности — Дух должен окружать нас снаружи и наполнять нас внутри. Все мы должны быть полностью погружены в Духа в Теле.

В 1 Кор. 12:13 мы видим, где мы можем пить одного Духа. Мы пьём Духа в Теле. Если бы мы не были в Теле, не было бы никакого течения и нам было бы нечего пить. Поток течёт в Теле. Согласно Откровению, в вечности поток будет течь в Новом Иерусалиме (Отк. 22:1-2). Сегодня поток, река, течёт в Теле. В одном Духе мы все были крещены в одно Тело, чтобы пить одного Духа. Святой Дух находится в Теле Христовом. Если только мы остаёмся в Теле, конечной цели нашего крещения, мы можем пить Духа. Те, кто стремится наполниться Святым Духом, должны войти в Тело Христово, так как здесь, в Теле, мы пьём одного Духа, который находится в Теле.

Когда мы крестимся в Теле, мы переживаем то, что происходит раз и навсегда, но когда мы пьём Духа, мы переживаем то, что происходит постоянно. То, что мы крестимся, можно уподобить свадьбе, а то, что мы пьём, можно уподобить супружеской жизни. Настоящее переживание супружеской жизни не приходит во время свадьбы. Свадьба — это церемония, процедура, подтверждающая факт вступления в брак. Супружеская жизнь — это переживание, которое продолжается день за днём. То же самое верно и в отношении того, что мы крестимся и пьём. У многих христиан была только «свадьба» — у них было только крещение. Однако они не живут супружеской жизнью — они не пьют одного Духа каждый день. В Господнем восстановлении у нас есть и то и другое: мы крестимся и мы пьём, у нас есть и свадьба, и повседневная супружеская жизнь. У нас есть процедура, чтобы принять и подтвердить свершившийся факт, и у нас есть постоянное переживание. Теперь мы находимся в Теле, чтобы пить. В одном Духе мы все были крещены, и теперь, находясь в Теле, мы пьём одного Духа.


3) Составляются Христом и становятся Его единым Телом

Будучи верующими в Христа, мы составляемся Христом и становимся Его единым Телом. Мы не только крестились в одно Тело — мы составляемся Христом, чтобы быть Его Телом. В 1 Кор. 12:12 говорится: «Ибо так же как тело одно и имеет много членов, но все члены тела, хотя их много, — это одно тело, так и Христос». В греческом тексте перед словом «Христос» употреблён артикль, показывающий, что здесь имеется в виду совокупный Христос, который включает Самого Христа как Главу и церковь как Его Тело со всеми верующими как членами. Все верующие Христа органически соединены с Ним и составлены из Его жизни и элемента, благодаря чему они становятся Его Телом, организмом, выражающим Его. Таким образом, Он не только Глава, но и Тело. Как наше физическое тело имеет много членов, оставаясь при этом единым, так и этот Христос.

Церковь может быть Телом Христовым, только если члены составлены из Христа и имеют Его жизнь и природу. Если мы посмотрим на своё физическое тело, мы увидим, что ничто не имеющее нашей жизни и природы не может быть частью нашего тела. Так же как наше тело является частью нас самих, так и Тело Христа, церковь, является частью Его Самого. Как члены Тела, мы являемся частью Христа, будучи составлены из Него.

Поскольку действительность Христа — это Дух, то, для того чтобы составиться Христом и быть Его Телом, нужно пить Духа. Тело было образовано посредством крещения в одном Духе. В одном Духе мы все были крещены в одно Тело. Благодаря крещению в одно Тело мы все получили возможность пить, а благодаря тому, что мы пьём Духа, мы составляемся как Тело. Когда мы пьём Духа, мы переживаем раздаяние Божественной Троицы в наше существо. Когда мы пьём Духа, мы составляемся как Тело.

Созидание Тела Христова связано с составом. Тело — это органическое целое, составленное из божественного элемента приготовленного Триединого Бога. Именно благодаря такому составлению мы становимся Телом Христовым. Поэтому Телу Христову нужна не организация, а единственное в своём роде составление, составление, которое заключается в том, что божественный элемент внедряется в наше внутреннее существо в результате того, что мы пьём одного Духа. Чем больше мы пьём одного Духа, тем больше божественного элемента входит в наш состав, делая нас одним Телом.

Подобно виноградной лозе в Ин. 15, церковь как Тело Христово является организмом Триединого Бога. Поскольку Тело Христово — это организм, составленный из Христа, ничто и никто не может повредить его. Даже дьявол не может повредить Тело, поскольку оно составлено из Бога и является Его организмом. В Откровении иллюстрацией церкви, Тела, как воплощения Триединого Бога служит золотой светильник, обозначающий воплощённого Триединого Бога. Тело Христово — это божественный состав, организм, составленный из Личности Триединого Бога. Всем нам нужно увидеть, что мы становимся Телом Христовым посредством того, что составляемся из Христа.

4) Смешаны Богом воедино

В Теле мы смешаны Богом воедино. В 1 Кор. 12:23-24 Павел говорит: «Те члены тела, которые мы считаем менее почётными, — их мы окружаем ещё большим почётом; и наши неблагообразные члены обретают ещё большее благообразие, а благообразные наши члены не имеют нужды. Но Бог смешал тело воедино, отдав ещё больший почёт члену, испытывающему недостаток». Греческое слово, переведённое здесь как «смешал», буквально означает «перемешал», «соединил», «умерил». В «Развёрнутом переводе Библии» это слово передано с помощью нескольких различных слов: «умерил», «слил», «гармонизировал», «искусно соразмерил части целого». Бог смешал всевозможных членов Христа воедино в одно Тело. Нам нужно много преобразовываться (Рим. 12:2); то есть нам нужно, чтобы Дух преобразовывал нас от природной жизни к духовной для практической жизни Тела.

Смешиваться воедино в Теле — значит сливаться. Благодаря такому смешиванию появляется координация, равновесие и умеренность. Умерить что-то — значит привести это к равновесию, убрав крайности. Например, мы не можем пить ни кипящую, ни ледяную воду. Но если горячую воду смешать с холодной, то температура полученной смеси будет подходящей. В поместных церквях много разных святых, верующих с самыми разными предрасположенностями. Некоторые очень духовны; другие не так духовны. Духовным нужно смешиваться с не очень духовными. Тогда их духовность будет надлежащей. Слабые верующие нужны для того, чтобы проверить подлинность нашей духовности.

Не думайте, что все святые в церковной жизни будут духовными гигантами. В церкви такого не будет никогда. Согласно Библии, всем нам нужно смешиваться: горячим с холодными, торопливым с медлительными, а духовным с недуховными. В надлежащей церковной жизни всегда есть слабые члены, есть менее почётные члены и есть благообразные члены. Но поскольку все смешиваются воедино, они не образуют три разделения.

Тело созидается из всевозможных членов: из благообразных, менее почётных и слабых. Однако это не означает, что все эти члены распределены на отдельные группы. Нет, все смешаны воедино, чтобы Тело было смешано. Когда мы смешиваемся, неблагообразные члены разделяют благообразие с благообразными, а слабых членов питают и поддерживают сильные. Так появляется Тело.

Без смешивания в Теле мы не можем созидаться. Без смешивания торопливый человек не может ужиться с медлительным, и между ними не может быть никакого созидания. Без смешивания мы не можем координироваться с другими. Торопливый человек и медлительный не могут координироваться друг с другом, пока оба они не захотят быть смешаны. Два верующих не могут быть едины на практике без смешивания. Часто мы переживаем смешивание, которое приходит благодаря практическим ситуациям, возникающим в совместной работе в координации. В такой совместной практической работе нам приходится усваивать множество уроков. Церковная жизнь — это жизнь постоянного смешивания. Бог не только разместил члены в Теле, но и смешал Тело воедино.

В церковной жизни у нас есть люди всевозможных цветов кожи, рас, национальностей и социальных положений. Тем не менее мы являемся единым Телом. Это возможно только благодаря тому, что Бог смешивает членов Тела. Бог смешал нас воедино посредством внутренней жизни и посредством того, что Он обитает в нас.

Всё, что Господь делает в Теле, связано с Его раздаянием. Таким образом, смешивание Тела связано с божественным раздаянием Божественной Троицы. Чем больше Бог смешивает нас, чем больше Он умеряет и уравновешивает нас, тем больше Он раздаёт Себя в нас. Уравновешенность, умеренность, скоординированность и согласованность — всё это связано с божественным раздаянием приготовленного Триединого Бога в наше существо.

5) Заботятся друг о друге

В 1 Кор. 12 Павел смешивает Тело. Внимательно прочитав эту главу, мы увидим, что смешивание Тела нужно для того, чтобы возвысить приниженных и принизить возвышающихся, воодушевить слабых и окружить неблагообразных бо́льшим почётом. Кроме того, смешивание в Теле нужно для того, чтобы практиковать взаимную заботу. Во всех церквях нам нужно возвышать приниженных и в какой-то мере ограничивать возвышающихся. Нам нужно укреплять и воодушевлять слабых и окружать почётом неблагообразных. Если, делая всё это, мы будем практиковать взаимную заботу, у нас будет Тело на практике.

Бог смешал Тело воедино, дав больше почёта членам, испытывающим недостаток, чтобы «не было разделения в теле, напротив, чтобы члены одинаково заботились друг о друге» (1 Кор. 12:25). В жизни Тела обо всех членах, хотя они и разные, нужно заботиться одинаково. Различие в заботе приводит к разделению. Поэтому нам нужно проявлять взаимную заботу друг о друге.
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На дальнейшем этапе Божьего полного спасения верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы посредством того, что живут в Теле Христовом. Мы рассмотрели некоторые аспекты этого жития, о которых говорится в 1 Кор. 12. В этом сообщении мы рассмотрим остальные аспекты, о которых говорится в Рим. 12.

6) Являются членами друг друга

В Рим. 12:5 говорится: «Мы, многие, — одно Тело в Христе, а каждый в отдельности мы — члены друг друга». Выражение «в Христе» имеет очень большое значение, поскольку оно указывает на органический союз с Христом. Выражение «в Христе» всегда подразумевает мысль о том, что мы органически едины с Христом, что мы находимся в жизненном союзе с Ним. Мы были рождены в Адаме, но мы были пересажены в Христа. Поскольку мы органически соединились с Христом, мы органически посажены в Тело Христово. Теперь, в Христе, мы находимся в органическом союзе с Телом Христовым и мы являемся органическими частями Тела.

В органическом союзе с Христом есть жизнь. Эта жизнь соединяет нас не только с Христом, но и со всеми членами Христа. Тело Христово целиком и полностью связано с жизнью, которая сохраняет нас в органическом союзе с Христом. Если мы остаёмся в этом органическом союзе, мы в Теле. Но если мы не остаёмся в этом органическом союзе, мы оказываемся вне Тела. Практическое существование Тела зависит от того, находимся ли мы или, вернее, остаёмся ли мы в органическом союзе с Христом. Если мы хотим жить в Теле, мы должны оставаться в органическом союзе с Христом. Другими словами, нам нужно оставаться в Христе. Чем больше мы остаёмся в органическом союзе с Христом, тем больше мы на практике живём в Теле Христовом.

Жизнь Тела — это совместная жизнь. Мы поймём это, посмотрев на своё физическое тело, представляющее собой совокупное целое, состоящее из многих членов, которые живут и функционируют в теле. Если какой-нибудь из членов оказывается отделён, обособлен, от тела, он лишается жизни и функции. Это показывает, что ни один член тела не может быть независим от тела и существовать отдельно от него. Тот же самый принцип применим и к Телу Христову. Ни один из нас, членов Тела, не является неким самостоятельным целым; напротив, каждый из нас является членом Тела. Поэтому нам нужно оставаться в Теле, чтобы мы могли жить и функционировать.

В Рим. 12 раскрывается, насколько важно практиковать жизнь Тела. В стихе 5 показано, что мы члены друг друга в одном Теле. Мы, многие, — одно Тело, одно целое. В Теле мы можем функционировать и выражать Христа совокупно. Мы — многие члены, а не многие разрозненные крупицы. Как члены, мы должны координироваться друг с другом, чтобы быть живым, функционирующим Телом. Если мы не будем сотрудничать друг с другом, мы будем обособленными членами и жизнь Тела не сможет быть осуществлена на практике.

В 12:5 Павел говорит, что «каждый в отдельности мы — члены друг друга». Слова «каждый в отдельности» означают не то, что мы отделены друг от друга, а то, что мы разные. Эти слова показывают, что мы являемся разными членами Тела. Таким образом, каждый в отдельности мы — члены друг друга.

7) Посредством того, что предоставляют свои тела в живую жертву

Верующие живут в Теле Христовом посредством того, что предоставляют свои тела в живую жертву. В Рим. 12:1 Павел говорит: «Увещеваю вас, братья, состраданиями Божьими предоставить ваши тела в жертву живую, святую, благоугодную Богу, которая есть ваше разумное служение». Чтобы жить жизнью Тела, нам нужно предоставить своё тело как Господу, так и Телу. Мы должны предоставить своё тело Господу для Тела. В Своём спасении Господь освободил наше тело из захватывающих рук врага, Сатаны. Теперь, в органическом союзе с Христом, нам нужно предоставить своё освобождённое тело Господу для жизни Тела.

То, что мы предоставляем свои тела Богу, — это практическая сторона посвящения. Поскольку наше существо заключено в теле, мы должны предоставить своё тело, чтобы всё наше существо было на практике отдано Богу. Многие верующие хотят посвятить себя, но поскольку они не предоставили своё физическое тело, их посвящение бесполезно. По-настоящему посвятить себя — значит предоставить своё физическое тело; это не просто желание и не просто посвящение на словах — мы должны полностью и на практике отдать себя Богу.

В 12:1 Павел умоляет нас предоставить свои тела в живую жертву. В 6:13 и 19 он призывает нас предоставить члены нашего тела в оружие, чтобы сражаться, и в рабы, чтобы служить, поскольку в Рим. 6 говорится о войне и о служении. Однако жизнь Тела связана с жертвой, с тем, что мы приносим себя Богу для Его удовлетворения. Жизнь Тела в целом — это приношение для Божьего удовлетворения. Хотя предоставляемых тел много, жертва одна. Поскольку многие члены — это одно Тело и многие верующие — это одна церковь, многие тела, предоставленные Господу для Тела, — это одна жертва.

Павел называет эту жертву живой. Павел сравнивает её с жертвами в Ветхом Завете. Все жертвы, приносимые в Ветхом Завете, закалывались, но жизнь Тела — это приношение, которое не было заколото; оно живое, полное Христа как жизни. В Рим. 8 показано, что верующие должны быть наполнены Христом как животворящим Духом. Теперь, в Рим. 12, верующие призываются предоставить себя в жертву Богу как живое приношение, наполненное Духом жизни.

Кроме того, эта жертва — святая. Это означает, что, когда мы предоставляем свои тела в живую жертву, эта жертва отделяется от всего обыденного и обладает Божьей природой. Бог свят, Он полностью отличается и отделён от всего остального. Божья святая природа была внедрена в членов Тела Христова. Таким образом, Тело свято и отлично от всего. Ничто обыденное не может быть принесено в него.


8) Преобразовываются обновлением разума, не подстраиваясь под этот век, чтобы знать Божью волю

В Рим. 12 мы видим, что, после того как мы предоставили своё тело Господу для Его Тела, мы должны преобразовываться в своей душе обновлением разума, чтобы проверять, что есть воля Божья, которая заключается в том, чтобы обрести для Христа Тело, произведённое в результате органического союза. В стихе 2 Павел говорит: «Не подстраивайтесь под этот век, а преобразовывайтесь обновлением разума, чтобы вам проверять, что есть воля Божья: доброе, благоугодное и совершенное». Разум, главная часть нашей души, представляет нашу душу. Поэтому в стихе 2 под преобразованием понимается преобразование нашей души для жизни Тела. Тело должно быть предоставлено, а душа должна быть преобразована. Чтобы на практике жить жизнью Тела, мы прежде всего должны принести своё тело Богу. Затем наша душа должна быть преобразована обновлением разума.

Преобразование означает не просто перемену, а изменение природы и вида вещества. Такое изменение является метаболическим. Это не просто внешнее изменение — это изменение как внутреннего состава, так и внешнего вида. Такое изменение происходит в результате метаболического процесса. При метаболическом процессе органический элемент входит в наше существо и производит химическое изменение нашей органической жизни. В результате такой химической реакции изменяется состав нашего существа и одна форма меняется на другую. В этом и заключается преобразование. 

Преобразование означает, что Христос добавляется в наше существо, замещая Собой то, чем мы являемся, чтобы Христос мог увеличиваться, а наша природная жизнь — уменьшаться. По мере того как внутри нас происходит процесс преобразования, старый элемент нашего природного существа уносится, а новый элемент — воскрешённый Христос как животворящий Дух — добавляется в нас, замещая собой природный элемент. Нам нужно глубоко усвоить, что преобразование — это метаболический процесс, метаболическое изменение, которое затрагивает всё наше существо — жизнь, природу, сущность, элемент, вид и облик. Преобразование — это не внешнее исправление и регулирование, а внутреннее, метаболическое изменение нашего существа. Поэтому можно сказать, что преобразование — это божественный, духовный метаболический процесс, в результате которого новый элемент добавляется к старому, чтобы вывести старое и произвести что-то новое.

Согласно Рим. 12:2 мы преобразовываемся обновлением разума. Мы можем быть возрождены в духе и при этом оставаться старыми в разуме. Если наш разум остаётся старым, мы не преобразовываемся в душе и в нашем мышлении не происходит никаких изменений. Но если наш разум будет обновлён, наша душа будет преобразована.

Разум в Рим. 12 отличается от разума в Рим. 7 и 8. В Рим. 7 мы видим, что разум существует сам по себе и действует независимо. В Рим. 8 мы видим, что разум является зависимым, будучи направлен на дух. Однако разум должен быть не просто зависимым, то есть обращённым к духу, но и обновленным. Поэтому в 12:2 и говорится, что нам нужен обновлённый разум.

Разум обновляется не только посредством внешних учений, но и посредством того, что элемент Христа добавляется к нему. Когда Господь Иисус распространяется из нашего духа в наш разум, наш разум обновляется. Тогда благодаря обновлению разума наша душа метаболически изменяется. Когда мы будем обновлены в нашем разуме, мы автоматически будем обновлены и в наших чувствах, и в воле, поскольку разум воздействует на чувства и влияет на волю. Более того, если наш разум пропитан и занят Господом, Господь обязательно обретёт наши чувства и завладеет нашей волей. Именно поэтому Павел говорит, что преобразование души происходит посредством обновления разума.

В 12:2 Павел велит нам не подстраиваться под этот век, а преобразовываться обновлением разума. Век — это нынешняя практическая жизнь мира, которая противостоит жизни Тела и заменяет её. Весь мир — это сатанинская система, а век — часть этой мировой системы. Нельзя соприкоснуться с миром, не соприкасаясь с нынешним веком мира. Подстраиваться под этот век — значит внешне перенять современную моду, а сообразовываться — значит позволить органическому элементу внедриться в наше существо, чтобы произвести внутреннее метаболическое изменение. Поскольку нынешний век противостоит церкви, мы не должны подстраиваться под этот век. Если мы хотим жить в Теле Христовом, мы не должны ни следовать за этим веком, ни подстраиваться под этот век.

Нам нужно обновляться в разуме и преобразовываться в душе, чтобы нам «проверять, что́ есть воля Божья: доброе, благоугодное и совершенное». Здесь воля Божья относится не к нашим личным человеческим обстоятельствам, как например вступление в брак, работа и дом. Согласно Рим. 12, воля Божья заключается в том, чтобы обрести жизнь Тела. Преобразовываясь обновлением разума, мы будем проверять и распознавать, что воля Божья заключается в том, чтобы обрести Тело.


9) Посредством того, что, будучи горящими в духе и не ленивыми в рвении, они служат Господу

В Рим. 12:11 говорится: «В рвении не будьте ленивы, а будьте горящими в духе, служа Господу». Здесь имеется в виду упражнение человеческого духа, слитого духа, для жизни Тела. Если мы хотим жить жизнью Тела на практике, наш дух должен быть зажжённым и горящим, он должен быть всегда объят пламенем. Для жизни Тела наш дух должен быть зажжён.

Для жизни Тела нам нужно предоставленное тело, обновлённый в процессе преобразования души разум и горящий дух. Таким образом, всё наше трёхчастное существо — дух, душа и тело — участвует в жизни Тела. Для жизни Тела наше тело должно быть предоставлено, наша душа должна быть преобразована, а наш разум должен быть метаболически изменён. Наш разум должен быть обновлён не просто посредством научения, а посредством преобразования; элемент Христа должен распространиться в него, чтобы произвести метаболическое изменение. Преобразование нашей души в первую очередь зависит от обновления нашего разума. Если мы действительно хотим жить жизнью Тела на практике, нам нужно предоставить своё тело, иметь преобразованную душу, а также загореться и гореть в своём духе. Если в нашем сердце есть желание жить жизнью Тела, но мы не можем предоставить своё тело Господу для Его Тела, то на практике мы не живём жизнью Тела. Или мы можем предоставить своё тело, но при этом наш разум может быть наполнен старыми представлениями, мыслями и традициями. Такой необновлённый разум будет создавать большие проблемы для Тела. Таким образом, после того как мы предоставили своё тело, нам нужно, чтобы обновился наш разум. Кроме того, наш дух должен быть горящим. Предположим, милостью Господа наше тело было предоставлено и наш разум был обновлён, однако наш дух остался холодным. Это не подходит для жизни Тела. После того как мы предоставили своё тело и наш разум был обновлён, нам нужно, чтобы наш дух был горящим.

Мы очень хотим, чтобы все святые в Господнем восстановлении отличались тремя чертами: чтобы у них было тело, которое было бы полностью предоставлено для жизни Тела; чтобы у них был разум, который был бы полностью обновлён посредством метаболического преобразования в душе, разум, свободный от мирских, природных и религиозных мыслей, разум, полностью пропитанный Господом и предназначенный только для Него; и чтобы у них был горящий дух. Если все святые в Господнем восстановлении будут такими, какой же чудесной будет жизнь Тела.

И в Рим. 8, где говорится о раздаянии Божественной Троицы в трёхчастного человека, и в Рим. 12, где говорится о жизни Тела, Павел пишет о теле, разуме и духе. Слова Павла в этих главах о теле, душе и духе соединяют восьмую главу с двенадцатой. Отсюда следует, что наслаждение божественным раздаянием в Рим. 8 приводит к жизни Тела в Рим. 12. Это очень тесно связано с нашим переживанием. Если мы не будем в достаточной мере переживать то, что раскрыто в восьмой главе, и наслаждаться божественным раздаянием Божественной Троицы во все три части нашего существа, у нас не будет практической действительности Тела Христова. Учение о Теле будет для нас только доктриной, а наши разговоры о Теле будут напрасны. Но если мы переживаем божественное раздаяние в Рим. 8 и наслаждаемся этим божественным раздаянием, которое охватывает наше тело, душу и дух, то это переживание и это наслаждение приведут к практической действительности жизни Тела в двенадцатой главе. Чем больше мы наслаждаемся раздаянием Троицы в наше трёхчастное существо, тем больше мы хотим быть в Теле. Наслаждение раздаянием приготовленного Триединого Бога делает нас живыми членами Тела Христова на практике.


10) Посредством того, что они функционируют, используя различные дары

Кроме того, верующие живут на практике жизнью Тела посредством того, что они функционируют, используя различные дары. Мы должны понимать, что многие члены одного Тела (Рим. 12:4-5) имеют различные функции. Если мы поймём это, мы не будем слишком высокого мнения о себе и будем уважать других. Мы должны уметь говорить друг другу: «Я могу сделать то, чего не можешь ты, а ты можешь сделать то, чего не могу я». Все мы имеем различные функции.

Павел перечисляет некоторые различные функции в Рим. 12:6-8: «И, имея дары, различающиеся согласно данной нам благодати: пророчество ли — будем пророчествовать соразмерно вере; служение ли — будем верны в своём служении; или, кто учит, — в своём учительстве; или, кто увещевает, — в своём увещевании; кто даёт — в простоте; кто ведёт — в старании; кто проявляет милость — в радости». В стихе 6 Павел говорит, что дары, которые мы имеем, различаются согласно данной нам благодати. Благодать — это Бог в Христе как наша жизнь и наше наслаждение. Иначе говоря, благодать — это божественный элемент, входящий в наше существо, чтобы стать нашей жизнью для нашего наслаждения. Благодать — это не что-то внешнее; это элемент божественной жизни, который внедряется в наше существо и даёт нам некоторые навыки и способности. Когда эта благодать, будучи божественным элементом, то есть божественной жизнью, входит в наше существо, она приносит с собой определённые навыки и способности, которые и есть дары. Таким образом, источником даров, духовных способностей, является божественный элемент, которым мы наслаждаемся. Когда мы наслаждаемся приготовленным Триединым Богом, принимая и усваивая Его божественный элемент, из этого элемента исходят определённые дары, то есть навыки и способности. Эти дары отличаются согласно божественному элементу, которым мы наслаждаемся и который мы усвоили в своё существо. Данная нам благодать — это благодать, которой мы наслаждаемся и которую мы усваиваем. Поскольку дары в 12:6-8 — это дары согласно данной нам благодати, эти дары исходят из благодати в жизни.

То, что дары в Рим. 12 — это дары согласно благодати, означает, что эти дары дарованы согласно мере жизни. Если мы наслаждаемся Божьей жизнью в высшей степени, мы получим высший дар. Но если наше наслаждение Божьей жизнью ограничено, то мера нашего дара будет ограничена в той степени, в какой мы наслаждаемся божественной жизнью как благодатью в нас. Дары, перечисленные в 12:6-8, — это не чудодейственные дары, которые мы получаем внезапно. Напротив, дары здесь можно сравнить со способностями членов нашего тела. Мера способности зависит от количества жизни в теле. Если тело достигло зрелости благодаря значительному росту в жизни и обилию жизни, у него будет обильное проистечение жизни, и это проистечение внутренней жизни тела произведёт способности. Эти способности похожи на дары в Рим. 12. Всё, о чём говорится в 12:6-8, — это дары благодати в жизни; к ним относятся способность пророчествовать, служить, учить, увещевать, давать, вести и проявлять милость.

Первый дар, отмеченный Павлом в Рим. 12, — это пророчество, которое соразмерно вере. Пророчество в Рим. 12 — это в основном не предсказание. Даже в Библии в целом слово «пророчество» означает в основном не предсказание. Как в Ветхом, так и в Новом Завете пророчествовать — значит говорить за других, то есть выступать от чьего-либо лица, изрекать, то есть своим говорением вкладывать что-то в других, и предсказывать, то есть говорить о том, что только должно произойти. Слово «пророчество» в Рим. 12 означает главным образом не предсказание, а говорение за Бога и изречение Бога по Его непосредственному вдохновению.

Слово «служение» в 12:7 обозначает служение диаконов и диаконис в поместных церквях (Рим. 16:1; 1 Тим. 3:8-13; Флп. 1:1). Поскольку диаконы и диаконисы являются служащими, у них должен быть дух служения и они должны быть готовы служить. Чтобы на практике жить жизнью Тела, нужно иметь такое служение.

Сказав о служении диаконов и диаконис, Павел продолжает: «…кто учит, — в своём учительстве; или, кто увещевает, — в своём увещевании». В то время как пророчество — это говорение за Господа согласно вложенному Им откровению и по Его непосредственному вдохновению, учительство — это говорение, основанное на пророчестве. В жизни Тела некоторые братья берут то, что преподнесли другие в своём пророчестве, и учат святых согласно этому. В этом заключается учительство. Увещевание основывается как на пророчестве, так и на учении. На основании того, что было сказано непосредственно по Божьему вдохновению, и учения, которое соответствует этому вдохновению, некоторые члены Тела могут увещевать. В этом заключается увещевание. Пророчество, учительство и увещевание — это три вида говорения, необходимые для созидания Тела; они преподносят жизненное снабжение святым, чтобы те совместно росли благодаря Божьему слову.

Способность давать в простоте — это тоже дар благодати в жизни. Здесь имеется в виду даяние для снабжения нуждающихся святых в церкви и заботы о них. В жизни Тела нам нужны люди, способные отдавать свои материальные средства на помощь нуждающимся, для ускорения работы Господа и заботы о практических нуждах церкви. Нам нужны многие святые, которые достигли такой меры роста в жизни, чтобы иметь дар даяния и давать в простоте.

В 12:8 те, «кто ведёт» — это ведущие братья в церкви. Первое качество, которое необходимо, чтобы вести, — это старательность. Ведущий брат, то есть старейшина, должен быть старательным во всём и во всякое время. Способность, функция и дар старейшин в отношении того, чтобы вести, зависит от их старательности.

Согласно стиху 8, способность в жизни проявлять милость — это тоже дар. Проявление милости в радости — это не природная щедрость, а качество, которое вырабатывается посредством преобразования. По мере того как мы растём в жизни Христа и начинаем больше любить Господа, в нас формируется определённое качество и у нас появляется бремя заботиться о других и проявлять милость к недостойным. Это не свойство, которое присуще нам от природного рождения; это качество, которое развивается в нас благодаря росту в жизни в результате процесса преобразования. Следовательно, проявление милости — это тоже один из даров в жизни.

Все дары, о которых говорится в 12:6-8, нужны для того, чтобы на практике жить жизнью Тела. В жизни Тела нам прежде всего нужно говорение за Бога непосредственно по Его вдохновению. На основании этого вдохновлённого говорения у нас может быть учение, а на основании пророчества и учения у нас может быть увещевание. Вместе с этим у нас будет водительство старейшин и служение диаконов. Кроме того, у нас есть те, кто может давать материальные средства церкви, заботиться о нуждающихся и продвигать работу Господа. И наконец, у нас есть те, кто проявляет милость к другим. Этих семи даров достаточно для того, чтобы на практике жить жизнью Тела.


11) Посредством того, что они живут жизнью высших добродетелей божественной жизни и любви

Наконец, верующие живут в Теле Христовом посредством того, что они живут жизнью высших добродетелей божественной жизни и любви (Рим. 12:9-10, 12-21). В жизни Тела мы прежде всего должны иметь любовь по отношению к другим. В стихе 9 Павел говорит: «Любовь пусть будет нелицемерна», а затем в стихе 10 он говорит: «Горячо любите друг друга в братолюбии». Нам нужно, чтобы Святой Дух работал в нас и произвёл в нас некоторое преобразование в любви, чтобы мы на практике проявляли любовь к людям. Любовь — это не просто внешнее поведение; любовь — это проявление жизни. Пытаться любить, не имея снабжения жизни, невозможно. Чтобы любить других, нам нужно жизненное снабжение и преобразование в жизни. Наша природная жизнь — это не жизнь Божьей любви. Нам нужно преобразовываться в жизни, чтобы, получив Божью природу любви, мы могли любить других.

В стихе 10 Павел говорит о том, что мы должны опережать друг друга в почтительности, а в стихе 13 — что мы должны принимать участие в нуждах святых и стремиться к гостеприимству. Проявляя почтительность, мы должны спешить, чтобы опережать других в почтительности. Кроме того, нам нужно принимать участие в нуждах святых и стремиться к гостеприимству.

В стихе 15 Павел говорит: «Радуйтесь с теми, кто радуется; плачьте с теми, кто плачет». Чтобы радоваться и плакать вместе с другими, мы должны быть преобразованы. Это показывает, что в жизни Тела нам нужны надлежащие чувства, которые позволяют нам радоваться или плакать вместе с другими.

В стихе 16 Павел вразумляет нас: «Мыслите одинаково по отношению друг к другу, не обращая разум к высокому, а следуя за скромными; не будьте мудрыми сами по себе». Нам нужно не возвышать себя, а следовать тому, что скромно. Мы должны стремиться следовать всему, что скромно.

В дополнение к тем добродетелям, которые мы должны проявлять по отношению к другим, Павел говорит о добродетелях в отношении нас самих. В стихе 12 говорится: «В надежде радуйтесь; в скорби терпите; в молитве будьте настойчивы». Будучи верующими, мы должны радоваться, потому что у нас есть наслаждение Господом. Если мы будем наслаждаться Господом в Его богатстве, мы будем не просто радостными внутри, но наша радость проявится и внешне. Даже когда у нас будут трудности, мы сможем радоваться в надежде. Кроме того, мы должны терпеть в скорби. Радуясь в надежде, мы сможем с терпением переносить скорби. Однако, чтобы терпеть скорбь, нам также нужно быть настойчивыми в молитве. Настойчивая молитва поможет нам не только перенести скорбь в терпении, но и сохранит нас в наслаждении Господом, в Его присутствии и в Его воле.

Кроме того, поскольку мы Божьи святые люди, мы должны гнушаться злого (ст. 9), побеждать зло добром (ст. 21) и держаться доброго (ст. 9). Мы, христиане, отделены для Бога, поэтому мы должны придерживаться высшего образца поведения, который выше, чем у нравственных людей.

Павел также показывает, что нам нужно жить жизнью высших добродетелей божественной жизни и любить даже своих гонителей и врагов. Он говорит: «Благословляйте тех, кто гонит вас; благословляйте, а не проклинайте» (ст. 14). Как бы другие ни обращались с нами, из наших уст должно исходить не проклятие, а благословение. Господь благословил нас, когда мы были Его врагами. Точно так же и мы должны благословлять своих врагов и гонителей.

В стихе 17А Павел говорит: «Никому не воздавайте злом за зло». Под законом было так: око за око и зуб за зуб. Но сегодня мы не под законом, а под благодатью. Поэтому мы должны воздавать не злом за зло, а добром за зло, так же как сделал это для нас Господь.

Затем, в стихе 19, Павел говорит: «Не мстите за себя, возлюбленные, а дайте место гневу Божьему, ибо написано: „У Меня отмщение; Я воздам, — говорит Господь“». Живя на практике жизнью Тела, жизнью высших добродетелей божественной жизни в любви, мы не должны мстить за себя ни в чём. Мы должны быть готовы терпеть неправильные поступки людей и утрату всего. Мы должны отдать все свои обстоятельства во всевластные руки Господа и дать Ему возможность делать то, что Он хочет делать согласно Своему всевластию.

Далее, в стихе 20, Павел говорит: «Если твой враг голоден, накорми его; если жаждет, напои его; ибо, делая это, ты соберёшь ему на голову огненные угли». Это, на самом деле, любовь к нашим врагам. Наша любовь к ним будет огненными углями, собранными им на голову, чтобы обратить их к Господу.

В Рим. 12:18 говорится: «Если возможно, насколько это зависит от вас, живите в мире со всеми людьми». Нам нужно жить в мире с другими, насколько это зависит от нас. Иногда мы не можем жить в мире со всеми людьми, потому что другие не хотят вести мирную жизнь. В такой ситуации мы ничего не можем сделать. Поэтому Павел и просит нас жить в мире со всеми людьми, «если возможно».

В 12:17Б Павел произносит обобщающее слово: «Заботьтесь заранее о том, что почётно в глазах всех людей». Мы должны заботиться перед всеми людьми о том, что почётно, и заботиться об этом заранее. Чтобы не обидеть других, мы не должны противостоять тому, что почётно. Поскольку мы живём не только перед Богом, но и перед людьми, нам нужно заботиться заранее о том, что почётно в глазах людей.
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СООБЩЕНИЕ СТО ШЕСТЬДЕСЯТ ШЕСТОЕ

ВЕРУЮЩИЕ — ИХ НАСТОЯЩЕЕ

(50)

Мы уже увидели, что верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы посредством того, что они входят в царство Божье, живут в церкви и живут в Теле Христовом. В этом сообщении мы увидим, что на дальнейшем этапе Божьего полного спасения верующие переживают это раздаяние посредством того, что облекаются в нового человека.

г. Посредством того, что облекаются в нового человека

Верующие совокупно переживают раздаяние приготовленного Триединого Бога посредством того, что облекаются в нового человека (Эф. 4:22-24). Новый человек — от Христа. Это Его Тело, сотворённое в Нём на кресте (2:15-16). Это не отдельный человек, а совокупный (Кол. 3:10-11).

Сначала Послание к эфесянам раскрывает, что церковь — это Тело Христово (1:22-23), царство Божье, дом Божий (2:19) и храм, жилище Божье (2:21-22). Затем, в 4:24, эта книга раскрывает, что церковь — это новый человек. По-гречески «церковь» — «эклесси́а», что означает «вызванное собрание»; другими словами, это община. Это начальный аспект церкви. От него Павел идёт дальше и говорит о согражданах в царстве Божьем и о членах Божьего дома. Эти аспекты выше, чем начальный, но они не так высоки, как другой аспект церкви — Тело Христово. Однако новый человек — это нечто ещё более высокое, чем Тело Христово. Таким образом, церковь — это не просто собрание верующих, царство небесных граждан, дом Божьих детей и даже не просто Тело Христово. В своём высшем аспекте церковь — это новый человек, который исполняет Божий вечный замысел. Как Телу Христову, церкви нужно, чтобы Христос был её жизнью; как новому человеку, церкви нужно, чтобы Христос был её личностью. Эта новая совокупная личность должна жить жизнью, подобной той, которой жил на земле Иисус, то есть жизнью действительности, жизнью, которая выражает Бога и делает Бога действительным для людей как действительность.

Нам нужно облечься в нового человека, который уже был сотворён в Христе (Эф. 2:15). Христос сотворил одного нового человека, церковь, внедрив природу Бога в человечество. Это было чем-то новым. В старом творении Бог не внедрял Своей природы ни в одну из Своих тварей, даже в человека. Однако при сотворении одного нового человека Божья природа была внедрена в человека, и Его природа стала единым целым с человечеством.

Слова «в Себе» в Эф. 2:15 имеют большое значение. Они показывают, что Христос является не только Творцом одного нового человека, церкви, но также сферой, в которой один новый человек был сотворён, и сущностью, из которой он был сотворён. Христос является самим элементом нового человека. Ничто в нашем старом человеке не было пригодно для сотворения нового человека, поскольку наша прежняя сущность была греховной. Но в Христе есть чудесная сущность, из которой новый человек был сотворён. Этот новый человек, который есть церковь, является совокупным и вселенским. Верующих много, но во вселенной есть только один новый человек. Все верующие составляют этого одного совокупного и вселенского нового человека.

Мы были спасены и возрождены, поэтому теперь нам нужно снять с себя старого человека и облечься в нового человека. Новый человек уже сотворён, но нам ещё нужно облечься в него. Однако не много верующих, которые знают, как снять с себя старого человека, и ещё меньше тех, которые знают, как облечься в нового человека. Возможно, мы думаем, что снять с себя старого человека — значит снять с себя старую природу, или старое «я», а облечься в нового человека — значит облечься в новую природу. Это представление полностью ошибочно. Поскольку новый человек в 2:15 — это совокупный человек, новый человек в 4:24 тоже должен быть совокупным. Согласно 4:24, нам нужно облечься в нового человека, который уже сотворён в Христе.


1) Снимая с себя старого человека с его растленным житием в вожделениях обмана

Верующие облекаются в нового человека, снимая с себя старого человека с его растленным житием в вожделениях обмана. В Эф. 4:22 говорится: «…снять с себя — что касается вашего прежнего образа жизни — старого человека, истлевающего согласно вожделениям обмана». Старый человек — от Адама, который был сотворён Богом, но из-за греха стал падшим. Этот старый человек был распят с Христом (Рим. 6:6) и погребён в крещении (Рим. 6:4А).

В Эф. 4:22 в греческом тексте перед словом, переведённым как «обман», подчёркнуто употреблён артикль, из чего следует, что «обман» рассматривается как нечто одушевлённое. Поэтому под «обманом» понимается обманщик, дьявол, от которого исходят вожделения истлевающего старого человека. Старый человек истлевает согласно вожделениям, исходящим от дьявола, обманщика. Внешне прежний образ жизни старого человека состоит в том, чтобы ходить в суете разума (ст. 17). Внутренне старый человек истлевает согласно вожделениям дьявола, вожделениям обмана.

Снять с себя старого человека — значит снять с себя не просто старую природу, но и старый образ жизни, прежний образ жизни. Наш старый образ жизни включал в себя не только наш личный образ жизни, но и нашу жизнь в обществе, нашу общественную жизнь. Ни один человек не может жить полностью сам по себе. Человеческая природа по своему существу является общественной. Человек живёт в обществе и ведёт какую-то общественную жизнь. Поэтому снять с себя старого человека — в том числе значит снять с себя мирские общественные отношения. Верующий, продолжающий жить в своих старых общественных отношениях, ещё живёт жизнью старого человека. Следовательно, снять с себя старого человека — значит снять с себя не просто собственное «я» старого человека, но и его мирские общественные отношения.

Сегодня Господь хочет не просто собрать нас вместе, но и побудить нас снять с себя жизнь старого человека. Мы должны снять с себя не только свою старую природу, но и свой прежний образ жизни. Наш образ жизни должен стать совершенно новым по природе, поведению и практике. Церковная жизнь — это повседневная жизнь нового человека в новой природе и новом образе жизни.

2) Обновляясь в духе своего разума

Верующие облекаются в нового человека, обновляясь в духе своего разума. В Эф. 4:23 Павел говорит, что мы обновляемся в духе своего разума. Мы обновляемся, чтобы преобразоваться в образ Христа (Рим. 12:2; 2 Кор. 3:18). Дух в стихе 23 — это возрождённый дух верующих, слитый с обитающим в них Духом Божьим. Этот слитый дух распространяется в наш разум, становясь таким образом духом нашего разума. Именно в таком духе мы обновляемся, чтобы преобразоваться. Таким образом дух побеждает, покоряет и подчиняет наш природный разум. Это, разумеется, подразумевает процесс метаболического преобразования. В ходе этого процесса слитый дух проникает в наш разум, занимает наш разум и становится духом нашего разума.

Мы обновляемся духом нашего разума, чтобы в переживании исполнилось то, что было совершено посредством крещения — мы сняли с себя старого человека и облеклись в нового человека. То, что мы сняли с себя старого человека и облеклись в нового человека, — это свершившиеся факты. Теперь нам нужно переживать эти факты и делать их действительными посредством обновления в духе нашего разума.

Чтобы облечься в нового человека нужно, чтобы наш дух, слитый с Духом, стал духом нашего разума. Наш разум господствует над всем нашим существом и управляет им. То, что дух становится духом нашего разума, означает, что дух направляет наш разум, управляет им, господствует над ним и владеет им. Не наш разум должен быть разумом нашего духа, а наш дух должен быть духом нашего разума. Если разум является разумом нашего духа, это означает, что наш разум господствует над нашим духом, управляет им и направляет его. Но если наш дух является духом нашего разума, это означает, что наш дух господствует над нашим разумом, управляет им и направляет его. Когда наш дух направляет наш разум, он управляет всем нашим существом. В этом случае наше существо находится под управлением духа. Именно в духе нашего разума мы обновляемся и посредством такого духа мы облекаемся в нового человека в своём переживании.

Нам нужно увидеть, что новый человек уже сотворён и посредством возрождения вложен в наш дух. Теперь наш дух должен стать ведущей частью нашего существа. Иначе говоря, наш дух, слитый с Духом Божьим, должен стать духом нашего разума. Если наш дух станет духом нашего разума, тогда во всём мы будем жить посредством духа. Всё, что мы будем делать, мы будем делать согласно духу. И тогда дух нашего разума станет обновляющим духом. Обновляясь этим духом, мы облекаемся в нового человека.

То, насколько мы переживаем облечение в нового человека, зависит от того, в какой степени наш дух направляет наше существо. Поэтому с точки зрения переживания облечение в нового человека не происходит раз и навсегда. Напротив, это происходит в течение всей жизни; это постепенный процесс, продолжающийся всю нашу христианскую жизнь. При возрождении новый человек, сотворённый из Христа как божественной сущности, был вложен в наш дух. Теперь день за днём нам нужно облекаться в этого нового человека, позволяя духу управлять нашим существом и обновлять наш разум. Всякий раз, когда часть нашего существа обновляется, мы ещё немного облекаемся в нового человека. Таким образом, чем больше мы обновляемся благодаря тому, что дух управляет нашим разумом, тем больше мы облекаемся в нового человека. В конечном итоге этот процесс облечения в нового человека будет завершён.


3) Согласно Богу, Его образу, сотворившему нового человека в праведности и святости действительности

В Эф. 4:24 говорится, что мы облекаемся в нового человека, сотворённого согласно Богу в праведности и святости действительности. Старый человек был сотворён внешне согласно Божьему образу, но не имел Божьей жизни и природы (Быт. 1:26-27), а новый человек был сотворён внутренне согласно Самому Богу и имеет Божью жизнь и природу.

Поскольку новый человек был сотворён в Христе и из Христа согласно Богу, новый человек имеет Божий образ. В конечном итоге новый человек будет иметь Божий образ в святости и праведности действительности.

В Эф. 4:24 говорится, что новый человек был сотворён в праведности и святости действительности. Праведность — это правота по отношению к Богу и человеку согласно Божьему праведному пути, а святость — это отделённость для Бога от всего обыденного и пропитанность Божьей святой природой. Внешне всё, связанное с новым человеком, праведно; внутренне всё, связанное с новым человеком, свято.

В 4:24 праведность обозначает Божьи дела, а святость — Божье существо. Всё, что Бог делает, праведно, а всё, чем Бог является, свято. Новый человек сотворён согласно Богу и в праведности, и в святости.

Праведность и святость нового человека — это праведность и святость действительности. В греческом тексте перед словом, переведённым в стихе 24 как «действительность», подчёркнуто употреблён артикль. Как связанный со старым человеком обман в стихе 22 олицетворяет Сатану, так связанная с новым человеком действительность здесь олицетворяет Бога. Эта действительность была явлена в жизни Иисуса, как сказано в стихе 21. В жизни Иисуса постоянно проявлялись праведность и святость действительности. Новый человек был сотворён в праведности и святости этой действительности, то есть Бога, который стал действительным для нас и который выражен.

Г. Алфорд говорит, что слово «действительность» в 4:24 обозначает саму сущность Бога, поскольку Бог есть действительность. Это противопоставляется вожделениям обмана в стихе 22. Обман — это сущность Сатаны; он — лжец, а истина — это сущность Бога; Он — действительность. Таким образом, вожделения исходят от Сатаны — обмана, а праведность и святость исходят от Бога — действительности. М. Винсент указывает, что обман и истину в этих стихах нужно рассматривать как нечто одушевлённое. Новый человек сотворён согласно Богу в праведности и святости, то есть в двух аспектах Божьей сущности.

В Кол. 3:10 говорится, что новый человек обновляется к полному знанию согласно образу Того, кто сотворил его. Здесь имеется в виду образ Христа, Божьего возлюбленного, который является самим выражением Бога (1:15; Евр. 1:3А). Бог-Творец сотворил нового человека в Христе (Эф. 2:15).

В Эф. 4:24 говорится, что новый человек был сотворён согласно Богу в праведности и святости действительности, а в Кол. 3:10 говорится, что новый человек обновляется к полному знанию согласно образу Того, кто сотворил его. Образ Бога в Кол. 3:10 — это праведность и святость действительности в Эф. 4:24. Христос — образ Бога и воплощение Бога (Кол. 1:15; 2:9). Когда Он был на земле, Он был праведным и святым человеком, исполненным любви и света. Он был образом Бога, выраженным в человеке. Сегодня церковь как новый человек имеет образ Бога; то есть новый человек имеет праведность и святость Бога, а также Его любовь и свет.

В Эф. 4:24 показано, что новый человек был сотворён непосредственно согласно Богу. Но в Кол. 3:10 раскрывается, что новый человек обновляется к полному знанию, то есть согласно образу Бога. Поскольку новый человек был сотворён согласно Богу, в самом буквальном смысле он такой же как Бог. Однако в нашем переживании новый человек должен обновляться к полному знанию, то есть согласно образу, выражению, сотворившего его Бога. Сотворение нового человека согласно Богу уже завершено, но в нашем переживании новый человек обновляется к полному знанию шаг за шагом. Так новый человек, которого мы переживаем, становится выражением Бога.

Чем больше мы будем обновляться в духе нашего разума, тем больше новый человек с божественным элементом будет распространяться из нашего духа в нашу душу. Это распространение внутри нас происходит согласно Христу, который является образом Бога, Божьим выражением. Чем больше обновления будет происходить в нашей душе, тем больше мы сможем выражать Бога. Другими словами, чем больше мы будем переживать обновление в душе, тем больше у нас будет образа Христа.


4) Имея Христа как все члены и во всех членах, не оставляя места ни для какой расы, религии, культуры и социального положения

В новом человеке Христос является всеми членами и находится во всех членах; в нём нет места ни для какой расы, религии, культуры и социального положения. Сначала Павел говорит о новом человеке в Кол. 3:10, затем, в стихе 11, он говорит: «...где не может быть грека и иудея, обрезания и необрезания, варвара, скифа, раба, свободного, а всё и во всём — Христос». Союз «где» относится к новому человеку, о котором идёт речь в стихе 10, и означает «в новом человеке». В новом человеке нет природных людей. Более того, природный человек просто не может, не имеет возможности оказаться в новом человеке. М. Винсент говорит, что слова, переведённые как «не может быть», в греческом языке являются довольно резким выражением и означают отсутствие какой-либо возможности. В новом человеке не может быть ни греков, ищущих философской мудрости, ни иудеев, ищущих чудес (1 Кор. 1:22). В нём не может быть обрезания и необрезания. Слово «обрезание» обозначает тех, кто соблюдал иудейские религиозные обряды; слово «необрезание» — тех, кто был безразличен к иудейской религии. Кроме того, в новом человеке не может быть варвара, скифа, раба, свободного. Варвар — это человек, не приобщённый к культуре, скифы считались самым варварским народом, раб — это тот, кто продан в рабство, свободный — тот, кто освобождён от рабства. В новом человеке есть место только для Христа; для природного человека, кем бы он ни был, места нет.

В новом человеке «всё и во всём — Христос». В новом человеке есть место только для Христа. Он — это всё, то есть все члены нового человека, и Он — во всём, то есть во всех членах. В новом человеке Он является всем. По сути, Он Сам и есть новый человек. В новом человеке Он — центральность и универсальность.

Слово «всё» в стихе 11 обозначает всех членов, составляющих нового человека. Христос — это всё, то есть все члены нового человека, и Он — во всём, то есть во всех членах. Поскольку Христос — это всё, то есть все члены нового человека, в новом человеке нет места ни для какой расы, национальности, культуры или социального положения. Чтобы переживать действительность того, что Христос — это все члены нового человека, нам нужно принимать Христа как свою жизнь и личность, а также жить не себя, а Христа. Если Христос будет житием всех святых, тогда в действительности в новом человеке будет только Он. Когда все святые независимо от своей национальности будут жить Христа, тогда в действительности и на практике Христос будет всеми членами нового человека. Христос будет вами, и Христос будет мной. Поскольку все мы будем жить не себя, а Христа, Христос будет всеми нами, то есть каждым членом нового человека.

В 3:11 Павел говорит, что Христос не только всё, но и во всём. С одной стороны, Христос — это все члены; с другой стороны, Он — во всех членах. Возможно, мы не понимаем, зачем Павел сказал, что Христос во всём. Если бы Павел не сказал, что Христос во всём, а только, что Христос — это всё, мы бы думали, что в новом человеке нужен только Христос, а мы не нужны. Не думайте, что поскольку в новом человеке Христос — это все члены, то мы ничто и мы не нужны. С одной стороны, в Библии действительно говорится, что в новом человеке нет места для природных людей, поскольку Христос — это все члены. Но, с другой стороны, Павел говорит, что Христос во всех членах. То, что Христос во всех членах нового человека, показывает, что члены продолжают существовать.

Если мы будем принимать Христа как свою жизнь и личность и жить вместе с Ним, у нас будет глубокое чувство, что мы едины с Христом и что Христос является нами. Но в то же время у нас будет ещё более глубокое чувство, что Христос в нас. Поэтому верно и то, что Христос в нас, и то, что Христос — это мы. Мы часть нового человека и у нас есть Христос, который в нас. Мы продолжаем существовать, но мы не существуем без Христа; Христос живёт в нас. В новом человеке Христос является каждым и Он находится в каждом.



Перейти к оглавлению
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СООБЩЕНИЕ СТО ШЕСТЬДЕСЯТ СЕДЬМОЕ

ВЕРУЮЩИЕ — ИХ НАСТОЯЩЕЕ

(51)

В этом сообщении мы увидим, что на дальнейшем этапе Божьего полного спасения, этапе преобразования, верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы посредством того, что борются против дьявола и его духовных сил зла в небесных пределах (Эф. 6:10-20).

д. Посредством того, что борются против дьявола и его духовных сил зла в небесных пределах

В Эф. 1:1—6:9 мы видим откровение о церкви для исполнения Божьего вечного замысла; это касается положительной стороны. В 6:10-20 мы видим, что церковь — это воин, который борется с Божьим врагом, дьяволом и его духовными силами зла в небесных пределах; это касается отрицательной стороны. В стихе 11 Павел пишет о кознях дьявола, а затем, в стихе 12, объясняет: «Потому что борьба у нас не против крови и плоти, а против начальств, против властей, против мироправителей этой тьмы, против духовных сил зла в небесных пределах». Под «кровью и плотью» понимаются люди. За людьми из крови и плоти стоят злые силы дьявола, которые сражаются против Божьего замысла. Поэтому мы должны бороться, то есть сражаться, не против людей, а против духовных сил зла в небесных пределах. Начальства, власти и мироправители этой тьмы — это взбунтовавшиеся ангелы, которые последовали за Сатаной в его бунте против Бога и которые теперь в небесных пределах правят народами мира. Под «этой тьмой» понимается сегодняшний мир, полностью подчинённый тёмному правлению дьявола, который правит через своих злых ангелов. Мироправители этой тьмы — это князья, которых Сатана поставил править различными народами. Из-за работы Сатаны, который является властью тьмы, земля и её атмосфера стали «этой тьмой».

Кроме того, в стихе 12 Павел говорит о духовных силах зла в небесных пределах. Под «небесными пределами» здесь понимается воздух (2:2). Сатана и его духовные силы зла находятся в воздухе, а мы посажены на третьем небе, над ними (2:6). Сатана и его злые силы находятся под нами и потому обречены на поражение в битве с нами.

Мы должны понять, что мы боремся не против людей, а против злых духов, духовных сил в небесных пределах. Таким образом, война между церковью и Сатаной – это битва между нами, теми, кто любит Господа и находится в Его церкви, и злыми силами в небесных пределах. Мы должны сражаться против этих духовных сил.

1) Исполняются силы в Господе и в могуществе Его мощи

В Эф. 6:10 Павел говорит: «Исполняйтесь силы в Господе и в могуществе Его мощи». В греческом языке слово, переведённое как «исполняйтесь силы», имеет тот же корень, что и слово, переведённое как «сила» в 1:19. Чтобы бороться с Божьим врагом, сражаться против злых сил тьмы, нужно исполниться силы благодаря силе, воскресившей Христа из мёртвых и посадившей Его на небесах, намного выше всех злых духов в воздухе. Сначала мы исполняемся силы благодаря силе, воскресившей Христа из мёртвых и сделавшей Его Главой над всем, а затем мы узнаём Божье могущество и Божью мощь.

В 6:10 мы видим повеление исполняться силы «в Господе». То, что мы исполняемся силы в Господе, показывает, что в духовной войне против Сатаны и его злого царства можно сражаться только в Господе; в самих себе сражаться нельзя. Когда мы находимся в самих себе, мы всегда оказываемся побеждены.


2) Облекаются во все доспехи Божьи, чтобы устоять против козней дьявола

В Эф. 6:11 Павел говорит: «Облекитесь во все доспехи Божьи, чтобы вы могли устоять против козней дьявола». Чтобы вести духовную войну, нужна не только сила Господа, но и доспехи Бога. Наше оружие бесполезно — нужны Божьи доспехи, причём все.

Все доспехи Божьи предназначены для всего Тела, а не для какого-либо отдельного члена Тела. Церковь — это совокупный воин, а все верующие составляют этого единого воина. Ни один отдельный верующий не может облечься во все доспехи Божьи — это может сделать только совокупный воин. Поэтому мы должны вести духовную войну в Теле, а не по отдельности.

Глагол «облекитесь» стоит в повелительном наклонении, это приказ. Бог предоставил нам доспехи, но Он не надевает их за нас. Мы сами должны облечься в данные нам Богом доспехи. Для этого нам нужно исполниться силы. Бог может дать нам силу, но нам всё равно нужно проявлять свою волю, чтобы содействовать Ему. Точно так же мы должны содействовать Богу, выполняя Его приказ облечься в доспехи.

Нам нужно облечься в доспехи Божьи, чтобы мы «могли устоять». В Эф. 6 слово «стоять» имеет очень важное значение. Сидеть с Христом (2:6) — значит участвовать во всём, что Он совершил; ходить в Его Теле (4:1, 17; 5:2, 8, 15) — значит исполнять Божий вечный замысел; а стоять в Его силе — значит сражаться против Божьего врага.

Облекаясь во все доспехи Божьи, мы можем устоять против «козней дьявола». Козни дьявола — это его злой план. Дьявол не только имеет злую волю, но и строит коварные козни, чтобы осуществить свою волю. Даже сейчас Сатана постоянно работает и строит свои злые, коварные козни.

В Эф. 6:13 говорится: «Возьмите все доспехи Божьи, чтобы вы смогли противостоять в злой день и, всё совершив, устоять». В стихе 11 говорится, что мы должны облечься в доспехи Божьи, а в стихе 13 говорится, что мы должны взять их. Бог приготовил и дал нам Свои доспехи, но нам нужно взять их и облечься в них; то есть нам нужно использовать и применять то, что предоставил нам Бог. Некоторые доспехи, как например меч и щит, нам нужно взять. В другие доспехи, как например нагрудник, шлем и обувь, мы должны облечься. Облекаемся ли мы во все доспехи Божьи или берём их, мы должны проявлять твёрдую волю, применяя то, что предоставил нам Бог.

В стихах 11 и 13 Павел подчёркивает, что доспехи — это все доспехи Божьи, а не что-то одно и не некоторые из них. Чтобы сражаться в духовной войне, нам нужны все доспехи. Чтобы взять все доспехи, нужно Тело Христово; отдельных верующих для этого недостаточно. Эти доспехи предназначены для всей церкви как Тела, а не для какого-либо отдельного верующего. Только совокупный воин, Тело, может облечься во все доспехи Божьи.

Если мы возьмём все доспехи Божьи, мы сможем «противостоять в злой день и, всё совершив, устоять». Противостоять — значит стоять под натиском врага. В бою главное — стоять. В бою нужно устоять до конца. Всё совершив, мы всё равно должны стоять.

Согласно Эф. 6, Христос — это доспехи, в которые мы должны облечься, чтобы защищаться. В стихах 14-17 мы видим Христа как доспехи в шести аспектах: пояс истины, то есть действительности, нагрудник праведности, твёрдое основание благовестия мира (обувь), щит веры, шлем спасения и меч Духа. Из шести аспектов Христа как доспехов только меч используется, чтобы нападать на врага. Все остальные доспехи предназначены для защиты.

а) Опоясав свои чресла истиной

В Эф. 6:14 говорится: «Итак, стойте, опоясав ваши чресла истиной». Мы опоясываем свои чресла, чтобы укрепить всё своё существо. Чтобы мы могли стоять, всё наше существо должно быть укреплено истиной.

Под истиной в 6:14 понимается Бог в Христе как действительность в нашем житии, то есть Бог, который становится нашей действительностью и которого мы выражаем как своё житие. По сути, это Сам Христос, которого мы являем в своём житии (Ин. 14:6). Такая истина, такая действительность, служит поясом, который укрепляет всё наше существо для духовной войны.


б) Облёкшись в нагрудник праведности

Кроме того, в Эф. 6:14 говорится о нагруднике праведности, защищающем нашу совесть, которую обозначает грудь. Чтобы сражаться против Сатаны, который постоянно обвиняет нас, нужна совесть без преткновений. Какой бы чистой нам ни казалась наша совесть, она должна быть защищена нагрудником праведности. Праведность, защищающая нашу совесть и охраняющая нас от обвинений Сатаны, — это Сам Христос (1 Кор. 1:30). Таким образом, Христос защищает нас как наша праведность. Кроме того, нагрудник праведности связан как с Христом, так и с Его кровью. В переживании мы не можем отделить кровь от Христа. Христос может защитить нас только Своей кровью. Очищая нас Своей кровью, Он становится нашей праведностью и защищает нашу совесть.

в) Обув ноги в твёрдое основание благовестия мира

В Эф. 6:15 говорится: «...обув ноги в твёрдое основание благовестия мира». Мы обуваем ноги, чтобы крепче стоять в бою. Выражение, переведённое как «твёрдое основание благовестия мира», означает, что благовестие мира утвердилось. На кресте Христос установил для нас мир — мир и с Богом, и с человеком, — и этот мир стал нашим благовестием (Эф. 2:13-17). Это благовестие мира утверждено как твёрдое основание, как готовность, в которую мы можем обуть ноги. Обувшись в неё, мы приобретаем твёрдую опору, чтобы устоять в духовной войне. Миром для такого твёрдого основания тоже является Христос (Эф. 2:14). Мы сражаемся в мире и с миром; мы сражаемся благодаря тому, что стоим в мире. Христос — это наш мир, благодаря которому мы едины с Богом и со святыми. Этот мир является твёрдым основанием, позволяющим нам стоять под натиском врага.

г) Взяв щит веры

Затем, в Эф. 6:16, говорится: «...взяв щит веры, которым вы сможете погасить все огненные стрелы лукавого». Во времена апостола огненные стрелы использовали воины. Апостол употребил этот термин, чтобы наглядно показать, каким образом Сатана нападает на нас. Огненные стрелы — это исходящие от Сатаны искушения, предложения, сомнения, вопросы, обманы и нападки. Чтобы погасить все эти огненные стрелы лукавого, нам нужно взять щит веры. Мы не надеваем щит, а берём его, чтобы защитить себя от нападок врага.

Вера приходит вслед за истиной, праведностью и миром. Если у нас будет истина в нашем житии, праведность как наша защита и мир как наше основание, мы естественным образом будем иметь и веру. Вера защищает нас от огненных стрел врага. Начинателем и Завершителем такой веры является Христос (Евр. 12:2).

д) Приняв шлем спасения

В 6:17А Павел говорит: «Примите шлем спасения». Мы принимаем шлем спасения, чтобы защитить свой разум, своё мышление, от негативных мыслей, подбрасываемых лукавым. Таким шлемом, такой защитой, является Божье спасение. Сатана вкладывает в наш разум угрозы, волнения, тревоги и другие ослабляющие нас мысли. Божье спасение — это то прикрытие, которым мы пользуемся, чтобы защититься от всего этого. Таким спасением является спасающий Христос, которого мы переживаем в своей повседневной жизни (Ин. 16:33).

е) Приняв меч Духа, который есть слово Божье, посредством всякой молитвы

Кроме того, в 6:17Б Павел говорит: «Примите меч Духа, который есть слово Божье». Из всех доспехов только меч используется, чтобы нападать на врага.

В стихе 17 слово «который» относится не к слову «меч», а к слову «Дух». Из этого следует, что Дух есть слово Божье. И Духом, и словом является Христос (2 Кор. 3:17; Отк. 19:13). Павел говорит: «Меч Духа, который есть слово Божье». Какой это меч: меч Духа или меч слова? Дух не использует меч — Он Сам является мечом. Слово Божье — это тоже меч. Меч — это Дух, а Дух — это слово. Здесь мы видим, что трое: меч, Дух и слово — это одно целое.

В нашем христианском переживании слово и Дух всегда должны быть едины. Христос является и Духом, и словом. Его нельзя рассматривать как Духа без слова или как слово без Духа. Когда мы сражаемся против врага в духовной войне, нашим единственным оружием является Дух-слово, который есть меч.

В начале стиха 18 говорится: «Посредством всякой молитвы и прошения». Эти слова грамматически связаны со словом «примите» в стихе 17. Посредством молитвы мы принимаем не только шлем спасения, но и слово Божье. Отсюда видно, что слово Божье нужно принимать посредством всякой молитвы и прошения.

Слова «посредством всякой молитвы и прошения» в стихе 18 на самом деле относятся ко всем шести видам доспехов, о которых говорится в стихах 14-17. Посредством молитвы и прошения мы опоясываем свои чресла истиной, облекаемся в нагрудник праведности, обуваем ноги в твёрдое основание мира, берём щит веры и принимаем щит спасения и меч Духа, который есть слово Божье. Молитва — это единственное в своём роде средство, позволяющее применять доспехи Божьи. Вот почему молитва очень важна и необходима.


3) Молясь в духе и бодрствуя во всякой настойчивости и прошении обо всех святых и апостолах

Верующие сражаются против дьявола и его духовных сил зла в небесных пределах не только посредством того, что они исполняются силы в Господе и в могуществе Его мощи и облекаются во все доспехи Божьи, но и посредством того, что они молятся в духе и бодрствуют во всякой настойчивости и прошении обо всех святых и апостолах. В стихе 18 Павел говорит: «...молясь во всякое время в духе». То, что нам нужно молиться во всякое время, перекликается со словами Павла в 1 Фес. 5:17 о том, что нам нужно молиться непрестанно.

В Эф. 6:18 Павел намеренно говорит, что мы должны молиться в духе, то есть в своём возрождённом духе, в котором обитает Дух Божий. Это слитый дух, то есть наш дух, слитый с Божьим Духом. Когда мы находимся в своём духе, мы также находимся в Святом Духе, поскольку наш дух един с Господом (1 Кор. 6:17). Таким образом, то, что Павел велит нам молиться в духе, подразумевает, что мы должны молиться в Божьем духе, поскольку Дух и наш возрождённый дух слиты в нас.

Затем в стихе 18 Павел говорит: «...бодрствуя во всякой настойчивости и прошении обо всех святых». Отсюда видно, что, для того чтобы поддерживать молитвенную жизнь, нужно быть бдительными, то есть быть настороже. Нам нужно быть настороже, чтобы никто не украл у нас время, предназначенное для молитвы. Более того, нам нужно бодрствовать в молитве со всей настойчивостью. Чтобы поддерживать жизнь молитвы, нужна всякая настойчивость, то есть постоянная, непрекращающаяся молитва.

Кроме того, в стихе 18 Павел говорит о прошении обо всех святых. Это показывает, что мы должны молиться о святых. Нужно много времени, чтобы молиться о святых в нашей местности, а также о святых в других городах и странах.

В Эф. 6:19-20 показано, что мы также должны молиться об апостолах. В этих стихах Павел просит святых молиться за него: «Чтобы мне дано было слово при открытии моих уст, чтобы в смелости поведать тайну благовестия ...чтобы ...я говорил смело, как должно мне говорить». Здесь Павел просит верующих молиться о том, чтобы ему было дано слово и чтобы он в смелости мог открыть свои уста, чтобы поведать тайну благовестия. Этой тайной является Христос и церковь для исполнения Божьего вечного замысла. Эта тайна подразумевает всё новозаветное домостроительство. Христос — это тайна Бога, а церковь — это тайна Христа. И Христос, и церковь предназначены для Божьего домостроительства, которое тоже есть тайна. Все эти тайны связаны с благовестием. Поэтому Павел просил святых молиться, чтобы ему было дано слово о тайне благовестия и чтобы он мог благовествовать со смелостью.
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СООБЩЕНИЕ СТО ШЕСТЬДЕСЯТ ВОСЬМОЕ

ВЕРУЮЩИЕ — ИХ НАСТОЯЩЕЕ

(52)

Мы уже увидели, что на дальнейшем этапе Божьего полного спасения, этапе преобразования, верующие совокупно переживают раздаяние Божественной Троицы посредством того, что входят в царство Божье, живут в церкви и живут в Теле Христовом. Кроме того, верующие переживают это раздаяние посредством того, что облекаются в нового человека и сражаются против дьявола и его духовных сил зла в небесных пределах. В этом сообщении мы начнём рассматривать то, как верующие переживают приготовленного Триединого Бога в других аспектах.

5. Переживают раздаяние Божественной Троицы в других аспектах

Верующие переживают божественное раздаяние Божественной Троицы во многих других аспектах: они служат и поклоняются Богу, работают и трудятся для Господа, не любят мир, побеждают Сатану, сражаются добрым сражением, бегут в состязании, получают пользу от всего в своих обстоятельствах и в своём окружении, проявляют наилучшее отношение к людям, а также бодрствуют и молятся. Несомненно, во всём этом нам нужно раздаяние Божественной Троицы. Однако мало кто из христиан понимает это. Мы должны увидеть: чтобы выполнить всё это, нам нужно божественное снабжение Бога, которое мы получаем благодаря Его божественному раздаянию.

Чтобы выполнять все требования, предъявляемые к верующим в Новом Завете, нам нужно получать божественное снабжение посредством божественного раздаяния приготовленного Триединого Бога. Без раздаяния мы не можем получать снабжение, а без снабжения мы не можем исполнять требования, о которых говорится в Новом Завете. Если мы хотим отвечать требованиям, предъявляемым Новым Заветом к верующим, мы должны получать божественное снабжение, то есть саму сущность Триединого Бога.

Сами по себе мы не соответствуем ни одному из божественных требований, например, требованию поклоняться Богу. Некоторые думают, что поклоняться Богу легко и естественно. На самом деле, никто не сможет по-настоящему поклоняться Богу, если Бог не раздаст в него Свой элемент. Если Бог не будет раздавать в наше существо Свою божественную сущность, мы не сможем поклоняться Богу так, чтобы это удовлетворяло Его, то есть чтобы Он действительно принимал наше поклонение с удовольствием. Однако благодаря божественному раздаянию мы можем поклоняться Богу так, как это угодно Ему.

Точно так же без божественного раздаяния приготовленного Триединого Бога мы не можем быть смиренными и кроткими. Новый Завет предъявляет гораздо более высокие требования в отношении кротости, чем человеческие учения о нравственности, этике и человеческих добродетелях. В человеческом обществе есть множество учений о смирении, кротости, мягкости и любви. С точки зрения природных, человеческих представлений обрести эти добродетели достаточно легко. Однако в своём природном существе мы не можем быть такими смиренными, кроткими, мягкими и любящими, как того требует от нас Новый Завет. Нам нужно другое существо — существо приготовленного Триединого Бога, раздающего Себя в наше существо и даже становящегося его составом. Тогда благодаря этому раздаянию и составлению мы сможем соответствовать требованиям, раскрытым в Новом Завете, в отношении смирения, кротости, мягкости и любви. Вот почему так важно, чтобы мы соприкасались с приготовленным Триединым Богом, получая Его снабжение в результате того, что Он раздаёт Себя в наше существо. Мы должны снова и снова напоминать себе о том, как важно получать раздаяние приготовленного Триединого Бога.


а. Служат и поклоняются Богу

В Новом Завете служить Богу — значит поклоняться Богу. Вы не можете служить Богу, не поклоняясь Ему. Точно так же вы не можете поклоняться Богу, не служа Ему. В Мф. 4, например, дьявол искушал Господа Иисуса, чтобы Он поклонился ему. Дьявол показал Ему все царства мира и их славу и сказал: «Всё это я дам Тебе, если Ты, пав, поклонишься мне» (ст. 9). Господь Иисус ответил: «Написано: „Господу, твоему Богу, поклоняйся и Ему одному служи“» (ст. 10). Здесь мы видим, что поклоняться — значит, по сути, служить. Таким образом, поклоняться Богу — значит служить Богу. Если мы не будем служить Богу, мы не сможем по-настоящему поклоняться Ему.

В 1 Фес. 1:9Б Павел говорит, что верующие в Фессалонике «обратились к Богу от идолов, чтобы служить живому и истинному Богу». Греческое слово, переведённое здесь как «служить», означает «служить в качестве рабов». Значение слова «служить» в стихе является всеобъемлющим. Оно включает в себя всё, что мы делаем в своей повседневной жизни.

Бог живой, потому что Он истинный Бог, а не ложный. Вот почему в 1:9 Павел говорит о служении живому и истинному Богу. Фессалоникийская церковь состояла из верующих, которые служили живому, истинному Богу. Сегодня мы делаем то же самое. То, что мы служим живому Богу, доказывает, что мы находимся в Боге Отце (1 Фес. 1:1). Если мы не в Отце, мы не можем служить живому Богу.

В 1:9 слово «живому» употреблено перед словом «истинному». Служить истинному Богу довольно просто, но служить живому Богу не так просто. Однако нам нужно служить живому Богу. Бог должен быть живым для нас и в нас в нашей повседневной жизни. Он должен быть живым в наших словах, в нашем поведении и в каждом аспекте нашей повседневной жизни.

Своей повседневной жизнью мы доказываем, что Бог живой. Если бы Бог не был живым, наша повседневная жизнь очень сильно отличалась бы от той жизни, которой мы живём сейчас. Наш сегодняшний образ жизни свидетельствует, что Бог, которому мы служим, живой. Он живёт в нас, управляет нами, направляет нас и работает над нами. Он не позволит нам уйти. Во многом Он воспитывает и поправляет нас. То, что Бог управляет нами и направляет нас даже в таких мелочах, как наши мысли и побуждения, доказывает, что Он живой. Мы живём, подчиняясь управлению, направлению и воспитанию живого Бога. Наша жизнь, как верующих в Христа, должна свидетельствовать, что Бог, которому мы поклоняемся и служим, является живым во всех аспектах нашей жизни. Надлежащая христианская жизнь должна свидетельствовать о том, что Бог живой. То, что мы не делаем или не говорим чего-то, должно быть вызвано тем, что в нас живёт Бог. Бог, которому мы поклоняемся и служим, должен быть живым не только на небесах, но и в нас. Мы обратились к Богу от идолов, чтобы служить живому и истинному Богу. Если Бог является живым для нас, в нашем переживании Он, несомненно, также является истинным.

1) С совестью, очищенной от мёртвых дел

Если мы служим Богу, поклоняемся Ему, нам нужно иметь чистую совесть, совесть, очищенную от мёртвых дел, то есть от любого рода преступления. В Евр. 9:14 говорится: «…то тем более кровь Христа, который через вечного Духа принёс Себя непорочного Богу, очистит нашу совесть от мёртвых дел для служения живому Богу». На кресте Христос принёс Себя Богу в человеческом теле, которое было подвержено ограничению времени. Но Он принёс Себя через вечного Духа, который является Духом вечности и не подвержен ограничению времени. Поскольку Христос принёс Себя через вечного Духа, Его кровь обладает вечной действенностью; она всегда очищает нашу совесть, чтобы мы служили и поклонялись живому Богу.

Кровь Христа очищает нашу совесть для служения живому Богу. Чтобы служить живому Богу, требуется очищенная кровью совесть. Чтобы поклоняться в мёртвой религии или служить чему-то мёртвому, чему-то, что находится вне Бога, очищения нашей совести не требуется. Совесть — это ведущая часть нашего духа. Живой Бог, которому мы хотим служить, всегда приходит в наш дух (Ин. 4:24), затрагивая нашу совесть. Он праведный, святой и живой. Нашу осквернённую совесть нужно очистить, чтобы наше служение Ему было живым. Для религиозного поклонения Богу в разуме этого не требуется.

В Евр. 9:14 говорится о «мёртвых делах» и о «живом Боге». Поскольку мы были мёртвы (Эф. 2:1; Кол. 2:13), всё, что мы делали, плохое и хорошее, было мёртвыми делами в глазах живого Бога. Послание к евреям не учит религии, а раскрывает живого Бога (3:12; 9:14; 10:31; 12:22). Чтобы коснуться этого живого Бога, нам нужно упражнять свой дух и иметь очищенную кровью совесть. Кровь Христа была пролита для прощения грехов (Мф. 26:28), и с её помощью был завершён новый завет (Евр. 10:29; Лк. 22:20). Она совершила для нас вечное искупление (Евр. 9:12; Эф. 1:7; 1 Пет. 1:18-19) и теперь она омывает нас от наших грехов (Отк. 1:5; 1 Ин. 1:7) и очищает нашу совесть, чтобы мы служили и поклонялись живому Богу.


2) В своём духе в благовестии Божьего Сына

Верующие служат и поклоняются Богу в своём духе в благовестии Божьего Сына. Павел говорит: «Свидетель мне Бог, которому я служу в моём духе в благовестии Его Сына» (Рим. 1:9А). Греческое слово, переведённое как «служу», означает «служить в поклонении»; оно употребляется в Мф. 4:10; 2 Тим. 1:3; Флп. 3:3 и Лк. 2:37.

Если мы хотим служить Богу и поклоняться Ему, мы должны делать это в своём духе для благовествования. Новозаветное служение и поклонение осуществляется в проповеди благовестия. В этом благовестии не говорится ни о чём, кроме Божьего Сына. Благовестие Божьего Сына указывает на всеобъемлющего Христа. Поэтому служить Богу в благовестии — значит служить Ему во всеобъемлющем Христе. В Новом Завете благовестие — это просто Сам Христос. Вот почему в Деян. 5:42 говорится, что апостолы благовествовали Иисуса как Христа.

В Рим. 1:9А Павел сказал, что он служил Богу в своём духе. Отсюда видно, что, для того чтобы проповедовать благовестие Божьего Сына, мы должны находиться в духе. Благовестие связано с нашим духом. Благовествуя, мы всегда должны упражнять свой дух.

Только в Послании к римлянам Павел говорит, что он служит Богу в своём духе. Почему он так говорит? Потому что в этом послании Павел выступает против религиозных людей, неизменно пребывающих в чём угодно: в буквах, формальностях, доктринах, но только не в духе. В Послании к римлянам Павел показывает нам: что бы мы ни делали по отношению к Богу, это должно быть в духе, чем бы мы ни являлись, это должно быть в духе, и, что бы мы ни имели, это тоже должно быть в духе. В 2:29 он говорит, что настоящие люди Божьи должны быть в духе, что истинное обрезание — не то, которое снаружи, в плоти, а то, которое в духе. Затем, в 7:6, он говорит, что мы должны служить Богу в новизне духа. Наконец, в 12:11 Павел говорит, что мы должны быть горящими в духе. Проповедовать благовестие Божье можно только в духе.

Благовестие Божье, в котором мы служим Богу в своём духе, — это тема Послания к римлянам. В самом первом стихе Павел говорит, что он, раб Христа и призванный апостол, отделён к благовестию Божьему. Это показывает, что в Послании к римлянам Павел намеревается писать о благовестии. Всё послание раскрывает нам благовестие, Божье радостное известие, во всей его полноте.

Павел называет Послание к римлянам благовестием. В 2:16 он говорит: «Бог будет судить скрываемое людьми согласно моему благовестию через Иисуса Христа». Кроме того, Павел верил, что Бог утвердит святых согласно его благовестию: «…Тому, кто может утвердить вас согласно моему благовестию — проповеди Иисуса Христа» (16:25). Поэтому можно сказать, что Послание к римлянам — это пятое Евангелие.

Благовестие в первых четырёх книгах Нового Завета — Евангелии от Матфея, Евангелии от Марка, Евангелии от Луки и Евангелии от Иоанна — рассказывает о Христе в плоти, когда Он жил среди Своих учеников до Своей смерти и воскресения. Благовестие в Послании к римлянам рассказывает не о Христе в плоти, а о Христе как Духе. В Рим. 8 мы видим, что обитающий в нас Дух жизни — это просто Сам Христос. Христос находится в нас. Христос в четырёх Евангелиях находился среди учеников; Христос в Послании к римлянам находится в нас. Христос в Евангелиях от Матфея, от Марка, от Луки и от Иоанна — это Христос после воплощения, но до смерти и воскресения. Такой Христос находится вне нас. Христос в Послании к римлянам — это Христос после Своего воскресения. Такой Христос находится в нас. Итак, благовестие в Послании к римлянам рассказывает о Христе как Духе в нас после Его воскресения. Этот Христос глубже и субъективнее, чем Христос в четырёх Евангелиях.

Если бы у нас было только благовестие, рассказывающее о том Христе, который раскрыт в первых четырёх книгах Нового Завета, то наше благовестие было бы слишком объективным. Нам нужно пятое Евангелие — Послание к римлянам, раскрывающее субъективное благовестие Христа. Наш Христос — это не просто Христос в плоти после воплощения и до воскресения, то есть Христос, который находился среди Своих учеников. Наш Христос глубже и субъективнее. Он — Дух жизни внутри нас. Хотя в Ин. 14 и 15 мы видим обещание, что Христос будет внутри Своих учеников, произошло это только при Его воскресении. Послание к римлянам — это благовестие Христа после Его воскресения; оно рассказывает о том, что теперь Христос находится внутри Своих верующих как их субъективный Спаситель. Поэтому это благовестие глубже и субъективнее. 

Благовестие Божье рассказывает о Божьем Сыне, Иисусе Христе, нашем Господе. В этом благовестии, несомненно, говорится о прощении и о спасении, однако они не составляют его центральную мысль. Центральной мыслью благовестия является сама личность Христа, Сына Божьего. Благовестие — это не доктрина, не учение и не религия; благовестие — это чудесная личность Иисуса Христа, Сына Божьего с Его божественностью и Его человечеством.

Центральная мысль Послания к римлянам состоит в том, что грешные, плотские люди становятся Божьими сыновьями и сообразовываются с образом Божьего Сына. Так Христос становится Первородным среди многих братьев (8:29). Таким образом, центральной мыслью благовестия является не прощение грехов, а произведение Божьих сыновей, многих братьев Божьего Сына. Бог хочет преобразовать грешников в плоти в Божьих сыновей в духе. Если мы хотим служить Богу в благовестии, у нас должна быть та же цель, что и у Бога. Мы благовествуем не просто для того, чтобы люди спаслись, получили прощение своих грехов или стали духовными, а для того, чтобы они стали Божьими сыновьями. Это наша цель. В Рим. 15:16 Павел говорит: «…чтобы я был служителем Христа Иисуса для язычников, трудящимся священником благовестия Божьего». Благовествование, то есть служение Богу в благовестии Его Сына, являлось для Павла священническим служением. Все мы, верующие, должны служить Богу как священники в благовестии Его Сына.

Если мы хотим служить Богу надлежащим образом, нам нужно служить Ему в благовестии. Для этого нам нужно, во-первых, знать, что такое благовестие, а во-вторых, переживать всё, что в нём содержится. Кроме того, нам нужно научиться преподносить благовестие другим, то есть научиться функционировать как священники, преподнося людям благовестие Божье. При контакте с человеком, будь то верующий или неверующий, мы должны знать его нужду в том, что касается благовестия. Если у человека нет ясности в отношении спасения, нам нужно помочь ему обрести эту ясность и даже возрадоваться в Божьем спасении. Нам нужно преподнести ему благовестие. Кто-то другой может иметь ясность в отношении спасения, но не иметь её в отношении других аспектов благовестия. Поэтому мы должны преподносить людям то, что удовлетворит их нужды.

Когда мы служим Богу в своём духе в благовестии Его Сына, самое главное состоит в том, чтобы преподносить другим Христа в благовестии. Для этого нам нужно знать благовестие во всех деталях и подробностях, нам нужно переживать всё, что содержится в благовестии, и нам нужно упражнять свой дух. Именно так мы должны служить Богу в своём духе в благовестии Божьего Сына.


3) Духом Божьим

Верующие служат Богу в своём духе, и, кроме того, они служат Ему Духом Божьим. В Флп. 3:3А Павел говорит: «Мы — обрезание, те, кто служит Духом Божьим». Греческое слово, переведённое как «служит», буквально означает «служит в качестве священника». Все новозаветные верующие являются священниками Богу (1 Пет. 2:9; Отк. 1:6). Следовательно, наше служение Господу во всех его аспектах является священническим служением. Будучи священниками, мы должны служить Богу и поклоняться Ему в своём духе и посредством Его Духа. Входя в свой дух, мы также входим в Дух Божий. Точно так же, поклоняясь Богу Духом Божьим, мы поклоняемся Ему в своём духе.

В Флп. 3:3А показано, что наше служение и поклонение будет угодно Богу, только если мы служим и поклоняемся не плотью, а Духом Божьим. Дух — это средство, с помощью которого верующие служат и поклоняются Богу. В иудейском поклонении и служении, наоборот, участвует плоть и относящиеся к ней всевозможные правила. К ним относятся правила в отношении пищи, соблюдение субботы и обрезание. Иудействующие служат и поклоняются Богу в плоти, поэтому их служение и поклонение не угодно Богу. Мы, новозаветные верующие, служим и поклоняемся Богу в своём духе посредством Духа Божьего. Мы — обрезание, поскольку мы получили истинное обрезание посредством Христова распятия. Тогда как иудействующие служат предписаниями закона, связанными с плотью, мы служим Духом Божьим.

4) В духе и истинности

Верующие служат и поклоняются Богу в духе и истинности. «Но наступает час, и ныне он настал, когда истинные поклонники будут поклоняться Отцу в духе и истинности, ибо и Отец ищет Себе таких поклонников. Бог есть Дух, и те, кто поклоняется Ему, должны поклоняться в духе и истинности» (Ин. 4:23-24). Согласно прообразам, Богу следует поклоняться на том месте, которое Бог избрал для Своего жилища (Втор. 12:5, 11, 13-14, 18) и приношениями (Лев. 1—6). Место, которое Бог избрал для Своего жилища, — это прообраз человеческого духа, где сегодня находится Божье жилище (Эф. 2:22). Приношения — это прообраз Христа; Христос является исполнением и действительностью всех приношений, которыми Божьи люди поклонялись Богу в Ветхом Завете. Поэтому Господь, говоря в Ин. 4:23-24 о том, что поклоняться Богу Духу нужно в духе и истинности, имел в виду, что мы должны соприкасаться с Богом Духом в своём духе, а не в каком-то особом месте, и через Христа, а не приношениями. Поскольку Христос как действительность уже пришёл, время всех теней и прообразов кончилось. Бог есть Дух, и поклоняться Богу — значит соприкасаться с Ним. Соприкасаться с Богом нужно не в каком-то особом месте, а в человеческом духе.

В Ин. 4:23 Господь Иисус сказал: «Наступает час, и ныне он настал». Это означает, что век изменился. В прошлом, согласно Моисееву закону, Бог предписал Своему народу поклоняться Ему в конкретном месте, где бы Он мог устроить жилище для Себя и Своего имени (Втор. 12:5). Поклоняющиеся Богу должны были идти в это единственное место. Это было прообразом. Теперь век изменился и прообраз исполнился. Местом поклонения уже должно быть не физическое место, а человеческий дух, где Бог устроит жилище для Себя и Своего имени.

Очень важно, чтобы мы увидели, что истинное поклонение, которого ищет Бог Отец, — это поклонение не в каком-то особом месте, а в человеческом духе. В Ветхом Завете гора Сион, место Божьего жилища и Божьего имени, была прообразом человеческого духа. Согласно Новому Завету, Божье жилище находится не на горе и даже не на небесах, а в нашем духе. На самом деле, наш дух — это и Божье жилище, и место Божьего имени. Если мы поклоняемся Богу где-то ещё, значит мы оставили Божье имя. Есть только одно место, где мы остаёмся в Божьем имени, и этим местом является наш дух. Когда мы приходим в свой дух, мы храним Божье имя и Бог сохраняет нас в Своём имени. Истинное поклонение Отцу, поклонение, которого Он желает, — это поклонение Отцу в нашем духе.

Кроме того, истинное поклонение Богу Отцу — это поклонение в истинности. В Ветхом Завете дети Израиля должны были поклоняться Богу на горе Сион приношениями. Приношения являются прообразом Христа как действительности. Христос — это исполнение и действительность всех приношений, которыми Божий народ поклонялся Богу. Христос — это истинная жертва за грех, жертва повинности, всесожжение, хлебное приношение и мирная жертва. Сегодня мы поклоняемся Богу в своём духе Христом как действительностью всех приношений.


5) Не имея уверенности в своей плоти

Наконец, служа и поклоняясь Богу, верующие не должны быть уверены в своей плоти. Павел говорит, что те, кто служит Богу Духу, не уверены в плоти (Флп. 3:3Б). Плоть здесь включает в себя всё, чем мы являемся, и всё, что мы имеем в нашем природном существе. То, что иудействующие были уверены в своём обрезании, означало, что их уверенность была уверенностью в плоти. Они полагались на свои природные качества и способности, а не на Духа. В противоположность им Павел твёрдо говорит, что мы, те, кто верит в Христа, служим Духом Божьим, хвалимся Христом Иисусом и не уверены в плоти.

Возможно, мы думаем, что полагаться на плоть — значит полагаться на падшую человеческую природу. На самом же деле, под словом «плоть» в Флп. 3:3Б имеется в виду совсем не это. Сначала Павел говорит, что мы не должны быть уверены в плоти, а затем — что был обрезан на восьмой день, что он из рода Израиля, колена Вениамина; еврей, рождённый от евреев; что касается закона — фарисей; что касается рвения — гнал церковь; что касается праведности, которая в законе, — стал безукоризненным. Всё это — аспекты плоти Павла. Возможно, мы думаем, что плоть включает в себя только что-то злое, что в ней нет ничего хорошего. Однако почётные, приятные и превосходные аспекты нашего природного существа — это тоже плоть. Всё, что делал Павел согласно закону и рвению, было плотью и исходило из плоти. Даже его праведность согласно закону была плотью. Все качества, перечисленные Павлом в Флп. 3:4-6, — это аспекты плоти, поскольку все они являются природными и их источником не являются ни Христос, ни Дух Божий. Всё природное — и доброе, и злое — это плоть. Иудействующие полагались на свою плоть, на то, чем они были благодаря своему природному рождению. Но мы, верующие в Христа, не должны полагаться на то, что мы имеем благодаря природному рождению, так как всё, что мы имеем благодаря природному рождению, — это часть плоти. Чтобы наше служение и поклонение Богу было истинным, всё, что мы делаем, нужно делать Духом Божьим, в Христе и не полагаясь на плоть.

Хотя мы и не иудействующие, мы можем стать такими же, как они. Мы были возрождены, однако мы можем по-прежнему жить в своей падшей природе, хвалиться тем, что мы делаем в плоти, и быть уверенными в своих природных способностях. Поэтому важно, чтобы эти стихи в Флп. 3 глубоко затронули нас лично. Нам нужно, чтобы свет Господа воссиял на нас и показал нам нашу природу, наши дела и нашу уверенность в плоти. Получив озарение от Господа, мы исповедуем, что, даже возродившись и став детьми Божьими, имеющими божественную жизнь и природу, мы по-прежнему очень много живём в плоти. Когда однажды свет воссияет на вас и покажет вам это, вы захотите склониться перед Господом и исповедать Ему, какой нечистой является ваша природа. Тогда вы осудите всё, что вы делаете посредством своей падшей природы. Вы увидите, что в глазах Бога всё, что делается в падшей природе, является злым и достойным только осуждения. Раньше мы хвалились своими делами и способностями. Но когда-нибудь мы уже не будем хвалиться плотью и её способностями, а будем осуждать её. Тогда мы будем хвалиться только Христом, понимая, что в нас самих нам хвалиться нечем.

Только получив озарение от Бога, мы сможем сказать, что мы действительно не полагаемся на свои природные способности, умения и сообразительность. Лишь тогда мы сможем засвидетельствовать, что наша уверенность только в Господе. Когда мы получим такое озарение, мы действительно будем служить и поклоняться Богу в духе и Духом.
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Мы уже увидели, что верующие переживают раздаяние Божественной Троицы, когда они служат и поклоняются Богу. Теперь нам нужно увидеть, что они переживают это раздаяние, когда они работают и трудятся для Господа.

б. Работают и трудятся для Господа

Верующие служат и поклоняются Богу, а также работают и трудятся для Господа. В 1 Кор. 16:10 Павел говорит о Тимофее: «Он делает работу Господнюю, как и я». В 15:58 Павел сказал коринфянам: «Итак, братья мои возлюбленные, будьте твёрды, непоколебимы, всегда изобилуя в работе Господней, зная, что ваш труд не тщетен в Господе». Этот стих находится в контексте рассмотрения Павлом проблемы воскресения (15:1-58). Если мы не верим в истину о воскресении, это приводит к тому, что мы разочаровываемся в отношении нашего будущего и в результате охладеваем в Господней работе. Вера даёт нам сильное стремление изобиловать в Господней работе в надежде угодить Господу в воскресении при Его возвращении.

1) Посредством жизни и силы Господнего воскресения

Верующие работают и трудятся для Господа посредством жизни и силы Господнего воскресения. В 1 Кор. 15 глубоко и основательно рассматривается вопрос воскресения, поэтому слова Павла в стихе 58 подразумевают жизнь воскресения и силу воскресения. Мы работаем и трудимся для Господа не посредством своей природной жизни и природных способностей, а посредством жизни и силы Господнего воскресения.

В 1 Кор. 15:10 показано, что Павел работал и трудился для Господа посредством Его жизни и силы воскресения: «Благодатью Божьей я есть то, что я есть; и Его благодать ко мне оказалась не тщетной; напротив, я в большей мере, чем все они, потрудился; впрочем, не я, а благодать Божья, которая со мной». Благодать, упоминаемая в этом стихе трижды, — это воскрешённый Христос, ставший животворящим Духом (ст. 45), чтобы принести в нас приготовленного Триединого Бога в воскресении, который становится нашей жизнью и жизненным снабжением, чтобы мы жили в воскресении. Таким образом, благодать — это Триединый Бог, который становится для нас жизнью и всем. Этой благодатью Савл Тарсянин, первый из грешников (1 Тим. 1:15-16), стал первым среди апостолов и потрудился в большей мере, чем все апостолы. То, как он служил и жил этой благодатью, является неоспоримым свидетельством Христова воскресения.

Выражение «не я, а благодать Божья» равнозначно выражению «не я... а... Христос» в Гал. 2:20. Благодать, которая была движущей силой для апостола и которая действовала в нём, была не каким-то понятием или предметом — это была живая личность, воскрешённый Христос, воплощение Бога Отца, ставший всеобъемлющим животворящим Духом, который обитал в апостоле, будучи для него всем. Благодаря этой благодати Павел мог быть тем, кем он был, и трудиться в большей мере, чем все апостолы. На протяжении веков у всех живых служителей Господа был этот воскрешённый Христос, который жил в них. Мы можем засвидетельствовать, что Он живёт в нас, позволяя нам делать то, что мы никогда не смогли бы сделать сами.

2) Не тщетно

В 1 Кор. 15:58 Павел воодушевляет нас, говоря, что наш «труд не тщетен в Господе». Наш труд для Господа в Его жизни воскресения с Его силой воскресения не будет тщетен — его результатом будет исполнение Божьего вечного замысла путём проповеди Христа грешникам, преподнесения жизни святым и созидания церкви при помощи переживаний приготовленного Триединого Бога, которые являются золотом, серебром и драгоценными камнями (1 Кор. 3:12). Возвращающийся Господь вознаградит нас за этот труд в день воскресения праведных (1 Кор. 3:14; Мф. 25:21, 23; Лк. 14:14).

Нам нужно понять, что в 1 Кор. 15:58 говорится о чём-то, что находится в воскресении и тесно связано с воскресением. Если мы в воскресении, этот стих применим и к нам. Но если мы не в воскресении, мы можем ошибаться, думая, что этот стих призывает нас прилагать усилия и стремиться что-то сделать. На то, что этот стих связан с воскресением, указывает слово «итак» в начале этого стиха, относящегося ко всему, о чём Павел говорил в этой главе. На основании того, что Павел написал в 15:1-57, Павел призывает верующих быть твёрдыми, непоколебимыми, всегда изобилуя в работе Господней. В нашей природной жизни нас может поколебать любая мелочь. Как же нам быть твёрдыми? Мы можем быть твёрдыми только благодаря жизни воскресения, которая внутри нас. Воскресение делает нас твёрдыми, непоколебимыми и всегда изобилующими в работе Господней. Кроме того, благодаря воскресению мы знаем, что наш труд в Господе не тщетен. Без воскресения всё, что мы делаем, тщетно. Но в воскресении наш труд в Господе не тщетен. Таким образом, воскресение не только воодушевляет нас, но и побуждает нас к Господней работе.


3) Проповедуют Христа грешникам как благовестие путём проповеди слова

Когда верующие работают и трудятся для Господа, они проповедуют Христа грешникам как благовестие путём проповеди слова. В Деян. 5:42 говорится, что апостолы «не переставали учить и благовествовать Иисуса как Христа», то есть они не переставали проповедовать Христа как благовестие. В Деян. 8:4 сказано: «Итак, рассеявшиеся разошлись повсюду, благовествуя слово». В Своём всевластии Бог устроил так, что в результате гонения верующие рассеялись из Иерусалима в другие местности и тем самым осуществлялось распространение благовестия во исполнение слов Господа в Деян. 1:8. То, что верующие благовествовали слово, означает, что они благовествовали Самого Господа.

В числе тех рассеявшихся, кто разошёлся повсюду, благовествуя слово, был Филипп. В Деян. 8:5 говорится: «Филипп пошёл в самарийский город и проповедовал им Христа». В Деян. 8:12 написано, что Филипп «благовествовал о царстве Божьем и об имени Иисуса Христа». В этих стихах мы также видим, что верующие должны проповедовать Христа грешникам как благовестие путём проповеди слова.

Во 2 Тим. 4:2А Павел повелевает Тимофею: «Проповедуй слово; будь наготове вовремя и не вовремя». Слово, которое должен был проповедовать Тимофей, включало в себя то, чему он научился и у Павла, и из Ветхого Завета (2 Тим. 3:14-15). Тимофей должен был не просто проповедовать слово о спасении, чтобы мы не остались в огненном озере, а попали на небо — он должен был преподносить завершающее слово об откровении Бога о Христе и церкви. Такое здоровое слово является истиной, действительностью содержания Божьего новозаветного домостроительства. Тимофей получил повеление быть наготове, чтобы проповедовать это слово вовремя и не вовремя. Вовремя и не вовремя — значит кстати и некстати, когда есть удобная возможность и когда нет удобной возможности, когда тебе рады и когда тебе не рады.

4) Изгоняют бесов в имени Господа и исцеляют больных, возлагая на них руки 

В Мк. 16:17-18 мы видим, что те, кто работает и трудится для Господа, должны изгонять бесов в имени Господа и исцелять больных, возлагая на них руки. Не думайте, что, поскольку мы не одобряем пятидесятническое движение, мы против изгнания бесов и исцеления больных. Нет, нам нужно уделять внимание этим вещам, но они не должны становиться основной частью нашей работы. Основной частью нашей работы является Христос и церковь с Духом и божественной жизнью. Однако, когда мы будем благовествовать, в некоторых местах нам встретятся одержимые бесами. Тогда мы будем обязаны изгнать бесов, разогнать дьявольскую силу. Не нужно ждать, пока нас попросят изгнать беса. Мы должны сразу же исполнить свою обязанность и изгнать его. Однако, если нам встретятся больные люди, нам не следует что-то делать, пока нас не попросят возложить на них руки и исцелить. Если больной человек просит нас исцелить его через возложение рук в имени Господа и молитву, мы должны сделать это, предоставив само исцеление Господу. Во многих случаях исцеление произойдёт. Однако в некоторых случаях исцеления не будет. Поэтому нам нужно предоставить само исцеление Господу. Кроме того, нам нужно помнить, что изгнание бесов и исцеление больных не должны быть для нас важнее основных положений благовестия, то есть Христа и церкви.


5) Преподносят святым Христа как жизнь при помощи питательных слов новозаветной веры

Теперь мы подошли к очень важному вопросу — преподнесению святым Христа как жизни при помощи питательных слов новозаветной веры. В 1 Тим. 4:6 Павел говорит: «Излагая всё это братьям, ты будешь добрым служителем Христа Иисуса, будучи питаем словами веры и доброго учения, которому ты неотступно следовал». Служитель Христа — это не просто служитель, который принадлежит Христу, а человек, который преподносит Христа другим. Служитель Христа — это тот, кто служит, преподнося людям Христа, раздавая людям Христа как Спасителя, как жизнь, как жизненное снабжение и как всё положительное. Это не то же самое, что учитель закона или чего-то иного (1 Тим. 1:7, 3).

Сегодня очень многие служители принадлежат Христу, но лишь немногие из них преподносят Христа другим. Быть служителем Христа — значит не просто проповедовать Христа, учить Христу или рассказывать людям о Христе; основной смысл этого термина заключается в том, чтобы преподносить Христа другим.

Слова Павла «будучи питаем» показывают, что он имеет в виду снабжение людей жизнью. Очень важно, что в 4:6 Павел говорит не «будучи научен», а «будучи питаем». Если мы хотим преподносить Христа другим, мы сами сначала должны быть напитаны. Будучи питаемы Христом, мы будем иметь Христа как пищу, как жизненное снабжение, которое мы сможем преподносить другим. Таким образом, исходя из слов «будучи питаем», можно сказать, что добрый служитель Христа не просто учит других о Христе, но и преподносит Его людям, вкладывая в них Христа как пищу. Нужно, чтобы люди могли засвидетельствовать о том, что мы напитали их Христом.

Питание необходимо для роста в жизни, то есть для чего-то, что основано на жизни; это не то же самое, что просто учёба, так как учёба основана на знаниях. Когда мы преподносим что-либо другим, мы должны упражнять свой дух, а не просто передавать знания; передавая людям те или иные знания, мы должны снабжать их чем-то питательным. Мы должны стремиться преподносить богатство Христа как пищу, чтобы святые были напитаны.

Если вы хотите заботиться о других в Господнем восстановлении, вы не должны преподносить им только учение. Общаясь с людьми о Христе, вы можете преподносить им некоторые знания. Но когда вы учите их, вам нужно, упражняя свой дух, преподносить им духовную пищу, чтобы они были напитаны. Поступая таким образом, вы будете добрым служителем Христа.

Павел и Тимофей служат для нас превосходным примером. Прежде чем преподносить что-либо другим, Тимофей должен был сам питаться словами веры. Он должен был переварить их, усвоить их и позволить им пропитать его внутреннее существо. Только после этого он мог изложить всё это братьям. Сегодня мы должны следовать примеру Тимофея и излагать святым то, чем Господь напитал нас через служение. Какой чудесной была бы церковная жизнь, если бы все мы делали это!

На мне лежит тяжёлое бремя из-за того, что многие из тех, кто любит Господа Иисуса и стремится за Ним, были обмануты и разочарованы. Мы должны найти способ, чтобы поделиться с ними тем духовным богатством, которым снабжает нас Господь. Многие из тех, кто действительно любит Господа, страдают без пищи. Мы должны взять на себя бремя снабжать их пищей. Всем нам нужно быть добрыми служителями Христа, которые служат людям, преподнося им Его богатство. Давайте сначала напитаемся сами, а затем будем преподносить это питание всем людям Божьим.

В 4:6 Павел намеренно говорит о том, что нужно питаться словами веры и доброго учения. Слова веры — это слова полного благовестия о Божьем новозаветном домостроительстве. Слова доброго учения — это сладкие слова, содержащие и передающие богатство Христа, чтобы питать, назидать и укреплять Его верующих. На самом деле, слова веры и слова доброго учения подразумевают одно и то же. Если мы хотим учить других, мы сами должны неотступно следовать этим словам. Если мы будем неотступно следовать этим словам и будем напитаны ими, мы сможем кормить других. Например, если мать не умеет правильно питаться, она не сможет кормить своих детей здоровой пищей. Только если она сама будет правильно питаться, она на опыте узнает, какая пища лучше всего подходит для её детей. Особенно это относится к кормящей матери. Питание, то есть пища, которую она принимает и переваривает, становится молоком, которым она кормит своего младенца. Это наглядно показывает, что, как добрые служители Христа, мы должны сначала сами питаться словами веры и доброго учения, которому мы неотступно следовали, и тогда мы сможем питать других, преподнося им Христа как жизнь.


6) Пасут святых как стадо Божье согласно Богу, то есть согласно Божьим природе, желанию, пути и славе

Кроме того, переживая раздаяние Божественной Троицы, верующие могут пасти святых как стадо Божье согласно Богу, то есть согласно Божьим природе, желанию, пути и славе. В Деян. 20:28 Павел говорит старейшинам в Эфесе: «Смотрите за собой и за всем стадом, среди которого Святой Дух поместил вас блюстителями пасти церковь Бога, которую Он приобрёл через Свою собственную кровь». Главная обязанность старейшин, как блюстителей, заключается не в том, чтобы править, а в том, чтобы пасти, проявлять всеобъемлющую нежную заботу о стаде, о церкви Божьей. Чтобы пасти Божье стадо, требуется страдать за Тело Христово, как страдал Христос (Кол. 1:24). Наградой за такое пастырство со страданиями будет неувядающий венок славы (1 Пет. 5:4).

В 1 Пет. 5:2А говорится: «Пасите стадо Божье, которое среди вас, блюдя не по принуждению, а добровольно, согласно Богу». Пасти согласно Богу — значит пасти согласно Божьим природе, желанию, пути и славе, а не согласно человеческим предпочтениям, интересам и целям. Старейшины не должны пасти стадо согласно своим мнениям, представлениям, тому, что им нравится или не нравится. Они должны пасти согласно Божьим выбору, желанию, намерению и предпочтению. Старейшины должны пасти святых как стадо Божье только согласно Божьим мыслям, чувствам, воле и выбору. Они должны пасти согласно тому, что нравится или не нравится Богу.

7) Созидают церковь при помощи своих переживаний приготовленного Триединого Бога, которые являются золотом, серебром и драгоценными камнями

Верующие созидают церковь при помощи своих переживаний приготовленного Триединого Бога, которые являются золотом, серебром и драгоценными камнями (1 Кор. 14:4, 12; 3:12). В 1 Кор. 3:12 Павел говорит о том, чтобы строить, «кладя на основание золото, серебро, драгоценные камни». Золото обозначает природу Отца со всеми её качествами; серебро — искупающего и выделяющего жизнь Христа со всеми добродетелями и качествами Его личности и работы; драгоценные камни — преобразовательную работу Духа со всеми её качествами. Все эти драгоценные материалы производятся в результате того, что мы переживаем раздаяние приготовленного Триединого Бога.

Знаменательно, что Павел упоминает только три вида драгоценных материалов: золото, серебро и драгоценные камни, поскольку они соответствуют троим в Божественной Троице. Золото, первый из упомянутых Павлом драгоценных материалов, обозначает первого в Троице — Бога Отца. Золото не обозначает ни искупления, ни преобразования; как драгоценный элемент оно обозначает нечто неизменное, нетленное по своей природе. Поэтому золото, которое никогда не меняется, обозначает природу Бога Отца. Серебро обозначает искупление, совершённое Христом Сыном, вторым в Троице. Поэтому серебро в 3:12 подразумевает искупление Христа. Драгоценные камни связаны с преобразовательной работой Святого Духа. Каждый драгоценный камень представляет собой некое преобразованное вещество. Таким образом, драгоценные камни указывают на преобразование. Согласно 2 Кор. 3:18, мы преобразовываемся Господом Духом. Отсюда ясно видно, что преобразование — это работа Духа. Поэтому третий элемент среди драгоценных материалов, о которых говорится в 1 Кор. 3:12, подразумевает третьего в Троице — Духа. Нам нужно переживать приготовленного Триединого Бога как эти драгоценные материалы. Тогда мы сможем созидать церковь.

Сегодня среди христиан так мало созидания, потому что мало кто из верующих переживает раздаяние приготовленного Триединого Бога путём преобразования и сообразования. Поскольку верующие не стремятся к таким переживаниям, они не способны созидать церковь. Вместо созидания церкви они организовывают деноминации и группы. Очень многие верующие находятся в деноминациях и являются подлинными членами церкви, однако эти члены были захвачены и использованы для образования организации. Поэтому нам нужно понимать различие между деноминациями, в которых находятся братья и сёстры в Господе, и церковью. Поскольку деноминации — это организации, они подменяют собой настоящую церковь. В Господнем восстановлении мы не созидаем никаких организаций, мы созидаем организм — Тело Христово — посредством того, что составляемся из Триединого Бога, переживая Его как золото, серебро и драгоценные камни.


8) Посредством молитвы и поста

Кроме того, верующие работают и трудятся для Господа посредством молитвы и поста. Иногда нам нужно поститься, чтобы, преодолев силу тьмы, изгнать тех бесов, которые не хотят уходить. В Мф. 17:21 Господь Иисус сказал ученикам: «Этот род не выходит иначе как от молитвы и поста». Чтобы преодолеть силу тьмы, нужно применять власть небесного Царя. Мы можем применять эту власть только посредством молитвы и поста. Как небесный Царь, Господь Иисус имеет такую власть, но нам нужно молиться и даже поститься, чтобы осуществить власть Господа.

Вот что говорится о молитве в Деян. 1:14: «Все они единодушно пребывали с постоянством в молитве». У учеников было бремя молиться в единодушии. Богу нужно, чтобы Его избранные люди молились о том, что Он обещал осуществить в Своём новозаветном домостроительстве. Как Бог на небе, Он нуждается в том, чтобы люди на земле содействовали Ему в осуществлении Его плана.

В Деян. 6:4 говорится: «Мы будем постоянно пребывать в молитве и в служении слова». Молиться — значит не только умолять Господа сделать что-то для Его движения, но также заставить наш дух упражняться и укрепляться. Поэтому слову должна предшествовать молитва. Без такой молитвы служение слова не станет живым и сильным.

В Деян. 13:2 мы видим, что пророки и учителя в Антиохии «служили Господу и постились». Эти пророки и учителя не совещались с людьми и не организовывали что-либо, а служили Господу и постились. Они служили Господу непосредственно. Это означает, что, с духовной точки зрения, они находились не у жертвенника на внешнем дворе, а у жертвенника курения в святилище. В Ветхом Завете священники служили в двух местах. Когда они служили народу, они служили у жертвенника на внешнем дворе, где они приносили Богу жертвы за народ. Но когда они служили непосредственно Господу, они находились в другом месте — у жертвенника в святилище, где они совершали курение. Пророки и учителя в Антиохии находились у жертвенника курения в святилище, где они непосредственно служили Господу своими молитвами.

9) Чтобы возвращающийся Господь вознаградил их в день воскресения праведных

Возвращающийся Господь наградит верующих, которые работают и трудятся для Него, в день воскресения праведных. Эта награда полностью связана с царством. На самом деле, получить награду — значит получить богатый вход в царство. Получившие в награду этот богатый вход войдут в царство и в радость Господа и, наслаждаясь вечной жизнью в грядущем царстве, они будут царствовать вместе с Христом.

В 1 Кор. 3:14 Павел говорит: «Если чьё-нибудь дело, которое он построил на основании, останется, то он получит награду». Чтобы дело осталось, оно должно быть из золота, серебра и драгоценных камней, которые производят верные служители Христа. Такое дело принесёт награду от Господа, который вернётся и произведёт Свой суд. Основанием для награды является дело верующего после того, как он был спасён. Награда — это не то же самое, что спасение. Основанием для спасения является вера в Господа и Его дело искупления.

В Мф. 24:45-47 Господь Иисус говорит: «Тогда кто тот верный и благоразумный раб, которого господин поставил над своими домашними давать им пищу в нужное время? Блажен тот раб, которого его господин, придя, найдёт поступающим так. Истинно говорю вам, что он поставит его над всем своим имуществом». Верность проявляют по отношению к Господу, а благоразумие — по отношению к верующим. Под «домашними» в стихе 45 понимаются верующие (Эф. 2:19), которые составляют церковь (1 Тим. 3:15). «Давать им пищу» — значит преподносить верующим в церкви слово Божье и Христа как жизненное снабжение. Быть блаженным в этих стихах — значит получить в награду власть править в проявлении царства. В проявлении царства небес Господь поставит верного раба над всем Своим имуществом. Это будет ему наградой.

О награде верующих также говорится в Мф. 25:21: «Его господин сказал ему: Хорошо, добрый и верный раб. Над малым ты был верен — над многим тебя поставлю. Войди в радость своего господина». Те же самые слова мы видим и в стихе 23. Слово «малое» обозначает работу Господа в этом веке; предлог «над» обозначает власть править в грядущем царстве; слово «многое» обозначает обязанности в грядущем царстве; а выражение «радость своего господина» обозначает наслаждение Господом в грядущем царстве. Этим наслаждением является внутреннее удовлетворение, а не внешнее положение. Участвовать в радости Господа — это величайшая награда, это лучше, чем слава и положение в царстве.

В Лк. 14:14 Господь Иисус говорит о получении награды при воскресении праведных: «Будешь блажен, потому что им нечем воздать тебе; ибо тебе воздастся при воскресении праведных». Воскресение праведных — это воскресение жизни (Ин. 5:29; Отк. 20:4-6), когда Бог наградит святых (Отк. 11:18) при возвращении Господа (1 Кор. 4:5).
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СООБЩЕНИЕ СТО СЕМИДЕСЯТОЕ

ВЕРУЮЩИЕ — ИХ НАСТОЯЩЕЕ

(54)

В этом сообщении мы увидим, что верующие переживают раздаяние Божественной Троицы в том, что они не любят мир и побеждают Сатану, дьявола.

в. Не любят мир — порочную сатанинскую систему

В 1 Ин. 2:15 говорится: «Не любите мир и то, что в мире. Если кто-нибудь любит мир, то нет в нём любви к Отцу». Греческое слово «космос», переведённое как «мир», употребляется для обозначения различных понятий. В Мф. 25:34; Ин. 17:15; Деян. 17:24; Эф. 1:4 и Отк. 13:8 оно обозначает материальную вселенную как сотворённую Богом систему. В Ин. 1:29; 3:16 и Рим. 5:12 оно обозначает падший человеческий род, который Сатана, растлив и захватив, сделал составной частью своей порочной системы мира. В 1 Пет. 3:3 оно обозначает украшение. Здесь, в 1 Ин. 2:15, как и в Ин. 15:19; 17:14 и Иак. 4:4, оно обозначает не землю, а порядок, установленные правила, упорядоченное устроение, то есть упорядоченную систему (устроенную Сатаной, противником Бога). Бог сотворил человека, чтобы тот жил на земле для исполнения Его замысла. Но Его враг, Сатана, чтобы захватить сотворённого Богом человека, образовал на земле противостоящую Богу систему мира, встроив человека в систему, состоящую из религии, культуры, образования, промышленности, торговли и развлечений посредством падшей природы людей в их вожделениях, удовольствиях, стремлениях и даже в их злоупотреблении тем, что необходимо им для жизни: пищей, одеждой, жильём и транспортом. Лукавый, Божий противник, встроил все вещи, всех людей и все события в систему, сделав их частью своей системы мира. Вся эта сатанинская система лежит в лукавом (1 Ин. 5:19). Если мы не любим такой мир, это даёт нам возможность победить лукавого. Если же мы любим его хотя бы немного, это даёт лукавому возможность победить нас и завладеть нами.

Чтобы занять человека, Сатана не только использует то, что необходимо для жизни, но и организует всё это в многочисленные отдельные системы, чтобы ещё крепче держать в своих руках человека. Можно сказать, что сатанинская система мира — это «университет со множеством факультетов»; в него входят факультеты питания, одежды, транспорта, домашнего хозяйства, брака, денег, развлечений, славы и т.д. — всё невозможно перечислить. Всё вместе это составляет университет мира, где человек занимается на всевозможных «курсах». Один за другим эти курсы порабощают и захватывают человека, заставляя его полностью покинуть Бога, забыть Его и плыть по течению мира. Люди думают, что они управляют и наслаждаются всем этим, но в действительности, не осознавая обмана Сатаны, они оказываются в руках лукавого, который обманывает их и управляет ими. Таким образом, мир — это система врага, это организация, созданная для того, чтобы захватить место Бога в человеке и в конечном итоге полностью овладеть человеком.

1) Хранят любовь Бога

В 1 Ин. 2:15Б говорится: «Если кто-нибудь любит мир, то нет в нём любви к Отцу». Буквально здесь сказано: «…любви Отца»; любовь Отца здесь — это наша любовь к Отцу, которую Его любовь порождает внутри нас. Мы любим Его той любовью, которой Он возлюбил нас.

Не любить противостоящий Отцу мир — значит хранить в себе любовь Бога. Но если мы не будем хранить в себе любовь Бога, мы будем любить не Бога, а что-то другое. Если мы будем хранить любовь Бога, которой Он возлюбил нас, мы не будем любить что-то другое вместо Бога. Тогда мы не будем любить и мир.


2) Не любят то, что в мире — вожделение плоти, вожделение глаз и тщеславие жизни

В 1 Ин. 2:16 говорится: «…потому что всё то, что в мире, — вожделение плоти, вожделение глаз и тщеславие жизни — не от Отца, а от мира». Мир в стихе 15 обозначает порочную, сатанинскую, противостоящую Богу систему, состоящую из сотворённых Богом вещей. Сатана использовал эти вещи для образования своей системы. Однако они не являются содержанием сатанинской системы мира. Эта система состоит из вожделения плоти, вожделения глаз и тщеславия нынешней жизни. Любовь к миру — это общее понятие, а любовь к вещам, которые в мире, — это нечто более практическое.

Вожделение плоти, страстное желание тела, главным образом относится к телу. Поскольку плод дерева познания добра и зла вошёл в человеческий род, наше тело стало падшим и растлённым. Адам и Ева, наши прародители, вкусили плода дерева познания добра и зла. В результате порочный элемент вошёл в человеческий род, и теперь этот элемент находится в нашем физическом теле. Из переживания мы знаем, что порочный, сатанинский элемент обитает в человеческой природе.

Вожделение глаз — это страстное желание души через глаза. Когда плод дерева познания добра и зла вошёл в человеческое тело, тело стало плотью. Поскольку тело окружает душу, душа попала под влияние падшего тела. В результате наша душа тоже была растлена. Таким образом, наша душа, наше психологическое существо, под влиянием падшего тела стала полна вожделений.

Теперь падшие душа и тело действуют вместе. Наше тело влияет на душу, а душа — на тело. Когда мы совершаем что-то греховное, наши тело и душа всегда действуют вместе. Из-за такого взаимодействия тела и души трудно сказать, что движет нами, когда мы грешим: тело или душа. Поэтому, с одной стороны, есть вожделение плоти, а с другой — вожделение глаз. На первый взгляд, вожделение глаз — это просто часть вожделения плоти. На самом же деле вожделение глаз связано с чем-то внутри нашего тела. Наши глаза полны вожделения из-за того, что вожделением наполнена наша душа. Таким образом, вожделение глаз исходит из нашей души.

Тщеславие жизни — это пустая гордость нынешней жизни, её хвастовство, её самонадеянность, её самоуверенность и её выставление напоказ материальных благ. Слову, переведённому в 2:16 как «жизнь», соответствует греческое слово «биос», которое употребляется для обозначения физической жизни, а также нынешней жизни. Оно отлично от греческого слова «зоэ» в 1 Ин. 1:1-2, которое употребляется для обозначения божественной жизни.

В Новом Завете для обозначения жизни употребляются три греческих слова: слово «зоэ» — для обозначения божественной жизни, жизни Бога; слово «псюхе» — для обозначения человеческой жизни, душевной, то есть психологической жизни; и слово «биос» — для обозначения физической жизни. Кроме того, греческое слово «биос» обозначает нынешнюю жизнь. Таким образом, тщеславие жизни — это тщеславие нынешней жизни. Всё происходящее в человеческом обществе — это нынешняя жизнь. Нынешняя, земная жизнь полна тщеславия. Это тщеславие включает в себя пустую гордость, хвастовство, самонадеянность, самоуверенность и выставление напоказ материальных благ.

3) Исполняют Божью волю

В 1 Ин. 2:17 говорится: «Мир проходит, и вожделение его, но тот, кто исполняет волю Божью, пребывает вовек». Как мир противостоит Богу Отцу, так то, что в мире, то, что составляет его вожделение, противостоит Божьей воле. Вожделение мира — а вместе с ним и тот, кто любит мир, — проходит, но тот, кто исполняет волю Божью, пребывает вовек. С положительной стороны, мы видим Отца и Его волю. С отрицательной стороны, мы видим мир и то, что в мире. Мир противостоит Отцу, а то, что в мире, противостоит воле Отца.

Согласно стиху 17, мир проходит, и вожделение его, но тот, кто исполняет волю Божью, пребывает вовек. Исполнять Божью волю нужно привычно, постоянно, а не просто в отдельных случаях. Мир, его вожделение и те, кто любит мир, проходят. Но Бог, Его воля и те, кто исполняет Его волю, пребудут вовек.

Поскольку Бог так велик, мы можем соприкасаться не с Ним Самим как неким целым, а с Его частью. Эта часть, с которой мы соприкасаемся, называется Божьей волей. Когда мы соприкасаемся с Богом, мы соприкасаемся только с той частью, которая исходит из Него и которую мы называем Божьей волей. Мир противостоит Богу, а то, что в мире, противостоит Божьей воле.


4) Не подстраиваются под этот век — нынешнюю часть мира

В Рим. 12:2 Павел велит верующим не подстраиваться под этот век. Век — это нынешняя, практическая жизнь мира; а мир — это сочетание всех людей, событий и вещей вне Бога. Век обозначает ту часть мира, с которой мы соприкасаемся в нынешнее время. Мир — это целая организация, с помощью которой Сатана захватывает человека, а век — это часть такой организации, часть этой системы мира. В этом организованном мире много веков. Поэтому в Эф. 2:2 говорится о веке этого мира. Выражение «этот мир» обозначает сатанинскую систему, которая состоит из множества аспектов. Слово «век» обозначает одну из частей устроенной Сатаной системы, один из её разделов, одно из её проявлений, её сегодняшний, современный облик. С помощью века Сатана завладевает людьми и занимает их, отвлекая их от Бога и от Его замысла. Поэтому мир обозначает некое целое, а век — его часть. Мы можем соприкасаться только с веком, с частью, но не с миром целиком. Обычно мы говорим, что мир завладевает нами. В действительности нами завладевает не целый мир, а только часть мира — век.

Греческое слово, переведённое в Рим. 12:2 как «век», можно также перевести как «современный». Подстраиваться под этот век — значит перенимать современную моду внешне. Верующие не должны быть современными согласно нынешнему веку. 

Мы уже увидели, что все вещи, всех людей и все события Сатана встроил в систему и сделал частью своей системы мира. Куда же нам идти в такой ситуации? Нам нужно идти к Триединому Богу за Его раздаянием. Только Триединого Бога Сатана не встроил в свою систему. Нам нужно идти не только к Триединому Богу, но и к Божьему Слову. Поскольку все вещи, всех людей и все события Сатана встроил в свою систему, нам нужно, спасаясь, бежать к Триединому Богу и Его Слову.

г. Побеждают Сатану, дьявола

Благодаря раздаянию приготовленного Триединого Бога верующие могут побеждать Сатану, дьявола. Слово «Сатана» заимствовано из еврейского языка и означает «противник». Сатана — это не только враг Бога, находящийся вне Божьего царства, но и противник Бога, находящийся внутри Божьего царства, где он бунтует против Бога. Слово «дьявол» заимствовано из греческого языка и означает «клеветник». Дьявол, Сатана, обвиняет нас перед Богом и клевещет на нас перед людьми. Если мы продолжаем любить мир, у нас нет никакой возможности победить Сатану. Но если мы не любим мир, у нас будет такое положение, которое позволит нам победить его.

1) Благодаря крови Агнца

Согласно Отк. 12:11, мы можем победить Сатану «благодаря крови Агнца». Кровь Агнца, предназначенная для нашего искупления, отвечает перед Богом на все обвинения, выдвигаемые против нас дьяволом, и даёт нам победу над ним. Нам нужно применять эту кровь всякий раз, когда мы чувствуем обвинение дьявола.

Побеждать Сатану благодаря крови Агнца — значит применять кровь Господа Иисуса как свой покров и принимать кровь Господа, чтобы противостоять обвинениям и нападкам Сатаны. Поскольку мы ещё на земле и в теле плоти, мы не можем полностью избежать осквернения, растления, слабости, недостатков и других нежелательных проявлений. Когда мы сражаемся с Сатаной, он сразу же указывает нам на все слабости и недостатки в нашей совести, а затем обвиняет нас и нападает на нас. В такие моменты мы должны знать силу и действенность крови Агнца. Мы можем применить эту кровь, чтобы ответить на все обвинения Сатаны; так мы исполнимся силы и смелости перед врагом и сможем сражаться с ним.

Когда мы воюем с Сатаной, мы должны видеть кровь и провозглашать, что мы находимся под её покровом. Это действенная кровь. Она о многом говорит, и её значимость очень велика. Всю значимость крови понимают только Бог и в некоторой степени дьявол. Однако, даже если мы не понимаем всю значимость крови, но применяем кровь, всё, что входит в значимость крови, становится нашим. Итак, мы можем победить Сатану благодаря крови Агнца.


2) Благодаря слову своего свидетельства

Кроме того, в Отк. 12:11 говорится, что мы можем побеждать Сатану «благодаря слову своего свидетельства». Слово нашего свидетельства — это слово, свидетельствующее, что Господь произвёл суд над дьяволом. Всякий раз, когда мы чувствуем обвинение дьявола, мы должны словесно свидетельствовать, что Господь уже покончил с ним. Мы должны произнесённым словом провозглашать победу Господа над ним. Мы должны провозглашать свершения Господа, победу креста, достижение воскресения и положение вознесения. Это не проповедь, а свидетельство.

Кровь — это факт, а слово — это наше свидетельство. Кровь подразумевает тот факт, что наши грехи прощены и унесены, что мы распяты, что над Сатаной произведён суд и что он поражён в голову. Когда мы применяем кровь, мы применяем все эти факты. Применив кровь, мы должны провозгласить эти факты Сатане. Именно так мы сможем победить врага.

3) Благодаря тому, что они не любили свою душу-жизнь вплоть до смерти

В Отк. 12:11 говорится, что победившие дьявола «не любили свою душу-жизнь вплоть до смерти». В результате падения Адама Сатана соединился с душой-жизнью человека — с человеческим «я» (Мф. 16:23-24). Поэтому, чтобы победить Сатану, мы должны не любить свою душу-жизнь, а ненавидеть её и отрекаться от неё (Лк. 14:26; 9:23). Нам нужно не любить свою душу-жизнь вплоть до смерти, то есть вплоть до мученической смерти. Те, кто не любит свою душу-жизнь вплоть до смерти, готовы принять мученическую смерть.

Если мы хотим победить Сатану, мы должны не любить своё «я» и не заботиться о своём «я». Если мы будем любить себя и заботиться о себе, мы лишимся положения, позволяющего нам вести войну, и не сможем сражаться против врага. Поэтому, чтобы победить Сатану, мы должны не любить свою душу-жизнь. Если мы ещё любим свою душу-жизнь, то мы прах, подходящая пища для Сатаны. Но если мы не будем любить свою душу-жизнь, своё «я», то мы уже не будем прахом и Сатана будет убит. Когда наша душа-жизнь убита, это убивает и Сатану. Именно так мы, переживая раздаяние Божественной Троицы, должны побеждать Сатану.

4) Чтобы противостоять дьяволу

В Иак. 4:7 говорится: «Итак, подчинитесь Богу; но противостойте дьяволу, и он убежит от вас». Подчиниться Богу — значит быть смиренными по отношению к Богу (Иак. 4:10; 1 Пет. 5:6). Быть гордым по отношению к Богу — значит принять сторону Божьего врага, дьявола; быть смиренным по отношению к Богу, то есть подчиниться Богу, — значит противостоять дьяволу, стоять против него. Это лучшая стратегия для борьбы с Божьим врагом; она всегда вынуждает его бежать от нас.

В 1 Пет. 5:8-9 говорится: «Будьте трезвы; бодрствуйте. Ваш противник, дьявол, как рычащий лев, ходит вокруг, ища, кого бы пожрать. Ему противостойте, будучи твёрды в своей вере». Буквально греческое слово, переведённое как «противник», обозначает противника на суде; здесь имеется в виду Сатана, наш обвинитель. Противник — это не то же самое, что враг. Враг противостоит нам объективно, он находится вне нас. Противник же противостоит нам субъективно, он находится внутри нас. Сатана — это не только враг вне нас, но и противник внутри нас.

Пётр называет дьявола рычащим львом, который ходит вокруг, ища, кого бы пожрать. Слово «рычащий» показывает, что лев, дьявол, воет от голода. Слова «ходит вокруг» показывают, что дьявол постоянно и настойчиво действует в поисках добычи. Есть пословица, в которой говорится, что дьявол никогда не спит. Он всегда занят и настойчиво ищет, кого бы пожрать.

Пётр велит нам противостоять противнику, дьяволу. Слово «противостойте» в стихе 9 означает, что нам нужно не сопротивляться и не бороться, а стоять перед рычащим дьяволом твёрдо, подобно скале, на основании своей веры. Вера в этом стихе — это наша вера, субъективная вера верующих, их вера в Божью защищающую силу и любящую заботу.


5) Не дают места дьяволу

В Эф. 4:27 Павел говорит: «И не давайте места дьяволу». Это было сказано сразу же после того, как Павел сказал: «Гневайтесь, но не грешите; пусть не заходит солнце в вашем негодовании» (ст. 26). Судя по контексту, пребывать в гневе — значит давать место дьяволу. Ни в чём мы не должны давать ему места. Если мы не оставляем своего гнева, мы, по сути, приглашаем дьявола войти. Но если мы оставим свой гнев, мы закрываем перед дьяволом дверь и не даём ему места.

6) Не дают Сатане преимущества над ними, ибо им небезызвестны его умыслы

Во 2 Кор. 2:11 Павел говорит: «…чтобы не дать Сатане преимущества над нами, ибо нам небезызвестны его умыслы». В этом стихе открывается, что во всём скрыто присутствует и работает Сатана. Греческое слово, переведённое как «умыслы», здесь обозначает планы, замыслы, козни, ухищрения, уловки, намерения, цели. Сатана может скрыто присутствовать даже в церковной жизни. Судя по контексту, даже такого вопроса как прощение брата, может касаться не только церковь, но и умыслы Сатаны. Даже в подобном вопросе может прятаться Сатана, ища возможности исполнить свои порочные планы и поглотить слабых. Вот почему нам должно быть известно коварство врага.

Сатана использует своё коварство, стараясь получить преимущество над верующими. Он часто приходит через кого-то другого. Когда Сатана пришёл к Еве, он пришёл в виде змея. Когда Он пришёл к Господу Иисусу в Мф. 16, он пришёл через Петра. Однако Господь был настороже и понял, что прямо перед Ним стоит Сатана. Поэтому Господь и сказал Петру: «Встань позади Меня, Сатана!» (ст. 23). Как Сатана пришёл к Господу Иисусу через Петра, так он может прийти и к нам через какого-нибудь человека. Поэтому нам нужно быть настороже, и нам должны быть известны умыслы дьявола.

7) Верный Господь бережёт их от лукавого

Верующие могут победить Сатану благодаря тому, что верный Господь бережёт их от лукавого. Во 2 Фес. 3:3 Павел говорит: «Верен Господь, который утвердит вас и сбережёт от лукавого». Нас берегут вечное утешение и добрая надежда (2 Фес. 2:16-17). Только вечная жизнь может сберечь нас от лукавого. Весь мир лежит в лукавом (1 Ин. 5:19), но божественная жизнь, которую мы, родившись от Бога, получили, хранит и бережёт нас от лукавого (1 Ин. 5:18, 4; 3:9). Внутри нас есть часть, которая была возрождена, рождена от Бога. Эта часть, которой является Сам Господь, всегда бережёт нас от лукавого.
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В этом сообщении мы рассмотрим ещё два аспекта в отношении того, как верующие переживают раздаяние Божественной Троицы: они сражаются добрым сражением и бегут в состязании.

д. Сражаются добрым сражением

Во 2 Тим. 4:7А Павел говорит: «Добрым сражением я сражался». Это доброе сражение против Сатаны и его царства тьмы за интересы Божьего царства. В 1 Тим. 6:12 Павел называет это сражение «добрым сражением веры», то есть сражением за содержание полного благовестия согласно Божьему новозаветному домостроительству.

1) Принимая повеление апостола

Верующие сражаются добрым сражением, принимая повеление апостола. В 1 Тим. 1:18 говорится: «Это повеление я поручаю тебе, сын мой Тимофей, согласно прежде сделанным о тебе пророчествам, чтобы ты с их помощью воевал доброй войной». Мы должны рассматривать слово «повеление» в этом стихе в контексте всей главы. Повеление в стихе 18 охватывает все основные положения, представленные в предыдущих семнадцати стихах. С положительной стороны, основное положение этих стихов — Божье домостроительство; с отрицательной стороны — иные учения. Таким образом, повеление, данное апостолом его духовному сыну, касается Божьего домостроительства, с положительной стороны, и иных учений — с отрицательной. Из-за иных учений церковь уже тогда деградировала и отошла от веры. Павел велел Тимофею сражаться против этого отхода от веры, то есть сражаться добрым сражением за веру.

В стихе 18 Павел говорит, что он поручает Тимофею повеление согласно прежде сделанным о нём пророчествам. Возможно, при вступлении Тимофея в служение (Деян. 16:1-3) были сделаны какие-то пророческие заявления. Павел велел Тимофею воевать доброй войной с помощью пророчеств, то есть в сфере, при поддержке и утверждении пророчеств.

Павел велел Тимофею, чтобы он с помощью прежде сделанных о нём пророчеств «воевал доброй войной». Воевать доброй войной — значит воевать против иных учений обособляющихся и осуществлять Божье домостроительство (1 Тим. 1:4) в соответствии с тем, что говорил в своём служении апостол о благовестии благодати и вечной жизни, чтобы блаженный Бог был прославлен (ст. 11-16).

С одной стороны, Тимофей должен был воевать против иных учений обособляющихся. С другой стороны, он должен был осуществлять Божье домостроительство согласно служению апостолов. Если мы хотим осуществлять Божье домостроительство, мы должны делать это не согласно учениям традиционного христианства и не согласно систематическому богословию, а согласно служению апостолов. Все истинные апостолы учат одному и тому же и проповедуют одно и то же — Божье новозаветное домостроительство. Центром нашей проповеди и нашего учения является Христос и церковь. Учить Божьему домостроительству о Христе и церкви и проповедовать его — значит воевать доброй войной.


2) Овладевая вечной жизнью

В 1 Тим. 6:12А говорится: «Сражайся добрым сражением веры». Сражаться за веру — значит сражаться за Божье новозаветное домостроительство, в особенности за Христа как воплощение Бога и церковь как Тело Христово.

Затем, в 6:12Б Павел говорит: «Овладей вечной жизнью, к которой ты был призван». Вечная жизнь в этом стихе — это божественная жизнь, несотворённая жизнь Бога, которая является вечной. Слово «вечная» связано не столько с фактором времени, сколько с природой божественной жизни. Чтобы сражаться добрым сражением веры в христианской жизни, особенно в христианском служении, нам нужно овладеть этой божественной жизнью, не полагаясь на нашу человеческую жизнь. Поэтому в Первом и Втором посланиях к Тимофею и Послании к Титу снова и снова подчёркивается вечная жизнь (1 Тим. 1:16; 6:19; 2 Тим. 1:1, 10; Тит. 1:2; 3:7). Чтобы осуществлять Божье домостроительство в отношении церкви, как показано в Первом послании к Тимофею, чтобы противостоять отрицательному течению упадка в церкви, как показано во Втором послании к Тимофею, и чтобы поддерживать в церкви хороший порядок, как показано в Послании к Титу, необходима эта жизнь.

Мы были призваны к вечной жизни Бога. Мы родились от человеческой природной жизни, но возродились от божественной вечной жизни, когда были призваны Богом в Христе.

Мы сражаемся добрым сражением веры не только объективно, но и субъективно посредством того, что овладеваем вечной жизнью. Мы не должны ничего делать без этой жизни. Сражаясь добрым сражением, мы должны овладевать вечной жизнью.

Нам нужно осознать, что мы были призваны к вечной жизни. Под вечной жизнью понимаются не благословения в будущем. То, что мы были призваны к вечной жизни, не означает, что мы были призваны наслаждаться благословениями на небе. Вечная жизнь должна быть нашей сегодняшней жизнью, нашим повседневным образом жизни. Посредством нашего первого, физического, рождения мы получили адамову жизнь. Но поскольку мы были призваны к вечной жизни, мы не можем больше жить адамовой, природной, жизнью. Конечно, мы должны быть подлинно человечными, даже человечными, как Иисус, но не в своей природной жизни. Нам нужно жить человеческой жизнью посредством вечной жизни. Мы были призваны к этой жизни, и теперь нам следует жить этой жизнью.

Мы, верующие в Христа, были призваны исключительно к вечной жизни. Этой жизнью, божественной жизнью, в действительности является Сам Триединый Бог. Мы были призваны к вечной жизни, и теперь нам нужно овладевать этой жизнью, жить этой жизнью и всем своим существом соответствовать ей.

Коварство врага состоит в том, что, уводя верующих от веры, он уводит их от вечной жизни. Поэтому мы, подлинные верующие, должны овладевать вечной жизнью. Без вечной жизни мы ничто. Этой вечной жизнью в действительности является приготовленный Триединый Бог как наша жизнь.

Чтобы увести нас от наслаждения вечной жизнью, враг может использовать не только еретические, но даже фундаментальные учения. Учения, которые соответствуют писаниям, фундаментальные, хорошие, этические и нравственные учения, учения о том, как нужно совершенствовать свой характер и настраивать себя на добрые поступки, — все они уводят верующих от переживания приготовленного Триединого Бога, который является для них вечной жизнью.

Очень важно, чтобы мы увидели, что в Новом Завете всё относящееся к верующим связано с раздаянием приготовленного Триединого Бога в нас. Переживать это раздаяние — значит наслаждаться вечной жизнью. Некоторые учат в соответствии с Библией, но при этом они не учат верующих соприкасаться с приготовленным Триединым Богом и принимать Его раздаяние, что является жизненным фактором для нашей христианской жизни. Поскольку враг в своём коварстве может использовать даже фундаментальные учения, чтобы увести нас от наслаждения вечной жизнью, нам нужно овладевать вечной жизнью. Тогда мы сможем сражаться добрым сражением веры.


3) За веру, раз и навсегда переданную святым

В 1 Тим. 6:12А Павел говорит: «Сражайся добрым сражением веры», а во 2 Тим. 4:7В он говорит: «Веру сохранил». Кроме того, в Иуд. 3Б говорится, что мы должны «усердно бороться за веру, раз и навсегда переданную святым». Под верой в этих стихах понимается не субъективная вера, то есть то, что мы верим, а объективная вера, то есть то, во что мы верим, содержание Нового Завета как наша вера (Деян. 6:7; 1 Тим. 1:19; 3:9; 4:1; 5:8; 6:10, 21; 2 Тим. 3:8; Тит. 1:13), в которое мы верим для нашего общего спасения. Эта вера (а не какая-то доктрина) была раз и навсегда передана святым. За эту веру мы должны усердно бороться.

В Новом Завете у веры есть два значения: объективное и субъективное. Употреблённое в субъективном смысле слово «вера» обозначает веру как наше действие. Употреблённое в объективном смысле слово «вера» обозначает то, во что мы верим. В 1 Тим. 1:19 слово «вера» употребляется и в субъективном, и в объективном смысле. В этом стихе Павел говорит: «…храня веру и добрую совесть, отбросив которые, некоторые потерпели кораблекрушение в отношении веры». В начале этого стиха слово «вера» обозначает субъективную веру, то есть нашу способность верить. Второе слово «вера» обозначает объективную веру, то есть то, во что мы верим.

Вера — то, во что мы верим, — состоит из определённых основополагающих истин. Во-первых, мы верим, что Бог един и в то же время Он триедин — Отец, Сын и Дух. Во-вторых, мы верим, что наш Бог воплотился в Сыне, Господе Иисусе Христе. В-третьих, мы верим, что Господь Иисус, Сын Божий, воплотился как человек, жил на земле и умер на кресте за наши грехи, чтобы искупить нас. На третий день Он был воскрешён из мёртвых физически и духовно, и сегодня Он наш Спаситель, наш Господь в воскресении и наша жизнь. Поскольку мы уверовали в Него, наши грехи были прощены, Он вошёл в нас как наша жизнь и мы были возрождены. В конечном итоге Господь Иисус вернётся, чтобы принять к Себе всех Своих верующих. Это основополагающие истины, основополагающие доктрины, составляющие нашу веру, за которую мы должны бороться. Поскольку каждый нормальный, подлинный верующий держится этих основополагающих истин, они названы общей верой (Тит. 1:4).

Объективная вера — это содержание Божьего завещания, данного нам в Новом Завете. Закон включает в себя содержание Десяти заповедей и всех дополнительных предписаний. Закон был дан в Ветхом Завете, но в Новом Завете Бог даёт нам веру, которая включает в себя все положения Божьего нового завещания. В этом завещании есть даже Сам Триединый Бог. Однако в него не включены такие вещи, как покрытие головы, омовение ног или способы крещения. Тем не менее некоторые верующие борются именно за эти вещи и думают при этом, что они борются за веру. Однако это совсем не то, что имел в виду Иуда, когда говорил, что мы должны бороться за веру, раз и навсегда переданную святым.

Бороться за веру — значит бороться за основополагающие и ключевые положения Божьего нового завещания. Одним из этих основополагающих положений является смерть Христа для нашего искупления. Кто-то скажет, что Иисус умер на кресте не для искупления, а потому, что Он был мучеником и принёс Себя в жертву за Свои учения. Такое понимание смерти Христа еретическое. Оно противоречит одному из основополагающих положений веры. Поэтому нам нужно бороться за истину о Христовом искуплении. Это наглядно показывает нам, что значит бороться за веру, раз и навсегда переданную святым. Вера, общая вера, была передана святым раз и навсегда, и теперь нам нужно бороться за неё.


е. Бегут в состязании

Кроме того, верующие переживают раздаяние приготовленного Триединого Бога посредством того, что бегут в состязании. В 1 Кор. 9:24 Павел говорит: «Разве вы не знаете, что бегущие на ристалище бегут все, но награду получает один? Бегите так же, чтобы овладеть». Этот стих раскрывает, что верующие бегут в состязании. Христианская жизнь — это состязание, в котором мы должны успешно пробежать. Награда служит для нас стимулом; овладеть — значит получить награду.

В 1 Кор. 9 показано, что христианское состязание — это в том числе благовествование. Благовествовать — значит раздавать Христа в других. Раздавая Христа в тех, кто принимает наше благовествование, мы бежим в христианском состязании. Однако сегодня многие верующие не бегут в состязании, поэтому нам нужны слова Павла: «Бегите так же, чтобы овладеть».

Бежать в состязании — значит трудиться, а получить награду — значит наслаждаться. Сегодня, когда мы благовествуем, мы бежим в состязании, но при пришествии Господа Иисуса, когда мы получим награду, мы примем участие в особом наслаждении.

В Евр. 12:1 говорится: «Поэтому и мы, имея столь великое облако свидетелей, окружающее нас, отложим всякое бремя и столь легко опутывающий нас грех и будем с терпением бежать в лежащем перед нами состязании». Состязание, в котором мы бежим, — это, по сути, Сам Христос. Господь Иисус сказал: «Я есть путь» (Ин. 14:6). Участвующие в состязании пробегают некий путь, некую дистанцию. Поскольку Христос является путём, Он также является той дистанцией, которую нам нужно пробежать. Состязание, в котором мы бежим, — это Христос. Наш путь — это наше состязание. Путь и состязание — это не две разные вещи. Путь, по которому мы идём, — это состязание, в котором мы бежим. Таким образом, Христос, который есть путь, также является состязанием.

Мы, верующие, не должны стоять в Христе без движения. Даже идти в Христе недостаточно. Мы должны бежать в состязании. Мы не должны тратить время на то, чтобы размышлять или оглядываться по сторонам, мы не должны стоять без движения или медленно прохаживаться. Мы должны бежать в состязании, которым является Сам Христос как наш путь. Хотя Христос — это путь, Он должен быть для нас не просто путём, а состязанием, в котором мы должны бежать.

Во 2 Тим. 4:7Б Павел мог провозгласить: «Бег окончил». Павел начал бежать в небесном состязании, после того, как Господь завладел им, и бежал постоянно (Флп. 3:12-14), чтобы окончить свой бег (Деян. 20:24). Теперь, в конце, он победоносно провозгласил: «Бег окончил». За это он получит от Господа награду — венок праведности (2 Тим. 4:8).

1) Чтобы получить награду — нетленный венок

Христианская жизнь — это состязание, поэтому верующие должны бежать в этом состязании, чтобы завоевать награду (1 Кор. 9:24), — не спасение в обычном смысле (Эф. 2:8; 1 Кор. 3:15), а награду в особом смысле (Евр. 10:35; 1 Кор. 3:14). Награда, которую мы завоёвываем в состязании, — это нетленный венок (1 Кор. 9:25). Награда в 1 Кор. 9:24 служит для верующих стимулом, и этой наградой является нетленный венок, который Господь присудит Своим побеждающим святым, выигравшим в состязании. Это награда, которая даётся в дополнение к спасению. Вечное спасение обретается через веру и никак не связано с нашими делами (Эф. 2:8-9), а награда даётся за то дело, которое мы делаем после своего спасения (1 Кор. 3:8, 14). Хотя мы спасены, мы можем не получить награду, а потерпеть утрату в том случае, если у нас не будет дела, одобренного Господом (1 Кор. 3:15). Награда будет дана нам при возвращении Господа согласно нашим делам (Мф. 16:27; Отк. 22:12; 1 Кор. 4:5). Что́ мы получим, решится у судного престола Христа (2 Кор. 5:10), а наслаждаться полученным мы будем в грядущем царстве (Мф. 25:21, 23). Апостол Павел боролся, чтобы получить награду (1 Кор. 9:24-27; Флп. 3:13-14; 2 Тим. 4:7-8).

Мы, верующие в Христа, все получили Его спасение через веру в Него. Этот вопрос решён раз и навсегда. Но получим ли мы награду от Господа, зависит от того, как мы бежим в состязании. В 1 Кор. 9 Павел бежал. В Послании к филиппийцам, одном из его последних Посланий, он всё ещё бежал (Флп. 3:14). И лишь в самом конце его бега, во 2 Тим. 4:6-8, у него появилась уверенность, что Господь наградит его при Своём пришествии. Помня об этой награде, Павел призывал верующих бежать в состязании, чтобы получить награду, нетленный венок.


2) Не без ясной цели

В 1 Кор. 9:26А Павел говорит: «Поэтому я бегу так — не как бы без ясной цели». Павел бежал в состязании не без цели; у него была конкретная цель. Сегодня мы должны бежать в состязании с конкретной целью; мы не должны бежать без цели.

3) Отложив всякое бремя и опутывающий нас грех

Чтобы бежать в состязании, мы должны отложить всякое бремя и опутывающий нас грех (Евр. 12:1). Греческое слово, переведённое как «бремя» в Евр. 12:1, можно также перевести как «тяжесть», «груз», «помеха». Те, кто бежит в состязании, сбрасывают всякую лишнюю тяжесть, всякий обременительный груз, чтобы ничто не мешало им выиграть состязание. Мы легко подбираем лишний груз. Но если мы хотим бежать в христианском состязании, мы должны отложить всякое бремя, любой лишний груз или помеху. 

Согласно Евр. 12:1, мы также должны отложить «столь легко опутывающий нас грех». Под грехом здесь понимается в основном то, что опутывает нас и мешает бежать в состязании. И обременительная тяжесть, и опутывающий грех мешают нам бежать в состязании. Бремя находится снаружи, а грех — внутри, поскольку под грехом подразумевается наша греховная природа. В нашей греховной природе есть что-то, что часто опутывает нас. Чтобы бежать в христианской жизни, нам нужно отложить опутывающий нас грех.

4) С терпением

В конце Евр. 12:1 мы видим повеление «с терпением бежать в лежащем перед нами состязании». Мы должны бежать с терпением, так как существует большое противодействие христианскому состязанию. Чтобы бежать в этом состязании, мы должны с терпением переносить противодействие, никогда не изнемогая и не ослабевая в своих душах (ст. 3).

5) Отворачивая взор к Иисусу, который сейчас посажен по правую руку от Божьего престола на небесах

Кроме того, верующие бегут в состязании, «отворачивая взор к Иисусу» (Евр. 12:2). Греческое слово, переведённое как «отворачивать взор», означает «смотреть с полной сосредоточенностью, отвернувшись от всего остального». Бегущие в состязании должны отвернуть взор от всего, что их окружает, чтобы с полной сосредоточенностью смотреть на свою цель. Мы должны отвернуться от всего, что не является Христом, и смотреть на Него с полной сосредоточенностью. Именно так нужно бежать в состязании.

В Евр. 12:2 говорится, что мы должны отворачивать свой взор к Иисусу, «Начинателю и Завершителю нашей веры, который за лежавшую перед Ним радость вытерпел крест, презрев посрамление, и сел по правую руку от престола Божьего». В Послании к евреям Павел особо указывает нам на Христа, который сел на небе и у которого так много аспектов, чтобы Он мог заботиться о нас во всех отношениях. Если мы хотим наслаждаться этим небесным Христом, мы должны отвернуть взор от всего, что на земле, к Нему — к Тому, кто сел по правую руку от Божьего престола. Своей смертью и воскресением Он совершил всё необходимое и Богу, и человеку. Теперь в Своём вознесении Он сидит на небесах — сидит как Сын Божий (Евр. 1:5) и Сын Человеческий (2:6), как назначенный Наследник всего (1:2), Помазанник Божий (1:9), Начинатель нашего спасения (2:10), Освящающий (2:11), Тот, кто постоянно выручает нас, и Тот, кто мгновенно помогает нам (2:18), Апостол от Бога (3:1), Первосвященник (2:17; 4:14; 7:26), Служитель истинной скинии (8:2) с более превосходным служением (8:6), поручительство и Посредник лучшего завета (7:22; 8:6; 12:24), Исполнитель нового завещания (9:16-17), Предшественник (6:20), Начинатель и Завершитель веры (12:2) и великий Пастырь овец (13:20). Если мы обратим взор к Нему, такому удивительному и всеобъемлющему, Он будет преподносить нам небо, жизнь и силу, переливая в нас всё, чем Он является, и наполняя нас всем этим, чтобы мы могли бежать в небесном состязании и жить небесной жизнью на земле. Таким образом Он будет вести нас по этой тропе в течение всей нашей жизни и приведёт нас в славу (2:10).

Удивительный Иисус, восседающий на престоле на небе и увенчанный славой и честью (2:9), — это самое привлекательное, что есть во вселенной. Подобно громадному магниту, Он притягивает к Себе всех Своих ищущих. Мы отворачиваем взор от всего остального именно потому, что нас привлекает Его чарующая красота, и мы можем бежать с терпением в лежащем перед нами состязании.

6) Не тщетно

Мы бежим в состязании не тщетно. Павел беспокоился о том, что он бежал тщетно (Гал. 2:2). Мы бежим не без ясной цели и не тщетно — мы бежим с конкретной целью и в действительности.

7) Покоряясь истине — действительности в Христе, как проповедовал её апостол

Верующие бегут в христианском состязании, покоряясь действительности в Христе, как проповедовал её апостол. В Гал. 5:7 говорится: «Вы хорошо бежали. Кто помешал вам, чтобы вы не верили и не покорялись истине?» Истина в этом стихе — это не доктрина, а действительность в Христе, как Павел проповедовал её галатам.

8) До конца

Верующие должны бежать в состязании до конца. Об этом свидетельствуют слова Павла во 2 Тим. 4:7Б: «Бег закончил».
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ОБ АВТОРЕ


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

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

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

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

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