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ПРЕДИСЛОВИЕ


Эта книга включает в себя десять сообщений, сделанных Вочманом Ни, о характере Господнего работника. Ранее эти сообщения издавались на английском языке под названием «Нормальный христианский работник». Данное издание, в работе над которым использовался новый перевод с китайского языка, озаглавлено «Характер Господнего работника», что соответствует китайскому оригиналу. Книга рассматривает десять черт характера, имеющих ключевое значение для полезности христианского работника в руках его Господина. Эти сообщения были сделаны Вочманом Ни в 1948 году во время обучения для совершенствования его соработников. Открытость обучающихся дала Вочману Ни возможность говорить откровенно и даже упрекать их; как следствие, сообщения носят характер доверительной и свободной беседы. Благодаря этому общение по всем темам затрагивает существо работника до самых глубин.
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ГЛАВА ПЕРВАЯ


УМЕТЬ СЛУШАТЬ

Личная жизнь Господнего работника тесно связана с его работой. Поэтому, рассматривая, на каких условиях Бог может использовать нас, мы должны обратить внимание на вопросы характера, привычек и поведения. Это связано с формированием характера и выработкой привычек. Человеку недостаточно просто иметь какие-то духовные переживания — ему нужен определённый состав в его предрасположенности; необходимо, чтобы Господь сформировал в нём определённую предрасположенность. Есть множество вещей, которые необходимо прививать, развивать и вырабатывать, пока они не станут привычками в работнике. Эти вещи относятся не столько к нашему внутреннему человеку, сколько к нашему внешнему человеку. По мере того как эти вещи формируют внешнего человека, придавая ему надлежащий вид, мы становимся людьми, которых Господь может использовать. Чтобы это произошло, нужна Божья благодать и милость; характер нельзя выработать за один день. Но если Господь даст человеку достаточно света и если Он будет часто говорить ему, то все его природные, нежелательные элементы окажутся сожжены; им больше не позволят оставаться и расти. По Своей милости Бог перестроит характер такого человека в воскресении, сделав его новым. Теперь давайте поговорим о нескольких моментах, которые хорошо знакомы и понятны всем опытным служителям Господа. Отсутствие любой из этих вещей приведёт к краху в служении.


ПЕРВОЕ

Первое, о чём мы хотим поговорить, — это умение слушать людей. Господень работник в своей повседневной жизни должен выработать привычку слушать других. Я не имею в виду, что он должен слушать в смысле слушаться. Я имею в виду, что он должен слушать в смысле слышать, что человек говорит, и понимать услышанное. Такая черта должна обязательно быть выработана у каждого работника в его личной жизни. Ни один работник Господень не сможет хорошо работать, если он всё время говорит сам и не слышит того, что говорят другие. Если работник умеет только говорить сам, если он непрерывно трещит подобно петарде, то от такого работника Богу мало пользы. Работник Господень не должен всю дорогу говорить. Если он умеет только говорить с людьми, но не умеет слушать их и осознавать в ходе беседы их проблемы, то его полезность весьма ограничена. Когда христианин обращается за помощью к слуге Господнему, работник, слушая, должен быть в состоянии распознать три аспекта слов своего брата: что он произносит, о чём он умалчивает и что лежит глубоко в духе этого брата.

Во-первых, вы должны в полной мере понимать, что человек действительно говорит. Это означает, что вы должны быть тихи перед Господом. Ваш разум должен быть ясным, и ваш дух должен быть спокойным. Ваше внутреннее существо должно быть как чистый лист бумаги перед Господом. У вас не должно быть никакой предвзятости, никаких предубеждений, никакой предрасположенности. Вам не следует делать никаких заключений в своём разуме и выносить никакого суждения по какому-либо поводу. Вам нужно оставаться совершенно спокойными перед Господом. Когда человек открывает уста и излагает свою историю, вы должны учиться слушать. Если вы будете тихо слушать, вы поймёте, о чём он говорит.

Слушать не так просто. Когда брат пытается объяснить свою проблему, сколько из сказанного им вы понимаете? Бывает так, что несколько человек одновременно слушают одного человека и сколько присутствует слушателей — столько возникает впечатлений о его проблеме. У вас одно впечатление, а у другого человека — другое. Складывается множество впечатлений. Если бы столько же разных впечатлений складывалось по вопросам истины, это была бы катастрофа. Научиться слушать других — это основополагающий урок, и одно из основополагающих требований к работнику — это умение понимать, что говорят другие. Люди приходят к вам с бременем на своих плечах; они пытаются выложить перед вами свои проблемы и ожидают от вас какой-то помощи. Что будет, если вы неправильно поймёте их слова или вовсе не расслышите их проблемы и ответите на основании того, чем был занят ваш разум в последние два дня? Разум некоторых людей бывает по несколько дней поглощён каким-то вопросом. Когда к ним приходит больной брат, они говорят с ним на ту тему, о которой они размышляли, потому что их разум полон мыслей об этом. Когда к ним приходит здоровый брат, они излагают те же мысли. Когда приходит брат в печали или в радости, они говорят о том же самом. Они не способны сесть и тихо выслушать, что хотят рассказать другие люди. Если Господень работник не может выслушать то, что хотят рассказать другие, как он рассчитывает помочь им? Когда люди говорят, мы должны внимательно слушать их. Мы должны понимать, о чём они ведут речь. Наша работа сложнее, чем работа врача, ставящего диагноз пациенту. У него, по крайней мере, есть лаборатория, где можно взять у человека анализы, которые помогут ему при диагностировании, а нам приходится ставить диагноз без такой помощи. Предположим, к нам приходит брат и полчаса беседует с нами, излагая все свои проблемы. Мы, возможно, не представляем себе, как он жил, из какой он семьи или в каком он состоянии перед Господом. Десять минут, двадцать минут, полчаса — это долгое время. Если мы не способны слушать, что он говорит, как можем мы рассчитывать на то, что сможем оказать ему необходимую помощь? Каждый работник Господа должен выработать надлежащую привычку; у нас должна быть способность и умение садиться с другими людьми, слушать их и понимать, что они говорят. Это очень важно, и мы должны обращать на эту практику особое внимание. Мы должны учиться понимать, что говорят другие, как только они открывают рот. Нам должно быть совершенно ясно их состояние и нам нужно ставить им правильный диагноз. Нам требуются ясная проницательность и уверенность. Лишь тогда мы поймём, способны ли мы удовлетворить их нужду. Иногда мы понимаем, что состояние брата столь серьёзно, что мы не в силах помочь ему; в этом случае нам нужно честно сказать, что стоит обратиться за помощью к кому-нибудь ещё. Но мы должны понимать, каково его состояние и каково наше состояние, как только он начнёт разговор. Это — первое, что нам нужно делать; мы должны слышать и понимать то, что говорят другие люди.

Во-вторых, мы должны слышать и понимать то, что люди не говорят. Мы должны распознавать перед Господом, о чём люди предпочитают не говорить. Нам нужно знать, что человек не сказал — то есть то, о чём человек должен был рассказать нам, но о чём он промолчал. Естественно, уловить непроизнесённые вслух слова сложнее, чем произнесённые. После того как слова первого типа были сказаны, мы должны постараться расслышать также слова второго типа — слова, которые не были произнесены. Когда люди приходят поговорить с работником о своих делах, они нередко рассказывают первую половину истории, а вторую половину предпочитают не разглашать. Для работника это — проверка его компетенции. Некомпетентный работник не сможет распознать то, что не произнесено вслух. Он скорее усмотрит мысли, которых не было на сердце у собеседника. Эта проблема возникает в его собственном разуме, а не в разуме говорящего. Возможно, его разум был какое-то время занят определёнными мыслями, поэтому он усматривает те же мысли в других людях, хотя они ни о чём таком не говорили и не помышляли в своём сердце. Мы должны применять ясную проницательность перед Господом, чтобы понимать, что человек сказал, а что нет. Часто человек произносит вещи, никак не связанные с темой разговора, опуская при этом вещи, крайне важные для этой темы. Как узнать, не умалчивает ли он о важных моментах? Мы сможем узнать об этом, только если подвергнемся серьёзной работе Господа. Когда к нам приходит брат и о чём-то нам рассказывает, нам должно быть ясно не только то, что он произносит, но и то, что он не произносит. Мы должны примерно представлять, что имеется в виду, даже когда он о чём-то намеренно умалчивает. Тогда у нас появится уверенность перед Богом и мы будем знать, как помочь брату, как увещевать его или как упрекнуть его. Если внутри у нас не будет никакой уверенности и мы не сумеем расслышать, что говорят другие, а вместо этого лишь будем ждать возможности вставить слово, то у нас будет бремя сказать только то, что мы подготовили заранее. Мы не поймём, о чём говорят другие, и не сможем оказать им надлежащую помощь. Факт состоит в том, что, если человек не умеет слушать, из него выходит не очень полезный работник. У многих людей есть эта проблема: они просто не умеют слушать других. Они не в силах распознать, о чём человек промолчал, потому что они слишком бесчувственны. Не приходится рассчитывать на то, что такие люди будут «давать… пищу в нужное время» (Мф. 24:45).

В-третьих, мы должны быть способны уловить, что люди говорят в своём духе. Мы должны слышать слова, которые человек произносит, и слова, которые он намеренно не произносит, но кроме этого мы должны слышать слова, которые можно назвать словами, произносимыми его духом. Когда человек открывает уста и говорит, его дух тоже говорит. То, что он готов беседовать с нами, даёт нам основание коснуться его духа. Если его губы сжаты, то его дух скован и трудно понять, что говорит его дух. Но если человек открывает свои уста, его дух может в какой-то степени высвободиться, как бы человек ни старался сдерживаться. Наша способность распознать, что говорит его дух, зависит от меры нашего упражнения в Господе. Если мы упражняемся, мы сможем распознать слова, которые он произносит, слова, которые он предпочитает не произносить, и даже слова в его духе. Пока он будет говорить, мы разберёмся, какие слова исходят из его духа. Мы сможем распознать и трудность, с которой он сталкивается в своём мышлении, и трудность, с которой он сталкивается в своём духе. Мы также сможем с уверенностью предложить конкретное лекарство для его случая. Если нам не хватает такого упражнения, мы можем слушать брата на протяжении получаса, но так и не понять, что у него за болезнь и какое лекарство ему требуется.

Такова отчаянная нужда тех, кто участвует в Господней работе. К сожалению, не многие христиане умеют слушать. Вы можете беседовать с верующим целый час, но в конце беседы он очень смутно представляет себе, что же было сказано. Наше умение слушать ниже всякой критики. Если мы не слышим, что говорят люди, как мы услышим, что говорит Бог? Когда перед нами сидит человек, его слова должны быть понятны нам. Но если мы не понимаем сказанное, я серьёзно сомневаюсь в нашей способности понять то, что Бог говорит внутри нас. Если мы не в состоянии понять сказанные вслух слова человека, как можем мы понять слова Бога, сказанные нам в нашем духе?

Если мы не сможем диагностировать заболевание, состояние или проблему брата, попавшего в затруднительное положение, какие слова мы предложим ему? Братья и сёстры, не считайте это пустяком. Если мы не поработаем над этим вопросом и не научимся слушать, мы не сможем помочь нуждающемуся в помощи брату, даже если станем великими читателями Библии, великими учителями Библии и сильными работниками. Мы должны быть не только проповедниками, которые умеют говорить; мы должны также быть теми, кто способен решать проблемы людей. Но как мы добьёмся этого, если мы не слышим, что говорят другие? Нам нужно осознать всю серьёзность данного вопроса. Братья и сёстры, сколько времени вы уделили тому, чтобы научиться слушать других? Достаточно ли времени вы уделили тому, чтобы усвоить этот урок? Нам следует уделить время тому, чтобы научиться слушать других, слышать, что они говорят, что они не говорят и что скрыто в их духе. Слова из уст человека могут не соответствовать его духу. Многие люди что-то говорят устами, но их дух свидетельствует о другом. В конце концов уста больше не смогут заглушать дух. Рано или поздно дух раскроется, и, когда он раскроется, вы узнаете истинное состояние человека. Без такой проницательности очень трудно оказать людям надлежащую помощь. Рассказывают шутку об одном старом враче, весь лекарственный арсенал которого состоял из двух вещей: касторки и хинина. На что бы ни жаловались его пациенты, он неизменно выписывал им одно из двух лекарств. Ими он лечил любые заболевания. Многие братья обращаются со своими «пациентами» точно так же. У них есть только один или два любимых рецепта, и, с каким бы заболеванием к ним ни обращались, они ведут беседу согласно одной или двум знакомым им линиям. Такие работники не способны оказать реальную помощь. Все, кому Бог доверяет и кому Он даёт Своё поручение, обладают одним общим навыком: они понимают, о чём другие люди ведут речь, как только те открывают уста. Без такого навыка нельзя касаться болезней других людей.

ВТОРОЕ

Как нам развить способность слушать и понимать?

Во-первых, нам нельзя быть субъективными. Помните: субъективность — одна из основных причин, по которой люди не умеют слушать. Каждому субъективному человеку трудно понять, о чём говорят другие. Если у нас есть свои субъективные представления и идеи о людях, нам трудно расслышать, что они говорят, потому что наш разум уже переполнен. Мы настолько тверды в своих мнениях, что мнения других людей не могут проникнуть в наш разум. Так обстоит дело со многими субъективными людьми. Они твёрдо убеждены в своих идеях, мнениях и взглядах. Ничто не может поколебать их идеи, мнения и взгляды. Они приняли решение давать свою «касторку» всем, кто придёт к ним, с какой бы нуждой они ни приходили. Их единственная панацея — их «касторка». Как могут они расслышать, о чём говорят другие люди? Когда к ним приходят слабые святые, у них нет желания разбираться в их проблемах. Вместо этого они настроены в своём разуме сказать то-то и то-то, и ничего сверх своих заранее обдуманных увещеваний они говорить не собираются. Они очень самоуверенны, однако они не имеют ни малейшего представления о проблемах других людей. Как могут такие люди работать для Господа? Нам следует просить Господа спасти нас от подобной субъективности. Мы должны молиться Ему: «Господь, не позволяй мне становиться предвзятым, когда я беседую с людьми. Не позволяй мне навязывать людям свой диагноз. Не мне выяснять, что у них за болезнь. Господь, Ты должен показать мне это». Нам нужно научиться отбрасывать свою субъективность, внимательно слушать, слышать, что говорят другие, и выяснять, в чём их проблема.

Во-вторых, наш разум не должен блуждать. Многие верующие так и не усвоили никаких надлежащих уроков в том, что касается их разума. Их мысли день и ночь безостановочно текут. Их мысли никогда не бывают ни на чём сосредоточены. Они просто позволяют своим мыслям бродить где угодно. Они накапливают столько всего в своём разуме, что, когда другие люди пытаются донести до них свои мысли, места уже нет. Многие люди слишком активны в своём разуме. У них есть место только для своих мыслей; они не могут воспринять мысли других людей. В итоге они не способны понять, как думают другие люди. Они не могут воспринять чужие мысли, потому что не научились молчанию в своём разуме. Чтобы мы могли слышать, что говорят другие, нашему разуму требуется воспитание. Если он постоянно вращается, как маховое колесо, ничто не может задержаться в нём. Учась слушать других людей, работник Господень должен утихомирить собственный разум. Он должен не только отвергать всякую субъективность; он должен научиться сохранять спокойствие в своём разуме. Нам нужно научиться думать так, как думают другие, и понимать то, что они говорят. Мы должны также научиться понимать скрытый смысл их слов. Если у нас это не получится, мы окажемся не очень полезны для Господа.

В-третьих, мы должны научиться разделять чувства людей. Фундаментальное требование для понимания слов других людей — это способность сопереживать их чувствам. Мы не можем понять, что говорят другие, просто понимая их слова; нам нужно уметь чувствовать то же, что чувствуют они. Если к нам приходит человек в глубокой печали, подавленный несчастьями, а мы сидим беззаботно и нас не трогает его горе, мы никогда не сможем помочь ему, сколько бы мы ни выслушивали его слова. Если наши чувства не отождествятся с его чувствами, мы не поймём, с чем он столкнулся. Те, кто не испытал никакой работы над своими чувствами, никогда не почувствуют, что чувствуют другие. Человек с ожесточёнными чувствами не способен разделить чувства других и не способен понять, что они говорят. Если мы не подверглись Божьей работе над нами, мы не сможем петь «Аллилуйя», когда люди выражают свою радость, и мы не сможем разделить их горе, когда они выражают печаль. Мы не в состоянии отождествиться с их чувствами, и их чувства не затрагивают нас. Вот почему нам нужно понимать их слова.

Как мы можем чувствовать то, что чувствуют другие? Для этого нам нужно быть совершенно объективными в том, что касается наших собственных чувств. Да, мы что-то чувствуем, но мы должны быть объективными в том, что касается наших чувств; только тогда мы сумеем почувствовать то, что чувствует другой человек. Но если мы слишком поглощены собственными чувствами, мы окажемся недостаточно чуткими, чтобы принять во внимание его чувства. Необходимо помнить: мы — слуги святых ради Христа. Нам следует не только отдавать им своё время и силы; нам следует также предоставить им своё эмоциональное существо. Это крайне важно. Мы должны не только помогать им решать их проблемы; мы также должны своими чувствами идти навстречу их чувствам. Необходимо предоставлять свои чувства, чтобы они разделяли чувства других. Именно это имеется в виду в Писаниях, когда говорится, что Господь Иисус, который был искушён во всех отношениях, может сострадать нашим слабостям (Евр. 4:15).

Братья и сёстры, наши чувства должны подвергнуться Господней работе, чтобы они были предоставлены другим. Если наши чувства чрезмерно активны и если мы поглощены ими, мы никогда не сможем разделить чувства других. Следовательно, мы должны предоставить людям не только своё время, но и свои чувства. Это означает, что, когда люди беседуют с нами, наша любовь, радость и печаль должны быть не заняты, а предоставлены им. Если всё наше существо будет поглощено каким-то чувством, в нас не останется места для чужих чувств, у нас не будет способности удовлетворить нужду других людей. Если у нас нет собственной радости или печали и мы полностью предоставлены Господу, мы сможем разделить чувства других людей. Если мы постоянно заняты своими чувствами, то мы слишком поглощены собой, чтобы сочувствовать тем, кто приходит к нам.

Бог предъявляет к тем, кто служит Ему, очень высокие требования. У слуги Господнего нет времени предаваться веселью или печали. Если мы потворствуем своему желанию посмеяться или поплакать, руководствоваться в своём выборе тем, что нам нравится, а что нет, то внутри у нас нет места для чужих нужд. Необходимо помнить: слуга Господень должен быть пуст внутри. Если мы цепляемся за свои удовольствия и свои недовольства, ворчим, что от чего-то приходится отказываться, мы слишком заполнены, чтобы заботиться о других. Мы похожи на комнату, забитую мебелью, — там больше ничего не вмещается. Многие братья и сёстры не способны работать для Господа, потому что они потратили всю свою любовь на себя и не оставили ничего для других. Нужно понимать: у сил нашей души есть предел, как есть предел у нашей физической силы. Наша эмоциональная энергия небезгранична. Если мы израсходуем всю свою душу в одном направлении, мы ничего не сможем дать в другом. По этой причине всякий, кто чрезмерно привязан к другому человеку, не может быть Господним слугой. Господь Сам сказал: «Если кто-нибудь приходит ко Мне и не ненавидит собственного отца, и мать, и жену, и детей, и братьев, и сестёр… он не может быть Моим учеником» (Лк. 14:26). Это объясняется тем, что, когда мы любим этих людей, наша любовь оказывается израсходована на них. Мы должны любить Господа, своего Бога, от всего своего сердца, от всей своей души, от всего своего разума и от всей своей силы (Мк. 12:30). Это означает, что мы должны отдавать всю свою любовь Богу. Нам полезно при случае обнаружить, что мы во многих отношениях ограничены. Мы должны осознать, что наши способности ограничены. Наш сосуд ограничен. Если мы заполним его чем-то, у нас не останется места ни на что другое. Мы ограничены своими возможностями. Чтобы разделить чувства других людей, мы должны предоставить им свои чувства. Наш разум и наши чувства должны быть предоставлены; лишь тогда мы сможем отождествиться с чувствами других. Если в наших руках скопилось много заданий, мы не можем откликнуться на просьбу другого человека. Если наше сердце отягощено собственными бременами, другие люди не смогут поделиться своим бременем с нами. Поэтому тот, кто больше предоставляет себя, способен больше охватить. У того, кто чрезмерно любит самого себя или свою семью, мало любви к братьям. Человеческая способность любить имеет границы. Человеку следует забыть обо всех прочих предметах своей любви; лишь в этом случае он сможет любить братьев и понять смысл братской любви. Тогда он сможет работать для Господа.

К каждому, кто занят в Господней работе, предъявляется одно фундаментальное требование: он должен знать крест. Человек, не знающий крест, бесполезен в Господней работе. Если вы не знаете крест, вы всегда будете субъективными. Ваши мысли будут постоянно блуждать, и вы будете постоянно жить в своих чувствах. Вам необходимо возвратиться к знанию креста. Дешёвого или лёгкого пути не существует. Вы должны испытать фундаментальное воздействие Господа. Без этого воздействия ваша духовная ценность будет ничтожной. Пусть Господь будет милостив к нам и поработает над нами, чтобы нам не остаться самодовольными в своей субъективности. Мы не хотим, чтобы у нас были необузданные мысли, и мы не хотим быть бесчувственными в своём эмоциональном существе. Работник должен открываться, чтобы воспринимать чужие проблемы. Если мы будем делать это, мы будем понимать, что говорят другие люди, как только они придут к нам. Мы будем понимать слова, которые они не произносят, а также слова, находящиеся в их духе.

ТРЕТЬЕ

Первое, чему должен научиться работник Господень, — это слушать людей. Когда говорит брат или сестра или когда говорит неверующий, мы должны учиться слушать. Нам следует учиться думать так, как думает он, и чувствовать то же, что чувствует он. Нам нужно понимать, чего он не произносит вслух, и нам нужно знать состояние его духа. Если мы будем применять это на практике, наше умение слушать значительно возрастёт. Постепенно мы начнём понимать, что говорят люди. В итоге они только откроют уста, а мы уже будем знать, о чём идёт речь. Нам нужно помнить: наше внутреннее существо должно быть как чистый лист бумаги без единого пятна; лишь в этом случае другие люди смогут писать на нём. Прежде чем мы сможем тихо слушать других и понимать, что они говорят, мы должны прийти в полное спокойствие, освободившись от собственных мыслей, собственных субъективных мнений и собственных чувств. Что касается работника, самое важное — это не его мера знаний, а сама его личность. Наша личность и есть наш инструмент. Используя нас, Бог измеряет других людей. Если наша личность неправильная, Бог не может использовать нас. Мы не измеряем других чем-то физическим. Всё было бы намного проще, будь у нас что-то физическое для измерения людей. Температуру человека можно измерить с помощью градусника. Но в Господней работе единственным «градусником» является наша личность. Нам приходится самим выяснять состояние других. Следовательно, то, что мы за личность, отражается на многих вещах. Если наша личность неправильная, всё пойдёт не так. Мы — Божьи сосуды. Если сосуд функционирует неправильно, Бог не может использовать его в работе над другими людьми. То, как мы слушаем, крайне важно. Если мы умеем слушать других, понимаем их состояние и вникаем в их мысли и чувства, мы сумеем помочь им.

Предположим, к вам приходит человек и начинает изливать свои жалобы. Если вы не испытали Господнюю работу, вам, несомненно, захочется передать ему много учений. Как правило, именно это мы склонны делать. Когда к нам приходят люди, мы сразу открываем уста и излагаем какое-нибудь учение, не пытаясь даже выяснить, что у них болит, или разобраться в причине их недомогания. Многие люди слишком нетерпеливы — они не дают другим договорить. Им трудно ждать, пока другие закончат, — им надо быстрее предложить своё решение проблемы. Человек сказал всего два-три слова, а они уже готовы предложить свои учения и исправления. В результате люди не получают от них никакой подлинной помощи.

Это не означает, что мы позволяем людям говорить на протяжении трёх или пяти часов, а мы сами молча сидим и слушаем. Они хотят, чтобы их выслушали. Нам следует останавливать бесконечные речи. Но в остальных случаях людям нужно дать время, чтобы высказаться, и нам тоже нужно время, чтобы выслушать их. Если человек обладает многолетним опытом в этом вопросе и внутри ему всё ясно, если он способен распознать состояние других, как только они начинают говорить, и если он знает, что следует делать, он может останавливать бесконечные речи. В противном случае ему следует уделить достаточное время тому, чтобы выслушать человека. Я не говорю, что ему нужно выслушивать человека на протяжении трёх или пяти часов; я говорю, что ему нужно отвести достаточное время на то, чтобы разобраться в состоянии человека. Нам следует осознавать, насколько сложна наша работа; мы имеем дело с живыми людьми, мы касаемся живых проблем. Наша задача — решать проблему человека перед Господом. Если мы не способны выяснить, в чём состоит эта проблема, мы не сможем ничего сказать. Не разобравшись во всех сторонах проблемы человека, нельзя выносить никакого суждения. Мы имеем дело с живыми людьми, и мы имеем дело с живыми проблемами. Касаясь проблемы человека перед Богом, мы должны быть спокойными и тихими, чтобы получить что-то от Господа. Если у нас это не получится, мы столкнёмся с множеством проблем, оказывая помощь другим. Многие люди не могут оказать другим помощь, потому что не научились сначала слушать их. Нам нужно просить у Господа благодати, чтобы мы были в состоянии сесть с людьми и выслушать, что они хотят сказать. Нам следует слушать тихо, внимательно, вникая в суть дела, пока наше понимание не будет полным. Когда мы поймём, что они говорят, дело сделано. Мы должны учиться слушать, и нам нужно слушать, пока мы не начнём понимать. Говорить непросто, и слушать не менее трудно. Многие проповедники привыкли говорить, но им трудно сесть и слушать. Мы, однако, должны хорошо усвоить этот урок.

Мы должны быть озарены внутри. Нам нужно уделить значительное время тому, чтобы научиться слушать людей и касаться их чувств. Если мы не усвоим этот урок, мы столкнёмся с проблемами в своём служении. Нам следует всеми силами стараться слушать. Способны ли мы расслышать то, что человек говорит нам? Понимаем ли мы его слова? Чтобы понимать чужие слова, мало оставаться внутренне спокойными. Господь должен оказать на нас фундаментальное воздействие. Наша субъективность, наши мысли и чувства должны подвергнуться воздействию. Мы можем обойтись без многих вещей, но нам не обойтись без этого основополагающего воздействия — без него нельзя служить Господу надлежащим образом. Не испытав этого воздействия, мы даже не можем надлежащим образом читать Библию. Для чтения Библии требуются определённые качества. Нельзя просто использовать свой разум. Одного острого разума для этого недостаточно. Требуется ещё испытать основополагающее воздействие; это незаменимо. Без такого воздействия человек может на первый взгляд прислушиваться к каждому слову, произносимому другими, но внутренне он в полной темноте; такой человек ничего не поймёт. Брат беседует с ним целый час, но он так и не понимает, о чём идёт речь. Как можно рассчитывать, что такой человек окажет какую-то помощь? Мы — Божьи сосуды. Мы должны осознавать, горяч человек или холоден, здоров или болен. Мы представляем собой измерительный инструмент. Но если мы настроены неправильно, мы выдаём ошибочный диагноз.

Среди христианских работников широко распространено одно заблуждение. Они считают, что самая замечательная способность — это умение говорить. Отнюдь! Господня работа связана с нашим духом, а не просто с нашими словами. Нам приходится выявлять духовные проблемы, угнетающие братьев и сестёр, и нам нужно уметь справляться с ними. Если внутри у нас нет ясности, мы не поймём внутреннего состояния святых. Как в таком случае мы сможем оказать им какую-то помощь? Каким образом, благовествуя, мы можем понять, был грешник спасён или нет? Разве мы судим только по словам из его уст? Неужели слова — единственное средство определения его состояния? Нет, мы делаем вывод о его состоянии с помощью своих внутренних показаний. Откуда мы знаем, что человек принадлежит Господу? Неужели мы судим на основании тех нескольких слов, которые он произносит, вроде: «Я верю в Иисуса; я спасён»? Разве мы крестим человека лишь потому, что он выучил наизусть какой-то догмат? Нет, мы выносим суждение на основании своих внутренних показаний. Измерительным инструментом являемся мы сами. Мы проверяем неверующего согласно этому мерилу, и мы проверяем детей Божьих согласно этому мерилу. Как нам узнать, является ли духовное состояние кого-то из детей Божьих здоровым? Если мы ходим в свете Господа, мы узнаем это. Братья и сёстры, Господь должен работать над нами, пока мы не станем Его измерительным инструментом. Если мы неправильно настроены внутри, мы естественно будем выносить ошибочные суждения, и как только мы вынесем ошибочное суждение, мы испортим Его работу. По этой причине нам следует внутренне ходить в свете, у нас внутри должен быть подлинный свет. Какая трагедия, что многие братья и сёстры не только тёмные внутри — они даже не способны сесть с другими людьми и выслушать их. Братья и сёстры, нам нужно научиться успокаиваться. Нам нужно научиться слышать, что на самом деле говорят другие люди. Нам необходимо открываться и позволять делам других людей проникать в наши сердца. Внутри у нас должны быть точные внутренние показания; только тогда мы сумеем распознать, в чём действительно состоят проблемы других людей. Только тогда мы сможем оказать им надлежащую помощь.
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ГЛАВА ВТОРАЯ


ЛЮБИТЬ ЛЮДЕЙ
ПЕРВОЕ

У каждого Господнего работника должна быть не только любовь к братьям, но и любовь ко всем людям. Соломон как-то раз сказал: «Кто ругается над нищим, тот хулит Творца его» (Прит. 17:5). Бог — Творец всех людей, поэтому всякий человек достоин нашей любви. Слуга или работник Господень непригоден для служения Ему, если у него нет братской любви или если у него есть только братская любовь, но нет любви ко всем людям. У него должна быть любовь ко всем людям, подлинная заинтересованность в людях; лишь в этом случае он может служить Богу. Те, кто считает людей скучными, беспокойными или презренными, не имеют права быть Божьими слугами. Мы должны осознавать, что в глазах Бога человек сотворён Им. Разумеется, человек пал, но он стал объектом Господнего искупления. Хотя человек по природе упрям, Святой Дух решил затронуть человека. Даже Господь Иисус, когда пришёл на землю, стал человеком — человеком, подобным другим людям, постепенно росшим от младенчества до зрелости. Намерение Бога состоит в том, чтобы установить «стандартного» человека, типичного человека, в котором осуществляются Божьи планы. После вознесения Господа Иисуса появилась церковь, которая является «одним новым человеком». Весь план искупления подразумевает возвышение и прославление человека. Когда мы начнём по-настоящему понимать Слово Божье, мы осознаем, что термин «дети Божьи» не так весом, как термин «человек», и мы также осознаем, что целью Божьего плана, избрания и предопределения является прославленный человек. Когда мы увидим, какое место занимает человек в Божьем замысле, когда мы увидим человека как средоточие всех Его планов и когда мы увидим, что Господь смирил Себя и стал человеком, мы научимся ценить всех людей. Когда наш Господь был на земле, Он сказал: «Ибо и Сын Человеческий пришёл не для того, чтобы Ему послужили, а чтобы послужить и отдать Свою жизнь как выкуп за многих» (Мк. 10:45). Слово Господа совершенно ясное. Сын Человеческий пришёл послужить многим. Под «многими» понимается не церковь, не дети Божьи, а все люди. Кроме того, Он сказал, что послужить пришёл не Сын Божий, а Сын Человеческий. Здесь мы видим отношение Господа к человеку.

У многих, кто участвует в Божьей работе, есть одна серьёзная проблема: у них совершенно отсутствуют любовь и уважение к человеку и они совершенно не осознают ценности человека в глазах Бога. Сегодня нам кажется, что мы достигли невероятных высот, если мы начали любить Божьих детей. Раньше мы никого не любили. Теперь мы способны немного любить братьев и нам кажется, что мы совершили нечто грандиозное. Но, братья и сёстры, этого недостаточно. Нам нужно, чтобы Бог расширил нас; нам нужно увидеть, что все люди драгоценны для Бога. Сможем ли мы построить хорошую духовную работу, зависит от того, насколько мы любим людей и насколько мы заинтересованы в людях. Я спрашиваю не о том, заинтересованы ли мы в нескольких особо интеллектуальных людях, нескольких выдающихся в той или иной сфере людях, а о том, заинтересованы ли мы в людях в общем. Это вопрос огромной важности. То, что Сын Человеческий пришёл, в первую очередь подразумевает, что Господь был крайне заинтересован в человеке; Он был настолько заинтересован в человеке, что стал человеком. Господь был очень заинтересован в человеке, но насколько велик наш интерес? О некоторых людях мы, скорее всего, не задумываемся. Но как на этих людей смотрит Господь? Он сказал, что Сын Человеческий пришёл. Это означает, что Он пришёл и жил среди людей как Сын Человеческий. Это также означает, что Он заинтересован в человеке, что Он полон добрых чувств к человеку и что Он высокого мнения о человеке. Он так ценит человека, что занял место человека, чтобы послужить людям. Как ни поразительно, многие из детей Божьих не проявляют почти никакой озабоченности о других людях. Такое безразличие не может не вызывать у нас некоторого возмущения. Братья и сёстры, понимаете ли вы значение этой фразы: «Сын Человеческий пришёл не для того, чтобы Ему послужили, а чтобы послужить»? Нам следует размышлять об этих словах перед Господом. Из них видно, что Христос заботился о человеке. Братья и сёстры, глубоко неправ тот, кто говорит: «Я живу среди людей, но они мне совершенно неинтересны».

Заинтересованность в человеке — основное требование, предъявляемое к жизни каждого работника. Это не означает, что работник выбирает несколько человек и развивает заинтересованность только в них. Это не означает, что он проявляет исключительную заинтересованность в некоторых людях и вырабатывает привязанность лично к ним. Это обозначает заинтересованность во всех людях. Нам нужно обратить внимание на Господа Иисуса: Его выдающейся отличительной чертой были добрые чувства и любовь ко всем людям. Он был настолько заинтересован в человеке, что мог сказать: «Сын Человеческий пришёл не для того, чтобы Ему послужили, а чтобы послужить». Если мы приезжаем в какой-то город и настаиваем на том, что люди не должны служить нам, а вместо этого сами служим им, мы недалеки от того отношения к людям, о котором мы ведём речь. Это поставит нас на нужную колею и утвердит нас на правильной позиции. Братья и сёстры, Божьи слуги не могут сберегать свою любовь только для своих братьев. Работник Господа терпит полную неудачу, если он эгоистично сберегает свою любовь только для своих братьев. Братолюбие — не первый пункт в нашем списке. Это нечто в дополнение к нашей любви ко всем людям. У нас обязательно должна быть любовь ко всем людям. В Ин. 3:16 сказано: «Бог так возлюбил мир». На что указывает слово «мир»? Оно указывает на каждого в этом мире, включая неспасённых и незнающих Бога. Бог любит мир; Он любит каждого в этом мире. В этом смысл этой фразы: «Бог так возлюбил мир». Если Бог любит каждого, а вы нет или если вы распространяете свою любовь на человека только после того, как он стал братом, то ваше сердце отличается от сердца Господа и вы не готовы служить Богу. Ваше сердце должно расшириться настолько, что вы будете любить каждого и будете заинтересованы в каждом человеке. Если перед вами человек, то у вас должна быть заинтересованность в нём. Только так можно служить Богу.

ВТОРОЕ

Господь Иисус сказал: «Сын Человеческий пришёл не для того, чтобы Ему послужили, а чтобы послужить» (Мк. 10:45). Другими словами, Господь никогда ничего не просил у людей. Нас должны интересовать люди, и мы должны находить людей достойными любви. Кроме того, мы не должны извлекать выгоду из людей или ожидать, что они будут служить нам. Мы не должны ставить их в неудобное положение или причинять им боль. Нам не следует даже принимать их служение. Братья и сёстры, наставление, которое мы получали на протяжении лет, приучило нас называть людей своими ближними, но важно не то, какие слова мы используем, а то, какое чувство мы при этом испытываем. Например, у нас есть определённое чувство к нашим братьям. Мы чувствуем, что некоторые люди — наши братья, а мы — их братья, то есть мы близки друг другу как собратья. Но позвольте спросить: есть ли у нас чувство по отношению к другим людям, что мы — их ближние? Есть ли у нас чувство, что они — наши ближние? Если у нас нет такого чувства, мы не можем служить Богу. Всем Господним слугам необходимо широкое сердце. Их сердце должно быть настолько широким, чтобы вмещать и охватывать всех людей. Они должны быть способны вместить в своём лоне весь человеческий род. Самая большая проблема многих работников заключается в том, что у них нет такой любви к людям. Даже их любовь к братьям недостаточна. Любовь ко всем людям у них и вовсе отсутствует. Наверное, они могут выбрать лишь одного человека из ста или даже из десяти тысяч, которого они способны любить. Если наше состояние таково, у нас нет любви ко всем людям. Мы должны помнить: Бог — наш Творец, а все мы — Его твари; мы — ближние друг другу как Его твари, как люди. Нам нужно расширить способность своего сердца любить каждого человека, сотворённого Богом, всех наших ближних, то есть всех людей. Нам нельзя допускать, чтобы они страдали из-за нас, нам нельзя извлекать выгоду из них, и нам нельзя требовать, чтобы они чем-то служили нам. Сын Человеческий пришёл не для того, чтобы Ему послужили, а чтобы послужить.

Братья и сёстры, нам ни в чём нельзя извлекать выгоду из других людей. Христианин должен понимать: если он, живя на земле, извлекает выгоду из своих ближних, то есть из других людей, это позор. Плохо извлекать выгоду из своих братьев, но извлекать выгоду из любого другого человека в равной степени плохо. Что касается принципиального отношения к получению чего-либо от других, наш Господь не позволял Себе пользоваться служением других людей. У Него не было ни малейшего намерения получать что-либо от кого бы то ни было. Мы должны помнить, что нам не следует эгоистично соглашаться на то, чтобы другие люди служили нам и обслуживали нас, жертвуя собой и терпя ущерб.

Божьим детям нельзя извлекать выгоду из других не только потому, что Господь запрещает это, но и потому, что все люди — ближние друг другу. Мы не должны искать корысти от своих ближних. Нам следует осознавать, что в глазах Бога все люди достойны любви. Если у нас нет заинтересованности в человеке, то, с Божьей точки зрения, у нашей работы очень низкая ценность, какой бы грандиозной она ни казалась внешне. Бог хочет, чтобы Его слуги развивали свой потенциал и были заинтересованы во всех людях. Только так можно стать человеком, полным благодати; только так можно служить Господу.

ТРЕТЬЕ

В Мк. 10:45 сказано: «Сын Человеческий пришёл не для того, чтобы Ему послужили, а чтобы послужить и отдать Свою жизнь как выкуп за многих». В Лк. 19:10 говорится: «Ибо Сын Человеческий пришёл искать и спасти потерянное». В Ин. 10:10 сказано: «Я пришёл, чтобы они имели жизнь, и имели в избытке». Господь Иисус пришёл на землю ради человека. Согласно 10-й главе Евангелия от Марка, Он пришёл послужить людям до такой степени, что отдал Свою жизнь как выкуп. Целью Его прихода было служение людям. В Его служении людям было необходимо, чтобы Он отдал Свою жизнь как выкуп, и так Он и поступил. То, что Он стал выкупом, было высочайшим и завершающим проявлением Его служения людям. Господь не сказал, что Сын Человеческий пришёл лишь для того, чтобы быть выкупом. Он сказал, что Сын Человеческий пришёл «послужить». Целью было служение. Он был заинтересован в человеке, и Он считал человека драгоценным и достойным любви и служения. Он служил людям до такой степени, что стал их Спасителем, тем самым удовлетворив их нужду. Вот почему Он отдал Свою жизнь как выкуп. Если мы благовествуем о том, что Господь пожертвовал Своей жизнью, отдав её как выкуп, но наше сердце не такое, как сердце Господа в Его служении, то мы не имеем права называться Его работниками. Человек достоин любви. Поскольку он достоин любви, Господь не сказал, что послужить пришёл «Сын Божий»; это сделал «Сын Человеческий». Господь Иисус сначала возлюбил людей и послужил им, а затем отдал Свою жизнь за них. Сначала идёт любовь; затем идёт пожертвование жизнью. Когда мы работаем среди людей, мы не можем проповедовать жертву Господа, не имея прежде надлежащей любви. Не думайте, что можно сначала проповедовать Его жертву, а затем полюбить слушателя, после того как он примет Господа. Если у нас нет заинтересованности в человеке и он не кажется нам драгоценным и если мы не осознаём, что, будучи тварями Божьими, мы все — ближние друг другу, то мы не можем проповедовать о жертве. Если нас никогда не затрагивала фраза «Бог сотворил человека» или если у нас не возникает никаких чувств в связи с ней, мы не подходим для того, чтобы проповедовать жертву Христа. Братья и сёстры, прежде чем мы сможем привести людей к Господу, мы должны полюбить всех людей. Мы не можем сберегать свою любовь до того момента, когда они примут Господа и станут нашими братьями. К сожалению, многим людям трудно увидеть это; их отношение совсем не такое. Многие люди сберегают свою любовь к человеку до того момента, когда он или она станет братом или сестрой. Братья и сёстры, наш Господь работает не так. Он сначала полюбил, а затем отдал Свою жизнь. Мы, проповедующие Его искупление, тоже должны сначала полюбить, а затем уже проповедовать искупление. Наш Господь, прежде чем отдать Свою жизнь как выкуп, сначала послужил и оказал милость людям. Точно так же и мы, прежде чем представлять людям Господне искупление, должны быть заинтересованы в людях, считать их достойными нашей любви и благодати.

Если Бог откроет наше сердце, чтобы мы увидели, что мы такие же люди, как остальные, что все мы — ближние друг другу, наше отношение к ним радикально изменится. Мы обнаружим, что люди достойны любви и драгоценны. Братья и сёстры, нас должно осенить, что человек драгоценен в глазах Бога, потому что Он сотворил человека по Своему подобию. Даже сегодня человек по-прежнему обладает подобием своего Творца. Если человек не станет объектом наших тёплых чувств, мы никак не сможем стать слугами людей. Мы должны увидеть, что в глазах Бога человек достоин любви и ценен. У многих братьев и сестёр совершенно неправильные настрой, реакция и эмоции в отношении людей, их ближних. Они считают их обременительными, беспокойными, досаждающими и раздражающими. Это совершенно неправильно. Мы должны научиться смотреть на человека как на Божью тварь с Божьим образом. Хотя человек стал падшим, его будущее остаётся ярким. Если бы мы считали человека достойным любви, у нас не возникало бы ощущения, что он обременительный, беспокойный, досаждающий или раздражающий. Господь за человека пошёл на крест. Может ли наша любовь чем-то уступать этой любви? Если кто-либо будет подлинно затронут Господом и если он действительно увидит цель прихода Господа на землю, он естественным образом сделает вывод о том, что человек достоин любви. Невозможно, чтобы человек, имеющий подлинное знание Господа, презирал других.

Человек достоин нашей любви. Все грехи могут быть прощены; мы можем сочувствовать всем слабостям и делам плоти. Мы — грешники, и мы знаем, какими бывают грешники. Но в то же время мы знаем, что человек драгоценен. Братья и сёстры, Господь умер за людей не потому, что их число было велико. Он сказал, что хороший Пастырь оставил всех, чтобы искать одну потерянную овцу. Он пришёл искать овец не из-за того, что потерялось девяносто девять. Хороший Пастырь пришёл за одной потерянной овцой. Другими словами, даже если бы во всём мире был только один потерянный человек, Господь всё равно пришёл бы на землю. Конечно, мы знаем из истории, что всем людям нужно спасение. Но если говорить о любви в Его сердце, Он был готов прийти ради одного человека, ради одной потерянной овцы. Святой Дух начал искать не потому, что было потеряно десять серебряных монет; Он искал потому, что потерялась одна монета. Отец ждал Своего блудного сына не потому, что все Его сыновья стали блудными; Он открыл объятия для одного возвратившегося блудного сына. В притчах в 15-й главе Евангелия от Луки мы видим, что в Своей искупительной работе Господь был готов растратить Себя, чтобы удовлетворить нужду даже одной души. Он не стал откладывать Свою работу, ожидая, пока проявятся нужды многих. Отсюда видно, какую сильную любовь Господь испытывает к человеку.

Братья и сёстры, если мы хотим служить Господу надлежащим образом, нам нужно вырабатывать заинтересованность в человеке. Если мы не сумеем выработать такую заинтересованность, мы мало что сможем совершить. Даже если мы что-то сделаем, наша работа будет очень ограниченной. Если мы ограничены как личности, у нас нет потенциальной возможности охватить многих людей. Мы не сможем в полноте постичь значение искупления, пока не станем заинтересованными в человеке и пока наше сердце не расширится, чтобы мы увидели ценность человека в глазах Бога и в Его плане. Без этого таким немощным тварям, как мы, тщетно пытаться участвовать в великой работе Божьей. Как может кто-либо быть использован для спасения душ, если он не любит души? Как может кто-либо пытаться спасти человека, не любя человека? Если удалить эту критическую нехватку любви к людям, многие другие трудности в отношениях с людьми исчезнут. Мы считаем одних людей слишком невежественными, а других — слишком жёсткими, но эти проблемы не должны мешать нам любить их. Если будет любовь к людям, то не останется никакого пренебрежительного отношения к ним и Бог приведёт нас к тому, чтобы мы заняли своё место — были людьми среди людей, среди всех своих ближних.

Когда некоторые христианские работники, живущие в больших городах, приезжают в сельскую местность, чтобы работать среди крестьян, у них возникает непомерное чувство превосходства по отношению к ним. Такой настрой отвратителен. Наш Господь не сказал, что Сын Божий не хотел, чтобы Ему служили люди. Он сказал, что Сын Человеческий не хотел, чтобы Ему служили. Если мы едем куда-то благовествовать, мы должны ехать как сыновья человеческие. Но часто работники рассматривают работу среди людей как смиряющее переживание. Да, мы должны смирять себя, но, если мы полагаем, что смиряем себя, ходя среди людей определённого круга, это совершенно неправильно. Если мы считаем, что смиряем себя, ходя среди менее образованных людей, это доказывает, что мы недостаточно смиренны. Такое смирение искусственное; оно ненастоящее. Когда наш Господь пришёл на землю, люди воспринимали Его только как сына Марии или как брата Иакова, Иосии, Иуды и Симона. Они знали Его только как сына человеческого. Братья и сёстры, нам нужно быть настоящими людьми. Когда мы находимся среди людей, своих ближних, у них не должно возникать мысли, что мы их в чём-то превосходим. Не так должен вести себя христианин. Когда мы среди людей, мы должны быть одними из них. У них не должно складываться впечатление, что мы снизошли до них. В противном случае мы потеряли положение, позволяющее служить кому бы то ни было, и наш путь совершенно неверный. Мы можем служить людям, только будучи людьми. У людей никогда не должно создаваться впечатление, что мы постоянно смиряем себя. У них не должно создаваться впечатление, что мы отличаемся от них. Если у людей сложилось такое впечатление о нас, это доказывает, что мы не являемся Божьими слугами. Чтобы служить Господу, мы должны подлинно освободиться от своего «я». Когда мы беседуем с менее образованными людьми и держимся от них на расстоянии, мы показываем им, что мы не одни из них.

Если мы не смирим себя до самого низшего уровня, мы не можем служить Богу. Мы должны оказаться в самом низу; мы никогда не должны считать себя лучше других. Ни один брат и ни одна сестра не может презирать малообразованного человека. У такого человека есть своё место в Божьем творении; у него есть своё место в Божьем искуплении и плане, как и у нас с вами. Единственное наше отличие от неспасённого человека состоит в том, что мы знаем Господа. Братья и сёстры, наше отношение во многом неправильное. Нам следует полностью отбросить такое отношение. Мы должны увидеть, что в глазах Бога все люди равны. Наш Господь пришёл на землю ради всех людей. Поэтому мы тоже должны смирить себя ради них. Нам нельзя делить людей на категории в зависимости от полученного ими образования.

Вы скажете: «Для меня людское невежество — не проблема. Мне трудно с другими людьми: постоянно обманывающими, греховными и необузданными. Как я могу к ним относиться?» Вам нужно лишь вспомнить, какой жизнью вы сами жили. Разве вы были лучше, чем они сейчас, до того как вас достигла благодать Божья? Если бы не благодать Божья, чем бы вы отличались от них сегодня? Кто сделал вас более святыми, чем они? Когда вы смотрите на себя вне сферы благодати, вы не находите между собой и ими никаких различий. Что отличает вас от них, кроме благодати? Вы можете лишь склониться перед Богом и сказать: «Я такой же, как они, — просто-напросто жалкий грешник». Только благодать может научить вас падать ниц в прах и говорить: «Господь, Ты единственный, кто мог спасти меня». Благодать никогда не побуждает вас возвышать себя; она всегда показывает вам, что вы такой же, как самые порочные и греховные из людей. От них вас отделяет Божья благодать, а не вы сами. Если то, что мы имеем, мы получили, то чем нам хвалиться? Если благодать — единственное, что выделяет вас, то у вас нет оснований возвышать себя по причине этой благодати. Вам следует больше благодарить за благодать; вам следует уделять больше времени тому, чтобы благодарить Господа за благодать, вместо того чтобы воздавать славу самим себе. Вам следует понимать, что в глазах Божьих вы такие же, как все остальные люди. Вам следует любить их. Вы содрогаетесь при мысли об их грехах, но вам всё равно следует выходить и в любви искать их. Имея такое расширенное сердце, вы приведёте их к Господу.

ЧЕТВЁРТОЕ

Помня, что у каждого слуги Божьего есть свои особые черты и функции для Бога, мы не должны забывать, что, как бы ни отличались наши функции, все истинные слуги Божьи похожи в одном: они заинтересованы, крайне заинтересованы, в людях. Если у брата расширенное сердце и он заинтересован в людях, его полезность в руках Божьих значительно возрастёт. Братья и сёстры, мы должны быть заинтересованы в людях. Как можем мы благовествовать им, если мы равнодушны к ним и не заинтересованы в них? Наша задача — иметь дело с людьми, приобретать и спасать их. Если мы не испытываем интереса к людям, как можем мы выполнить своё задание? Ни один врач не должен избегать больных, и ни один учитель не должен избегать учеников. Было бы действительно странно, если бы мы, с одной стороны, были благовестниками, а с другой — боялись встречаться с людьми. Чтобы работать для Господа, мы должны быть заинтересованы в людях. Это не должно быть чем-то, что мы делаем по принуждению. У нас должен быть интерес к установлению контактов с людьми, к поддержанию общения с ними. Не должно быть такого, что кому-то приходится напоминать нам устанавливать контакты с людьми или поддерживать общение с ними. Работник в своём сердце должен чувствовать, что человек достоин любви и драгоценен. Братья и сёстры, нам нужно осознать: все люди сотворены Богом и всех их Он любит. Они нужны Богу, и Он отдал Своего единородного Сына за них, рассчитывая, что они примут Его жизнь, уверовав в Него. Единственная разница между нами и неверующими состоит в том, что мы уже уверовали. Вот почему нам нужно помочь им уверовать. Мы должны развить огромную заинтересованность в них. Если мы сделаем это, перед нами откроется бескрайнее поле для служения и по милости Божьей мы станем слугами, которые имеют некоторую ценность для Него.

Братья и сёстры, чтобы служить Господу надлежащим образом, мы должны встать на прямой путь. Пожалуйста, запомните: в глазах Бога у каждого есть дух. В этом отношении все люди равны. Все стоят на одном уровне, потому что у каждого есть душа и есть дух. Как только мы касаемся человека с душой и духом, мы должны любить его и стараться служить ему. В этом случае каждый раз, когда мы будем встречать человека на улице, наше отношение будет иным. Когда человек получает озарение от Бога и видит, что он родился от того же Отца, что и его братья, у него развивается особое влечение к ним. Подобным образом работник должен получить озарение и увидеть, что он сотворён тем же Богом, что и все люди, его ближние. Благодаря этому свету у него будет иное чувство, иное влечение, при каждой встрече с людьми. Находясь среди святых, мы ощущаем, что мы — братья и сёстры. Теперь нам нужно получить дальнейшее озарение и увидеть, что все люди являются для нас ближними. Каждый драгоценен и достоин любви, и каждый достоин нашего служения. Если у нас будет такое отношение, мы, живя сегодня на земле, коснёмся чего-то Божьего, поскольку внимание Бога всегда сосредоточено на человеке. Люди сотворены Богом, и из числа этих сотворённых Богом людей мы можем спасти некоторых для Его церкви. Цель Бога — это церковь, но Его внимание всё равно сосредоточено на человеке. Он хочет приобрести человека. Ни один работник Господень не может относиться презрительно ни к одному человеку, имеющему душу и дух. Если своим отношением или поступками мы показываем презрение к какому-либо человеку, мы недостойны называться Божьими слугами. Если мы хотим служить Господу надлежащим образом, мы не должны презирать ни одну душу. На самом деле нам следует учиться быть слугами всем людям. Нам нужно научиться оказывать людям многогранное служение и служить им с готовностью в сердце.

У многих людей есть привычка презирать тех, кто кажется ниже их самих, и льстить тем, кто кажется лучше их. Если такое происходит среди Божьих работников, это позор. Нельзя презирать тех, кто нам в чём-то уступает. Мы должны рассматривать положение человека согласно Божьей оценке. Если этот вопрос останется для нас нерешённым, мы не сможем служить Богу. Осознать ценность человека — великое и радостное дело. Если мы увидим, что Господь умер за людей, те же качества, что побудили Его претерпеть такую смерть за людей, отзовутся в нас; мы почувствуем то же, что чувствовал Господь, и придём к заключению, что человек заслуживает всей нашей любви и заинтересованности. В противном случае мы не сможем отождествиться с чувством Господа и не будем способны работать для Него.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ


ИМЕТЬ РАЗУМ, ГОТОВЫЙ СТРАДАТЬ
ПЕРВОЕ

Помимо тех черт характера, которые мы уже упомянули, каждый христианский работник должен обладать мыслью о страданиях, то есть разумом, готовым страдать (1 Пет. 4:1). Это крайне важно. Прежде чем перейти к рассмотрению этой темы с положительной точки зрения, давайте рассмотрим обычное христианское представление о страданиях.

Учение Писаний совершенно ясное: у Бога нет намерения причинять Своим людям страдания. Существуют некоторые философские течения, которые поощряют причинение себе физических страданий с целью лишить тело всякого наслаждения. Последователи этих философских течений утверждают, что любое наслаждение — это плохо. Будучи Господними работниками и Его представителями, мы должны ясно понимать, что такой философии не место в разуме христианина. Божье собственное Слово провозглашает, что у Бога нет намерения причинять Своим детям страдания. Библия говорит, что Бог не удерживает от нас никаких благ. В Пс. 23:1 сказано: «Иегова — мой Пастырь; я ни в чём не буду нуждаться». Фраза «ни в чём не буду нуждаться» не означает, что у нас больше нет нужд. Она, скорее, означает, что нам не приходится ни о чём просить, потому что Господь — наш Пастырь. В 23-м Псалме говорится, что мы ни в чём не нуждаемся тогда, когда у нас есть Господь как наш Пастырь. Другими словами, в намерения Бога не входит делать так, чтобы мы в чём-то нуждались. Согласно Его намерению, мы должны быть насыщены. Он не удерживает от нас никаких благ. Вся Библия изображает любящую заботу Господа. Он верно наблюдал за Своими людьми, облегчал их горести, снимал их боль и проводил чёткое различие между Своим народом и племенами. Земля Гесем всегда отличалась от остального Египта; там всегда было Божье благословение. Нельзя привносить в христианство какую бы то ни было аскетическую философию. Если только мы добавим к христианству нехристианские элементы, мы привнесём в него путаницу. Мы должны обратить внимание на этот момент.

Сказав это, мы должны также признать, что Бог не освобождает Своих детей от испытаний или наказаний; по сути, Бог предписывает Своим детям испытания и наказания. Но нам следует ясно видеть их отличие от любых проявлений аскетизма. При нормальных обстоятельствах Бог всегда благословляет Своих детей, заботится о них, поддерживает и снабжает их. Но когда появляется необходимость наказать и испытать Своих детей, Он, не колеблясь, делает это. Это не означает, что Он подвергает их испытаниям каждый день. Он наказывает Своих детей, лишь когда это необходимо; Он не делает это каждый день и каждый миг. Бог не насылает на Своих детей непрерывные испытания и наказания. Иногда Он прибегает к таким методам, но Он не обращается к ним постоянно. Напротив, при нормальных обстоятельствах Он всегда заботится о нас и обеспечивает нас всем необходимым. Разумеется, когда мы бываем упрямыми, Он допускает, чтобы мы сталкивались с испытанием и наказанием. Но в нормальных условиях Он осуществляет Свою обычную деятельность. Он не хочет, чтобы мы страдали. Нам должно быть это ясно. Бог сберегает все Свои блага для Своих детей. Мы можем наслаждаться всем Его обеспечением, которое Он предоставил нам.

Что же в таком случае имеет в виду Писание, когда говорит о страдании? В Библии страдание подразумевает сознательный выбор, который человек делает перед Господом. Господь определил, что наши дни должны быть наполнены милостивыми благословениями, но ради того чтобы служить Ему и быть Его слугами, мы вместо этого выбираем путь страдания. Следовательно, путь страдания — это путь, который мы выбираем сами. Трое могучих людей Давида могли бы жить в безопасности рядом с ним, но, когда они услышали о его желании выпить воды из вифлеемского колодца, они с опасностью для своей жизни прорвались через стан филистимлян и зачерпнули воды (2 Цар. 23:14-17). Страдание связано с выбором, а не с неизбежностью. Мы сами выбираем путь страдания. Мы страдаем добровольно ради служения Ему. Согласно Божьему плану, мы можем избежать многих страданий. Однако ради служения Богу мы с радостью предпочли идти путём, который обычные люди не выбирают. Вот что значит иметь разум, готовый страдать. Слуге Божьему крайне необходимо иметь такую черту характера, как разум, готовый страдать. Без такого разума мы добьёмся только очень скромных результатов в своей работе и работа, которую мы будем выполнять, по своему качеству будет очень поверхностной. Если у Господнего работника нет разума, готового страдать, то в глазах Божьих он вообще не может работать. Теперь давайте рассмотрим несколько аспектов этой темы.

ВТОРОЕ

Нужно понимать, что страдание и разум, готовый страдать, — это не одно и то же. Иметь разум, готовый страдать, — значит иметь желание с готовностью страдать ради Христа; это значит иметь настрой в сердце и готовность терпеть скорбь за Него. Вот что значит иметь разум, готовый страдать. Те, кто имеет разум, готовый страдать, не обязательно страдают. Но в своём разуме они готовы стойко переносить любые страдания. Например, Господь помещает вас в обстоятельства, в которых вы обеспечены пищей и одеждой и живёте в красиво обставленном доме. Мы не говорим, что вы не можете и дальше наслаждаться всем обеспечением, которое Он вам дал. Если Господь обеспечил вас всем этим, вы можете принять это от Господа. Но внутри вы всё равно должны иметь разум, готовый страдать за Него. Хотя вы не страдаете физически, у вас должен быть разум, готовый страдать. Вопрос не в том, столкнулись ли вы с чем-то внешне, а в том, есть ли у вас такой разум внутренне. Есть ли у вас разум, готовый страдать, даже когда обстоятельства складываются легко и приятно? Господь, возможно, не даст вам страдать каждый день, но каждый работник Господень ни на один день не должен оставаться без разума, готового страдать. Страдания, возможно, не будут постигать нас ежедневно, но у нас ежедневно должен быть разум, готовый страдать.

Проблема состоит в том, что многие братья и сёстры, а также многие семьи христианских работников отступают назад, как только их постигают скорби. У них нет разума, готового страдать. Когда Господь устраивает для них приятные обстоятельства, даёт им обильное материальное снабжение и крепкое здоровье, они способны радостно служить Ему. Но стоит им столкнуться с небольшой неудачей или скорбью, всё их существо падает без сил. Это означает, что у них нет разума, готового страдать. Без такого разума невозможно выстоять ни в одном испытании.

Если мы имеем разум, готовый страдать, это означает, что перед Господом мы приготовились к страданиям. Это означает, что мы готовы страдать и что мы выбираем путь страдания. Если Господь не допустит, чтобы нам встретились страдания, это Его дело. Но мы со своей стороны всегда готовы к ним. Когда Господь решит изменить характер наших обстоятельств и нас постигнут испытания, мы стойко примем их, не считая их чем-то странным. Если мы способны принимать только блага, которыми Господь обеспечивает нас, но не способны принимать никакие испытания, а вместо этого при любых неблагоприятных переменах мы отступаем назад и останавливаем свою работу, значит у нас нет разума, готового страдать. Следует помнить, что наша работа не сидит и не ждёт нас. Мы должны работать, когда есть пища, и мы должны работать, когда нет пищи. Мы должны работать, когда мы хорошо одеты, и мы должны работать, когда мы плохо одеты. Мы должны работать, когда мы довольны, и мы должны работать, когда нам неуютно. Мы должны работать, когда мы здоровы, и мы должны работать, когда нам нездоровится. Писание показывает, что мы должны вооружиться той же мыслью — то есть мыслью о страданиях, или разумом, готовым страдать. Отсюда следует, что наш разум должен быть для нас арсеналом, оружием. Это — острое оружие, против которого Сатана ничего не может сделать. Без такого разума наша работа остановится, как только мы столкнёмся с небольшой неудачей или скорбью.

Есть братья и сёстры, которые умеют терпеть в страдании, но у них нет представления о том, как оно драгоценно. Они проходят через него, не испытывая благодарности к Господу. Они даже ропщут и постоянно жалуются, надеясь, что наступит день, когда они будут избавлены от своих страданий. Они молятся, но никогда не хвалят. Они не принимают от всего сердца воспитательную работу Духа, с которой они столкнулись. Вместо этого они молятся о том, чтобы эти дни поскорее закончились. Их настрой выдаёт отсутствие разума, готового страдать. Братья и сёстры, если у нас нет разума, готового страдать, в мирные времена, то мы подходим только для путешествий по ровным дорогам. Как только дорога станет грязной, мы перестанем служить Господу. Так мы далеко не продвинемся. Позвольте повторить: разум, готовый страдать, и собственно страдания — это не одно и то же. Если у нас есть разум, готовый страдать, Господь не обязательно пошлёт нам страдания, но, когда мы столкнёмся с ними, мы будем внутренне подготовлены и мы не отступим. Те, кто страдает, не обязательно имеют разум, готовый страдать. Многие люди страдают, но у них нет такого разума. У некоторых из страдающих есть разум, готовый страдать, а у некоторых нет. Когда многие братья и сёстры сталкиваются со страданиями и скорбями, они изо дня в день жалуются и взывают о помощи. Они каждый день молятся об избавлении от своих скорбей. У таких людей совершенно отсутствует разум, готовый страдать. Они страдают, но у них нет разума, готового страдать. Братья и сёстры, испытывающие страдания, связанные с физическим здоровьем, финансовым снабжением или другими вопросами, должны осознавать, что Господь считает драгоценным только разум, готовый страдать. Он не обращает внимания на то, страдаем мы или нет. Не думайте, что мы страдаем за Господа просто потому, что мы оказались в тяжёлых обстоятельствах. Да, наши обстоятельства бывают неприятными, но вопрос в том, сколько в нашем разуме готовности страдать за Господа. Какая часть из этого — результат сознательного выбора? Или мы просто ропщем, ворчим, оплакиваем себя и оправдываем себя? Можно сильно страдать от сердечной боли и трудностей, не имея при этом воли к страданиям. Воля к страданиям глубже, чем сами страдания. Те, чьё сердце готово страдать, могут вообще не сталкиваться ни с какими внешними страданиями, а те, кто внешне страдает, могут не иметь разума, готового страдать. Братья и сёстры, вы видите разницу? Это всё равно что сказать, что нищие материальными вещами не обязательно нищие духом. Многие люди нищие материально, но они не нищие духовно. Подобным образом многие братья и сёстры действительно страдают, но у них совсем нет разума, готового страдать. Если бы Господь позволил им выбирать, они бы определённо предпочли не страдать, причём не просто на протяжении месяца или дня, а вообще ни минуты в своей жизни. Они совершенно лишены разума, готового страдать. Если у человека нет разума, готового страдать, он не продвинется в своей работе. Когда внешние требования превосходят его внутренние способности, он отступает. Когда обстановка требует от него дополнительных усилий, он не находит сил, чтобы удовлетворить нужду. Он не может отбросить свои сокровища и способен лишь выполнять лёгкую работу в лёгких обстоятельствах. Чтобы спокойно работать, ему нужно, чтобы Господь прежде удалил все препятствия. Поразительно, что многие слуги Господа выдвигают такие требования.

Нам должно быть понятно, что значит иметь разум, готовый страдать. У брата, живущего в мирной обстановке, может быть разум, более готовый страдать, чем у брата, живущего в скорби. У первого есть разум, готовый страдать; он готов к страданиям за Господа. Второй страдает, но в его сердце нет желания страдать за Господа. В жизни первого незаметно трудностей, а второй находится в бедственном положении. С человеческой точки зрения страдает тот, кто в бедственном положении. Но Господь больше ценит того, у кого есть разум, готовый страдать, даже если в его жизни меньше трудностей. Не думайте, что само по себе страдание что-то нам даёт. Помните: Бог предъявляет к нам определённые требования, и, чтобы выполнить их, необходим разум, готовый страдать. Мы должны вооружиться такой мыслью, таким разумом. Без такого разума невозможно сражаться в духовной войне. Как только появятся неприятности, мы отступим, и как только нас призовут чем-то пожертвовать, мы сдадимся. Когда Господь допускает, чтобы на нашем пути встала небольшая скорбь, мы самоустраняемся. Мы смотрим не на то, сколько страданий испытывает человек; мы смотрим на то, в какой степени у него есть разум, готовый страдать. Согласно нашему природному представлению, мы бы сделали вывод, что брат, который много страдает, в более полной мере знает Божью благодать. Но часто, встречаясь со страдающим братом, мы не получаем от него никакой помощи. Вскоре мы обнаруживаем, что ему недостаёт разума, готового страдать; он страдает неохотно. Если бы он мог выбирать, он бы при первой возможности сбежал от своих испытаний. Да, он страдает, но он не открыт для страданий, и он проходит через это переживание с неохотой. Он не усвоил ни одного урока перед Господом, и внутренне он полон бунта. Отсюда следует, что разум, готовый страдать, и сами страдания — это отнюдь не одно и то же. Господь высоко ценит именно разум, готовый страдать, — сознательную готовность к страданиям, а не само переживание страданий. Мы не можем принимать сами страдания за разум, готовый страдать.

ТРЕТЬЕ

Теперь нам надо рассмотреть некоторые распространённые проблемы, с которыми мы сталкиваемся в Господней работе. Предположим, наша работа на первый взгляд сталкивается с финансовыми затруднениями. Что нам делать, когда Бог посылает нам испытание в виде нехватки материального снабжения? Если из-за недостатка снабжения наша работа приостановится, у Господа, несомненно, возникнет вопрос, чем мы здесь занимаемся. Он, вероятно, спросит: «Ради чего вы Мне служите?» Братья и сёстры, как мы справимся со своей работой, во многом зависит от того, есть ли у нас разум, готовый страдать. Мы не можем всё бросить лишь из-за того, что на пути нам встретилась маленькая неприятность или нас беспокоит маленькое испытание. Ни один слуга Христов не может решить, что он выйдет работать, если будет ясно, и останется дома, если пойдёт дождь. Если у нас будет разум, готовый страдать, мы будем презирать трудности, мы будем презирать невзгоды, мы будем презирать физическую немощь, мы будем даже презирать смерть. Разум, готовый страдать, противостоит дьяволу и провозглашает: «Я пойду вперёд, что бы со мной ни случилось!» Если мы внутренне чего-то боимся, Сатана будет нас этим запугивать и мы потерпим поражение. Если мы говорим: «Я не боюсь голода», Сатана, наслав на нас голод, ничего не добьётся; ему придётся бежать от нас. Если мы говорим: «Я не боюсь холода», Сатана, наслав холодную погоду, тоже ничего не добьётся; ему снова придётся бежать от нас. Но если мы скажем: «Я боюсь болезни», Сатана, вне всякого сомнения, нашлёт на нас болезнь, потому что он знает, что болезнь сломит нас. Если мы скажем: «Я не боюсь болезни», Сатана не сможет ничего сделать с нами. Если у нас нет разума, готового страдать, Сатана будет нападать на нас, насылая всё, чего мы боимся, и мы потерпим поражение. Каждый слуга Божий должен быть хорошо подготовлен и не бояться ничего. Что бы с нами ни происходило, мы должны быть настойчивыми. Мы должны быть настойчивыми, когда испытания обрушиваются на нашу семью и болезни — на наше тело. Мы должны быть настойчивыми, даже когда на нашем пути встают голод или холод. Если у нас будет такой настрой, Сатана ничего не сможет сделать с нами, потому что у нас будет разум, готовый страдать. Без такого разума мы ослабеем, как только Сатана пошлёт против нас то, чего мы так боимся. Мы отступим от Божьей работы и станем бесполезными.

Братья и сёстры, мы должны заявить Господу: «По причине Твоей любви и силой Твоей благодати я твёрдо намерен делать то, что я делаю, какими бы ни были последствия и где бы я в итоге ни оказался: на небесах или в преисподней. Такова моя позиция, и я не раздумываю, хватит у меня на это сил или нет». Если у нас нет разума, готового страдать, Сатана воспользуется нашей слабостью и нам придёт конец — мы покажем себя как ни на что не годные люди. Нам нужно молиться о том, чтобы по Своей милости Господь дал нам понять, что такое разум, готовый страдать. Разум, готовый страдать, — это непоколебимая внутренняя решимость быть на стороне Господа, что бы ни готовило нам будущее и в какие бы обстоятельства мы ни попали. Разум, готовый страдать, не обязательно ведёт к страданию. Может получиться так, что человеку и не придётся страдать. Но внутри него всегда присутствует определённая убеждённость. Если у человека нет такой убеждённости и решимости, его собьёт с ног даже незначительная трудность. Но если у него есть такая внутренняя убеждённость, то ему не важно, много трудностей в его внешнем окружении или нет. Вы понимаете, о чём я говорю? Христианин способен служить не тогда, когда он страдает, а тогда, когда у него есть разум, готовый страдать. Вы можете благодарить Господа, когда Он обеспечивает вас пищей и одеждой, и вы также можете благодарить Господа, когда Он не обеспечивает вас ими. Эти вещи, их обилие или скудость, мало значат для вас. Помните, христианину не нужно специально искать страданий. Однако ему необходимо иметь разум, готовый страдать. Христианин — это тот, кто готов выполнить свою задачу независимо от того, сопряжено это с какими-то трудностями или нет. Он не отступает перед лицом трудностей. Если вопрос настроя его разума не решён, все остальные моменты тоже не будут решены. Рассмотрим это на примере поездок. Если вы физически слабы, вам, естественно, требуется более удобная постель, чем здоровому человеку. Но если вы скажете: «Мне нужна удобная постель, потому что я не отличаюсь особой крепостью», то в этом вопросе вы станете уязвимы для врага; он даст вам неудобную постель. Человек с разумом, готовым страдать, не обращает внимания на вопрос постели и продолжает свою работу. Но если вам предоставили удобную постель, нет ничего героического в том, чтобы специально лечь спать на полу. Если Господь даёт вам хорошую постель, примите это, и если Он даёт вам плохую постель, также примите это. Вам надо продолжать свою работу, какой бы плохой ни была постель. Никогда не отступайте назад из-за постели. Именно такой настрой Библия называет разумом, готовым страдать. У некоторых братьев более чем скромное материальное обеспечение в их жизни. Тем не менее из этого не обязательно следует, что у них есть разум, готовый страдать. Не думайте, что христиане, живущие в менее благоприятных условиях, автоматически в большей степени обладают разумом, готовым страдать. Разум, готовый страдать, есть лишь у тех, кто посвятил себя Господу. Разум, готовый страдать, ничем не ограничен, у него нет нижнего предела. Вы приедете в одно место, и там вашей постелью станет жёсткий пол. Вы приедете в другое место, и там у вас не будет даже жёсткого пола — возможно, вашей постелью будет солома, брошенная на грязную землю. Что вы будете делать? Некоторые, скрепя сердце, соглашаются на такую постель. Они действительно страдают, но у их страданий есть предел. Они могут вынести постель на жёстком полу, но не более того. Они всем своим видом показывают, что они и так достаточно унизились и что ещё больше унизиться они не могут. У них есть переживание страдания, но нет разума, готового страдать. Некоторые братья ведут относительно размеренную и приятную жизнь, но они всегда готовы снизить свой уровень жизни. Они могут спать на жёстком полу и могут спать на соломе. Они не жалуются; они с радостью принимают всё, что встречается им на пути. У них есть разум, готовый страдать. Бог призывает людей иметь разум, готовый страдать. Мы должны запомнить: речь идёт не о страдании, а о разуме, готовом страдать. Чтобы служить Господу, нам необходим такой разум; в противном случае Бог не может использовать нас. Те, у кого нет разума, готового страдать, рухнут при малейшем испытании. Как только Сатана чем-то преградит им путь, они оставят свою работу. Братья и сёстры, видите ли вы это? Разум, готовый страдать, — это способность безоговорочно снизить уровень своей жизни.

Вопрос не в том, сколько мы страдаем, а в том, до какой степени мы можем вынести страдание. В отличие от разума, готового страдать, само страдание не является чем-то необходимым. Намерение Господа состоит не в том, чтобы постоянно заставлять нас страдать, а в том, чтобы внедрить в нас такой разум. Ни один брат и ни одна сестра, учащиеся служить Господу, не будут сильны, если у них нет разума, готового страдать. Без такого разума мы — слабейшие из людей. Как только мы сталкиваемся с любой трудностью, нас охватывает жалость к себе. Мы оплакиваем себя и причитаем: «Как же такое могло со мной произойти!» Как-то раз одна сестра, служившая Господу много лет, встретила плачущую сестру и спросила её: «О ком ты плачешь?» Многие люди плачут о себе. Они считают себя дорогими и ценными и очень переживают из-за своих неудач. Их слёзы — о них самих. Такие люди — слабейшие из всех; любое испытание может сломить их.

Когда приходят испытания и боль, встаёт один важный вопрос: «Где наше сердце?» С одной стороны, есть наша боль. С другой стороны, есть Господня работа. Если у нас нет разума, готового страдать, мы сразу же пожертвуем Господней работой. Мы будем слишком захвачены жалостью к себе и любовью к себе, и у нас не останется сил, чтобы заботиться о Господней работе! Братья и сёстры, нам нужно научиться иметь разум, готовый страдать. Да, если мы оставим свою работу, наше страдание, возможно, закончится, но тогда работа потерпит урон. Если нам недостаёт или не хватает разума, готового страдать, Сатана может в любую минуту вынудить нас оставить нашу работу и пожертвовать ей. Мы должны помнить перед Господом, что наша задача — поддерживать Божью славу. Бог может определить для нас жизнь или смерть, но мы со своей стороны должны быть верны своему долгу. Мы не можем оставить свою работу. Нам нужно быть настойчивыми до конца. Мы не хотим, чтобы наши братья и сёстры проходили через страдания. Если только есть такая возможность, им лучше заботиться о своих ежедневных нуждах с умеренностью. Никто не призывает их специально искать себе страданий. Мы не навязываем страдания другим. Мы надеемся, что Бог восполнит все наши нужды. Но нам следует понимать: нам крайне необходим разум, готовый страдать. С одной стороны, мы должны верить, что Бог не удерживает от нас никаких благ. С другой стороны, у нас должен быть разум, готовый страдать. В противном случае, как только мы столкнёмся с трудностями и несчастьями в своей жизни, они сломят нас.

ЧЕТВЁРТОЕ

Естественно встаёт такой вопрос: «До какой степени мы должны быть готовы страдать?» Библейский стандарт таков: «Будь верен до смерти» (Отк. 2:10). Другими словами, мы должны быть готовы к любым страданиям, даже к смерти. Разумеется, мы не хотим впадать в крайность. Тем не менее, когда речь идёт о разуме, готовом страдать, компромисса не существует. Если должен быть компромисс, то пусть Господь найдёт его, пусть церковь или более зрелые братья уравновесят нас. Мы же готовы отдать всё. Если мы идём на компромисс с собой, как можем мы добиться чего-то в своей работе? Нам будет некуда идти. Если мы считаем свою жизнь столь драгоценной и всё время бережём себя от любого неверного шага, мы не сможем совершить ничего значительного в Божьей работе. Мы все должны быть верны до смерти. Таков наш путь. Господь не станет приносить в жертву нашу жизнь лишь потому, что мы дали обет верности. Тем не менее сохранение нашей жизни — дело Господа, а не наше. Дело Господа — устроить всё для нас. Мы же со своей стороны должны быть готовы принести себя в жертву. Мы должны быть готовы к любым страданиям. Братья и сёстры, если вы любите свою жизнь, вы не способны быть верными до смерти. Верные до смерти не любят своей жизни. Это основное требование Господа. Наш разум, готовый страдать, должен быть настолько силён, что мы способны сказать: «Господь, я готов умереть за Тебя! Меня не интересует моё окружение. Я готов отдать свою жизнь за Тебя». Братья и сёстры, без такой решимости мы остановимся, как только столкнёмся с трудностями. Каждый работник Господень должен научиться не любить себя. Те, кто любит себя, ограничены в своей работе. Когда они доходят до определённого момента, они останавливаются. Бог хочет, чтобы Ему служили абсолютно преданные люди. Ему нужны те, кто готов отложить свою жизнь, чтобы служить Ему. Не бойтесь того, что вы впадёте в крайность. Речь идёт не об этом. Мы не должны стараться предусмотреть всё, что касается наших интересов. В своём разуме, готовом страдать, мы должны быть абсолютно преданными Господу. Позвольте повторить: нам не обязательно придётся страдать, но всем нам необходим разум, готовый страдать. Мы должны всегда быть готовы отрешиться от всех забот. Нам следует не только забыть о внешних трудностях, но и быть готовыми пожертвовать собственным здоровьем. Если мы любим себя и боимся отвергнуть своё «я», мы не сможем совершить ничего значительного. Нам нужно сказать Господу: «Я хочу посвятить всё. Отныне никакое страдание не помешает мне служить Тебе. Это — мой выбор, каким бы ни был результат: будь то смерть или жизнь, страдание или радость!»

Братья и сёстры, мы чего-то добьёмся только в одном случае: если у нас будет служение, верное до смерти. Чем решительнее мы займём эту позицию, тем меньше Сатана сможет сделать с нами. Ему будет некуда бежать. Те, кто любит себя, действительно скованы самими собой. Маленькая боль — и они уже не в силах остановить слёзы и вздохи. Они так любят себя! Если мы перестанем любить себя, наши слёзы и вздохи прекратятся. Братья и сёстры, нам, идущим этим путём, следует отказаться от своей жизни. Если мы хотим встать на этот путь, нам нужно сказать Господу: «Может быть, путь, который Ты предписал для меня, является путём страдания, а может быть и нет, но я готов к любым страданиям». Простите меня за то, что я снова повторяю это, но мы должны осознать: даже если наши страдания ограничены, наш разум, готовый страдать, должен быть безграничным. Фактическое количество страданий, которое Господь отмерил нам, может быть ограниченным, но наша готовность страдать должна быть безграничной. Если наша готовность страдать ограничена, значит у нас нет разума, готового страдать. Если только мы обозначим предел своей готовности страдать, мы не сможем далеко продвинуться. Это высокое требование, но именно к этому стремится Господь. Если мы не вполне соответствуем этому требованию, мы не подходим для Его служения. Не думайте, что разум, готовый страдать, ограничен лишь маленьким страданием. Нет, для разума, готового страдать, не существует ограничений; он не ограничен даже смертью. Всё, что не соответствует этому уровню, не выдержит искушений Сатаны. «И они победили его благодаря крови Агнца и благодаря слову своего свидетельства, и они не любили свою душу-жизнь вплоть до смерти» (Отк. 12:11). Если наша совесть не будет осуждать нас, если мы будем в лицо Сатаны провозглашать своё свидетельство о победе и если мы не будем любить свою душу-жизнь вплоть до смерти, то его нападки на нас окажутся тщетными. Он не справится с человеком, который не стремится сохранить свою жизнь. Нам знакома история Иова. Сатана напал на Иова, потому что он глумился над мыслью о том, что Иов может быть свободен от желания сохранить свою жизнь. Он сказал Иегове: «Кожа за кожу, а за жизнь свою отдаст человек всё, что есть у него; но простри руку Твою и коснись кости его и плоти его, — благословит ли он Тебя?» (Иов. 2:4-5). Сатана знал: если у Иова есть хоть какая-то любовь к своей жизни, он может делать с ним всё, что ему угодно. Отрывок из Откровения показывает, что Сатана не может ничего сделать с теми, кто не любит свою душу-жизнь вплоть до смерти.

Именно в этом вопросе многие Божьи слуги потерпели поражение. Они любят свою жизнь. Позвольте спросить вас, что важнее: сохранение нашей жизни или сохранение Господней работы? Что важнее: наша жизнь или наш долг? Что значительнее: спасение душ или спасение нашей жизни? Что важнее: наша жизнь или церковь Божья? Что важнее: Божье свидетельство на земле или наша жизнь? Никто, кто потворствует своему себялюбию, не может служить Богу. Те, кто страдает, не обязательно подходят для служения Богу. Служить Ему могут лишь те, у кого есть разум, готовый страдать, у кого есть неограниченная способность страдать, кто не любит свою душу-жизнь вплоть до смерти. Сегодня нам нужно снова посвятить себя Господу. Мы посвящаем себя не страданиям, но мы готовы пожертвовать всем. Господь может и не захотеть того, чтобы мы отдали свою жизнь, но у нас должна быть убеждённость в том, что мы не станем любить свою душу-жизнь вплоть до смерти. Братья и сёстры, слишком много поражений в работе являются результатом лени человека, его стремления оградить и сохранить себя. Не считайте мир слепым и братьев и сестёр слепыми. Когда мы берёмся за работу, люди видят, полностью ли мы посвящены. Если мы придерживаем что-то для себя и если мы идём путём компромисса, люди видят это. Братья и сёстры, когда Господь призывает нас, Он хочет, чтобы мы отказались от всего. Пусть Господь будет милостив к нам и пусть никто из нас не ценит себя и не любит свою душу-жизнь. Нам нужно научиться не любить и не жалеть себя. Таков наш путь. Если мы не встанем на этот путь, наша работа окажется очень ограниченной. Степень нашей готовности страдать определяет объём духовной работы, которую мы способны совершить. Если наш разум, готовый страдать, ограничен, то и наша духовная работа ограничена, наше благословение для других ограничено и результат нашей работы тоже ограничен. Из всех возможных измерений Божьего благословения самое точное — это наша готовность принимать страдания. Если у нашего разума неограниченная способность страдать, мы познаем безграничное величие Его благословения.
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ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ


ПОБИВАТЬ И ПОРАБОЩАТЬ СВОЁ ТЕЛО
ПЕРВОЕ

В 1 Кор. 9:23-27 сказано: «И всё делаю ради благовестия, чтобы стать сопричастником его. Разве вы не знаете, что бегущие на ристалище бегут все, но награду получает один? Бегите так же, чтобы овладеть. И каждый соревнующийся воздерживается во всём; они же — чтобы тленный венок получить, а мы — нетленный. Поэтому я бегу так — не как бы без ясной цели; я бьюсь на кулаках так — не как бы ударяя по воздуху; а побиваю своё тело и порабощаю, чтобы, проповедав другим, самому не стать неодобренным».

В стихе 23 говорится: «Всё делаю ради благовестия». Отсюда следует, что этот отрывок посвящён пути благовестника, слуги Господа. В стихе 27 говорится: «Побиваю своё тело и порабощаю». Это — фундаментальное требование, которое слуга Божий предъявляет к самому себе. В стихах с 24 по 26 описано, как Павел побивал и порабощал своё тело.

Мы сразу же хотим пояснить, что Павел, сказав, что он побивал и порабощал своё тело, имел в виду не аскетизм. Он не соглашался с теми, кто под влиянием аскетизма учил, что тело — это обуза, от которой нам надо постараться освободиться. Аскеты считают, что тело — это источник греха и что с ним нужно обращаться сурово, чтобы проблема греха была решена. Библия, однако, не учит тому, что тело — это обуза и тем более что оно источник греха. Библия говорит, что наше тело — это храм Святого Духа (6:19) и что грядёт день, когда оно будет искуплено и прославлено. Говоря о «побивании тела», мы не должны привносить мысль об аскетизме. Если мы привнесём подобные мысли в христианство, получится совсем другая религия. Мы проповедуем не это. Мы отвергаем мысль о том, что тело — это помеха и источник греха. Мы, несомненно, признаём, что тело может привести нас к греху, но источник греха — не тело. Как бы радикально мы ни обращались с телом, мы всё равно способны на грех.

В 9-й главе Первого послания к коринфянам Павел говорит с христианскими работниками о проблеме их тела. В стихе 23 сказано: «Всё делаю ради благовестия». Это означает, что, говоря это слово, он стоял на позиции благовестника. Что он делал ради благовестия? Это показано в стихах с 24 по 26. В стихе 27 Павел отмечает, что, делая всё это, он побивал своё тело. Согласно значению греческого текста, слово «побивать» означает «ударяя по лицу, ставить синяк под глазом». Побивать и порабощать своё тело — значит подчинять его себе и «ударять» его до тех пор, пока оно не станет послушным рабом, покорным воле благовестника. (Это, разумеется, не обозначает буквальные побои, наносимые своему физическому телу и подобные «беспощадности к телу», упомянутой в Кол. 2:23.) Павел сказал, что он делал это, «чтобы, проповедав другим, самому не стать неодобренным». Отсюда видно, что для каждого слуги Божьего побивание и порабощение тела является образом жизни. Каждому слуге Божьему следует ходить по одному основному правилу: его тело должно быть подчинено. Если его тело не подчинено, он не может служить Богу. Как Павел решал проблему своего тела? Он побивал и порабощал своё тело. Основное положение этого отрывка показано в стихе 27, а в стихах 24-26 дано объяснение этого основного положения. В стихах 24-26 мы видим, как Павел побивал своё тело, а в стихе 27 он приводит основное положение. Теперь давайте последовательно рассмотрим этот отрывок.

ВТОРОЕ

В стихе 24 говорится: «Разве вы не знаете, что бегущие на ристалище бегут все...?» Павел иллюстрирует свою мысль на примере бегуна в состязании. Служение христианина Господу и его труд для его Господина можно сравнить с состязанием. В этом состязании бегут все; это нечто обязательное. Никто не может освободить себя от этого. «Разве вы не знаете, что бегущие на ристалище бегут все, но награду получает один? Бегите так же, чтобы овладеть». Из бегунов в состязании только один может получить награду. Но в нашем случае, если все бегут, каждый может получить награду. В этом отличие их бега от нашего. Павел использовал пример с ристалищем. Эта иллюстрация подводит нас к стиху 25.

В стихе 25 говорится: «И каждый соревнующийся воздерживается во всём». Это основная мысль Павла: чтобы участвовать в соревнованиях, человеку нужно тренироваться. Ему следует воздерживаться во всём. Он не может есть как угодно или пропускать приём пищи как угодно. Он не может спать когда угодно или пропускать сон когда угодно. Все спортсмены, участвующие в соревнованиях, придерживаются строгой дисциплины во время тренировок. Им строго предписывается, что им можно есть и что нельзя, когда им надо ложиться спать и когда надо просыпаться. Перед началом соревнований им приходится придерживаться строгих правил в отношении табака и спиртного. Когда соревнования начинаются, появляются ещё более строгие правила. Вот почему в стихе 25 сказано, что каждый соревнующийся воздерживается во всём. Некоторым кажется, что отказаться от табака, спиртного или каких-то любимых развлечений очень трудно. Но когда человек готовится к состязаниям, он должен строго следить за своим телом. «Каждый соревнующийся воздерживается во всём». В чём именно ему нужно воздерживаться? Он должен воздерживаться в том, что касается запросов его тела. Он не может позволить своему телу выдвигать слишком много запросов или пользоваться слишком большой свободой. Когда человек бежит в состязании, его тело отдано одному — состязанию. Оно служит не тому, чтобы есть, одеваться, курить, пить или спать, а тому, чтобы бежать. Многим бегунам приходится воздерживаться от сладкой и крахмалистой пищи. Это не означает, что эта пища вредная или бесполезная — она просто не помогает бегуну во время состязания. Чтобы быть бегуном, человеку приходится воздерживаться во всём. В стихе 27 говорится о побивании тела; здесь разговор касается тела. Тело должно быть в подчинении, оно должно повиноваться. Все функции тела отданы одному-единственному делу — бегу, причём такому бегу, который будет удостоен высшей награды.

Далее в стихе 25 говорится: «Они же — чтобы тленный венок получить, а мы — нетленный». Бегуны проявляли воздержание во всём ради тленного венка. Разве нам, стремящимся за нетленным венком, не стоит проявлять ещё большее воздержание? Под тленным венком подразумеваются греческие цветочные гирлянды, которые всего через три дня или пять дней осыпались. Бегуну приходилось выдерживать долгие тренировки, чтобы получить возможность выиграть такой тленный венок. Павел сказал: «Они же — чтобы тленный венок получить, а мы — нетленный». Обратите внимание на сравнение, которое приводит Павел. Греческие бегуны бежали на ристалище, а мы бежим в мире. Их бег был телесным упражнением, а наш бег — это наше служение Богу. В их беге только один из них получал награду, а в нашем беге каждый может получить награду. Их наградой был тленный венок, а наша награда — нетленный венок. Всё это противопоставления. Но одна вещь общая для обоих состязаний: воздержание во всём. В обоих случаях требуется воздержание. Они воздерживались, чтобы выиграть в состязании, а мы воздерживаемся, чтобы благовествовать. Цели разные, но применяемая к телу дисциплина одинаковая. Чтобы бежать в состязании, человеку нужно воздерживаться, и нам, христианам, тоже нужно воздерживаться в своей христианской жизни.

В стихе 26 говорится: «Поэтому я бегу так — не как бы без ясной цели; я бьюсь на кулаках так — не как бы ударяя по воздуху». Это означает, что Павел бежал не бесцельно — он знал, куда направлялся. Он сказал, что побивал своё тело. Это означает, что, когда он бился на кулаках, он не ударял по воздуху — он ударял собственное тело. Стих 26 следует рассматривать вместе со стихом 27. В стихе 26 сказано, что Павел бежал не без ясной цели. Он не менял направление своего бега в зависимости от указаний других; у его бега было определённое направление. Также он не бился на кулаках так, как бы ударяя по воздуху. Далее, в стихе 27, он сразу переходит к тому, что он побивал своё тело. Он ударял собственное тело. Как мы уже отмечали, побивание подразумевает удары, от которых появляются синяки по всему телу. Это не обычные удары, а жестокое избиение. Простой удар не вызывает синяков. Павел сурово обращался со своим телом, чтобы оно полностью подчинялось ему. Он делал это с целью поработить его. Это означает, что он не позволял своему телу становиться распущенным. Он полностью подчинил его себе.

Цель подобного упражнения — порабощение тела, а средство — побивание тела. Мы побиваем тело для того, чтобы оно стало нашим рабом. Братья и сёстры, если мы не одержим победу в этом вопросе, нам лучше подождать три года или пять лет и усвоить некоторые уроки, прежде чем браться за Божью работу. Каждый слуга Божий должен научиться подчинять себе своё тело. Библия сравнивает Господнего работника с бегуном. Ему может очень нравиться его работа, но её ценность будет невелика, если его тело ему не подчиняется. Служить Господу нелегко; речь идёт не просто о чтении проповедей со сцены. От таких вещей немного пользы. Павел показывает нам здесь, что лишь те, кто побивает и порабощает своё тело, могут служить Господу. Если ваше тело не повинуется вам, то вам требуется дальнейшее обучение от Господа. Не думайте, что, если человек испытывает небольшое побуждение, он готов служить Господу. Божьи работники должны побивать и порабощать своё тело. Если их тело не повинуется им, они малополезны для работы.

ТРЕТЬЕ

Что значит, что наше тело становится рабом? Чтобы осознать это, мы должны сначала понять, каковы запросы тела. Мы выделим только несколько практических моментов: пища, одежда, отдых, сон, удобство и особая забота во время болезни. Всё это — запросы тела. Порабощение тела подразумевает, что благодаря долгому побиванию тела в обычные времена мы способны подчинять его во время состязания. Если в обычные времена мы снисходительны к своему телу, то во время состязания наши ноги, ступни, лёгкие и все остальные органы не подчинятся нам и мы не сможем соответствовать требованиям состязания. Чтобы наше тело повиновалось, требуется обучение, требуются долгие тренировки. Без таких тренировок у нас не получится выжать из него максимум в критический момент. Если у нас мало подобных тренировок, подобного обучения, в обычные времена и если мы никогда не побивали своё тело и не покоряли его своей воле, оно не подчинится нам в решающий момент. Когда мы приступим к работе, мы обнаружим, что наше тело не повинуется нам. Мы не сможем удовлетворить запросы тела, и мы не сможем подчинить себе его.

Не думайте, что для участия в Господней работе достаточно обладать определённой мерой духовности. Необходимо также решить вопрос тела. Павел показал, насколько реальна эта проблема. Я не спрашиваю, здоровое ли у вас тело. Я спрашиваю, являетесь ли вы его хозяином. Слушается ли вас ваше тело? Если наше тело не хочет нас слушаться, мы не можем служить Богу в благовестии. Подобное обучение нельзя получить за короткое время. Некоторые духовные проблемы можно решить за мгновение, но побивание тела требует трёх, пяти или даже десяти лет. Те, кто привык к небрежной жизни, особо нуждаются в строгой дисциплине.

Например, при обычных обстоятельствах телу требуется сон. Сон не является чем-то неправильным или греховным; это совершенно законная потребность. Бог отделил день от ночи, чтобы дать человеку возможность отдыхать. Человек имеет право спать. Если он не будет спать, как он сможет работать? Но если мы намерены побивать и порабощать своё тело, мы не должны настаивать на том, что у нас есть право спать, в тот момент, когда нужно бодрствовать. Вот что значит порабощать своё тело. Предположим, я отвёл на сон восемь часов в день. В том, что я забочусь о теле таким образом, я прав. Но если я намерен побивать и порабощать своё тело, я буду действовать так, как будто я наношу сам себе удар за ударом и заставляю тело следовать моим указаниям. Я так натренирую себя, что, если я приму решение не спать сегодня, я смогу не спать. Когда Господь был в Гефсиманском саду, Он отвёл в сторону троих из Своих учеников и сказал им: «Бодрствуйте со Мной». Когда, вернувшись, Он нашёл их спящими, Он сказал Петру: «Так вы не смогли один час бодрствовать со Мной?» (Мф. 26:38, 40). Господь хотел, чтобы они бодрствовали с Ним, а они уснули. Они не смогли бодрствовать с Господом даже один час. Разве спать — это неправильно? Нет, сон — это законная потребность, и он необходим. Но если Господь велит нам бодрствовать с Ним, а мы не сможем преодолеть эту «законную» потребность, мы помешаем Его работе. Если кто-то из нас не может отказаться от потребности в сне, он не может служить Богу. Это не означает, что слуга Божий должен день за днём обходиться без сна. Это была бы жизнь ангела. Мы не ангелы, и мы должны хорошо высыпаться каждый день. Но ради того чтобы научиться следовать за Господом и побивать своё тело, мы должны научиться на одну или две ночи пренебрегать сном, когда возникает такая необходимость. Вот что значит порабощать своё тело.

Что значит бежать в состязании? Разве человек бегает каждый день и целый день? Ходьба — это нечто обычное, а бег — это нечто особое. Ходить нам приходится каждый день; как правило, мы ходим спокойным шагом. Бег, однако, — это не что-то повседневное. Участвуя в забеге, мы должны ускорять свой темп. Для ходьбы телу достаточно функционировать с нормальной нагрузкой, но для бега от тела требуется приложить дополнительные усилия. Для удовлетворения дополнительной нужды нагрузка на тело должна возрасти. В такие моменты тело должно слушаться. При беге телу приходится изыскивать дополнительные ресурсы сверх нормальной нагрузки. Бег предъявляет телу дополнительные требования. В обычное время, когда мы ходим, нагрузка на тело невелика; она вырастает тогда, когда телу нужно бежать. По тому же принципу в обычное время нам нужно восемь часов на сон. Но если наша работа требует, чтобы в какой-то день мы проработали ещё четыре часа, мы должны довольствоваться всего четырьмя часами на сон. Вот что значит бежать в состязании. Бежать в состязании — значит удовлетворять дополнительным требованиям. Когда трое учеников не смогли бодрствовать с Господом, Он показал им причину: «Дух готов, но плоть слаба» (ст. 41). Какой прок от готового духа, если плоть слаба? Готовый дух вместе со спящей плотью дают такой же результат, что и неготовый дух со спящей плотью: результат в обоих случаях нулевой. Готовности духа недостаточно — требуется также готовность тела. Если тело не готово, если оно настаивает, что ему нужно спать, то оно уже вам не раб. Если же тело вам не раб, то все заявления о готовности духа тщетны. Речь не идёт о том, что тело — это источник греха или обуза. Мы говорим о том, что временами в деле служения Господу появляются дополнительные требования к телу и оно должно подняться и удовлетворить их. Вот что значит поработить тело. Мы должны тренировать, обучать, тело не только для удовлетворения обычных требований; когда возникают особые требования, тело должно изыскать в себе дополнительные ресурсы.

Когда Господь был на земле, к Нему однажды ночью пришёл Никодим. Господь принял его, не позволив усталости возобладать над Ним. Несколько раз Он проводил всю ночь в молитве. Все эти дела не давали Господу спать. Мы не предлагаем Божьим детям завести себе привычку проводить все ночи в молитве. Но если человек, желающий служить Господу, никогда не проводил ночь в молитве, это позор. Если вы постоянно молитесь по ночам, это неправильно. Если вы делаете это, вы двигаетесь не туда. Но если вы служите Господу десять или двадцать лет и ни разу не молились всю ночь, это очень странно. Мы против крайностей. Мы не призываем людей постоянно молиться ночь напролёт. Привычка молиться ночь напролёт разрушительна для тела и даже для разума. Мы не согласны с теми, кто не молится днём, зато отказывается от ночного сна ради молитвы; это ненормально. Но если Господень работник никогда не отказывается от сна ради молитвы, с ним тоже что-то не в порядке.

Состязания в беге происходят не каждый день, но тренировки должны быть ежедневными. Мы должны тренироваться, упражняться, до тех пор, пока наше тело не перестанет бунтовать против нас, а будет покорно нам. Если мы никогда так не упражнялись и наше тело не было подчинено нам, то, как только мы возьмёмся за работу, сон станет для нас делом первостепенной важности. Наш сон станет нашим хозяином. Если никто не покушается на наш сон, мы способны на многое. Но если кто-то покушается на него, мы ни на что не способны. Слуге Божьему крайне важно упражняться с целью поработить своё тело. Порабощение нашего тела подразумевает, что, когда у Господа появляется нужда и требование и когда обстоятельства диктуют это, мы временно откладываем запросы своего тела. Мы способны приказать телу изыскать дополнительные ресурсы, проигнорировать свои нужды и оставаться в повиновении, следуя нашим указаниям. Если мы не способны на это, значит мы слишком любим себя и мы бесполезны в Господней работе.

Тот же принцип следует применять в вопросе еды. Господу неоднократно по причине Своей работы приходилось обходиться без пищи. Он не делал еду делом первостепенной важности. Однако это не означает, что Господь никогда не ел. В обычные времена Он мог питаться нормально. Но когда Он видел нужду, Он мог забыть о еде. Вот что значит подчинить себе тело. Мы не настолько зависим от пищи, что нам приходится останавливать работу, если мы голодны. К сожалению, многие в Господней работе не в силах функционировать без пищи. Нам, вне всякого сомнения, необходима пища, и нам нужно заботиться о своём физическом теле, но оно должно быть обучено обходиться без пищи, когда это диктуют особые обстоятельства. Вспомните случай, когда Господь в полдень сел отдохнуть у колодца Иакова, пока ученики пошли в город купить пищи. Самарянка пришла зачерпнуть воды, и Господь попросил её дать Ему попить. Одновременно Он открыл ей вопрос живой воды. В итоге женщина так и не дала Ему попить. Был полдень — время, когда люди едят и пьют, а Господь терпеливо объяснял этой духовно жаждавшей и страдавшей самарянке слово жизни и значение живой воды (Ин. 4:5-26). Отсюда мы видим, как можно осуществлять Божью работу, не отвлекаясь на пищу. Если мы приезжаем в какое-то место и не можем ничего делать, пока не поедим, наше тело не служит нам как следует. Мы не должны впадать в крайность и постоянно пропускать приёмы пищи. Но когда появляются особые требования, мы должны быть способны отказаться от еды. Хлеб — не самое важное. Мы должны быть хозяевами своего тела. Когда нам нужно обходиться без еды, оно должно повиноваться. Нам нельзя уступать его настойчивым крикам о пище. Вот что значит порабощать своё тело.

В 3-й главе Евангелия от Марка Господа окружало такое множество, что Ему было некогда поесть. Его родные, услышав об этом, пошли забрать Его из толпы, ибо они говорили: «Он не в Себе» (ст. 20-21). Господь, тем не менее, продолжал Свою работу. Он не был не в Себе — просто у множества людей были неотложные нужды. Он был в состоянии ради работы обойтись без пищи и питья. Если мы не в силах пренебречь своими нуждами, когда работа требует, чтобы мы незамедлительно уделили ей внимание, то наша работа будет малоэффективной. В решающие моменты нам приходится в чём-то доходить до крайности, нам приходится быть несколько не в себе. Когда нужда взывает, мы должны быть в состоянии обуздать своё тело и проигнорировать его запросы в отношении пищи и питья. Мы не должны считать эти запросы требующими немедленного исполнения.

Библия прямо говорит, что, когда возникает такая необходимость, христианам следует поститься. Смысл поста заключается в том, что мы временно откладываем законные запросы тела. Иногда особая нужда требует серьёзной молитвы. В такие моменты нам следует поститься перед Господом. Мы не призываем поститься три-пять раз в неделю. Но если человек является христианином уже восемь-десять лет и ни разу не постился, с ним что-то не в порядке. Господь говорил о посте в Своём учении на горе. Если мы никогда не постились, нам чего-то недостаёт в наших переживаниях. Цель поста — порабощение нашего тела.

Ещё один из запросов тела — это удобство. Мы не осмеливаемся упрекать работника за то, что в своей жизни он пользуется некоторым комфортом. Но когда его работа велит ему пожертвовать чем-то, его тело не вправе игнорировать призыв работы, если ему не будет обеспечен привычный комфорт. Если наше тело не желает откликаться на наш призыв, мы не можем работать для Господа. Некоторые братья и сёстры часто переезжают, но не потому, что таково повеление Господа, а потому, что прежнее место жительства было неудобным и они были им недовольны. Можно сказать, что удобство стало их стилем жизни; удобство ведёт их на поводу. Такие люди малополезны в руках Господа. Божьи слуги должны научиться благодарить Господа за комфортные условия, которые Дух определил им в Своей воспитательной работе и которые Господь обеспечил им. Но когда Господне обеспечение меняет направление и они лишаются комфорта и удобства, они должны быть хозяевами своего тела и продолжать свою работу. Мы не призываем к жизни, состоящей из крайностей. В обычных обстоятельствах мы можем наслаждаться более приятными условиями. Но когда это требуется для удовлетворения нужды Господа, мы должны быть в состоянии выдержать то, что другие обычно не выдерживают. Некоторые братья и сёстры способны жить только удобной жизнью. Как только уровень жизни немного понижается, им приходит конец. Подобные люди малополезны для Господа. Когда мы бежим в состязании, нам приходится порабощать своё тело. Мы должны быть способны жить в любых обстоятельствах. Порабощать своё тело — значит не позволять нашим обстоятельствам влиять на нас, когда работа требует нашего внимания. Это означает, что мы в состоянии осуществлять свою работу, даже если нам придётся жить в неудовлетворительных условиях. Если мы не способны на это, мы отступим, как только наши условия опустятся ниже привычного нам уровня. Это не означает, что те, кому выпало жить в бедности, лучше справляются с более суровыми обстоятельствами. Многие бедные братья могут физически рухнуть, узнав, что им придётся жить в условиях ещё хуже тех, к которым они привыкли. Они так любят себя, и они никогда не порабощали своего тела.

Следующий пример — одежда. Да, нам нужно хорошо питаться и одеваться, но нам не следует обращать на вопрос одежды чрезмерное внимание. Иоанн Креститель мало беспокоился о том, как он одет. Говоря о нём, Господь Иисус сказал, что если кто-то хочет увидеть человека в великолепных одеяниях, то ему нет смысла ходить к Иоанну Крестителю — таких людей лучше искать в царских дворцах. К сожалению, некоторые христиане в вопросе одежды установили для себя слишком высокий стандарт. Если у них не получается поддерживать такой стандарт, они не могут двигаться вперёд. Мы признаём, что Господа не прославляет, если мы носим лохмотья; они не являются славой для Господа. Если только возможно, на нас должна быть чистая, опрятная и подходящая случаю одежда. Тем не менее, когда возникает такая нужда, мы должны быть подобны Павлу, который продолжал служить Господу, терпя и голод, и жажду, и наготу (1 Кор. 4:11). Если Божьи слуги будут упражняться в обычные времена, их тело будет подчинено им и их работа в Господе не потерпит ущерба из-за вопроса одежды.

Следующий пример — болезнь. Во время болезни или немощи запросы тела больше, чем обычно. Многие Господни работники так любят себя, что стоит им чуть приболеть, как они просят освободить их от участия в работе. Как бы Павлу удалось написать свои Послания, если бы всякий раз, когда у него начинали болеть глаза, он прерывался? По крайней мере, он не написал бы Послание к галатам, поскольку эта книга была написана в то время, когда его зрение совсем ослабло. Вот почему он сказал: «Посмотрите, какими большими буквами я написал вам своей собственной рукой» (6:11). Если бы Павел дожидался, пока его зрение улучшится, прежде чем приступить к изготовлению палаток, он бы, наверное, не изготовил ни одной палатки, так как для этой работы определённо требуется хорошее зрение. Он, однако, днём был занят своей работой, а ночью изготавливал палатки. Он не останавливался из-за своих глаз. Если бы Тимофей ждал, пока его желудок выздоровеет, прежде чем двигаться дальше в своей работе, то не осталось бы никого, кто продолжил бы служение Павла, поскольку желудок Тимофея так и не выздоровел. С одной стороны, нам следует проявлять разумную заботу о теле. Но с другой стороны, когда работа требует от нас некоторой жертвы, мы не должны щадить себя. Когда наша работа зовёт, нам надо забывать о требованиях нашего болезненного состояния и следовать требованиям работы. Да, при болезненном состоянии требуется покой, но, когда работа призывает пожертвовать чем-то, даже больное тело должно внять этому призыву. Нам нужно побивать и порабощать своё тело. Это — основополагающее требование в работе. Если мы не в состоянии направлять своё тело, у нас не будет инструмента, с которым мы приступим к работе. Если слуга Господень серьёзно болен и Господь не возложил на него никакого особого бремени, он может с полным правом заниматься своим здоровьем; церковь знает, как относиться к нему, и другие соработники тоже знают, как относиться к нему. Но если в работе существует нужда и повеление Господа ясно, он не может оставаться связанным своей болезнью. Бывает, что болеть некогда; мы должны на время оставить своё болезненное состояние без внимания. Все мы должны усвоить этот урок.

Этот принцип относится не только к болезни, но и вообще к боли. Иногда мы испытываем такую физическую боль, что, кажется, наше тело не в силах дольше терпеть мучения. В обычные времена нам следует предоставить телу соответствующий отдых и лечение и позаботиться о его нуждах. Но когда в Господней работе появляется требование и повеление что-то сделать, мы должны сделать это невзирая на то, что тело по-прежнему охвачено болью. Наше тело должно всегда повиноваться нам. Иногда нам нужно поднимать глаза к Господу и говорить Ему: «Господь, пусть моё тело послушается меня хотя бы ещё один раз. Сейчас я никак не могу заниматься его нуждами».

Этот принцип в равной мере относится к вопросу полового влечения. Мы не обязаны удовлетворять свою нужду в половых отношениях. Мы должны научиться ставить Его служение на первое место, выше всего остального.

Давайте рассмотрим историю Павла. В 1 Кор. 4:11-13 он сказал: «До настоящего часа мы терпим и голод, и жажду, и наготу, и побои и скитаемся; и мы трудимся, работая собственными руками. Ругаемые, мы благословляем; гонимые, мы терпим; поносимые, мы увещеваем. Мы стали как сор мира, грязь всего — доныне». Пожалуйста, обратите внимание на сказанное в стихе 11: «До настоящего часа…» Это означает, что такие обстоятельства сохранялись и в тот момент, когда он говорил о них. Отсюда следует, что тело Павла было постоянно подчинено ему. Он не допускал, чтобы что-то мешало его служению Господу. В 6-й главе этого же Послания, начиная со стиха 12 и до конца главы, он говорит о двух вопросах: о пище и о половых отношениях, — и он разъясняет, что мы не являемся слугами тела. Будь то в вопросе пищи или в вопросе половых отношений, нам не нужно становиться рабами своего тела. В 7-й главе он ясно показывает, что человек не должен становиться рабом своего тела в вопросе половых отношений, а в 8-й главе он показывает, что человек не должен становиться рабом своего тела в вопросе пищи. Что в таком случае означает побивать и порабощать своё тело? Это означает побивать его и наносить ему «удары» до тех пор, пока оно полностью не покорится нам. Братья и сёстры, в работе для Господа и в служении Ему нам часто приходится ограничивать запросы тела. Когда в работе возникает нужда и от тела требуется отвергнуть свои желания, достаточно ли мы сильны, чтобы отвергнуть их? Разумеется, все человеческие желания сотворены Богом и даны Им. В законных запросах тела нет ничего неправильного. Но подумайте, не мешают ли некоторые из них нашему служению Господу?

ЧЕТВЁРТОЕ

Братья и сёстры, пусть у вас не возникает мысли о том, что на какое-то время вы можете ослабить контроль над запросами тела. Нужно понимать, что распущенность и рассудительность — две совершенно разные вещи. Следует проявлять рассудительность в заботе о своём теле, но при этом оно должно оставаться полностью покорным вам. Побивание тела не означает, что вы всё время голодаете. Оно означает, что вы способны обходиться без пищи, даже если в вашем желудке пусто. Вам всё равно следует заботиться о своём теле. Но если вы участвуете в Божьей работе и при этом у вас отсутствует гибкость в вопросе питания, то, как только пища станет хуже привычного вам уровня, вы не сможете двигаться дальше. Мы не выступаем за аскетизм, и мы не согласны с тем, что тело — источник греха. Мы признаём, что наши физические нужды сотворены Богом. Мы не сомневаемся в том, что наше тело — храм Святого Духа. Но ни при каких обстоятельствах мы не обязаны удовлетворять все нужды тела. Это не означает, что мы должны постоянно обходиться без одежды, пищи или сна. Если только есть такая возможность, нам нужно как следует одеваться, питаться и отдыхать. Наше питание может быть результатом побивания тела, а может быть результатом непобивания тела; это совершенно разные результаты. Сегодня проблема заключается в том, что многие братья и сёстры слишком небрежны в отношении своего тела. Если мы не способны поместить своё тело под строгий контроль, то, едва столкнувшись с любыми испытаниями в своей работе, мы начнём ворчать и жаловаться или сбежим. Нам следует проявлять терпение перед Господом. Мы должны говорить: «Господь, мои беды никогда не сравнятся с бедами, которые Ты перенёс во время Своего земного странствия». Господь сошёл с высочайшей вершины и спустился до самого низа. Мы сегодня ещё не сошли с высочайшей вершины и не спустились до самого низа. Нам следует сказать: «Господь, нам никогда не повторить совершённого Тобой». Мы должны учиться принимать все ограничения, накладываемые на наше тело.

Некоторые люди слишком долго позволяли своему телу оставаться необузданным. Им потребуется больше времени, чтобы усвоить необходимые уроки. Мы надеемся, что вскоре они смогут стать полезными в работе. Но если они не решат своих проблем и не преодолеют их, они не смогут участвовать в Божьей работе. Те, кто никогда не побивал и не порабощал своего тела, отступят, как только их поставят участвовать в состязании. Не забывайте, что работа благовестия подобна состязанию. Если мы никогда не упражнялись и наше тело никогда не покорялось нам, мы потерпим неудачу и не сможем бежать, как только Бог предъявит к нам дополнительные требования. Собираясь бежать, человек предъявляет к своему телу чрезвычайные требования. Мы не можем быть небрежными в отношении своего тела. Все великие служители Господни неукоснительно следуют Его указаниям; все они держат свои тела в полном подчинении. Если мы не способны управлять своим телом, мы потерпим неудачу, едва столкнувшись с особой нуждой. Все выдающиеся и ценные дела совершаются в условиях чрезвычайных требований. Если мы не можем работать в условиях чрезвычайных требований, какую пользу мы сможем принести? Нам нельзя быть небрежными. Нам не следует позволять своему телу расслабляться. Мы должны держать его в узде, строго контролируя его. Если обстановка требует того, мы должны быть способны отказаться от сна, отказаться от еды и отказаться от удобства. Нам нужно проявлять настойчивость в работе и стоять на том, что наше тело — наш раб. Сегодня мы берём своё тело с собой на работу, и, даже если оно нездорово или испытывает боль, оно должно подчиниться нам.

Павел сказал: «Посмотрите, какими большими буквами я написал вам своей собственной рукой» (Гал. 6:11). Он делал больше, чем позволяло ему его состояние. Мы можем разглядеть, с каким чувством говорит здесь наш брат: он заставлял себя делать то, на что у него не было сил. Именно так проявлялся и проявляется Святой Дух на протяжении веков. Если в обычные времена Божий слуга обладает хорошим здоровьем и не сталкивается в своём окружении ни с какими трудностями, может хорошо есть и хорошо спать, но когда возникает нужда, обнаруживает, что его тело не желает его слушаться, то такого человека нельзя назвать полезным слугой Господним. Павел сказал: «…побиваю своё тело и порабощаю, чтобы, проповедав другим, самому не стать неодобренным». Иначе говоря, он опасался того, что другие примут благовестие, а он сам упустит награду и похвалу из уст Господа: «Хорошо, Мой слуга». Помните, что человек, любящий себя, не может служить Богу. Те, кто небрежен в своём житии и кто не может связать себя строгой дисциплиной, не могут служить Богу. Если мы хотим научиться служить Господу, нам нужно каждый день упражняться, контролировать всё, что с нами связано, и управлять собой. Если наша любовь к Господу достаточно сильна, то запросы нашего тела не смогут отвлечь нас. Если наш дух достаточно силён, мы не позволим нашей плоти и дальше оставаться слабой. Когда жизнь воскресения в нас возрастёт, она оживотворит наше смертное тело. Мы должны двигаться вперёд, пока наше тело не будет слушаться нас и только нас, пока оно не перестанет чинить нам препятствия. Когда это произойдёт, мы сможем служить Господу как следует.
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ГЛАВА ПЯТАЯ


БЫТЬ СТАРАТЕЛЬНЫМ

Может ли христианский работник участвовать в Господней работе, часто зависит от его повседневной жизни. Некоторые молодые люди демонстрируют качества, смотря на которые, вы твёрдо уверены, что из этих людей получатся полезные слуги Христа. С самого начала у окружающих создаётся впечатление, что это — хорошие семена, которые расцветут и принесут плод. Есть также другие, которые весьма уверены в себе и высоко оценивают себя, но вскоре они остаются на обочине. Они не просто оказались бесполезными — они навлекли бесчестие на имя Господа. Они избрали слишком просторный и слишком широкий путь. Третьи бывают ничем не примечательными в начале, но по прошествии ряда лет доказывают свою ценность перед Господом. У вас может возникнуть вопрос, чем объяснить такую разницу в развитии. Позвольте ответить откровенно: в составе и характере каждого человека есть некоторые фундаментальные черты, от которых зависит его полезность и без которых никто не может быть сколь-нибудь полезным в служении Господу. Молодой человек может быть многообещающим в разных областях, но, если ему недостаёт этих фундаментальных черт, он не может работать для Господа, даже если его желание служить Господу подлинное и даже если он готовил себя к этому. Он никогда не сможет осуществлять надлежащую работу для Господа. Нам не встречался ни один человек, который не умеет управлять своим телом, но при этом способен быть хорошим работником у Господа. Я не знаю, как такие люди могут реализовать себя в других профессиях, но я ни разу не видел человека, не способного управлять своим телом и подчинять его себе и при этом проявившегося как полезный слуга Господень; и я не видел человека, не имеющего разума, готового страдать, и при этом способного служить Господу. Я никогда не встречал человека, не умеющего слушать других и при этом хорошо служащего. Все слуги Господа должны иметь некоторые основополагающие черты характера. Другими словами, они должны обладать этими характеристиками; они должны получить милость от Господа и выработать эти качества; лишь тогда они смогут служить Господу надлежащим образом. Служить Господу непросто. Внешний человек должен подвергнуться процессу сокрушения и созидания. Если во многих вещах вы неправы, небрежны и не дисциплинированы, вы не имеете права заниматься Господней работой. Многие не имеют права заниматься Господней работой не по причине нехватки приёмов, знаний и доктрин, а по причине изъянов в их характере и личности. Во многих случаях эти помехи тормозили Господнюю работу. Нам нужно научиться слушать братьев, смиряться перед Господом, искать Его и испытывать Его воздействие во многих вопросах. Нельзя пренебрегать воспитанием своего характера. Если наш характер и наша предрасположенность не испытают суровой составительной работы Духа, мы не сможем ожидать в своей работе особых результатов. Нельзя пренебрегать ни одним из аспектов основополагающего воспитания нашего характера. Если мы составлены в своём характере, мы можем работать для Господа. Без такого характера мы не можем работать для Него. Давайте проведём время перед Ним, и пусть все эти проблемы с нашим характером одна за другой подвергнутся воздействию.

В этой главе мы подходим к следующей черте характера — старанию.

ПЕРВОЕ

В Мф. 25:18, 24-28, 30 говорится: «А тот, что получил один талант, пошёл, раскопал землю и спрятал деньги своего господина… Пришёл тогда и тот, что получил один талант, и сказал: Господин, я знал о тебе, что ты человек жёсткий: жнёшь там, где не сеял, и собираешь там, где не веял. И я испугался, пошёл и спрятал твой талант в земле; вот, что твоё, то и имеешь. А его господин сказал ему в ответ: Злой и ленивый раб, ты знал, что я жну там, где не сеял, и собираю там, где не веял. Поэтому тебе следовало вложить мои деньги у менял, и я, придя, вернул бы своё с прибылью. Итак, возьмите у него талант и дайте тому, у которого десять талантов... А бесполезного раба выбросьте во внешнюю тьму». Из этого отрывка следует, что одно из основных требований, предъявляемых к работнику, — это старание. Здесь ясно показана фундаментальная проблема в жизни слуги. Проблема двойная: он был «злым», и он был «ленивым». Его зло проявилось в том, что он назвал своего господина человеком жёстким, который жнёт там, где не сеял, и собирает там, где не веял. Мы не станем останавливаться на этом аспекте его характера. Мы подробно поговорим о другом его аспекте — его лени. Он спрятал свой талант в земле, потому что его сердце было злым, а его руки были ленивыми. В его сердце были некоторые мысли о его господине. Эти мысли были злыми. В то же время он не сделал то, что должен был сделать, а вместо этого спрятал талант в земле. Это обыкновенная лень. Мы хотим обратить внимание на этот аспект его характера. Величайшая слабость многих людей — это их ленивый характер.

Ленивые люди никогда не ищут себе занятия. Когда на их пути встречается работа, они стараются увернуться от неё. Многие христиане выработали такой же подход: они рассматривают значительные дела как малозначительные, а малозначительные дела как ничего не стоящие. Они стараются превратить крупную работу в мелкую, а мелкую — в совсем ничтожную. Это — их подход во всём. Опираясь на свой опыт, мы можем сказать: полезными могут быть люди только одного типа — старательные. Ленивый человек отвратителен. Один брат как-то раз сказал, что с ленивым человеком даже Сатана не может ничего сделать. В Прит. 19:24 говорится: «Ленивый опускает руку свою в чашу, и не хочет донесть её до рта своего». Ленивому любое дело кажется трудным. Всё так трудно, потому что он боится утомиться. Он опускает свою руку в чашу, но не в силах даже донести её до рта. Он голоден, но ему хотелось бы, чтобы кто-нибудь другой донёс пищу из чаши до его рта. Если на земле есть бесполезные люди, то это, вне всякого сомнения, лентяи. Бог не станет использовать ленивого человека. Братья и сёстры, вы когда-нибудь видели успешного христианского работника, который был бы ленив? Всякий, кого Бог как-то использует, старательно трудится и работает в Его служении. Такой человек всегда следит за тем, чтобы не расточать своё время и силы. Те, кто постоянно ищет возможности отдохнуть и посвятить время досугу, недостойны называться Божьими слугами. Божьи слуги не могут вести ленивую жизнь. Любую возможность, которая у них появляется, они стремятся выкупать для своей работы.

Посмотрите на апостолов в Новом Завете от Петра до Павла. Можете ли вы найти среди них хоть одного лентяя? В их жизни не было и намёка на лень. Они и не думали терять время. Все они старательно трудились и изыскивали любую возможность служить Господу. Павел сказал: «Проповедуй слово; будь наготове вовремя и не вовремя; обличай, укоряй, увещевай со всяким долготерпением и учительством» (2 Тим. 4:2). Проповедь слова должна осуществляться вовремя и не вовремя. Пришло время или не пришло, нам следует старательно трудиться. Работник Господень должен трудиться вовремя и не вовремя. Это означает, что он должен быть очень старательным. Все апостолы были предельно старательными. Задумайтесь о том колоссальном объёме работы, который проделал Павел. Если мы с вами будем трудиться, пока нам не исполнится восемьдесят лет, мы, наверное, сделаем лишь десятую часть того, что сделал он. Нам нужно осознать: все Господни слуги старательны. Смотря на работу Павла, мы осознаём, что он был по-настоящему старательным. В нём не было никакой лени. Он либо путешествовал из города в город, благовествуя повсюду, либо целенаправленно рассуждал с разными людьми и учил их. Даже находясь в тюрьме, он писал свои Послания. Все Послания, затрагивающие вершину духовных откровений, были написаны им в тюремной камере. Хотя тюремные стены сковывали его, слово Божье не было сковано. Павел был по-настоящему старательным человеком. Он был подобен своему Господину, который никогда не ленился. 

В греческом языке, языке оригинала Нового Завета, есть три слова, которые обозначают лень. Первое слово — «арго́с», второе — «нотро́с», а третье — «окнеро́с». Все три слова обозначают лень. В Новом Завете они переводятся по-разному (1 Тим. 5:13; Рим. 12:11; Евр. 5:11; 6:12; Мф. 12:36; 20:3, 6; 2 Пет. 1:8; Флп. 3:1; Тит. 1:12). Как бы они ни переводились: «праздный», «ленивый», «медлительный», «тягостный» или «вялый» — все они обозначают отказ или нежелание работать или чем-либо заниматься. Быть ленивым — значит пренебрегать работой или сокращать работу, пока от неё ничего не остаётся. Рассказывают забавную историю про одного швейцара, обязанностью которого было открывать дверь, когда посетители звонят в звонок. Однажды звонок зазвенел, но он не пошёл открывать дверь. Когда его спросили, почему он не открывает её, он ответил: «Я надеюсь, что звонок перестанет звенеть». Посетители ждали его, чтобы войти внутрь, а он надеялся, что звонок перестанет звенеть. Братья и сёстры, что вы скажете про такого человека? К сожалению, многие ведут себя так же в Божьей работе. Они надеются, что дела исчезнут. Даже когда дела не исчезают, они надеются, что эти дела не станут бременем для них. Они говорят про себя: «Как бы я был признателен Господу, если бы все эти дела исчезли и мне не пришлось бы заниматься ими!» Что это такое? Это — лень!

Что значит лениться? Это значит не торопиться, медлить, тянуть сколько только можно с выполнением какого-то дела. Предположим, работу можно выполнить за один день, а человек растягивает её на десять дней. Или работу можно выполнить за один месяц, а человек растягивает её на три месяца. Он не торопится закончить работу. Это — лень. В некоторых случаях это слово переводится как «праздный» (Мф. 20:3, 6). Праздным можно назвать такого человека, который бесцельно слоняется. Он никак не может приняться за работу всерьёз, его разум не бывает сосредоточен на том, что ему следует делать. В Флп. 3:1 это же слово переводится как «тягостно». Павел сказал: «Писать вам то же самое для меня не тягостно, а для вас это — безопасность». Когда вы возлагаете на плечи некоторых братьев и сестёр любой груз, они не желают нести его. Им это тягостно. Они вздыхают и ворчат. Складывается впечатление, что им дают невыполнимое задание и что на них взваливают непосильное бремя. Павел, однако, вёл себя иначе. Он писал свои Послания, находясь в тюрьме. Любому человеку писать в столь суровых условиях было бы непросто. Но Павел, когда писал филиппийцам, увещевал их радоваться. «Радуйтесь в Господе всегда» (4:4). Что касается его обстоятельств, он проходил через большие трудности. Однако он сказал: «Писать вам то же самое для меня не тягостно». Он не был ленив. Ему это не было в тягость; напротив, он считал это радостным делом. Ему была неведома лень. В нём мы видим рвение — общую характеристику всех слуг Божьих. Они не ленивы; браться за трудную задачу им не тягостно.

Многие братья и сёстры стали бесполезными в Божьем служении из-за того, что они боятся брать на себя какую бы то ни было ответственность. Для них всё является тягостным. Они постоянно надеются, что им достанется меньше работы. Маленькая ответственность, на их взгляд, лучше большой ответственности, а если бы на них не лежало никакой ответственности, они были бы совсем довольны. В их характере отсутствует старание. Если мы ленивы, мы не подходим не только для службы Богу, но и для службы человеку. Многие братья и сёстры не могут быть слугами Господа, потому что они ленивы. Некоторые так называемые слуги Господни восседают на высоком пьедестале. Такое ощущение, что никто ими не управляет; ни один брат и ни одна сестра не в силах коснуться их, и никто не может ничего сказать им. Они считают себя слугами одного только Бога. Если бы у них на минуту сменился хозяин, сразу бы выяснилось, что они ни на что не годны. Ни один хозяин-человек не позволил бы им быть такими небрежными. Что касается нашей предрасположенности и хождения, мы должны быть научены дисциплине, чтобы мы никогда не отступали перед неприятностями, а, наоборот, предпочитали служить и жертвовать чем-то ради Божьего народа и материально, и физически. Мы должны предпочитать трудиться и работать своими руками. В противном случае мы не достойны называться Божьими слугами! Павел сказал: «Вы сами знаете, что моим нуждам и тем, кто со мной, послужили эти руки» (Деян. 20:34). У него были две руки; они ни в коем случае не были ленивыми. Они работали и днём, и ночью. Такой человек поистине является слугой Божьим.

ВТОРОЕ

Что такое старание? Это противоположность лени. Старательный человек не бегает от своих обязанностей. Он не пытается сократить работу, превратив её в ничто. Наоборот, он создаёт работу из ничего. В Господнем служении, если мы не ищем работы, легко может получиться, что нам и сегодня нечего делать, и завтра мы отдыхаем. Мы не должны быть людьми, праздно стоящими и ожидающими, когда подвернётся какое-нибудь дело. Если мы работаем лишь тогда, когда подворачивается какая-то работа, нас нельзя назвать старательными. Старательный человек не бывает праздным; он всегда ищет себе какое-то дело. Он всегда размышляет, молится, обдумывает и рассматривает перед Богом, что ему следует делать. Если он не будет так упражняться, он может оказаться в ситуации, когда ему нечего делать. Если мы действуем только «в рамках описанного в инструкции», мы можем скоро столкнуться с тем, что описывать больше нечего. Мы должны ожидать, что в нашем служении Богу для нас найдётся много работы. Мы должны обнаруживать множество нужд. Нам следует много молиться Господу и постоянно взирать на Него. Нам следует открыть глаза, и как только мы обнаружим какое-то дело, нам нужно выполнить его. Закончив работу, мы должны снова спрашивать Господа и взирать на Него. И как только мы заметим ещё какое-то дело, нам следует сразу же взяться за него. Затем нам нужно снова искать Бога и браться за следующее задание. Вот что значит служить Богу. Господь сказал: «Мой Отец до сих пор работает, и Я работаю» (Ин. 5:17). Нельзя переделывать этот стих по-своему: «Мой Отец до сих пор отдыхает, и Я отдыхаю». Мы не можем идти путём лени; наш путь иной: «Мой Отец до сих пор работает, и Я работаю».

Нам нужно спрашивать Господа: «Какая у Тебя есть работа для меня?» После беседы с самарянкой Господь задал ученикам очень странный вопрос: «Разве вы не говорите, что ещё четыре месяца — и наступит жатва? Вот, говорю вам: поднимите глаза и посмотрите на поля, ибо они уже побелели к жатве» (4:35). С точки зрения учеников, до жатвы оставалось ещё четыре месяца. Но с точки зрения Господа, время жатвы уже настало. На взгляд человека, надо было подождать ещё четыре месяца, но Господь сказал: «Поднимите глаза и посмотрите на поля, ибо они уже побелели к жатве». Сегодня не хватает людей, которые бы поднимали глаза. Все предпочитают подождать с началом работы четыре месяца. Сегодня многие люди прячутся дома, вместо того чтобы идти по Божьему пути. Их глаза не устремлены на то, что Бог делает сегодня. В Ин. 5:17 Господь сказал, что Он всегда делал то, для чего Его послал Его Отец. В Ин. 4:35 Он повелел нам поднять глаза и посмотреть. Если мы не поднимем глаза, мы ничего не увидим. Вопрос работы целиком и полностью связан со старанием. Он подразумевает нашу добросовестность. Он связан не с тем, что мы заботимся о том, что уже оказалось в наших руках, а с тем, что мы поднимаем глаза и ищем, что нам нужно сделать. Бог движется и действует, скрываясь за многими делами, и нам нужно поднимать глаза и искать, пока мы не обнаружим их. Нам необходимо поднять глаза, чтобы увидеть жатву и увидеть, не созрел ли урожай. Как только мы увидим это, нам будет чем заняться. Как странно видеть столь многих людей праздными; такое впечатление, что им нечего делать.

Те, кто намерен работать, всегда найдут себе работу. Те, кто не намерен работать, всегда боятся, что им случайно попадётся какая-то работа. Старательный человек всегда спрашивает Господа. Как только он освобождается, он приходит к Господу и ищет, что ещё ему нужно сделать. Он всегда ищет возможности работать. Один брат как-то раз сказал: «Брат N. не выполняет своей работы. Здесь собралось столько братьев из других городов, а он не желает потратить время, чтобы пообщаться с ними». Другой брат спросил: «Почему же ты не скажешь ему об этом?» Первый брат ответил: «А разве о таких вещах нужно говорить?» Это правильно. Слуга Господень должен всегда спрашивать у Бога, что ему сделать. Это, разумеется, не означает, что ему нужно переходить с места на место, создавая видимость интенсивной деятельности. Это означает, что слуга Господень должен всегда искать Бога и взирать на Него. Он должен выработать привычку поднимать глаза и смотреть. Если он по-настоящему занят, Бог не возложит на него бремя дополнительной работы. Но как только его время освободится, он должен спросить: «Господь, что мне делать теперь?» Если мы поднимем глаза, мы обнаружим, что многим людям требуется наше служение.

Если людям постоянно нечего делать, этому есть одно-единственное объяснение: они привыкли лениться. Они живут ленивой жизнью. Они ленивы по природе. Когда какое-то дело оказывается в их руках, они тратят на него более десяти дней, в то время как другие справляются с ним за один день. У них нет никакого стимула к работе. Братья и сёстры, мы должны активно искать возможности работать. Если мы не просили у Бога работы, не молились о работе и не нашли работы, значит мы ленивы и мы не сможем осуществить никакой существенной работы. Даже если нам дадут пять или десять лет, мы особо не продвинемся в своей работе.

Основополагающее требование к Господнему работнику — острые глаза. Как только возникает нужда, он должен знать, что ему делать и как ему двигаться. Без этой черты он не найдёт себе работы. Наш дух должен быть чутким к Господу. Если мы не будем чуткими, мы будем медленно реагировать на происходящее. Мы не должны забывать поднимать свои глаза. Нельзя следовать тому, что говорят окружающие. Мы не можем рассчитывать, что до жатвы ещё четыре месяца. Нам надо услышать, что говорит Господь: «Вот, говорю вам: поднимите глаза и посмотрите на поля, ибо они уже побелели к жатве». Поразительно, как некоторые могут ходить вдоль полей каждый день и при этом их глаза ничего не видят! Они полагают, что им надо подождать ещё четыре месяца. Они каждый день проходят мимо нужды, однако им нечего делать. Их руки уже касались дела, которое требует выполнения, однако они продолжают говорить, что им нечем заняться. Как странно! Братья и сёстры, мы ни разу не видели, чтобы Бог использовал ленивого человека. Люди, которых использует Бог, готовы тратить свою энергию, они всегда ищут, за что им можно взяться, и никогда не бывают небрежными. Они ревниво следят за ускользающими мгновениями и никогда не откладывают на завтра то, что можно сделать сегодня. Те же, кто небрежно относится к своему времени, малополезны в руке Господа. Некоторые люди не сделают ни шагу, если их не подтолкнуть. Они подобны старым часам с механическим заводом: кому-то нужно привести их в действие, тогда они заработают. Если их не подталкивать, они сами не станут двигаться. Такие люди малополезны в Божьей работе. Куда бы мы ни приезжали, если там есть трудящиеся и старательно работающие братья, мы видим результаты. Во многих местах Бог совершал великие дела благодаря тому, что многие люди незаметно для других старательно трудились там. В иных местах Божья работа переживает спад, потому что там есть ленивые люди. Мы никогда не видели ленивого человека, которого бы Бог значительно использовал. Часто причина неудачи в работе кроется исключительно в лени.

Старание по-гречески — это «спуде» или «спуда́зо». Это же слово переводится как «рвение», «усердие» и «поспешность» (Рим. 12:8, 11; 2 Кор. 7:11-12; 8:7-8, 16; Евр. 4:11; 6:11; 2 Пет. 1:5, 10; 3:14; Гал. 2:10; 2 Тим. 2:15; 4:9, 21; Тит. 3:12; Иуд. 3; 1 Фес. 2:17; Эф. 4:3; 2 Пет. 1:15; Мк. 6:25; Лк. 1:39). В Рим. 12:11 эти два понятия — старание (рвение) и лень — встречаются вместе: «В рвении не будьте ленивы». Другими словами, быть ленивыми — значит не быть старательными. В духовной работе один человек должен стоить десятерых или даже сотни. Если Божьи слуги ленивы, невозможно выполнить никакую работу. Если мы ленивы и мы вдесятером выполняем работу одного человека, то как сможем мы удовлетворить нужды работы? Братья и сёстры, нам необходимо выработать старательный характер. Станет ли наша работа действительно всепроникающей — это второстепенно. Вопрос первостепенной важности заключается в том, обладаем ли мы старательным характером. Мы должны стать людьми, которые отчаянно ищут работу перед Господом. Это, разумеется, не означает, что нам нужно притворяться занятыми. Притворяться бессмысленно. Мы должны быть старательными, и это означает, что нам не надо бояться ответственности, что нам следует служить Господу с рвением и что нам нужно быть горящими в духе. Мы должны выяснять, что мы можем делать в Божьем служении. Это необязательно проявится во внешних делах, но это должно проявиться в нашем характере и предрасположенности. Если по природе мы ленивые, всё будет бессмысленно, даже если день за днём мы будем заняты по двенадцать часов в сутки, потому что в конце концов мы вернёмся к своим старым привычкам. Нам нужен старательный и добросовестный характер — лишь тогда мы станем полезными для Господа. Некоторые люди могут заставить себя поработать пару часов, но по своей сути они остаются ленивыми, они по-прежнему очень боятся обязанностей. День и ночь они молятся о том, чтобы их обязанности сократились или вовсе исчезли; они ждут того дня, когда у них не останется никаких обязанностей. Наш Господь работает не так. Он пришёл в мир искать людей, брать обязанности на Себя. Он сказал, что Он пришёл «искать и спасти потерянное». Он пришёл не просто для того, чтобы поговорить с людьми, — Он пришёл искать их. Нам нужен подобный характер — лишь тогда мы сможем двигаться вперёд с Господом.

Во 2 Пет. 1:5-7 говорится: «Добавив всякое старание, обильно снабдите себя в вашей вере добродетелью, в добродетели — знанием, в знании — воздержанием, в воздержании — терпением, в терпении — благочестием, в благочестии — братолюбием, в братолюбии — любовью». Это — старание. Сказав, что мы должны снабдить себя в вере добродетелью, Пётр затем шесть раз добавляет, чем ещё мы должны себя снабдить. Отсюда следует, что старательный человек всегда добавляет к тому, что у него уже есть; он не довольствуется тем, что имеет. Нам следует воспитывать в себе такой характер. Мы должны всегда добавлять к тому, что имеем, и не останавливаться. Описанное Петром: «Добавив… в… в… в…» должно происходить у нас постоянно. Нам нужно всё время себя подталкивать. Только так мы добьёмся какого-то результата. Если мы по природе праздные и ленивые, мы ничего не достигнем. Некоторые люди не ощущают никаких обязанностей в Божьей работе; они не чувствуют никакого бремени на своих плечах. Они никогда не задумывались о совершенствовании своей работы или о её расширении. Они никогда не задумывались об обретении большего числа людей для Господа или о распространении благовестия до края земли. Они способны мириться со всем. Как может Бог использовать таких людей? Если за сегодняшний день не спасено ни одной души, они принимают это как нечто естественное. Если за завтрашний день не спасено ни одной души, это их тоже ничуть не тревожит. Как могут такие люди работать для Бога? Как может замысел Господа быть исполнен через таких работников? Богу нужны работники, которые никогда не сдаются, которые всегда стремятся добавить к тому, что у них уже есть. Лишь такие люди могут участвовать в Господней работе. Прочитайте ещё раз сказанное во 2 Пет. 1:5-8: «Добавив всякое старание, обильно снабдите себя в вашей вере добродетелью, в добродетели — знанием, в знании — воздержанием, в воздержании — терпением, в терпении — благочестием, в благочестии — братолюбием, в братолюбии — любовью. Ибо всё это, будучи присуще вам и изобилуя, делает вас по составу не праздными и не бесплодными к полному знанию нашего Господа Иисуса Христа». Пётр говорит, что мы должны быть более старательными. Как нам быть старательными? Нам нужно добавить к тому, что у нас уже есть. Так можно избавиться от праздности. Другими словами, лень может быть удалена только с помощью старания. Как нам стать старательными? Мы становимся старательными, постоянно добавляя к тому, что у нас уже есть. У нас должно быть постоянное ощущение, что уже имеющегося у нас нам недостаточно, что нам нельзя довольствоваться этим и что нам нельзя останавливаться, пока мы не будем изобиловать и не сделаемся по составу не праздными и не бесплодными к полному знанию нашего Господа Иисуса Христа. Братья и сёстры, чтобы справиться со своей ленью, мы должны «добавлять… в… в… в…» Нам стоит обратить внимание на сказанное Петром. Если мы только проповедуем доктрину о старании, нам нужно всего лишь увещевать людей быть старательными и это достаточно сделать один раз. Но Пётр в стихах 5-7 снова и снова повторяет одну и ту же структуру. Он показывает нам, что человек может стать старательным, только снова и снова добавляя к тому, что уже имеет, пока у него не будет всего этого в изобилии. Только так можно избежать праздности и бесплодности. Братья и сёстры, нам нужно молиться о том, чтобы Бог изменил наш характер. Мы не хотим быть ленивыми. Мы хотим быть счастливыми и готовыми работать, быть теми, кто постоянно ищет возможности послужить Господу.

Пётр не останавливается на этом; он продолжает. Пожалуйста, прочитайте стих 15: «И притом я буду стараться, чтобы вы могли после моего исхода всякий раз вспоминать об этом». Здесь снова употреблено слово «стараться». Пётр старательно повелевал им вспоминать об этом. Вероятно, ему встречалось слишком много ленивых людей. По этой причине ему приходится старательно напоминать им об этом. Братья и сёстры, мы должны научиться служить Богу старательно и добросовестно. Мы должны ухватываться за любую возможность послужить Ему. Нам нужны предрасположенность и характер, отличающиеся неизменным старанием. Хороший работник — это тот, кто погружается в работу не только руками и ногами, но и разумом и сердцем. Если мы не старательны, мы будем малополезны для Господней работы. Люди, хорошо разбирающиеся в доктринах, могут оказаться совершенно бесполезными для Господа, если от природы они ленивы. Все, кто боится работы и обязанностей и у кого нет желания что-либо делать, непригодны для служения Богу. Они не годятся для Его работы.

Два Послания к Тимофею и Послание к Титу — это письма о Господней работе. Во 2 Тим. 4:9 говорится: «Постарайся прийти ко мне скорее». Если человек старательный, он придёт быстро. Если человек ленивый, он будет идти долго. Павел сказал: «Постарайся прийти ко мне скорее». В стихе 21 говорится: «Постарайся прийти до зимы». В Тит. 3:12 также говорится о старании. В этих Посланиях, посвящённых работе, делается большой акцент на старании.

Иуда говорит то же самое в стихе 3 своего послания: «Возлюбленные, прилагая всякое старание, чтобы писать вам о нашем общем спасении…»

Павел говорит о старании и в других стихах. Описывая покаяние коринфян, он говорит: «Ибо вот, именно это — то, что вы опечалены согласно Богу, — какое произвело в вас усердие» (2 Кор. 7:11). Слово, переведённое в этом стихе как «усердие», — это то же греческое слово, которое обычно переводится как «старание».

Братья и сёстры, если человек хочет научиться служить Господу, он должен очнуться и увидеть груз своих обязанностей, безотлагательность нужд вокруг себя и быстротечность времени. Жизнь коротка. Если у него появится такое осознание, он станет старательным и несгибаемым. Если мы не ощущаем быстротечности нашего времени, безотлагательности нужд вокруг себя или груза наших обязанностей, мы не сможем сделать ничего значительного в Божьей работе. Если бремя будет давить на нас, то нам ничего не останется, кроме как работать ради достижения своей цели, пусть даже лишая себя пищи, сна и отдыха. Только так можно продвинуться вперёд в своей работе. Если мы считаем отдых самым важным занятием в своей жизни, мы не далеко уйдём в своей работе. Братья и сёстры, наше время на исходе, нужда как никогда отчаянная, и наши обязанности как никогда велики. Пусть же мы, умирающие люди с обрывающимся дыханием и тающими возможностями, полностью отдадим себя благовествованию тем, кто умирает вокруг нас. Если мы едва передвигаем ноги и не видим, сколько нужд вокруг нас, какие обязанности на нас возложены и как мало у нас времени, то мы сумеем исполнить лишь незначительную часть Господней работы. Сегодня каждый слуга Божий должен служить с отчаянием умирающего. Кто может лениться, испытывая такое давление? Братья и сёстры, мы должны подняться и подвергнуть своё тело суровой дисциплине, чтобы стать старательными. Как сказал Павел, мы должны побивать и порабощать своё тело. Просто говорить, что у нас есть желание служить, недостаточно. Если мы ленивы, мы не решим ни одной задачи, встающей перед нами. Не думайте, что лень — это пустяк. Из 2 Пет. 1:8 следует, что лень — это праздность. Нам нельзя быть ленивыми и нам нельзя быть праздными. Мы должны снова и снова побивать своё тело, пока не осознаем, что мы сможем работать и стать полезными лишь в одном случае — если будем без остатка, искренне и ежедневно приносить свою жизнь в жертву. Не надо обманывать самих себя. Некоторые утверждают, что они с радостью отдадут свою жизнь Господу, однако они живут жизнью лени. Они во всём пытаются уберечь себя от излишних трудов. Если они попытаются принести в Господнюю работу свой характер, привычки и предрасположенность, то очень скоро они будут тормозить её. Если бы Павел каждый раз, прежде чем начать работать, ждал македонского призыва, то, вполне вероятно, в Деяниях было бы повествование только об одном путешествии Павла в Македонию. Македонский призыв — это лишь один из многих эпизодов в работе Павла. Остальную часть работы Павел выполнял, движимый бременем, которое он нёс перед Господом. Если мы не начинаем работать, пока к нам не обращаются братья, мы можем всю жизнь прождать впустую. Мы работаем, потому что у нас есть бремя, потому что мы знаем: время коротко, нужда велика и нападки Сатаны яростны. Мы вынуждены быть старательными. Лень способна сделать потенциально полезного человека бесполезным. Она способна превратить человека, полного богатства, в того, кто работает, используя лишь тридцать, или двадцать, или даже десять процентов своего потенциала. Каждый, кто знает Бога и кто полезен в Его руке, старателен.

ТРЕТЬЕ

Давайте вернёмся к Мф. 25:18-30. О чём говорится в этом отрывке? В этой притче показаны два возможных обвинения, которые могут быть предъявлены нам у судного престола: обвинение в том, что мы «злые», и обвинение в том, что мы «ленивые». Раб был злым, потому что он позволял себе дурные мысли о Господе. Наверное, не многие люди злые в этом смысле. Но девять из десяти, представ перед Господом, будут вынуждены признать, что они ленивые рабы. В то время Сам Господь провозгласит Свой суд: «Бесполезного раба выбросьте во внешнюю тьму» (ст. 30). Господь считает ленивого раба бесполезным. Иногда у нас возникает вопрос, почему Бог использует того или иного брата. Он использует его потому, что он днём и ночью отдаёт себя своему делу. Путь открывается перед старательными; ни один ленивый человек не может идти этим путём. Чтобы встать на этот путь, нужно принести в жертву всё, что у нас есть. Братья и сёстры, если мы не решим проблему лени, у нас не может быть никакой работы. Как только мы обленимся, наша ценность уменьшится наполовину. Если мы позволим себе оставаться такими, очень скоро наша ценность сократится до одной десятой. Сегодня и так слишком мало людей, которые знают Господа. Если мы еле передвигаем ноги, если мы медлительны в своих начинаниях, как можем мы достичь чего-либо в своей работе? Не относитесь к этому вопросу легкомысленно. Не думайте, что старание — это мелочь. В прошлом многие люди становились бесполезными и падали у обочины; они растрачивали свой потенциал из-за своей лени. Пусть это послужит для нас серьёзным предостережением. Начиная с сегодняшнего дня давайте просить Господа укрепить нас, чтобы мы полностью изменили свою привычку и характер. Пусть Господь удалит от нас всякую лень. Нам нельзя быть ленивыми и праздными. В противном случае у нашей работы нет будущего.

Нам следует подчинять своё тело самой строгой дисциплине, чтобы оно стало полностью послушным нам. Мы должны быть старательными, а не ленивыми. Лень — самый распространённый недуг в нашей работе. Ленивы, наверное, девять из десяти человек. Слуга Господень должен обладать выносливостью, чтобы всегда толкать себя вперёд. В качестве символа нашего служения Библия использует не коня, а вола. Вол изо дня в день тянет тот же груз и никогда не сдаётся. Если сегодня мы работаем, потому что мы в приподнятом настроении, а завтра мы отдыхаем, потому что мы в подавленном настроении, или сегодня мы работаем, потому что за окном ясно, а завтра мы отдыхаем, потому что за окном ненастно, то мы никогда не добьёмся никаких результатов в своей работе. Но если мы движемся шаг за шагом, день за днём, несгибаемо и твёрдо, то рано или поздно мы добьёмся нужного результата. Пусть Бог избавит нас от наших легкомысленных и неразумных путей, чтобы мы стали подобными волу: выдерживали тяжесть, не бросали дело, сохраняли устойчивость и всё время несгибаемо и старательно работали. В этом случае у нас будет возможность двигаться вперёд.

Книга Притч больше, чем любая другая книга Ветхого Завета, говорит о лени. В ней показана ясная картина того, что такое лень. Четырнадцать раз в ней использовано еврейское слово «аце́л», которое переводится либо как «ленивый», либо как «ленивец» (6:6, 9; 10:26; 13:4; 15:19; 19:24; 20:4; 21:25; 22:13; 24:30; 26:13-16). Оно также переводится как «леность» (19:15). Кроме того, дважды в этой книге использовано еврейское слово «ремийя», которое также переводится как «ленивый» (12:24, 27). Соломон предельно ясно показал, что такое лень.

Поскольку лень — это привычка, укоренившаяся за многие годы, нельзя надеяться исправить её за день или два дня. Если мы серьёзно не возьмёмся за неё, мы можем остаться с ней до конца жизни. Не думайте, что стоит прослушать одно сообщение — и проблема решена. Всё не так просто. Эта привычка укоренялась в нас на протяжении многих лет и стала частью нашего характера. Если мы не подвергнем её суровой работе перед Господом, нам не отделаться от неё. Мы ожидаем, что те, кто привык лениться, будут особенно добросовестны в работе над своей ленью. Если они не поработают над ней со всей трезвостью, они не смогут участвовать в Господней работе. Божья работа не терпит ленивых. Ни один ленивый человек не может произвести надлежащую работу, потому что по своей предрасположенности такой человек всегда склонен пренебрегать делом и откладывать его на потом. Когда он сталкивается с каким-то делом, он мечтает, чтобы оно вообще исчезло. Что касается Божьей работы, те, кто привык лениться, безнадёжны. Каждый слуга Господень должен быть занятым человеком. Он должен всегда искать, чем занять себя. Он должен подставлять себя под любое бремя и вникать в любую проблему; он не должен избегать проблем. Каждому слуге Божьему следует брать на себя разнообразные обязанности; ему нельзя бояться трудностей. Братья и сёстры, нам нужно покончить с этой дурной привычкой избегать работы, трудностей и заданий. Мы должны подвергнуть её самой суровой работе. Ленивый человек не может служить Богу.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ШЕСТАЯ


БЫТЬ СДЕРЖАННЫМ В РЕЧИ
ПЕРВОЕ

Многие люди могли бы быть очень полезными в руках Божьих; они могли бы стать полными силы сосудами для Господа. Однако они остаются бесполезными для Бога, или Он использует их в очень ограниченной мере. Одна из основных причин их неудачи — это отсутствие сдержанности в их речи. Помните: опрометчивые слова часто бывают причиной вытекания силы. Наши слова похожи на отверстия: они являются или местом высвобождения Божьей силы, или местом её вытекания. Наши уста могут быть местом, через которое изливается Божья сила, или они могут быть дырой, через которую божественная сила вытекает наружу. К сожалению, многие люди в своей речи позволяют Божьей силе вытекать наружу.

В Иак. 3:11 сказано, что источник из одного и того же отверстия не может извергать сладкое и горькое. Работник Господень должен изливать из себя сладкую и живую воду; он должен быть проводником Божьего слова. Одно и то же ведро нельзя использовать и для питьевой воды, и для помоев. Если питьевую воду будут носить в ведре для помоев, здоровье и даже жизнь людей подвергнется опасности. Подобным образом, если наши уста посвящены тому, чтобы произносить Божье слово, то мы обязаны со всей серьёзностью оберегать их только для Его служения. Если мы используем свои уста для чего-то помимо Божьего слова, мы не сможем использовать их для того, чтобы произносить Божье слово. Многих людей Бог не может использовать или Он использует их лишь в ограниченной мере лишь потому, что их источник производит воду двух видов: сладкую и горькую. Своими устами они говорят Божье слово, и они также говорят многие другие вещи, не имеющие отношения к Богу.

Братья и сёстры, нам нужно осознать перед Господом: как только мы посвятили свои уста в качестве средства Божьего говорения, на наши плечи легла большая ответственность. Ответственность наша так велика, поскольку Бог доверил нам Своё слово. В 16-й главе Чисел сказано, что Корей и его сообщники объединились против Моисея и Аарона. Они взяли свои кадильницы с огнём и преподнесли их перед Господом. Все они погибли за свой грех, но кадильницы остались святы, и из них были сделаны кованые пластины для покрытия жертвенника (ст. 16-18, 33, 38-39). Всё, что было принесено Богу и было однажды использовано Им, становится отделённым для Него и не может впоследствии использоваться обычным образом. Некоторые братья и сёстры придерживаются ошибочного представления; они считают, что можно сейчас говорить Божье слово, а через минуту — слово Сатаны (ведь ложь принадлежит Сатане). Братья и сёстры, нам нельзя так поступать. Как только брат открывает свои уста для Господа, его уста навеки Господни. Многие люди позволяют своей силе вытекать через произносимые ими слова. Некоторые братья могли бы стать очень полезными в руке Господа, но, из-за того что они говорили слишком много слов, не имеющих отношения к Богу, их внутренняя сила вытекла наружу через их говорение. Мы должны помнить: источник может давать воду только одного вида. Если наши уста однажды произнесли Божье слово, нам нужно осознать: открыв уста в следующий раз, мы не вправе говорить всё что угодно. Наши уста были освящены; они уже отделены. Как только что-то посвящается Богу, оно навеки становится Его владением; мы не можем забрать у Бога то, что однажды отдали Ему. Если мы заберём это, мы уподобимся Валаамовой ослице; мы перестанем быть Божьими пророками. Нам нужно увидеть тесную связь между Божьим словом и нашим словом. Наши уста отделены, они принадлежат Богу, и они могут говорить только Божье слово.

Какая жалость, что когда-то полезные люди стали бесполезными в глазах Господа лишь из-за того, что их уста стали зияющими дырами, в которых исчезла Божья сила. Как только уста произносят не те слова, сила отходит от таких уст. Беда многих людей в том, что у них слишком много слов. Голос глупого познаётся при множестве слов (Эккл. 5:2). Многие люди теряют свою силу из-за множества слов. Им обязательно нужно сказать то-то и то-то тому-то и тому-то. Им всегда есть что сказать по любому поводу. Не только им есть что сказать, но они также любят пересказывать услышанное. Братья и сёстры, нам следует обратить внимание на то, как мы оберегаем свои уста. Мы должны оберегать их точно так же, как мы оберегаем своё сердце. Это особо относится к тем, кто служит в качестве средства Божьего говорения. Бог использует их как Свой рупор, чтобы передавать Своё слово. Их уста освящены для Его служения; они святы, и их уста должны оберегаться так же ревниво, как человек оберегает своё сердце. Устам нельзя давать волю.

ВТОРОЕ

Существует несколько моментов, связанных с нашей речью, и нам следует обратить внимание на каждый из них.

Во-первых, давайте обратим внимание перед Господом на то, какие разговоры мы постоянно слышим. То, какие разговоры мы слышим, определяет то, какими людьми мы являемся. Многие люди не станут рассказывать вам определённые вещи, потому что они знают, что вы не похожи на них и вам бесполезно рассказывать о них. Если человек охотно рассказывает вам о чём-то, значит он считает вас таким же, как он, и ожидает от вас такой же реакции на его рассказ. Вы можете узнать кое-что о себе, обратив внимание на то, чтo люди вам постоянно рассказывают.

Во-вторых, давайте проследим, каким словам мы с наибольшей готовностью верим. То, что кажется нам наиболее достоверным, раскрывает нашу собственную предрасположенность. Люди определённого типа склонны верить определённым словам. Мы слышим не то, что нам говорят, и бываем легковерными, потому что мы слепы, мы не в Божьем свете. Всякий раз, когда у нас недостаточно света или совсем нет света, мы впадаем в заблуждение. Сторона, в которую обращено наше ухо, и степень нашей доверчивости часто выдают нашу болезнь. Многие люди верят своим собеседникам ещё до того, как те что-то произнесут. Когда же их собеседники что-то скажут, они радуются услышанному. Слова могут быть неправдоподобными и даже абсурдными, но человек всё равно уверен в их истинности. Итак, то, каким словам мы верим, показывает, что мы за люди.

В-третьих, помимо того что мы слышим и чему мы верим, нам надо обратить внимание на то, чтo мы передаём другим. По своему характеру это близко к первым двум моментам. Человек слышит определённые слова и верит им, но, если он решает передать их другим, из этого следует не только то, что он является человеком, изображённым в этих словах, то есть человеком во тьме, но и то, что он хочет и других сделать подобными себе. Всё его существо включено в слова, которые он говорит. Когда он слушает, говорят другие; когда он верит, он принимает слова других; а когда он передаёт слова, он вкладывает всё своё существо в эти слова. Многие любят слушать и передавать услышанное. По этой причине они теряют всю свою силу и больше не способны быть надлежащими служителями Божьего слова.

В-четвёртых, есть неточные слова. Некоторые люди весьма неточные в своей речи. Сейчас они говорят одно, а через минуту — другое. Люди такого типа «двуязычные» (1 Тим. 3:8); они не могут служить в качестве диаконов. Одному человеку они говорят одно, а другому — совершенно другое. В лицо человеку они говорят одно, а за его спиной — другое. Подобные люди бесполезны в Божьей работе. Братья и сёстры, если мы не способны обуздать свой язык, как можем мы управлять собой и как можем мы служить Господу? Человек должен обуздывать свой язык и побивать своё тело — лишь тогда он сможет служить Господу как следует. В нашем теле у нас есть ужасный член — наш язык, который всегда доставляет нам неприятности. Неточность в наших словах, двуязычие и колебания в наших утверждениях — всё это признаки слабости характера. Те, у кого есть такие привычки, не прочно стоят на ногах, и они лишены силы перед Богом. Они колеблются то в одну сторону, то в другую, потому что они слишком беспечные и нерешительные. Такое поведение указывает на крайнюю слабость в характере человека. Если в Господней работе мы замечаем у себя неточные слова, это должно отрезвить нас и мы должны покончить с ними.

В-пятых, есть те, кто намеренно двуязычен. Двуязычие некоторых людей серьёзнее, чем двуязычие других; эти люди хуже тех, кто двуязычен по неведению; они двуязычны намеренно. Есть те, кто двуязычен по причине своего неведения. Сейчас они говорят одно, а через какое-то время — другое. Для них «да» и «нет» — это примерно одно и то же. Они не ощущают разницы между правильным и неправильным; они в полной темноте. Вы спрашиваете их о каком-то предмете: «Он чёрный?» — они отвечают «да». Вы спрашиваете их о том же самом предмете: «Он белый?» — и они снова отвечают «да». Они ни в чём не уверены. Для них чёрное и белое — это примерно одно и то же. Они живут небрежной и неразумной жизнью. Они двуязычны по неведению. Но есть и другие, те, кто сознательно старается быть двуязычными. Они намеренно в одном случае говорят одно, а в другом — другое. Это не просто слабость характера, это — нравственное растление. В Мф. 21:23-27 повествуется о том, как к Господу подошли главные священники и старейшины народа и спросили Его, чьей властью Он делает всё это. Он в ответ спросил их: «Крещение Иоанна откуда было: от неба или от людей?» Они стали рассуждать между собой: «Если скажем: „От неба“, Он скажет нам: „Почему же вы не поверили ему?“ А если скажем: „От людей“, боимся толпы, ибо все считают Иоанна пророком». Они ответили Господу так: «Не знаем». Их ответ был преднамеренной ложью. В Мф. 5:37 Господь сказал: «А пусть ваше слово будет „да, да“, „нет, нет“; ибо что сверх этого, то от лукавого». Если на что-то мы должны сказать «да», мы говорим «да». Если мы должны сказать на это «нет», мы говорим «нет». Вот что значит ходить в свете и поступать честно. Но если мы останавливаемся и рассуждаем, как наши слова повлияют на людей, обдумываем, как нам выразиться наиболее дипломатично, то такие мотивы и отношение неподобающие для Господнего работника. Если наши слова смешаны с лукавством, мы превращаем слова в орудия обмана. Нам лучше следовать примеру нашего Господа. Когда люди своими вопросами раскладывали перед Ним западню, Он предпочитал молчать. Если мы вынуждены что-то говорить в ответ, то пусть наши слова будут «да, да», «нет, нет». Всё, что сверх этого, то от лукавого. Здесь нет места изворотливому уму. Павел увещевал коринфян: «Если кто-нибудь думает, что он среди вас мудрый в этом веке, пусть станет неразумным, чтобы стать мудрым» (1 Кор. 3:18). В Рим. 16:19 сказано: «Хочу, чтобы вы были… бесхитростны на зло». Если мы мудры в этих вещах, в глазах Бога мы ничего не добиваемся. Маневрировать бессмысленно. Наша мудрость — в руке Господа. Нам нельзя быть двуязычными. Проблема многих людей заключается именно в этом. Те, чьи слова ненадёжны, малополезны для Бога. Если они отдадут себя работе, то рано или поздно они окажутся в неприятной ситуации. Если человек сейчас говорит одно, а позже — другое, если он колеблется между правильным и неправильным, «да» и «нет», если он не способен решить, что можно сделать, а что невозможно, то такой человек малополезен в Божьей работе. Люди, слова которых изменчивы и ненадёжны, бесполезны в Божьей работе.

В-шестых, мы должны поработать над тем, как мы слушаем. Представьте себе в какой-то степени одарённого и талантливого человека. Если он неточен в своих словах, в его характере есть зияющая дыра. Один этот изъян будет стоить ему всей его силы. Какая жалость, что многие Божьи работники стали справочным бюро! Братья и сёстры, поскольку мы Господни работники, мы постоянно соприкасаемся с людьми и, как следствие, у нас много возможностей послушать, что говорят другие, и в свою очередь тоже что-то им сказать. Если мы не дисциплинированы и не сдержаны в своих словах, может получиться, что, говоря Божье слово, мы будем одновременно распространять слухи и сплетни. Если наша речь не приучена к дисциплине, есть вероятность, что одной рукой мы будем созидать Божью работу, а другой — разрушать её. По этой причине нам нужно просить Бога приучить наш слух к строгой дисциплине. Часто у братьев и сестёр возникает желание рассказать нам что-то о своей личной жизни. Мы должны слушать их предельно внимательно. Мы должны уметь слушать, и нам надо понять, в чём заключается их проблема, и оказать им соответствующую помощь. Когда люди говорят с нами, мы должны слушать их с целью позаботиться об их нужде и решить их проблему. Но как только их нужда становится нам внутренне ясна, нам надо попросить их воздержаться от дальнейших подробностей. Мы должны остановить их. Можно сказать: «Этого достаточно. Здесь можно остановиться». Если мы слушаем о чужой жизни из любопытства и расцениваем сказанное людьми как занятную историю или небылицу, мы неправы. От нас требуется только одно: понять, в чём их проблема. Как только мы поняли ситуацию и у нас появилась некоторая уверенность, нам следует сказать: «Брат, этого достаточно». У нас не должно быть страсти к получению информации. Люди питают страсть к тому, чтобы узнавать что-то о делах других; они любят слушать. Существует такое явление, как страсть к получению знаний, к тому, чтобы слушать. Мы, однако, должны слушать, соблюдая осторожность. Как только мы достигнем предела, мы должны остановиться. Мы слушаем с целью понять, как нам молиться и как решить эту проблему. Нам следует слушать лишь для того, чтобы решать проблемы братьев и сестёр. В определённый момент мы должны остановить говорящего и больше не слушать.

В-седьмых, мы должны завоёвывать доверие людей и не терять его. Если человек делится с нами своими духовными проблемами, он оказывает нам доверие. Нельзя легкомысленно рассказывать об этих секретах другим. Если только того не требуют интересы работы, нам не следует беспечно повторять услышанное перед другими людьми. Если наша речь не была приучена к дисциплине, мы не можем участвовать в Божьей работе. Божьим слугам доверяют многое. Им нужно относиться к доверенным им секретам как к чему-то священному и верно хранить их. Нам доверили эти слова; они не принадлежат нам, а лишь доверены нам в нашем служении и в нашем божественном труде. Мы не вправе раскрывать их по своему усмотрению. Мы должны научиться хранить и защищать каждый духовный секрет, доверенный нам братьями и сёстрами. Нельзя безответственно раскрывать эти секреты. Если наш долг, или Божья работа, или нужды людей требуют их разглашения, это другое дело. В любом случае многословие всегда причиняет урон, большой урон. Тем, кто любит поговорить и кто свободно пересказывает другим чужие слова, нельзя доверять Господнюю работу. Нам стоит прислушаться к предостережению от Господа. Пусть Он ограничит наши слова и пусть мы не будем открывать уста опрометчиво и говорить легкомысленно. Знает человек, что такое дисциплина, или нет, нагляднее всего видно по тому, как он управляет своим языком. Если человек дисциплинирован, его язык неизменно находится под ограничением. Нам следует обратить самое пристальное внимание на этот момент.

В-восьмых, нам нужно обращать особое внимание на вопрос лжи. Упоминавшийся уже двуязычный человек — «близкий родственник» лжецу. Все фразы, которые произносятся с целью дать кому-то ложную надежду или создать у кого-то неправильное впечатление, попадают в категорию лжи. Иногда ложь не содержит никаких ложных утверждений, но она произносится так умело, что у людей создаётся неправильное впечатление. На самом деле это — ложь. Нужно помнить, что честность в речи связана с побуждениями, а не просто с истинностью слов. Если брат задаёт вопрос, а мы не хотим отвечать или не можем ответить, мы должны вежливо воздержаться от ответа, но мы не должны обманывать брата. Ложное утверждение — это ложь, и всё, что создаёт у людей неправильное впечатление, — это тоже ложь. Мы хотим, чтобы люди поверили истине, поэтому мы не осмеливаемся использовать истинные слова с целью вызвать у них неверное впечатление. У Божьих детей всегда должно быть: «Да, да; нет, нет». Что сверх этого, то от лукавого. Господь как-то раз решительно сказал иудеям: «Вы — от вашего отца, дьявола, и хотите исполнять желания вашего отца… Когда он говорит ложь, то говорит из своего собственного; ибо он лжец и отец её» (Ин. 8:44). Дьявол — автор лжи. Он лжец от начала. Даже сегодня он полон лжи. Он лжец и отец её. Если кто-то из детей Божьих или тем более работник Господень лжёт, это немыслимое дело. Тем не менее некоторые в самом деле лгут. Это ужасно. Трудно придумать болезнь, глубже поражающую наше существо. Это очень серьёзная проблема — очень серьёзная и очень отрезвляющая. Мы должны обращать внимание на вопрос лжи. Нам не следует думать, что всё, что мы говорим, всегда точно. Если мы будем более внимательными, мы поймём, как трудно быть точными во всём, что мы говорим. Бывает, что мы намереваемся сказать правду, но небольшая небрежность — и мы сбиваемся. Мы легко уклоняемся в сторону, даже когда стараемся быть точными; как же легко нам сбиться, если мы не прилагаем к этому сознательных усилий! Нам трудно говорить правду, пристально следя за собой. Ещё труднее нам говорить правду, не держа себя в руках. Следовательно, мы должны быть настороже, обращать внимание на свои слова и не позволять себе быть распущенными. В противном случае мы не сможем служить нашему Богу. Бог не может использовать человека, который сейчас является Его рупором, а через мгновение — рупором Сатаны. Нет, Он никогда не станет использовать такого человека.

В-девятых, мы должны обращать особое внимание на ещё один момент, который можно обозначить так: «не спорить, не кричать». В Библии есть такое пророчество о Господе: «Он не будет ни спорить, ни кричать, и никто не услышит на улицах Его голоса» (Мф. 12:19; Ис. 42:2). Павел сказал: «Раб Господень должен не состязаться» (2 Тим. 2:24). Это означает, что ни один слуга Господень не должен спорить или поднимать шум. Если человек поднимает шум, это — проявление грубости. Слуга Господень должен настолько держать себя в руках, чтобы «не спорить, не кричать». Он ни с кем не должен ссориться. Повышение голоса обычно указывает на нехватку силы, по крайней мере, на нехватку силы самообладания. Ни один слуга Господень не должен так повышать голос, чтобы его было слышно соседям. Никто не слышал голоса Господа на улицах. Такой пример Он подал нам. Речь идёт не просто о недопущении лжи. Многие слова на самом деле истинные и правдивые, но мы предпочитаем не спорить и не кричать. «Раб Господень должен не состязаться». О многих вещах мы можем и промолчать. Если брат или сестра кричат на других, они крайне распущены. Если они кричат, даже не пытаясь сдержаться, значит они на протяжении многих лет вели недисциплинированную жизнь. Нам следует наложить на себя ограничения и приучить к дисциплине собственный голос, как это сделал Господь, чей голос не был слышен на улицах. Давайте научимся удерживать свои уста от неуместного шума, криков и воплей. Это не означает, что нам нужно изображать из себя трезвых и спокойных людей. Мы должны вести себя естественно, и, встречаясь с людьми, мы должны говорить с ними надлежащим и непринуждённым образом. Но факт остаётся фактом: те, кто так и не приучил свою речь к дисциплине, столкнутся с трудностями в работе. Мы надеемся, что все работники Господа научатся быть более тонкими и мягкими и что никто не останется грубым и неотёсанным. Наш Господь очень тонок и мягок. Он не спорил и не кричал, и никто не слышал на улицах Его голоса. Когда окружающие смотрят на Божьих слуг, у них должно создаваться впечатление, что это — тонкие и мягкие люди перед Господом.

В-десятых, нам нужно обращать внимание на вопрос побуждений и фактов. То, что мы говорим, — это одно, а наши побуждения — это другое. Божьи дети должны обращать внимание не только на точность в употреблении слов, но и на точность в использовании фактов. Лучше быть точными в использовании фактов, а не только в употреблении слов. Многие люди стараются быть точными только в употреблении слов; их не интересует точность в использовании фактов. На самом деле даже когда мы следим за своей речью и стараемся быть точными, мы всё равно можем заблуждаться. Перед Господом мы должны обращать внимание на точность в использовании фактов. Если мы не будем обращать внимание на точность в использовании фактов, мы будем малополезными для Господа, даже если наши слова будут правильными. Некоторые братья и сёстры обращают большое внимание на свои слова, но им, тем не менее, нельзя доверять. Дело в том, что, хотя в их словах вы не найдёте ни одной ошибки, вы знаете, что их заботит лишь правильность их слов; их не заботит правильность фактов. Предположим, в своём сердце вы ненавидите одного брата. Это — факт. Факт состоит в том, что вы ненавидите его. Однако, встречая его на улице, вы как ни в чём не бывало киваете ему и приветствуете его. Когда он приходит к вам домой, вы подаёте ему пищу, а когда он болеет, вы посещаете его. Когда он оказывается в нужде, вы даёте ему деньги и одежду. Другой брат может подойти к вам и спросить: «Как ты относишься к этому брату?» Хотя в вашем сердце нет любви к нему, вы всё равно отвечаете: «Разве я не кивал ему и не приветствовал его? Разве я не посещал его, когда он болел? Разве я не заботился о нём, когда он был беден?» Действительно, у вас есть все эти доводы. Закон на вашей стороне, и ваши слова правильны. Но вы, тем не менее, лжёте, потому что ваша речь не отражает фактов. Некоторые братья и сёстры уделяют большое внимание соответствию внешним требованиям. Что касается этих требований, они безукоризненны, однако их сердце свидетельствует о чём-то совершенно другом. Так нельзя. Недопустимо быть правым в речи и неправым в том, что касается фактов. Беседуя с другими, мы не должны обращать внимание лишь на соответствие внешним требованиям и на этом основании считать, что мы говорим правду; вместо этого мы должны обращать внимание перед Господом на свои побуждения. Это связано с фундаментальными вопросами, стоящими за нашими словами. Не думайте, что достаточно использовать правильные слова. Не думайте, что достаточно быть любезными и сердечными. Вы не можете утверждать, что, поскольку у вас есть всё это, вы не испытываете ненависти к своему брату. Нужно учитывать факты. Доказательством служат не слова, которые вы произносите. Мы должны говорить правду — говорить то, что действительно является фактом. Если это не факты, то мы лжём, даже используя правильные слова. К сожалению, именно так живут многие люди. Когда мы говорим, мы должны заботиться не только о самих словах — мы должны двигаться глубже: видеть свои мотивы и заботиться о фактах.

В-одиннадцатых, мы не должны говорить праздных слов. «Ибо от избытка сердца говорят уста… Всякое праздное слово, которое скажут люди, — о нём они дадут отчёт в день суда» (Мф. 12:34-36). Далее Господь сказал: «Ибо твоими словами ты будешь оправдан и твоими словами будешь осуждён» (ст. 37). Когда Божьи дети встречаются, им лучше исключать из речи праздные слова. Это не означает, что нам нельзя приветствовать друг друга или говорить о погоде или своих садах. Слова приветствия связаны с поддержанием человеческих отношений, и обмениваться ими при разговоре нормально. Но праздные слова — это, например, сплетни о чужих семьях; они не затрагивают нас напрямую. В них нет необходимости. Господь Иисус сказал: «Всякое праздное слово, которое скажут люди, — о нём они дадут отчёт в день суда». Праздные слова произносятся не один раз, а два. Они произносятся один раз сегодня, и они будут произнесены ещё раз, когда наступит день суда. Все праздные слова будут повторены; человеку придётся дать отчёт о них в день суда. Однажды мы увидим, сколько праздных слов мы сказали, и на основании этих слов Бог или оправдает, или осудит нас. Вот почему нам нельзя говорить легкомысленно ни одного слова.

Многие шутки, несерьёзные разговоры и остроты должны быть удалены. Разумеется, когда некоторые братья и сёстры время от времени делают несколько остроумных замечаний или когда они говорят что-то забавное своим детям и внукам, это другое дело. Но Павел в своём Послании к эфесянам упоминает «непристойность, и глупые речи или грязное остроумие» (5:4). Это — неподобающие слова, которые мы должны отвергать и от которых мы должны отворачиваться.

Более того, среди нас не должно быть никаких насмешек. Во время распятия Господа люди насмехались над Ним: «Оставьте Его. Посмотрим, придёт ли Илия снять Его» (Мк. 15:36). Это — насмешки. Те, кто не верит во второе пришествие Господа, насмехаются и говорят: «Где обещание Его пришествия? Ибо с тех пор как уснули отцы, всё остаётся так от начала творения» (2 Пет. 3:4). Люди могут насмехаться и острить как им угодно, но Божьи дети не должны позволять всему этому выходить из их уст.

Есть много других типов неподобающих слов, как например слова, сказанные за спиной у других, или слова критики. Что касается бранных слов, то это — грех, их следует отвергать, сторонясь их, как сторонятся раскольника (Тит. 3:10); они однозначно не должны выходить из уст христианина. Нам необходимо быть настороже в отношении всех подобных слов и воздерживаться от них.

ТРЕТЬЕ

Господень работник должен говорить точные слова; он не может быть опрометчивым в своей речи. Он может лишь передавать Божье слово. Если его речь будет приучена к дисциплине, он будет избавлен от многих затруднительных ситуаций. У нас ноет сердце, когда мы думаем о том, насколько Божьим работникам недостаёт сдержанности в речи. Возможно, братьев и сестёр развлекут наши сплетни и увлекательные разговоры, но, когда мы позднее будем говорить за Господа, мы не сможем снискать их уважения. Не думайте, что шутить и веселиться с нашими братьями и сёстрами — это нормально. Пока мы будем шутить и острить, всем будет весело, но, когда мы перейдём к говорению Божьего слова, люди сочтут наши слова не более ценными, чем наши разговоры, и наши слова потеряют свой вес. Одни братья начинают говорить, и внимание слушателей сразу приковывается к ним; другие братья говорят то же самое, но не привлекают никакого внимания. Нам стоит задуматься о том, почему одних людей слушают, а других нет. Слова могут быть одинаковыми. Божье слово, безусловно, одинаковое, но отличаются слова, которые люди произносят в обычные времена. Обратите внимание на этот момент. Что касается говорения Божьего слова, мы можем быть одинаковыми, но если мы отличаемся в остальном своём говорении, то сопровождающая Божье слово сила в нашем случае будет разной. Если мы привыкли к небрежным словам и позволяем себе несдержанную речь, то влияние наших слов на слушателей тогда, когда мы говорим за Господа, будет таким же, как тогда, когда мы говорим небрежно. Влияние будет совсем незначительное. Братья и сёстры, давайте запомним, что источник из одного и того же отверстия не может извергать сладкое и горькое. Он не может сейчас давать сладкую воду, а чуть позднее — горькую. Горькая вода всегда горькая. Её горечь может быть немного смягчена, но она остаётся горькой. Когда чистая вода смешивается с грязной, грязная вода не становится чистой; наоборот, чистая вода становится грязной. Многие братья не оказывают на других никакого влияния своим говорением не потому, что проповедуемые ими слова неправильные, а потому, что они неправы в остальном своём говорении, обычном говорении в частной жизни. Когда они проповедуют Божье слово, никто их не слушает. Мы должны помнить, что слова, которые мы говорим при публичном выступлении, зависят от слов, которые мы говорим в частной жизни. Если в частной жизни мы позволяем себе глупые разговоры, наши слова при публичном выступлении будут полностью испорчены. Сладкая вода станет горькой. Нам не нужна кропотливая подготовка к проповеди, но нам нужна постоянная предосторожность в обычных, повседневных разговорах. Нельзя рассчитывать на то, что у нас будет сила в нашем служении Господу, если мы не сдержаны в своей повседневной жизни. Если наша речь беспечная и неточная, если мы принимаем ложь за правду, постоянно шутим и острим и даже лжём, то у нас не может быть никакой силы в нашем служении. Нам следует начать с обуздания своего языка — тогда мы сможем проповедовать Божье слово.

Точная речь самым тесным образом связана с чтением Библии. Библия — самая точная книга в мире. Божье слово — единственное точное слово в мире. Если у нас нет привычки говорить точно, мы не способны читать Библию и тем более мы не способны проповедовать Библию. Состояние некоторых братьев таково, что они не способны читать Библию. Чтобы быть благовестником, требуется определённый характер. Чтобы читать Библию, также требуется определённый характер. Неаккуратный человек не способен читать Библию, потому что Божье слово точное. Неаккуратный человек упустит всё в Божьем слове. На самом деле он поймёт его неправильно.

Приведём пример того, что значит быть точным. Согласно 22-й главе Евангелия от Матфея, саддукеи не верили в воскресение. Однажды они пришли к Господу и задали Ему вопрос, сказав: «Учитель, Моисей сказал: „Если кто-нибудь умрёт, не имея детей, то пусть его брат, как деверь, женится на его жене и воздвигнет потомство своему брату“. Было у нас семь братьев. И первый, женившись, умер и, не имея потомства, оставил свою жену своему брату; подобно тому и второй, и третий — до седьмого. А после всех умерла женщина. Итак, в воскресении женой которого из семи она будет? Ведь она была женой у всех» (ст. 24-28). Для них воскресение было чем-то немыслимым. На их взгляд, лучше бы никакого воскресения не было, иначе всё запутается. Они предпочитали верить, что воскресения нет. Они пришли к Господу и спорили с Ним, задав на первый взгляд неразрешимую задачу. Иисус ответил: «Вы заблуждаетесь, не зная ни Писаний, ни силы Божьей. Ибо в воскресении не женятся и не выходят замуж, а подобны ангелам на небе. А о воскресении мёртвых разве вы не читали сказанного вам Богом, который говорит: „Я Бог Авраама, Бог Исаака и Бог Иакова“? Он Бог не мёртвых, а живых» (ст. 29-32). Саддукеи, несомненно, читали Писания, но Господь сказал, что они не знали Писаний. Они говорили столь опрометчиво, что были не способны оценить абсолютную точность Божьих слов. Наш Господь процитировал всего лишь короткий отрывок из 3-й главы Исхода, чтобы доказать, что воскресение существует: Бог называет Себя Богом Авраама, Богом Исаака и Богом Иакова. Как эта короткая фраза доказывает существование воскресения? Господь далее объясняет: «Он Бог не мёртвых, а живых». Для саддукеев Авраам был мёртв, Исаак был мёртв и Иаков был мёртв; все трое были мёртвы. Разве Бог Авраама, Исаака и Иакова не выглядел в результате этого Богом мёртвых? Однако Он Бог не мёртвых. Как это можно объяснить? Поскольку Бог является Богом не мёртвых, Авраам, судя по всему, не останется мёртвым навсегда. То же относится к Исааку и Иакову. Но как мёртвые могут перестать быть мёртвыми? Они, судя по всему, будут воскрешены. Авраам, Исаак и Иаков будут воскрешены, потому что Бог является Богом не мёртвых, а живых. Такой ответ дал Господь Иисус саддукеям. Наш Господь был очень точен в Своей речи. Он обличил неточность саддукеев и их незнание Библии.

Если мы будем опрометчивы в своём говорении, мы не оценим, как точно Божье слово. Человек с неаккуратным характером не заботится о точности и не способен на точность; он не способен держаться Божьего точного слова и содержать его в себе. Библия — это самая точная книга; она точна до последней йоты и чёрточки. Господь сказал: «Ни одна йота и ни одна чёрточка ни в коем случае не уйдёт из закона» (Мф. 5:18). Бог ставит каждую йоту и каждую чёрточку обдуманно; Он не бывает небрежным. Поскольку Бог так точен в Своих словах, Его слуги тоже должны быть точными в своём говорении. Братья и сёстры, Бог никогда не допускает двусмысленности в Своём говорении; Он не бывает опрометчивым. Его слова всегда твёрдо установлены; каждое из них надёжно и непоколебимо. Чем больше мы читаем Его Слово, тем больше мы понимаем, что ни одно слово нельзя добавить или убрать. Нам следует обратить внимание на этот момент: ни один человек, небрежный в своём говорении, не может быть слугой Божьим. Тот, кто предаётся небрежной болтовне, не сможет оказать влияние на братьев и, более того, сам не сможет как следует обращаться с Божьим словом. Некоторые братья, когда говорят публично, причиняют страдания другим. Стоит послушать одно сообщение такого брата, и сразу становится понятно, насколько он неаккуратный. Неаккуратный человек может сказать только неаккуратные слова. Даже когда перед ним Божье слово, он говорит неаккуратно. Если он неаккуратный в частной жизни, как может он не быть неаккуратным при публичном выступлении? Ни один неаккуратный человек не способен читать Библию, и ни один неаккуратный оратор не способен говорить за Господа. Пусть Бог будет милостив к нам. Пусть мы получим милость, чтобы у нас были точные уста. Нам нужно молиться Господу: «Дай мне язык наставляемого, чтобы мне не быть небрежным, опрометчивым или ущербным в моей речи. Я не хочу терять столь многое. Я не хочу потерять своё свидетельство». Если мы опрометчивы в своей речи, мы не способны читать и понимать Божье слово. Изучая Библию, мы должны обнаруживать факты. Но неаккуратный человек не способен найти какие бы то ни было факты. Нам нужно научиться говорить осмотрительно и осторожно; лишь в этом случае мы сможем оценить точность каждого Божьего слова.

ЧЕТВЁРТОЕ

У каждого Господнего работника есть своя особая функция. У каждого есть особая доля перед Господом, и Бог использует его, высвобождая его особую долю. Тем не менее ему также требуется равномерное развитие в других областях. Равномерное развитие устранит любые недочёты или изъяны в его служении. Если брат хорошо справляется со своей особой функцией, но в других областях терпит неудачу, его служение будет повреждено, появится дыра, через которую всё вытечет. В предыдущих главах мы рассмотрели различные черты характера; мы должны уметь слушать, любить людей, иметь разум, готовый страдать, побивать своё тело и быть старательными. Всё это основополагающие качества, которыми мы должны обладать. Ни один слуга Божий не может обходиться без этих черт характера. В этом сообщении мы рассматривали сдержанность в речи; это ещё одно основополагающее качество. Тот, кто предаётся небрежной болтовне, не может в точности передать Божье слово. Многих братьев ожидало бы яркое будущее, полное надежд, если бы не небрежность их языка; они потеряли всю свою силу перед Богом.

Нам надо всеми средствами оберегать свою духовную ценность, свой духовный вес и свою духовную полезность перед Господом. Мы не имеем права впустую тратить ту особую долю, которую Бог дал нам. Нельзя разбрасывать её направо и налево. Чтобы сохранить своё служение, нам нужно заткнуть все дыры, через которые оно вытекает. Сохранение служения должно быть для Господнего работника самым важным делом. Если мы не сохраним его, то всё данное нам Богом и вся порученная Им ответственность постепенно будут потеряны, а в конечном итоге — совсем исчезнут. Нельзя опрометчиво произносить ни одного слова. Нам следует принимать от Господа воздействие, упрёки и суды. Братья и сёстры, недостаточно просто принимать всё положительное. Мы должны также обращать внимание на сохранение всего положительного, чтобы оно не было утеряно. Если наша речь не подвергнется воздействию, мы, несомненно, потеряем то положительное, что у нас уже есть.

Когда мы предстанем перед судным престолом, мы можем обнаружить, что неподобающие, небрежные разговоры нанесли больше вреда, чем что-либо другое, потому что вред от них не остановился на нас. Они также посеяли смуту в жизни других людей. Слова не останавливаются на нас. Как только слово сказано, оно начинает распространяться. Предположим, братья сказали что-то ненадлежащее. Как только слова сорвались с их языка, их нельзя взять назад. Мы можем раскаяться в своей глупости, и мы можем попросить прощения. Мы можем даже закопаться в пепел и покаяться: «Господь, я сказал что-то неправильное». Кровь Господа очистит нас, но она не удалит произнесённых слов. Они продолжат существовать на земле. Мы можем исповедовать свои грехи Господу и братьям, тогда и Господь, и братья простят нас, но сказанные нами слова останутся и будут распространяться дальше. Некоторым работникам недостаёт разума, готового страдать. Другим трудно слушать других; слабость третьих — их лень. Но проблема несдержанных слов может оказаться серьёзней, чем лень, неумение слушать или отсутствие разума, готового страдать. Опрометчивые слова — смертоносный источник, который продолжает течь и повсюду приносит с собой смерть.

Братья и сёстры, перед лицом столь серьёзных фактов мы должны проявлять осмотрительность в своей речи. Нам следует покаяться перед Господом за многие слова, слетевшие с нашего языка. Эти слова не принесут хорошего плода. На самом деле они приносят вред в самых разных областях. Многие слова, произнесённые нами в прошлом, были «праздными словами», но теперь они уже не «праздные» — они распространяются по всей земле. В тот момент, когда мы произнесли эти слова, они были праздными, но через какое-то время они стали весьма активными, и сейчас они сеют большую смуту. Нам нужно просить у Бога Его милости, чтобы Он очистил нас от нашего прошлого, а в отношении настоящего нам нужно просить Его подвергать нас решительному воздействию и жечь нас горящими углями (Пс. 120:3-4). Если Он будет подвергать нас воздействию и жечь наш язык, чтобы мы перестали опрометчиво открывать уста, нам не придётся в будущем сожалеть о многих вещах. Многие ошибки, которые мы совершаем, невозможно исправить. Лот мог покаяться и возвратиться в прежнее положение, но Моав и Аммон живы до сих пор. Авраам, покаявшись, мог родить Исаака, но к тому времени у Исаака уже появился враг. Авраам мог изгнать Агарь, но вызванная им неприятность не исчезла и по сей день. Как только наши слова слетают с языка, они не останавливаются и вызванные ими неприятности не прекращаются. Нам нужно молиться о том, чтобы Господь жёг наш язык горящим огнём, чтобы он перестал произносить праздные или лживые слова и больше не был необузданным. Нам нужно молиться о том, чтобы наш язык стал языком наставляемого. Лишь когда Господь возьмёт под Свой контроль наши уста и они перестанут говорить что-то опрометчиво, мы можем надеяться на то, что Он будет использовать нас в качестве Своего рупора. В противном случае действует тот же принцип: один источник не может изливать разную воду. В своём служении мы не можем подавать людям и сладкую воду, и горькую. Мы можем сказать, что у нас есть бремя служить Богу и участвовать в Его работе, но мы не можем сейчас говорить слово Божье, а через минуту — слово дьявола. Нашу историю отличает одна черта: наши уста постоянно выходят из-под контроля. Нам нужно просить у Господа Его благодати, чтобы мы положили конец этой истории. Мы должны сказать Господу: «Пусть мои слова будут приемлемы для Тебя, как моё сердце приемлемо для Тебя». Пусть Господь будет милостив к нам!

Господь Иисус сказал: «Ради них Я освящаю Себя» (Ин. 17:19). Каждый слуга Божий, желающий служить Ему, должен научиться освящать себя, где бы он ни находился. Чтобы служить другим, мы должны освящать себя в своём говорении. Говорение — большое искушение. Когда три, пять, восемь или десять человек беседуют, возникает большое искушение подойти и присоединиться к ним. Нам необходимо научиться освящать себя, отделять себя от других и не сходиться с ними. Нельзя вести легкомысленные разговоры. Нам нужно иметь слова наставляемых, язык наставляемых. Наш язык должен пройти через огонь. Мы никогда не должны открываться для искушения. Если братья и сёстры вовлечены в ненадлежащие разговоры, мы должны первым делом отделить себя от них. Как только мы сойдёмся и соединимся с ними, мы потерпим падение. Нам нужно отделять себя от них и выходить из их среды. Каждый раз, когда нечто подобное происходит, мы не должны поддаваться искушению и мы не должны вращаться среди них. Нам следует всегда отделять себя. Я верю, что Бог даст нам милость и будет постепенно созидать нас благодатью.
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ГЛАВА СЕДЬМАЯ


БЫТЬ СТАБИЛЬНЫМ
ПЕРВОЕ

Стабильность — ещё одна черта характера, которая должна быть в жизни любого христианского работника. Стабильность характера можно понимать как стабильность чувств человека. Некоторые люди твёрдые и непоколебимые перед Господом, а другие небрежные и шаткие. У них ни в чём нет никаких убеждений, и они поворачивают при любом повороте в окружении. Многие люди от природы ненадёжные — не потому, что они хотят быть ненадёжными, а потому, что их характер ненадёжный. Стоит их коснуться — и они меняются. Они нестабильны в своём характере. Бог требует, чтобы у Его слуг был стабильный характер — твёрдый, надёжный и непоколебимый.

В Библии мы видим человека, которого можно было легко поколебать; он известен как Симон Пётр. Давайте прочитаем некоторые стихи. В Мф. 16:13-16 говорится: «А придя в земли Кесарии Филипповой, Иисус спросил Своих учеников: Кем люди считают Сына Человеческого? И они сказали: Одни — Иоанном Крестителем, другие — Илиёй, а иные — Иеремией или одним из пророков. Он говорит им: А вы кем Меня считаете? И Симон Пётр сказал в ответ: Ты Христос, Сын живого Бога». В 1 Ин. 5:1 сказано: «Всякий, кто верит, что Иисус есть Христос, от Бога рождён», а в стихе 13 сказано: «Я написал вам это, чтобы вы знали, что вы имеете вечную жизнь, — тем, кто верит в имя Сына Божьего». Когда Пётр сказал: «Ты Христос, Сын живого Бога», он, вне всякого сомнения, по крайней мере, коснулся жизни Божьей. Он должен был коснуться жизни Божьей, чтобы знать это. Прочитайте Мф. 16:17: «И Иисус сказал ему в ответ: Блажен ты, Симон Вариона, потому что не плоть и кровь открыла тебе это, а Мой Отец, который на небесах». Братья и сёстры, то, что человек находится с Господом Иисусом, следует за Ним и стоит рядом с Ним, не гарантирует того, что он знает Его. Человек может знать Его только благодаря откровению Отца, который на небесах. Сейчас мы хотим сосредоточить внимание на стихе 18, где говорится: «И Я также говорю тебе, что ты Пётр [Петрос], и на этой скале [петра] Я построю Мою церковь». Мы должны увидеть, что церковь — это нечто непоколебимое. У церкви непоколебимое основание, и сама церковь непоколебимая. Раз это так, все служители Господа тоже должны быть непоколебимыми. Господь сказал: «На этой скале Я построю Мою церковь». Церковь строится на скале. Нам нужно обратить внимание на эту скалу.

В стихе 18 Господь как бы косвенно отсылает нас к сказанному в 7-й главе Евангелия от Матфея, где Он говорил о тех, кто строит свои дома на песке; когда сошёл дождь, подступили реки и подули ветры, эти дома обрушились на землю. Нам же, по Его словам, следует строить свой дом на скале, так чтобы он не упал, когда сойдёт дождь, подступят реки и подуют ветры. Господь сказал, что церковь строится на скале; это означает, что церковь никогда не упадёт. Может пойти дождь, вода и ветер могут делать своё дело, но это строение не упадёт. Даже если церковь подвергнется воздействию дождя, воды и ветра, она не рухнет, потому что она прочно построена на скале. Она стабильная, непоколебимая и недвижимая. Такова основополагающая природа церкви. Павел сказал Тимофею, что дом Божий, то есть церковь, — это столп и опора истины (1 Тим. 3:15). Церковь подобна столпу: её невозможно переместить. Стул можно переместить, его можно качать, но дом нельзя перенести с места на место. Основополагающая природа церкви состоит в том, что это — строение, стоящее на скале. Эта скала стабильная и непоколебимая. Божьи дети — маленькие камни (литос) на единой скале. Когда Пётр писал вторую главу своего первого Послания, он сказал, что мы Божьи живые камни и что мы созидаемся как духовный дом (ст. 5). Каждый брат и каждая сестра — это живой камень, который созидается на скале. То, что созидается на основании, и само основание одинаковы по субстанции. Собственно строение созидается из того же материала, что и основание. В церкви нет кирпичей; в ней есть только камни. Вавилонская башня была построена из кирпичей — искусственной имитации камня. Но в церкви нет кирпичей, нет искусственной стабильности. Церковь строится на скале. Каждый из нас является камнем, и мы созидаемся друг с другом в духовный дом. Наши глаза должны открыться, и мы должны увидеть глубинную природу церкви. Господня церковь — это нечто непоколебимое. В Мф. 16:18 Господь далее сказал: «Ворота ада не одолеют её». Это нечто непоколебимое; в этом суть церкви. Основанием церкви является скала, нечто непоколебимое, и сама церковь строится из камней, которые тоже непоколебимые. Можем ли мы в таком случае сказать, что служителей внутри церкви можно поколебать? Именно об этом мы ведём речь. В данном случае мы говорим не о церкви. Мы говорим о самой личности служителей. Служители не должны быть нетвёрдыми, потому что они камни. Господь сказал Петру: «Ты Пётр». Это означает: «Ты камень». «И на этой скале Я построю Мою церковь, и ворота ада не одолеют её». Пётр представляет всех служителей церкви. Служитель Божий, Его слуга, должен быть камнем. Хотя камень не так велик, как скала, у него такая же природа, как у скалы, и он такой же непоколебимый.

В стихе 19 Господь сказал: «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». Господне обещание Петру было также Его обещанием церкви. Это обещание стало собственностью церкви в 18-й главе Евангелия от Матфея. Но сначала Господь дал его Петру. Отсюда ясно следует, что Господь рассматривал Петра как одного из служителей. Господь дал ему ключи от царства небес, чтобы он мог открыть двери. В день Пятидесятницы Пётр открыл одну дверь, а в доме Корнилия — другую. Он открыл дверь для евреев, и он открыл дверь для язычников. Вот что сделал один камень. Прежде чем Симон стал Петром (камнем), он не мог воспользоваться ключами. Сегодня не все, кто зовётся Петром, являются таковыми, точно так же как не все, кто называется именем Израиля, являются людьми силы. Человек может называться именем Израиля и при этом быть слабым. Вот перед нами человек по имени Пётр. Господь вложил в его руку ключи. Но он смог использовать ключи только после того, как действительно стал Петром, камнем. Когда этот день настал, всё, что он связал, было связано, и всё, что он развязал, было развязано.

Эффективность работы служителя во многом зависит от стабильности его характера. Это основополагающее требование. Если человек нетвёрдый перед Богом, он не может быть служителем и церковь не может следовать за ним. У некоторых братьев и сестёр есть фундаментальная проблема: отсутствие стабильного характера. Они постоянно меняются. Их качает из стороны в сторону; они не бывают твёрдыми и прочными перед Господом. Они не способны служить церкви, потому что они не могут стоять прочно и прямо, и ворота ада легко одолевают их.

Благодарение Господу за то, что в качестве примера был выбран Пётр. Богу нужен человек, чья природа такая же, как природа основания под ним и строения вокруг него. Служитель должен быть стабильным камнем. Благодарение Богу за то, что в качестве примера был выбран Пётр, потому что из его случая видно, что Бог может сделать стабильным любого. Вот перед нами человек, названный Петром, однако он не всегда был «Петром». Его имя указывало на камень, но его характер был подобен воде. Он не был надёжным. В какие-то моменты он был одним человеком, в какие-то — другим. В какой-то ситуации Пётр был смел, а через минуту — очень слаб. Таким человеком он был. Господь поместил перед нами такого человека, чтобы показать, насколько нестабильной может быть природа человека, прежде чем он подвергнется Господнему воздействию. Пока такой человек не станет камнем, он не может использовать ключи и он не может быть полезным Богу в какой-либо конкретной области. Бог сможет использовать его только тогда, когда его колеблющаяся природа подвергнется Господнему воздействию. Мы благодарим Господа за то, что характер человека способен меняться; он не является неизменным. Пётр был нетвёрдым человеком, однако он смог измениться и стать стабильным. Когда Господень свет жжёт наш язык, наша болтливость исчезает. Когда лентяя упрекают, его лень увядает. Господь проклял смоковницу, и дерево засохло. Упрёк Господа приносит Его проклятие, а где Его проклятие, там увядание и смерть. Если мы никогда не касались Его, мы можем продолжать идти своим беззаботным путём. Но как только мы коснёмся Его, наша несерьёзность увянет. Как только Божий свет касается нас — будь то через сообщение или через прямой упрёк брата, — что-то в нас увядает. Упрёк Господа приводит к мгновенному увяданию. Мы ведём речь о перестройке или переделке нашего характера. У многих людей такой характер, что они не способны слушать других. Или у них излишне холодный, ленивый или слабый характер. Но как только Бог коснётся их или придёт брат и укажет на бесчувственность, которую они проявляют, слушая других, или на их слабость, они получат свет и что-то в них увянет. То, что был выбран Пётр, — это Божья благодать. Если бы не Пётр, у слабых и нестабильных не осталось бы надежды. Но Господь избрал одного человека и назвал его «Пётр», а затем, после того как Он сделал его «Петром», Он дал ему ключи, чтобы привести людей в церковь.

ВТОРОЕ

Библия говорит, что, после того как Пётр признал Господа Христом, Сыном живого Бога, Господь сказал: «Не плоть и кровь открыла тебе это, а Мой Отец, который на небесах» (Мф. 16:17). Это была работа Самого Бога. У Петра не было никаких заслуг; увидеть, что Господь — это Христос и Сын живого Бога, ему позволило данное Отцом откровение. Пётр получил откровение от Отца, откровение от Бога. Такое откровение неведомо для плоти и крови, даже для плоти и крови самого Петра. Давайте прочитаем, о чём говорится дальше в этом отрывке: «С того времени Иисус начал открывать Своим ученикам, что Он должен идти в Иерусалим, и многое претерпеть от старейшин, главных священников и книжников, и быть убит, и на третий день быть воскрешён. И Пётр, отведя Его в сторону, начал возбранять Ему и говорил: Да будет Бог милостив к Тебе, Господь! Ни в коем случае не будет этого с Тобой! Но Он, повернувшись, сказал Петру: Встань позади Меня, Сатана! Ты для Меня преткновение, ибо ты обращаешь свой разум не к Божьему, а к человеческому» (ст. 21-23). В предыдущем отрывке Пётр увидел видение, а в этом он стал орудием Сатаны. В предыдущих стихах Пётр коснулся Бога Отца, а здесь он коснулся Сатаны. В первом случае он смог сказать: «Ты Христос, Сын живого Бога». Во втором случае он сказал: «Да будет Бог милостив к Тебе, Господь! Ни в коем случае не будет этого с Тобой!» Эти две фразы отстоят друг от друга так же далеко, как Северный полюс от Южного. Если мы не ошибаемся в своём понимании, можно утверждать, что ни одно откровение в четырёх Евангелиях не сравнится по уровню с откровением, которое получил Пётр. Петру это откровение дал Отец; он узнал Господа как «Христа, Сына живого Бога». Затем Господь провозгласил, что на этом знании, на этой скале, будет построена церковь. Пётр получил действительно великое откровение; другие последователи и друзья Господа такого не увидели. Вполне вероятно, что полученное и увиденное Петром откровение можно рассматривать как окончательное откровение. Но в той же главе он пал до глубочайшего дна. Он говорил не только согласно плоти, но и согласно Сатане. Минуту назад он говорил согласно Отцу, а сейчас он развернулся и говорил согласно Сатане. Какой резкий поворот! Если церковь будет созидаться на таком служителе, ворота ада, вне всякого сомнения, одолеют её. Нет, церковь не может созидаться на таком колеблющемся человеке; она должна созидаться людьми из камня. Служители церкви должны быть стабильными, как камни. Они не могут сейчас быть рупором Бога, а через мгновение — рупором Сатаны. Это очень серьёзно. Вскоре после того как Пётр получил высочайшее откровение, он пал до глубочайшей бездны. Он отговаривал Господа пойти на крест. Он обращал свой разум не к Божьему. Он был использован Сатаной. Всякий раз, когда наружу вырывается слово Сатаны, открываются ворота ада. Если слово Сатаны одолевает и ворота ада одолевают, церковь терпит поражение. Если бы Господь не сделал из Петра стабильный камень, у церкви не осталось бы надежды. Сегодня нам нужны служители стабильные, как камни. Им надо быть твёрдыми и непоколебимыми. Они не могут быть сегодня такими, а завтра совсем другими, говорить сейчас одно, а через минуту другое. Если мы твёрдые и прочные перед Господом, мы увидим, какова на самом деле церковь, и мы станем свидетелями благословения и победы над воротами ада. Если же мы слабые и колеблющиеся, то Сатана сразу откроет свой рот и ворота ада сразу же распахнутся. В случае Петра мы видим разительный контраст; в его характере были огромные противоречия. Это — картина старой природы Петра, не претерпевшей изменений.

После последней вечери Господь Иисус сказал ученикам: «Все вы преткнётесь из-за Меня этой ночью, ибо написано: „Поражу Пастыря, и рассеются овцы стада“». Пётр на это сказал: «Даже если все преткнутся из-за Тебя, я никогда не преткнусь» (26:31, 33). Пётр сказал это, опираясь на свою предрасположенность. Он говорил правильно; он ни в коем случае не лгал. Но не забывайте, что многое, что мы говорим Господу во время своего посвящения или оживления, мы не понимаем. Пётр был человеком с богатыми чувствами. Он сказал: «Я никогда не преткнусь». Но такая убеждённость была только в его чувствах; сам он отнюдь не был таким человеком. Многие люди с богатыми чувствами должны научиться отделять свои чувства от своей личности. Рано или поздно они обнаружат, что их чувства не представляют их самих. Некоторые люди слишком много живут в своём разуме. Они постоянно в своём разуме. Когда они молятся и им говорят: «Ты молишься только своим разумом; твоё сердце не участвует в молитве», они отвечают: «Как это моё сердце не участвует в молитве?!» Человек может настолько погрузиться в свой разум, что в ситуации, когда его сердце не участвует в его делах, он придёт к ошибочному заключению, что его разум и есть его сердце. Однажды, когда свет воссияет на него, он увидит, что его разум не является его сердцем. Некоторые люди чувствуют жжение в сердце; им кажется, что они любят Господа. Такой человек гордо заявляет: «Я люблю Господа». Если другой брат скажет ему: «Тебе кажется, что ты любишь Господа, но на самом деле это не так», он начнёт спорить: «Если уж я не люблю Господа, то кто вообще Его любит?» Когда Господь поработает над чувствами таких людей, они осознают, что их сердце и их чувства — это не одно и то же. Их личность отличается от их чувств; между ними огромная разница. Точно так же есть огромная разница между их разумом и их личностью. Пётр говорил, опираясь на свои чувства. Он полагал, что говорит он сам. Он хвалился, что, даже если все преткнутся из-за Господа, он никогда не преткнётся. Он не осознавал, что то «я», о котором он говорил, — это не его личность, а его чувства. Он не осознавал, насколько включился в дело его внешний человек. Он не осознавал, насколько он жил в своём внешнем человеке. Он не понимал, что он говорит, и он совсем не знал себя. Тогда Господь сказал ему: «Истинно говорю тебе, что этой ночью, прежде чем пропоёт петух, ты трижды отречёшься от Меня» (ст. 34). Пётр, однако, всё равно не знал себя. Он сказал Господу: «Даже если я должен буду умереть вместе с Тобой, ни в коем случае не отрекусь от Тебя» (ст. 35). Вот ещё две крайности. Пётр сказал, что никогда не преткнётся, однако он трижды отрёкся от Господа. Он хвалился, что умрёт вместе с Господом, но, прежде чем от него потребовалось умереть вместе с Ним, он потерпел поражение и испугался, когда кто-то в толпе крикнул, что он был с Иисусом.

Эти две крайности иллюстрируют, что Пётр был очень нестабильным человеком. Хотя его имя означало, что он был камнем, его характер был подобен воде: он тёк то в одну сторону, то в другую. Его характер постоянно менял свою форму: то он был прямоугольным, то круглым. Пётр во всём руководствовался своим окружением. С каким окружением он сталкивался, таким человеком он становился. В Гефсиманском саду он задремал вместе с остальными учениками. Запальчиво похваляясь перед другими, он утверждал, что он никогда не преткнётся, даже если все преткнутся. Но в Гефсиманском саду он заснул, как и остальные. Перед нами человек, который так уверенно говорил и внутренние чувства которого соответствовали его словам, однако его поступки были прямо противоположными. Он жил согласно своим чувствам; он не жил согласно своему истинному «я». Человек может до такой степени жить в своих чувствах, что он уже не знает своего истинного «я». Он считает, что его чувства — это и есть он сам. Таким был Пётр. Он сказал, что никогда не преткнётся, и, согласно его чувствам, он искренне верил, что он никогда не преткнётся. Однако ещё до того как началось противостояние со стороны людей, он заснул в Гефсиманском саду. Его дух был готов, но его плоть была слаба (26:41). Через какое-то время он собрался с силами, выхватил свой меч и, ударив раба первосвященника, отсёк ему ухо (ст. 51). Вот каким смелым он был! Он так любил Господа, что отбросил личные интересы и поднялся на такую высоту. Но вскоре он снова скатился вниз. Таким был Пётр.

Повествование о том, как Пётр предал Господа, приводится также в 14-й главе Евангелия от Марка. В начале «Пётр следовал за Ним поодаль, пока не вошёл внутрь двора первосвященника. И сидел со служителями и грелся при свете огня» (ст. 54). Одна из девушек-служанок первосвященника подошла к Петру и сказала ему: «И ты был с этим Назарянином, Иисусом» (ст. 67). Пётр отрицал это и сказал: «Я не знаю и не понимаю, о чём ты говоришь» (ст. 68). Вот человек, который три с половиной года следовал за Господом. Разве он не знал, кем был Господь? Только что он выхватил меч и нанёс кому-то удар, а сейчас он уже растерял всю свою смелость. Господа подвергали испытанию, над Ним насмехались. В этих обстоятельствах от смелости Петра не осталось и следа. Совсем недавно он был искренне готов умереть за Господа. Теперь же он искренне любил себя и отступал перед лицом смерти. Его бросало из крайности в крайность. Когда девушка-служанка заговорила во второй раз, она, по словам Марка, обращалась не к Петру, а к тем, кто стоял рядом: «Этот — один из них!» Когда она сказала Петру, что он был с Иисусом Назарянином, Пётр отрицал это и вышел наружу в передний двор. Но она опять увидела его и рассказала тем, кто стоял рядом, что он — один из них. Тогда Пётр отрёкся во второй раз (ст. 69-70). В Мф. 26:72 говорится: «И он опять отрицал с клятвой: Я не знаю этого человека!» Немного спустя те, кто стоял рядом, опять сказали Петру: «Точно ты один из них, ибо и ты галилеянин» (Мк. 14:70). Пётр начал произносить проклятия и клясться: «Я не знаю этого человека, о котором вы говорите!» (ст. 71). Он начал произносить проклятия и клясться! Незадолго до этого он всё отрицал с клятвой. Теперь он отрицал это, произнося проклятия и клянясь. Когда девушка-служанка заговорила с ним в первый раз, он отрёкся от Господа и вышел наружу в передний двор, потому что он больше не мог оставаться на прежнем месте. Там он услышал, как девушка-служанка рассказывает окружающим о том, что он был с Иисусом из Назарета. Он снова отрёкся от Господа с клятвой, утверждая, что не знает Его. Когда окружающие подтвердили, что он был с Иисусом, он уже не просто произнёс клятву — он начал произносить проклятия и клясться. В греческом тексте для описания его отречения использованы три разных слова. Одно употреблено при его втором отречении, а второе и третье — при его третьем отречении. Пётр перепробовал все возможные проклятия и клятвы. При втором отречении он поклялся именем Бога и небом и землёй. При третьем отречении он просто произносил проклятия и клялся. Он не только взывал к имени Бога, чтобы убедить окружающих в том, что он не знает Иисуса; он даже призывал проклятия на свою голову, если он знает Господа! Его выражения стали грубыми. Пётр деградировал и пал до предела. Перед нами человек, бывший противоположностью «Петра», то есть того, кто должен быть твёрдым, как скала. Вместо этого сейчас он такой, а через минуту совсем другой. Только что он был так высок, он достигал небес, а теперь он стал орудием Сатаны. Только что он хвалился, что не преткнётся, даже если все преткнутся, а теперь он заснул. Только что он смело выхватил меч и отсёк ухо Малха, а теперь он испугался девушки-служанки. Он отрёкся от Господа с клятвой. Отрекаясь, он даже произносил проклятия и клялся. В характере такого человека есть серьёзный изъян.

ТРЕТЬЕ

Почему Пётр был таким нестабильным? Как правило, нестабильность человека обусловлена следующими тремя причинами. Во-первых, им руководят его чувства. Во-вторых, он боится потери; другими словами, стремясь к личному счастью, он боится креста и боли. В-третьих, он боится людей в целом, то есть он боится обидеть их. Он стремится угождать людям и угождать окружению. Таковы основные причины нестабильности человека.

Именно таким человеком был Пётр. Он всё делал под воздействием своих чувств. Если человек живёт согласно своим чувствам, то иногда его уносит на головокружительные высоты, а иногда его уносит в ловушку Сатаны. Чувства крайне нестабильны. Нам не встречался человек, который был бы способен подолгу оставаться на одном и том же эмоциональном уровне. Если человек живёт согласно чувствам, он ведёт свою жизнь, повинуясь их импульсам, подчиняясь их капризам, когда они заставляют его быть внутренне горячим или холодным. Такие люди могут получить Божью милость и откровение. Но они же могут, побуждаемые импульсом своего сердца, воскликнуть: «Да будет Бог милостив к Тебе, Господь! Ни в коем случае не будет этого с Тобой!» Пётр мешал Господу. Такое впечатление, что он яснее, чем Господь, понимал, что нужно делать. Он, «отведя Его в сторону, начал возбранять Ему». Все эмоциональные люди любят быть советниками Господа; они любят предлагать что-то Ему. У них есть план на любой случай. Эмоциональный человек может действовать, побуждаемый импульсом своих чувств, а потом внезапно повернуться и упрекнуть Господа: «Да будет Бог милостив к Тебе, Господь! Ни в коем случае не будет этого с Тобой!» Он скор на чувства, скор на слова и скор на действия. Но в действительности его говорение — это говорение Сатаны!

Мы должны научиться принимать некоторое основополагающее воздействие. Мы по природе эмоциональные люди. Не думайте, что мы сильно отличаемся от Петра. Данная слабость в характере — огромная помеха нашей работе. Если это препятствие не будет удалено, наша Пятидесятница не наступит. Мы не можем вести свою жизнь согласно своим эмоциям или импульсам чувств. Нельзя жить в постоянном ожидании стимула; вместо этого нам следует отвергать свои чувства. Наши чувства сейчас ведут нас налево, а через минуту — направо, сейчас — на восток, а через минуту — на запад, сейчас — наверх, а через минуту — вниз. Эти чувства исходят не от Господа, а от растлённого человека внутри нас. Если такие чувства займут центральное положение в нашей жизни, мы будем малополезны в Божьей работе. Лишь слабейшие живут согласно своим чувствам. Если человек живёт согласно своим чувствам, это не признак силы, а признак слабости. Сильный человек — тот, кто способен держать себя в руках, чьи глаза открыты и кто не полагается на собственные чувства. Только те, кто не полагается на свои чувства, а, наоборот, отвергает их, смогут научиться не жить посредством чувств. В противном случае человек всегда будет принимать свои чувства за самого себя. У Петра был прямолинейный характер. Что он считал истинным, то он и говорил. Он говорил то, что он видел и что он чувствовал. Со стороны он выглядел человеком прямым, честным и не склонным к дипломатии или двойным стандартам. Но на самом деле он жил посредством своих чувств и был бесполезен на духовном пути. Господу ничего не оставалось, как подвергнуть его определённому воздействию. Братья и сёстры, нам может казаться, что мы любим Господа, но на самом деле внутри нашего существа нет любви к Господу. Нам может казаться, что мы стоим за Господа, но на самом деле внутри нашего существа нет ничего, что стояло бы за Господа. Наше существо намного глубже наших чувств; оно погребено под нашими чувствами, глубоко-глубоко под ними. Нам может казаться, что мы готовы умереть за Господа, но действительно ли мы знаем, что мы за люди? Когда мы говорим, что «мы» стоим за Господа, мы не знаем тех «нас», о которых говорим. Мы не знаем тех «нас», которые хвалятся, что готовы умереть за Господа или жить для Него. Наша истинная личность скрыта под нашими чувствами, она лежит намного глубже их. Пётр решил, что его внешний человек и есть его личность. Но кто хвалился, что готов умереть за Господа? Это были всего лишь чувства внешнего человека Петра. Прошло совсем немного времени, и его подлинное состояние было изобличено. Пока человек не сокрушён Господом в своих чувствах, он неизбежно живёт посредством их. Он склонен колебаться то в одну сторону, то в другую. Он может считать себя предельно искренним, но на самом деле им просто управляют его чувства. Мы знаем: ложь отвратительна, и если человек не осознаёт, что он лжёт, это достойно сожаления. Точно так же наши изменчивые чувства отвратительны, и если мы не осознаём, что наши чувства изменчивы, это достойно сожаления. Люди, убеждённые, что их чувства — это точное отражение их самих, крайне неразумны. Им придётся испытать то же, что испытал Пётр: полное и абсолютное поражение; тогда они узнают, что их чувства и они сами — это не одно и то же. На «последней вечере» у них одно чувство, а в «Гефсиманском саду» другое. Когда они выходят из «Гефсиманского сада», у них одно чувство, а когда они входят во «двор», — другое. Блажен человек, способный отделить свои чувства от самого себя. Лишь неразумный человек принимает свои чувства за себя. Каждый, кто научен Богом, знает: его чувства — это не он сам. Наши чувства иногда совершенно отличаются от нас самих. Братья и сёстры, увидели ли вы это? Когда наши эмоциональные импульсы толкают нас в какую-то сторону, совершенно не обязательно, что личность, стоящая за этими импульсами, — это мы. Если рассматривать импульсы Петра, то он был небесным человеком, тем, кто никогда не подведёт. Ради Господа он был готов отсечь ухо Малху. Но если посмотреть на это с духовной точки зрения, чувства Петра нельзя считать его личностью. Согласно своим чувствам, он был смел, но согласно его собственному «я», он был охвачен страхом. Если смотреть на его чувства, он любил Господа, но если смотреть на его личность, он любил себя больше, чем Господа. Если смотреть на его чувства, он был готов отложить себя в сторону, но если смотреть на его личность, он хотел защитить себя. Если служители церкви таковы и если церковь следует по стопам таких людей, то, несомненно, церковь будет такой же колеблющейся, как они, и ворота ада, несомненно, одолеют её. Бог никогда не станет использовать таких людей.

Это ещё не всё. Пётр очень боялся страданий. Одна из причин, по которой человек бывает нестабильным, состоит в том, что он боится страданий. Многие люди очень смелые, пока не сталкиваются с крестом, пока им не встречаются испытания или скорби. Но наступает день, когда от них требуется отдать свою жизнь и всё, что у них есть, и они отступают. До этого они вроде бы любят Господа и готовы нести крест. Но когда приходит критический момент, они не способны выстоять, потому что они боятся страданий и потому что они любят себя. Вот в чём крылась проблема Петра. То, что Пётр посчитал необходимым сделать во дворе, это, по сути, то же самое, что он сделал в Кесарии Филипповой перед Господом. Нельзя сказать, что его страх перед страданиями и любовь к себе проявились внезапно во дворе. Когда Господь говорил с ним лицом к лицу о кресте, он в ужасе отпрянул: «Да будет Бог милостив к Тебе, Господь! Ни в коем случае не будет этого с Тобой!» Он верил в то, что он говорил, и его речь раскрыла, что он был за человек. Вот почему он так упрекнул Господа. Пётр боялся утраты и смерти. Он не хотел, чтобы это произошло с Господом. Он был настолько решителен, что даже взял Господа за руку и отвёл в сторону, чтобы возбранить Ему. Братья и сёстры, стабильным является только тот человек, который верен Господу до смерти. Сатана ничего не может поделать с людьми, которые не любят свою жизнь. Самые слабые люди — это те, кто любит свою жизнь. Если человек любит свою жизнь, он преткнётся, как только что-то затронет его жизнь. Именно это произошло с Петром. Он возбранил Господу: «Да будет Бог милостив к Тебе, Господь! Ни в коем случае не будет этого с Тобой!» Другими словами, он говорил: «Господь, Тебе нельзя идти на крест!» Позднее он всеми средствами сам пытался избежать креста. Он даже прибег к клятвам и проклятиям! Разум, готовый страдать, — это очень важно. Позднее в своей жизни Пётр говорил о том, что нам нужна эта мысль о страданиях, то есть разум, готовый страдать. Он знал, что раньше ему не хватало этого, и он усвоил несколько полезных уроков. Он начал вооружаться этой мыслью, этим разумом, готовым страдать. На раннем этапе его жизни такое отношение было незнакомо ему. Ни один человек, охваченный страхом перед чем-то, не может быть сильным. Мы должны подойти к такому моменту, когда мы способны сказать: «Господь, я рад и готов нести Твой крест. Я рад и готов претерпеть любую утрату и не искать своей выгоды или своего удовольствия». Если человек занимает такую позицию, Сатана не может с ним ничего поделать. Если вы не боитесь утраты и боли, если вы способны быть как Иов (который сказал, что будет полагаться на Бога, даже если Бог решит убить его) или как Жанна Гюйон (которая сказала, что готова целовать бич, наказывающий её), то ваша абсолютность сделает вас сильными. Если крест не может поколебать человека, то его ничто не может поколебать, ибо ничто не может предъявить ему большего требования, чем крест. Если вы способны удовлетворить самое серьёзное требование, то вы с лёгкостью удовлетворите требование поменьше. Если же вы не способны удовлетворить требование креста и отступаете перед ним, то вы провалите любую проверку. Вы будете нетвёрдыми и нестабильными. Вам следует верить в факт креста и вам нужно входить в переживание креста. Вы должны принять все испытания, все скорби и всю боль, которые Бог даёт вам, и покориться им. В этом случае никакие испытания или скорби в мире не покажутся вам значительными. Вас тревожат неприятности, потому что вы не знаете креста. Если вы никогда не сталкивались с большим испытанием, вы преткнётесь, столкнувшись с маленьким. Но если вы прошли через большое испытание, то маленькое испытание вас не поколеблет. Пётр был поколеблен, потому что боялся страданий и потому что любил себя.

Ещё одна причина нетвёрдости Петра — это его желание соответствовать окружающей обстановке. Он хотел угодить тем, кто окружал его. Он боялся людей. Мы, наверное, не осознаём, насколько на нас влияют расположение других людей или их неудовольствие. Как только мы пытаемся угодить людям и избежать их неудовольствия, наш путь перестаёт быть прямым. Нам приходится говорить определённые вещи, потому что от нас этого ожидают. Мы слишком внимательно прислушиваемся к чужому мнению. Пётр испугался девушки-служанки, и он боялся многих других людей. Он был связан своими слабостями. Братья и сёстры, кому вы пытаетесь угодить: людям или Богу? Этот вопрос должен быть решён в первый же день, когда вы посвящаете себя на служение Богу. Если вы стараетесь угождать людям, будете ли вы по-прежнему сталкиваться с гонениями? Будут ли у вас неприятности? Если вы стараетесь угождать людям, преткновение креста будет упразднено (Гал. 5:11). Братья и сёстры, если проблема вашего страха перед людьми не будет решена, вы не сможете бежать прямо перед Господом. Те, кто испытывает страх перед людьми, меняют своё направление, как только что-то так или иначе влияет на них. Они не могут быть стабильными и сильными перед Господом.

ЧЕТВЁРТОЕ

Братья и сёстры, церковь Божья обладает природой камня. Природа служителей тоже должна быть каменной. Основание церкви каменное, строение церкви каменное, и служение церкви должно быть каменным. Всё должно быть твёрдым, как скала, непоколебимым и без тени перемены. Бог не может использовать в Своей божественной работе внутри церкви ничего легковесного, шаткого или нестабильного. Всё стабильное является твёрдым и надёжным. Когда один камень кладут на другой, любой нестабильный элемент подвергает опасности всё строение. Если один камень в стене положен непрочно, вся стена может рухнуть. В церкви Божьей мы не последние камни; на нас будут положены многие другие камни. Церковь состоит не из тысяч изолированных камней; она состоит из камней, положенных друг на друга в качестве частей строения. Многие камни были положены друг на друга, став духовным домом. Если камни не положены один на другой, церкви быть не может. Когда храм был разрушен, не осталось камня на камне. Чтобы храм был построен, камни должны быть положены один на другой, став частью строения. Сегодня Бог продолжает строить; Он созидает многие духовные вещи, одну за другой. Если один элемент будет шататься, всё строение окажется в опасности, многие жизни подвергнутся риску и Божья церковь не сможет двигаться вперёд. Вот почему наш характер должен быть твёрдым, как камень; он должен быть стабильным. Если наш характер шаткий и ненадёжный, всё, что будет построено на нас, окажется шатким и рано или поздно всё рухнет. В 1 Кор. 15:58 сказано: «Будьте твёрды, непоколебимы, всегда изобилуя в работе Господней». Мы можем решительно двигаться вперёд, только если мы твёрды и непоколебимы. Если наш характер колеблющийся — то он ведёт нас вверх, то вниз, сейчас он такой, а через минуту другой, — то Божьей работе будет нанесён ущерб.

Некоторые братья и сёстры не могут участвовать в Господней работе, потому что они слишком ненадёжны. Если вы начнёте строить на чём-то ненадёжном, то вскоре вам придётся остановиться и снести построенное. Это не только пустая трата труда, но и пустая трата времени. Построив, а затем разрушив построенное, вы вернётесь на начальные позиции, но время безвозвратно потеряно. Если человек надёжный, то всё построенное на нём надёжно; в этом случае время не тратится зря. Если в работе что-то рушится или повреждается, это можно исправить и починить, но при этом будет потеряно пять, десять или двадцать лет. Эту потерю не возместить. Нам следует молиться о том, чтобы Бог сделал нас надёжными людьми. Мы, возможно, не сможем подняться до таких высот, как Пётр, потому что на это нужно много времени. Но, по крайней мере, мы можем стать надёжными людьми, на которых можно положиться; мы не будем строить ничего такого, что потом придётся сносить. Не имея такого надёжного характера, мы не можем участвовать в Божьей работе. Если мы стабильны и надёжны, мы справимся с любой ответственностью, которая ляжет на наши плечи. В противном случае мы заснём несмотря на призыв бодрствовать. Если человек ненадёжный, если у него бывают перепады настроения, он не откликнется на призыв Господа бодрствовать и уснёт. Когда он устаёт, он засыпает, не обращая внимания на то, что в этот момент требуется бодрствовать. Ему нужен восьмичасовой сон, и он не согласится на меньшее, как бы его ни призывали бодрствовать. Возможно, ему удастся поспать, но он не осознает, какую утрату он понёс из-за этого сна. Предположим, вы засыпаете, когда Господь призывает вас бодрствовать. Что вы будете делать, когда Господь призовёт вас работать? У вас не будет никакого ощущения ответственности. Если человек нестабилен перед Господом, он ненадёжен, а если он ненадёжен, он не ощущает ответственности. Когда у него хорошее настроение, он может работать больше. Когда у него плохое настроение, он отправляется спать. Он не ощущает ответственности. Таким образом, стабильность в нашем характере — это основополагающее требование для работы; только стабильные люди могут работать для Господа. Они работают, когда у них есть настрой, и они работают, когда у них нет настроя. Они работают, когда светит солнце, и они работают, когда идёт дождь. Они работают, когда они радостны, и они работают, когда они печальны. Это — стабильные люди. На нестабильных людей всё что угодно может оказать влияние; на них влияет даже погода. Если внешнее окружение оказывает влияние на нашу работу, то мы подводим Господа. У нас должен быть сильный дух перед Ним.

Братья и сёстры, надёжны ли вы? Стабильны ли вы? Непоколебимы ли вы? Когда вы усвоите всё, что Бог хочет, чтобы вы усвоили, у вас появятся ключи. Этими ключами сначала была открыта дверь для евреев, а затем — дверь для язычников; благодаря им же церковь продолжает созидаться. Мы должны помнить один принцип: сначала Бог готовит служителей, а затем Он строит церковь. Бог сначала ищет служителей и лишь потом начинает созидать церковь. Только когда Бог найдёт подходящих служителей, которых Он сможет использовать, двери во многих местах откроются. Если Его служители и работники нестабильны и ненадёжны, эти двери не будут открыты.

Благодарение Богу за то, что в результате своего поражения Пётр увидел свою слабость. Его падение было тяжёлым, и его поражение было огромным. Он вышел вон и горько заплакал. Он осознавал, что сам не справится с этим. Подобным образом многие братья и сёстры полностью осознают свои слабости, нестабильность и непрочность. Давайте молиться Господу: «Господь, у меня ничего не получится!» Многие люди молятся о свете, однако часто источником великого света становятся великие поражения. Эти поражения дают столько же света, сколько даёт суровый упрёк или волнующее сообщение. Человек должен пасть ниц перед Божьим словом. Он должен пасть ниц перед суровым упрёком. Подобным образом он должен пасть ниц перед серьёзным поражением. Подобное поражение само по себе является светом. Через него Бог показывает, что мы за люди. Пётр горько заплакал. Но Божья милость была на нём, и он стал настоящим «Петром». Из слабого и колеблющегося человека он стал твёрдым и стабильным, и через него была открыта дверь Пятидесятницы. Пусть Господь будет полон благодати к нам, чтобы мы стали свидетелями перемен в своём характере. Наш характер должен измениться, и Господь способен изменить его. Ленивый человек может измениться и стать старательным; разговорчивый человек может измениться и стать немногословным; бесчувственный человек может измениться и стать человеком, внимательно слушающим других; человек, боящийся страданий, может измениться и стать человеком бесстрашным перед лицом страданий; человек, не умеющий контролировать своё тело, может измениться и стать человеком, держащим своё тело в повиновении. Подобным образом слабый, шаткий и колеблющийся человек может измениться и стать сильным, стабильным и непоколебимым человеком. Пусть Господь будет милостив ко всем нам.


Перейти к оглавлению


© Living Stream Ministry


ГЛАВА ВОСЬМАЯ


НЕ БЫТЬ СУБЪЕКТИВНЫМ
ПЕРВОЕ

Ещё один изъян в характере некоторых Божьих детей и особенно некоторых Господних работников — это субъективность. Если человек субъективный, он не может осуществить плодотворную работу.

Что значит быть субъективным? Быть субъективным — значит настаивать на своих мнениях и отвергать мнения других. Это значит, ещё не выслушав других, заранее составить какое-то представление о вопросе и держаться его, даже после того как другие высказались. Субъективность обозначает нежелание принимать что-то от других и соглашаться с исправлениями. Она обозначает, что у человека с самого начала есть своё мнение и он всегда настаивает на нём. Субъективный человек приходит к определённому заключению, прежде чем услышит что-либо от Господа, прежде чем будут изложены факты и прежде чем другие выскажут своё мнение. Он настаивает на своём заключении даже после того, как услышал что-то от Господа, после того, как были изложены факты, и после того, как другие высказали свою точку зрения. Вот что значит быть субъективным. Основная причина субъективности заключается в том, что собственное «я» человека так и не было сокрушено. Если собственное «я» человека не сокрушено, у него есть свой упрямый взгляд на всё и эти мнения с трудом поддаются сокрушению и исправлению.


ВТОРОЕ

К каким проблемам приводит субъективность? Какие потери могут быть у человека из-за неё? Если брат или сестра субъективны, они не способны слушать других. Слушая других, мы можем научиться не быть субъективными. Чтобы принимать в себя слово Господа или слова других людей, мы должны быть опустошены внутри. Если мы субъективны, нам трудно принять в себя что-либо. Каждому христианскому работнику жизненно необходимо выработать умение слышать, что хотят сказать другие; ему надо знать о делах других людей и понимать их проблемы. Как мы уже отмечали, у некоторых Божьих работников есть одна большая проблема: они не умеют слушать других. Основная причина неумения слушать — это субъективность. Если человек субъективный, он наполнен до краёв самыми разными вещами. Его мнения становятся неприступной крепостью; его мысли неизменны. Он всегда наполнен своими доводами и заключениями. Когда к нему приходят братья и сёстры и пытаются рассказать, с какими препятствиями они сталкиваются, или поделиться своим бременем, он просто не в силах понять, о чём они говорят, даже выслушивая их полдня. Он не умеет слушать. Это — одна из проблем, связанных с субъективностью.

ТРЕТЬЕ

Ещё одно отрицательное следствие субъективности — неумение учиться. Субъективный человек совершенно уверен во всём; он во всём разбирается. Он уже обо всём составил представление. У него давно есть мнение обо всём, и он во всём уверен. Ему очень трудно чему-то научиться. Когда некоторые молодые люди впервые вступают в работу, их очень трудно чему-то научить — труднее, чем дать ребёнку лекарство. Некоторые моменты им приходится вкладывать чуть ли не силой. Они полны идей, предложений и способов. Им кажется, что им известно всё, что только можно знать. Хотя они не смеют утверждать, что они всеведущие, они ведут себя, как будто дело обстоит именно так. Научить их чему-то труднее, чем дать им горькое лекарство. Если человека приходится каждый раз кормить с ложечки, долго ли он проживёт? Встречая некоторых братьев, мы можем только вздыхать про себя: «Мой брат, сколько может такой человек, как ты, усвоить от Господа?» Самая крупная проблема субъективного человека — это неспособность учиться. Одно это обстоятельство может дорого обойтись ему. Каждый раз, когда вы хотите, чтобы такой человек научился чему-то, вам приходится чуть ли не драться с ним. Вы положите его на лопатки, и он усвоит какой-нибудь маленький момент. Но когда вы в следующий раз захотите, чтобы он чему-то научился, вам придётся снова начать бороться с ним. Это огромная помеха. Одно из основных требований, предъявляемых к Господнему работнику, — это способность оставаться объективным; он должен быть настолько объективным, что он всегда готов принять помощь от других. Братья и сёстры, помощь может прийти отовсюду. Есть также много вещей, которым мы должны научиться. Предположим, мы усваиваем всего один урок в месяц, или один урок в полгода, или один урок в год. Сколько мы можем прожить? Скольким вещам мы научимся за свою жизнь? С годами субъективному человеку всё сложнее учиться. Со временем его субъективность увеличивается. Субъективность — это действительно крупная проблема среди нас.

Божий работник, действительно, должен быть стабильным; его путь должен быть прямым и не петляющим. Но если его мнения, взгляды и суждения тоже незыблемые и непреклонные, у него мало шансов усвоить какие бы то ни было уроки и его полезность останется очень ограниченной. С одной стороны, мы должны быть стабильными и непоколебимыми перед Господом. С другой стороны, нам нельзя быть субъективными. Божьи дети должны учиться не быть субъективными; они должны учиться быть гибкими для Божьего движения. В противном случае они не смогут ничему научиться. Чтобы понять, является ли человек субъективным, нужно просто выяснить, быстро или медленно он усваивает что-то новое и способен ли он вообще учиться. Можно легко определить, является ли человек субъективным, посмотрев на то, сколько духовных вещей он усваивает и как часто он это делает. Препятствием к усвоению нового является субъективность. Субъективность мешает людям учиться; она вообще не даёт им усваивать что-либо.

Основополагающее требование для духовного прогресса — это открытость для Бога. Наше сердце, разум и дух должны быть широко открыты для Него. Открытость для Него подразумевает, что мы не субъективны. Главное значение открытости — это отсутствие субъективности. Разумеется, чтобы наш дух был открыт для Бога, требуется нечто более глубокое, чем отсутствие субъективности. Однако отсутствие субъективности — это первоочередное условие. Если только мы субъективны, наши ворота закрыты. Отсутствие субъективности подразумевает, что мы чуткие по отношению к Богу, что мы способны учиться и что мы можем почувствовать какие-то сигналы. Многим людям трудно почувствовать какие бы то ни было сигналы от Бога. Богу приходится использовать жезл, или кнут, или даже молот, чтобы под его ударами они почувствовали сигналы от Него. Мы должны научиться понимать волю Бога, как только меняется направление Его взгляда. Многие люди подобны коню или мулу без рассудка, которые не понимают, если их не ведут с помощью удил и узды. Вот что значит быть субъективным. Субъективный человек не может принять сигнал от Бога. Бог борется с ним и допускает, что он заходит в тупик или наталкивается на закрытую дверь, а он всё равно спорит с Богом. Он не может успокоиться и усвоить то, что он должен усвоить. Многие люди недостаточно кроткие и податливые перед Богом. Они слишком жёсткие и упрямые. Они становятся преткновением для работы, потому что всю свою жизнь они мало усваивали и получали мало снабжения от Господа. Они становятся проблемой и причиной ущерба для работы.

ЧЕТВЁРТОЕ

Следующая крупная проблема субъективного человека состоит в том, что он не может принять никакого руководства со стороны Бога. Он не может узнать Божье руководство, и он в полном неведении о Его водительстве. Каждый субъективный человек так же далёк от Божьей воли, как Северный полюс от Южного. Он не в состоянии узнать Божью волю, потому что он не соответствует требованиям, предъявляемым к Божьим последователям. Чтобы Бог руководил человеком, тот должен быть податливым и старательным и иметь слушающее ухо. Когда к такому человеку приходит Божье слово, он сразу же действует согласно ему, не выражая каких бы то ни было личных субъективных взглядов. Сердце Валаама сбилось с пути, потому что оно склонилось в сторону богатства. Он стал субъективным в своих суждениях, и он настаивал на своих суждениях. Вот почему Валаам снова и снова молился Богу, пока Бог не позволил ему идти. Если разум человека настроился на что-то, ему трудно понять Божью волю. Нам нужно научиться ходить в Божьей воле. Мы должны осознавать, что часто Божья воля требует того, чтобы мы немедленно остановились, или того, чтобы мы немедленно отправлялись в путь. Часто бывает, что мы распланировали всё путешествие, но выясняется, что Господь хочет, чтобы мы сразу же остановились. Что же нам делать? Готовы ли мы остановиться, если Дух Господень велит нам остановиться? Субъективный человек не остановится. Человек, научившийся слушать Бога, ни в чём не проявляет субъективности: он пойдёт вперёд, когда Бог отдаст приказ идти вперёд, и он остановится, когда Бог велит ему остановиться. Не думайте, что это легко. Субъективный человек не готов идти вперёд, когда Бог велит ему идти вперёд. Но когда он разогнался, Богу трудно остановить его. Вот в чём наша проблема. Нужны невероятные усилия, чтобы сдвинуть с места субъективных людей, а когда они начали движение, их не остановить. Это не путь наученных — тех, кто податлив в руках Бога. Когда Бог велит им двигаться, они движутся. Когда Бог велит им остановиться, они останавливаются. Только такие люди способны принимать руководство от Бога. Многие люди не станут двигаться, пока на них не обрушится суровое наказание, а когда они начнут двигаться, они ни за что не остановятся. Они будут неизменно двигаться в одном и том же направлении. Богу приходится останавливать их силой, Своей могучей рукой; лишь тогда они остановятся. Их субъективность мешает им знать Божью волю и тем более выполнять её.

История о том, как Авраам принёс в жертву Исаака, — прекрасное изображение человека, который не был субъективным. Если бы Авраам был субъективным человеком, то, когда Бог попросил его принести в жертву Исаака, ему было бы трудно повиноваться. Ему бы нашлось что возразить Богу. Он бы рассуждал примерно так: «У меня никогда не было сына. Я даже не мечтал, что он у меня когда-нибудь появится. Мне было достаточно Элиезера. Это Бог захотел, чтобы у меня был сын. Ни я, ни Сарра уже не думали о сыне. Эта идея возникла у Бога. А теперь, дав сына, Он хочет, чтобы я принёс его во всесожжение. Как такое может быть?» Братья и сёстры, у субъективного человека найдётся множество причин отвергнуть это требование! Но Авраам был совершенно простым. Даже такое требование не стало для него проблемой. Он верил, что Бог способен воскресить его сына из мёртвых. Когда он уже стоял у жертвенника и занёс нож, чтобы заколоть своего сына, Бог приготовил барана, которого ему надо было принести вместо сына (Быт. 22:10, 13). Если бы Авраам был субъективным, такое требование стало бы для него новой проблемой. Вне всякого сомнения, он был бы озадачен и недоумевал, почему только что ему давалось одно повеление, а сейчас даётся прямо противоположное. Но Авраам рассуждал не так. Он не был субъективным. Некоторым людям трудно подняться на жертвенник, а если уж они легли на него, им ещё труднее спуститься с него. Им требуются годы, чтобы подняться на жертвенник, и когда они всё-таки ложатся на него, они настаивают на том, что останутся на нём до смерти. Субъективный человек, даже пытаясь повиноваться Богу, действует по собственной воле. Даже Бог не может остановить его. Покорность субъективного человека вызвана принуждением; часто его покорность — результат собственных усилий. Как бы другие ни пытались, его не свернуть. Божья воля и повеление ведут его к тому, чтобы забрать отданное, но он не в силах сделать это.

Примечательно, что, когда мы отождествляем свою волю с волей Божьей, часто бывают моменты, когда Божья воля меняется. Если наша воля не сможет измениться в том же направлении, нам будет сложно поступать просто по Его слову. В этом кроется самая большая наша проблема. Знаете ли вы, как объезжают лошадей? Дикая лошадь не терпит седоков на спине. Укротить лошадь очень трудно. Чтобы сделать это, объездчик запрыгивает ей на спину и даёт ей брыкаться и кидаться из стороны в сторону, пока она не устанет. Наездник должен любыми средствами удержаться на её спине. Он позволяет лошади скакать много километров, может быть даже сотни километров. Когда лошадь поймёт, что ей не сбросить своего хозяина, она покорится его воле. Такие объездчики способны превратить дикую лошадь в такую, которая может показывать искусство выездки на манеже. Такая лошадь может идти рысью по небольшому кругу привязанной верёвкой к шесту в центре. Она способна держать шаг с изумительной точностью: она не удаляется от шеста так, что верёвка рвётся, и не приближается так, что верёвка провисает. Она может проскакать сотню кругов, постоянно сохраняя один и тот же радиус. Объездчик обучает лошадь до тех пор, пока не добьётся от неё такого послушания в каждом движении. Когда он закончит обучение, лошадь можно будет направить в любую сторону. Она сможет пройти через низкую дверь и через высокие ворота; она будет всегда послушна. Братья и сёстры, мы подобны диким лошадям, и то, что Господь обучает нас, очень важно. Ему необходимо проделать большую работу, прежде чем мы будем «объезжены». После того как лошадь была обучена, она перестаёт быть субъективной. Она так обучена, что, стоит наезднику чуть натянуть поводья, она понимает, чего хозяин от неё ожидает: чтобы она шла шагом или чтобы она перешла на рысь. Если хозяин даст соответствующее указание, она готова пробежать по кругу и десять кругов, и сто.

В Пс. 32:8-9 сказано: «Я наставлю тебя и научу тебя о пути, которым тебе идти; я дам тебе совет; мой глаз на тебе. Не будьте как конь или как мул без рассудка, чей наряд состоит из удил и узды, чтобы сдерживать их, а иначе они не подойдут к тебе». Это исполнено большого смысла. Мы должны отличаться от коня или мула. Неразумного мула можно обучить так, что он в итоге идёт туда, куда его направляет хозяин. Божьих детей должно быть легче обучить божественному руководству, чем объездить коня. Коня, даже обученного, Бог считает животным «без рассудка». Это объясняется тем, что он понимает волю хозяина, только когда его пинают и толкают или когда натягивают поводья. Мы же должны искать совета Господа в Его глазах. Конь и мул на это не способны. Давид сказал в этом псалме: «Я дам тебе совет; мой глаз на тебе» (ст. 8). Как только глаза Господа обращаются в какую-либо сторону, мы должны знать, что Он говорит. Ещё до того как двинется Его рука, мы должны уже знать, чего Он хочет, — мы должны знать это, как только замечаем малейшее движение Его глаз. Давайте обратим особое внимание на глаза, упомянутые в этом стихе. Субъективному человеку тут нечего делать. Братья и сёстры, не думайте, что наша личность и наш характер — это малозначительные вещи. Пожалуйста, помните: если мы субъективны, мы не можем быть объективными с Богом. Без обучения мы останемся субъективными на всю жизнь. Мы не можем рассчитывать на то, что внезапно узнаем, чего Бог ждёт от нас. Нам, может быть, достаточно того, что мы «объезженные лошади», но Бог говорит, что конь и мул, даже объезженные, всё равно без рассудка. Это означает, что мало быть «объезженными». Мы должны двигаться с такой же скоростью, с какой движутся глаза Господа. Как только мы понимаем волю своего Владыки, мы должны действовать соответствующе. Как только Он подаёт сигнал, мы должны останавливаться. Если мы полны своих идей, взглядов и субъективных суждений, мы не сможем ждать Духа Господнего и двигаться, когда Он движется, и останавливаться, когда Он останавливается. Часто Господь хочет, чтобы мы остановились, но мы не останавливаемся. Мы не в силах остановиться, потому что в дело вступило наше «я». Те, кто ищет Божьей воли, должны держать своё «я» на привязи. Те, кто исполняет Божью волю, тоже должны держать своё «я» на привязи. Мы должны двигаться, когда Господь ждёт от нас движения, и останавливаться, когда Он хочет, чтобы мы остановились. Наше «я» должно оставаться на привязи. Как только мы становимся субъективными, в дело вступает наше «я» и мы уже не способны остановиться, когда Господь ждёт этого от нас. У многих людей двойная проблема: в начале они не могут начать двигаться, а начав, они не могут остановиться. Это серьёзные проблемы. Самая большая наша беда — наша субъективность. Именно она не даёт Божьей воле проявляться через нас.

Понимание Божьей воли не имеет никакого отношения к методам; оно связано с характером человека. Человек понимает волю Бога не просто потому, что кто-то рассказал ему, как узнать Его волю. Это невозможно. Божью волю может узнать только правильный человек, вооружённый правильным методом. Если человек неправильный, он не узнает её, даже если у него есть правильный метод. Понимание Божьей воли связано с человеком. Сам по себе метод не поможет нам понять Божью волю. Это не означает, что понимание Его воли не подразумевает использования какого-то метода. Это означает, что ключевым фактором в понимании Божьей воли является наша личность. Если наша личность неправильная, у нас ничего не получится даже при наличии правильных методов. Нам нельзя быть субъективными. Прежде чем мы сможем улавливать каждое движение Бога, мы должны позволить Господу затронуть нас и поработать над нашей субъективностью до такой степени, что мы потеряем все свои мнения. Если мы не способны быть настолько гибкими, чтобы двигаться и останавливаться по Божьей воле, мы не можем понимать Его волю и не можем быть Его слугами. Божьи слуги должны без промедления поворачивать вслед за Божьей волей. Нам следует игнорировать громкие требования и шумные голоса извне; они нас не беспокоят. Основные требования к Господнему работнику — это гибкость и открытость для перемен, задержек и водительств со стороны Бога. Только так Бог может вести нас по Своему пути.

ПЯТОЕ

Что касается субъективности, нам нужно отметить ещё один момент: сначала Бог должен поработать над нашей субъективностью, и только после этого мы будем способны работать над другими. Бог поведёт нас работать над другими лишь после того, как мы сами испытаем Его работу. Субъективному человеку Он ничего не поручит. Бог не может доверять такому человеку. Субъективный человек не может исполнять Божью волю, и он не способен вести других к исполнению этой воли. Если его помещают в Божью работу, чтобы он наставлял других на пути Божьем, его собственная воля проявляется в десять раз сильнее, чем воля Господа. Субъективный человек хочет, чтобы все слушали его. Если человек не достиг того момента, когда у него пропадает интерес к завоеванию последователей, он не может быть использован Господом. Мы должны согласиться с тем, что мы будем настолько сокрушены и раздавлены, что перестанем жаждать послушания других людей. Нельзя вмешиваться в чужую свободу, личную жизнь или личные суждения. Мы не интересуемся жизнью и делами других. Вот до какой степени Господь должен поработать над нами, Своими слугами. Лишь тогда Он сможет использовать нас для говорения в качестве представителей Его власти. В противном случае существует реальная угроза того, что мы присвоим Божью власть для исполнения собственной воли с целью стать правителями, учителями или отцами над Божьими детьми. Господь сказал: «Вы знаете, что правители язычников господствуют над ними… Среди вас пусть не будет так» (Мф. 20:25-26). Если человек не был сокрушён Господом, если он тайно держится за свои идеи, требования и увлечения, Бог не может использовать его, потому что он не надёжен. Если Бог поручит такому человеку Своё стадо, тот приведёт его к себе домой. Многие люди не достойны Божьего доверия; Бог никого не может доверить им. Если человека интересуют только его пути, он никого не приведёт на Божий путь. Наш брат Павел был очень гибким. Он был холост, и он знал: лучше оставаться холостым, чем вступать в брак. Тем не менее он никогда не критиковал брак. Братья и сёстры, как упражнялся наш брат перед Господом! Если человек субъективен и если его субъективность так и не была сокрушена, он, несомненно, будет настаивать на том, что каждый должен оставаться девственником и не вступать в брак. Он, несомненно, будет осуждать каждый брак. Субъективному человеку легко так поступать. Но вот перед нами совсем другой человек. Он отвечал за то, что он делал; он знал ценность того, что он делал. Но в то же время он оставлял за другими людьми право решать самим. Он хотел, чтобы люди были избавлены от страданий, связанных с плотью, но при этом соглашался, что им нужно вступать в брак. Вот человек, который был твёрдым в Господе и одновременно мягким и нежным. Обсуждая вопрос брака, он, будучи холост, мог всё равно провозгласить, что учение о воздержании было бесовским.

Братья и сёстры, мы должны научиться занимать такую позицию. Мы не должны переоценивать какую-либо истину, потому что нам она близка, и мы не можем умалчивать о какой-либо истине, потому что у нас иное мнение. Как только мы оставим попытки влиять на Божью истину исходя из своих чувств, мы будем готовы работать и вести других согласно Господнему водительству. Основное требование к тем, кто собирается участвовать в работе, заключается в том, чтобы быть сокрушёнными и позволить Господу поработать над нашей субъективностью. Если наша субъективность по-прежнему господствует над нами, мы уведём Божью работу в сторону, как только она окажется в наших руках. Это ужасно. Ужасно, когда человек действует поспешно или говорит необдуманно. Нам нужно научиться одной вещи: перестать вмешиваться в дела других людей. Мы никогда не должны диктовать людям, как им поступать в своей жизни или в своих делах исходя из своих субъективных взглядов. Бог не вмешивается в свободную волю человека. В Эдемском саду было помещено дерево познания добра и зла. Бог велел человеку не есть от него, но Он не удерживал человека от него с помощью пламенного меча. Если бы пламенный меч из третьей главы использовался во второй главе для охраны дерева познания добра и зла, человек никогда бы не согрешил. Богу было бы легко сделать это. Но Он этого не сделал. Вместо этого Он сказал: «А от дерева познания добра и зла — от него не ешь; ибо в тот день, когда съешь от него, обязательно умрёшь» (Быт. 2:17). То, что человек настоял на том, чтобы всё-таки съесть от него, было его личным делом.

Нам нужно научиться не господствовать над людьми с помощью своих идей. Если люди не хотят слушать наши слова, нам следует отступить; мы не должны вынуждать их слушать нас. Если у нас есть бремя перед Господом, нам нужно рассказать о нём братьям и сёстрам. Если они примут наше слово — хорошо. Но если они не примут его, мы должны с готовностью отступить. Нам нельзя навязывать свои мысли другим. Бог так никогда не поступал, и нам тоже не следует этого делать. Если человек принимает решение бунтовать против Бога, Бог позволяет ему идти своим путём. Если люди не хотят идти нашим путём, зачем нам настаивать? Мы должны учиться отказываться от своей настойчивости. Мы должны позволять людям отворачиваться от наших советов. Если мы усвоили надлежащие уроки перед Господом, мы с готовностью позволим людям идти своим путём. Нам нельзя заставлять других слушать нас или идти нашим путём. Нам не следует заставлять людей принимать нашу помощь. Нам, возможно, ясна наша функция, но мы не должны заставлять других принимать нашу функцию. Бог никогда никого не заставляет, и мы тоже никого не должны заставлять. Никто из нас не должен быть субъективным в работе Божьей. Никто из нас не должен заставлять других слушать нас. Давайте научимся внимательности перед Ним. Чем больше люди слушают нас, тем больше наша ответственность перед Господом. Какую большую ответственность мы понесём, если мы скажем им что-то неправильное! Не радуйтесь, когда другие принимают ваше слово. Помните об огромной ответственности на ваших плечах. Если люди нас слушают, это чрезвычайно серьёзно. Если люди нас слушают, а наш путь при этом непрямой и нам не ясна Божья воля, то мы поистине слепые, ведущие слепых. Не только тот слепой, которого мы ведём, упадёт в яму; оба слепых — мы сами и наши последователи — упадут в яму (Лк. 6:39). Не думайте, что падают только последователи, а вожди каким-то образом могут избежать падения. Когда слепой ведёт слепого, оба падают в яму. Не думайте, что говорить легко, что учить легко и что давать другим советы легко. Пусть вам не кажется, что так просто сказать: «Тебе надо поступить так» или «Тебе нужно сделать это». Если мы станем учителями для многих и будем наставлять их, что им делать, существует опасность, что и мы, и они окажемся в яме. Поэтому нам нужно научиться бояться Бога. Мы должны осознавать, что чем больше другие люди слушают нас, тем больше нам следует слышать Божье слово в страхе и трепете. Даже когда мы на сто двадцать процентов уверены в чём-то, нам следует говорить это с семидесяти-или восьмидесятипроцентной уверенностью. Мы должны бояться ошибиться. Чем легче человек произносит весомые слова, тем он менее весомый перед Господом. Чем больше у человека уверенности, тем меньше доверия он заслуживает. Не думайте, что если только люди слушают вас, то ваши дела идут хорошо. То, что люди слушают вас, вовсе не указывает на то, что дела идут хорошо. Что вы сделаете с послушными вам людьми? Куда вы приведёте их? Мы должны осознавать всю серьёзность нашей ответственности. Вот почему нам надо научиться не быть субъективными. Одна из проблем, связанных с нашей субъективностью, — это страстное желание того, чтобы нас слушали. Субъективный человек любит, чтобы другие люди слушали его. Он хочет, чтобы его идеи указывали людям направление в их движении, а его мнения были для них источником света. Но мы должны осознавать, что наши мнения не являются источником света, а наши идеи не могут указать другим направление. Мы должны научиться не водить других за руку, научиться не заставлять их идти нашим путём, научиться не навязывать другим послушание Богу. Если братья и сёстры с готовностью идут вместе с нами, мы должны благодарить Господа. Если они предпочитают выбрать свой путь, пусть они сделают это. Не пытайтесь тащить других за собой. Позвольте им приходить и уходить, когда им угодно. Человека, знающего Бога, отличает одна черта: он не смеет заставлять других слушать его.

Субъективный человек на это не способен. Он не слышит, что говорят другие, и он не способен принимать руководство со стороны Господа. Он не считает, что ему надо у кого-то чему-то учиться; поэтому Бог не может доверить ему никакой работы. Если, прежде чем прийти к Богу, мы уже приняли все решения, мы не узнаем решение Бога. Только податливый человек способен выяснить Божье решение. Прежде чем мы сможем ощутить Божью волю, мы должны многое отбросить. Если человек так и не научился отвергать свою субъективность, если он полон собственных мнений, путей, идей и доводов, то, как только работа будет помещена в его руки, в церкви произойдёт раскол. Разделения в церкви — результат субъективности людей. Многие люди способны работать только отдельно от других; они не могут участвовать в работе церкви. У них может быть только индивидуальное служение, а не служение Тела. Многие люди никогда не касались вопроса власти. Как следствие, они не могут быть властью. Многие люди с первого дня своего участия в работе никогда никому не подчинялись. Разумеется, Бог не может сделать их властью над другими. Братья и сёстры, мы должны обратить особое внимание на этот вопрос. Когда молодой брат вступает в работу, мы должны сначала проверить его. Субъективный человек всегда считает себя главой и всегда стремится занять положение главенства над другими. Он всегда старается навязать людям свои идеи. Человек, испытавший Господне воздействие, всегда верен и всегда готов говорить, однако он никогда не станет навязывать другим свою волю. Он никогда не будет пытаться подчинить других своей воле. С одной стороны, он становится стабильным благодаря Богу. С другой стороны, он не субъективный, и он не навязывает ничего другим в одностороннем порядке. Каждый волен подчиняться Богу или не подчиняться Ему. Мы не можем никого заставлять что-либо делать. Человек сам отвечает за себя перед Богом. Мы всегда должны оставлять за людьми право делать свой выбор. Давайте будем податливыми, давайте оставлять другим право выбора и давайте спрашивать людей, что они хотят сделать. Наша задача — лишь предложить людям различные пути. Какой они выберут — это их дело. Нам следует во всём предоставлять им право делать свой выбор. Мы должны прилагать все усилия, чтобы не выбирать за них.

ШЕСТОЕ

Субъективность выражается через мельчайшие вещи в нашей жизни. Это некая природа, привычка. Если субъективность человека претерпит Господне воздействие, во многих мелочах его повседневной жизни будут заметны изменения. Субъективный человек субъективен во всём. Он любит управлять другими. Он любит высказывать свои мнения, отдавать приказы и раздавать людям задания. У субъективного человека есть решение для любой проблемы. Когда молодого работника Господа помещают с другими братьями, сразу становится видно, является он субъективным человеком или нет. Если он остаётся один, вы ничего не замечаете. Но как только он оказывается с кем-то в паре, вы видите, что субъективный человек всегда старается занять вышестоящее положение. Что можно есть, а что нельзя, что можно носить, а что нельзя, где можно спать, а где нельзя — во всех этих вопросах он хочет, чтобы последнее слово было за ним. Он постоянно на чём-то настаивает. Он всеведущий и всемогущий. Когда две сестры оказываются в одной комнате и одна из них при этом субъективна, это сразу же заметно. Если они обе субъективны, они никак не смогут ужиться. Если субъективна только одна из них, то, возможно, им удастся ужиться. Если обе субъективны, у них не получится ужиться друг с другом. Это не означает, что отныне мы должны молчать и не раскрывать рта. Если в работе возникают трудности или между работниками появляются проблемы, мы должны быть верными. Я имею в виду следующее: после того как мы высказались, а остальные предпочли проигнорировать наши слова, мы не должны ничего им навязывать. Если сказанное нами не принято, мы не должны чувствовать себя уязвлёнными. Многие люди слишком ценят свои идеи. Если другие люди не желают принимать сказанное ими, они чувствуют себя уязвлёнными. Это — реакция субъективного человека. Чтобы быть верными, мы должны о многом говорить. Но мы говорим об этом не потому, что нам нравится вмешиваться в чужие дела. Мы говорим об этом не потому, что нас подталкивают к этому наш темперамент и привычки. Нам не следует говорить при каждой возможности. Мы можем говорить, когда возникает такая нужда, но не надо брать себе за правило говорить постоянно и не надо делать это своей привычкой. Если мы говорим, как только представляется такая возможность, это неправильно. Если наш язык не приучен к дисциплине, это неправильно. Бог вовсе не назначал нас учителями. У некоторых людей выработалась привычка говорить и поучать других. Это ясно показывает, что они очень субъективны. Если субъективность человека не сокрушена, ему трудно работать для Господа.

Субъективный человек необязательно является верным человеком. Верный человек говорит, потому что он должен говорить. Он говорит не потому, что ему нравится говорить, или потому, что он испытывает страсть к говорению. Верный человек говорит потому, что не хочет, чтобы другие оказались в заблуждении. Он говорит не потому, что испытывает страсть к говорению. Если верный человек видит, что его слова отвергают, он не расстраивается; он способен отступить. Субъективный человек в корне отличается от него. Он испытывает страсть к говорению, и если он не говорит, он недоволен. У него есть привычка открывать рот всякий раз, когда он что-то замечает. Видите, как они отличаются? Субъективный человек говорит, потому что он любит говорить; он любит навязывать другим свою волю. Он любит господствовать над людьми с помощью своих идей, и все должны его слушать. Субъективному человеку трудно согласиться с тем, что его волю отвергают. Братья и сёстры, субъективный человек совершенно отличается от верного человека. Мы должны быть верными. Часто мы бываем неправы, если ничего не говорим. Но мы должны различать верность и субъективность. Субъективный человек любит вмешиваться в чужие дела. Ему нравится, когда его слушают. Он любит во всём руководить другими. Он приказывает одному человеку и даёт распоряжение другому. Он считает свои методы первоочередными и самыми лучшими, а свои пути — совершенными. Он хочет, чтобы все шли его путём. Многие субъективные люди не терпят, когда другие отличаются от них. Братья и сёстры, субъективный человек — самый узкий тип людей в мире. Человек может стать широким и великодушным лишь после того, как Господь поработает над ним и его субъективность будет устранена. Только широкий человек способен терпеть тех, кто отличается от него. Субъективность требует единообразия; она требует одинаковости. Она не терпит отличий в других. Если в комнату поместить двух субъективных людей, в этой комнате не будет мира. Первый хочет делать одно, второй — другое, и комната наполняется спорами. Первый считает, что несёт крест, и второй считает, что несёт крест. Оба испытывают неприязнь друг к другу, и оба считают, что несут крест. Вот что происходит, когда вместе помещают двух субъективных людей. Субъективный человек всегда пытается всё взять в свои руки; он хочет закрепиться в положении руководителя среди Божьего народа. Он принимает мгновенные решения о том, что следует сделать. Субъективный человек любит вмешиваться в мельчайшие дела. Ему обязательно надо вставить слово; он любит руководить. Такова основополагающая проблема субъективного человека. Мы знаем, что Бог никогда ничего не поручит таким людям. Я никогда не видел, чтобы Бог что-то поручал субъективному человеку. Бог не может использовать таких людей. Я никогда не видел субъективного человека, чьё духовное путешествие продолжалось сколько-нибудь значительное время. Его предрасположенность не даёт ему получать никакие указания. Предрасположенность, отказывающаяся получать указания, не обучаема и бесполезна.

Субъективный человек любит брать руководство в свои руки и выступать с предложениями. Если человек субъективен, он вызывает проблемы в Божьей работе. Он не только глух к обучению и негоден для Божьих поручений — вся его энергия тратится на собственную субъективность. В результате у него не остаётся энергии на Божью работу. Когда человек вмешивается в чужие дела, он небрежен в собственной работе, потому что он совершенно занят другими вещами. Если человек следит за происходящим в чужом винограднике, его виноградник, разумеется, остаётся без внимания. Братья и сёстры, у нас нет времени потворствовать своей субъективности. Бог и так поручил нам большое служение, большую ответственность и большую работу. У нас нет времени вмешиваться в чужие дела. Нам следует сосредоточить время и энергию на той работе, которую должны выполнить мы. Мы и так достаточно заняты. Лишь у тех, кто небрежен в Божьей работе и кто пренебрегает своей ответственностью перед Богом, хватает энергии заниматься разнообразными делами других братьев и сестёр. Совершенно очевидно, что все субъективные люди оставили без внимания работу, которую Бог назначил им. Они нерадивы в собственной работе и поглощены чужими делами. Если работник всегда оставляет свою работу, чтобы заботиться о работе других людей, его собственная работа, несомненно, окажется в жалком состоянии. Субъективный человек не может быть эффективным в Господней работе. Бог не может доверять ему, и даже если Он поручит ему какое-либо дело, оно не будет выполнено как следует. Субъективность трудно устранить, так как она связана с предрасположенностью человека. Такой человек субъективен во всём — не только в Божьей работе, но и в личной жизни. Он субъективен в том, что касается дел других людей. Субъективный человек — самый занятой человек в мире. Он хочет участвовать во всём. В итоге он не способен бежать по прямой перед Господом. У него по каждому поводу есть своё мнение, свой взгляд и свой путь. Это представляет собой настоящую духовную проблему и настоящее духовное препятствие. Нам нужно молиться: «Господь, будь милостив ко мне. Сделай меня податливым человеком перед Тобой. Я хочу быть податливым и мягким, причём не только перед Тобой, но и перед всеми братьями и сёстрами». Таким человеком был Павел. Его послания были «вески и сильны». Когда речь заходила о его свидетельстве перед Богом, он был веским и сильным человеком. Но когда он был лицом к лицу с коринфянами, он был слабым, а его речь была презренна (2 Кор. 10:10). Что касалось его свидетельства, Павел не шёл на компромисс. Вот почему его слова были «вески и сильны». Но когда он говорил с другими, он был кротким, а не резким. Братья и сёстры, нам следует увидеть разницу между этими вещами. В своём служении нам нужно быть сильными и вескими, но сами по себе мы не должны быть субъективными. «Некоторые проповедуют Христа даже из-за зависти и соперничества, а некоторые — и из-за доброжелательности; эти — из любви, зная, что я поставлен на защиту благовестия. Но другие возвещают Христа из честолюбия, не чисто, думая возбудить скорбь в моих узах. Так что же? Лишь то, что всяким образом, будь то в притворстве или в истинности, возвещается Христос; и этому я радуюсь; да, и буду радоваться» (Флп. 1:15-18). Видите, какая здесь показана уравновешенность? Когда другие идут тем же путём, что и мы, мы благодарим за это Господа. Если они не идут тем же путём, а предпочитают иной путь, мы остаёмся их братьями и сёстрами. Нас это не смущает. Нам нужно поддерживать такое равновесие. С одной стороны, мы должны быть верными в своём свидетельстве. С другой стороны, нам нельзя быть субъективными в самих себе. Верный человек не бывает субъективным, а субъективный человек необязательно верный. Нам нужно провести между ними чёткую грань.

Если обобщить всё вышесказанное, субъективность — это просто несокрушённое «я». Братья и сёстры, мы должны молиться о Божьей сокрушающей работе, молиться о том, чтобы нам не быть субъективными ни в чём, будь то по отношению к другим или в наших делах. Господу нужно полностью раздавить нас — лишь тогда мы станем мягкими и кроткими. Без такого раздавливания мы навсегда останемся в той или иной степени субъективными. Некоторые люди более резкие, чем другие, но субъективный человек всегда полон мнений и методов и готов руководить другими. Мы должны позволить Господу по крайней мере однажды сурово поработать над нами, чтобы мы свалились на землю, были раздавлены и никогда больше не поднялись. Когда снова придёт проверка, мы окажемся верны своему свидетельству. Мы оставим другим право выбирать, последуют они за нами или нет. У нас пропадёт побуждение говорить по каждому поводу. Мы не будем пытаться вести себя как учителя многих. У нас исчезнет стремление говорить, выступать с предложениями, принимать решения, учить или руководить работой. Братья и сёстры, мы должны быть сильны в своём служении, но в то же время мы должны научиться быть кроткими и не субъективными перед Господом.
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ПО ОТНОШЕНИЮ К ДЕНЬГАМ

Каким должно быть отношение христианского работника, слуги Божьего, к деньгам? Это довольно серьёзный вопрос, и если у работника не будет определённого прорыва в этом аспекте, он не сможет работать для Господа. Если у работника есть проблема в отношении к деньгам, он далеко не продвинется. Работнику часто приходится касаться денег. Таким образом, речь идёт о фундаментальном вопросе.

Мамона противопоставляется Богу, и мы должны отвергать её влияние. Таков надлежащий христианский взгляд на деньги. Мы должны быть настороже, чтобы не попасть под её власть. Ни один работник, связанный властью мамоны, не может убедить других освободиться от её власти. Это невозможно. Если мы связаны мамоной и находимся под её контролем, мы не сможем помочь братьям и сёстрам освободиться от её контроля и уз. Работник должен ненавидеть лень, и он также должен гнушаться власти мамоны. В противном случае он будет бесполезен в Божьей работе. Деньги — это крупный вопрос. Давайте рассмотрим несколько моментов, связанных с деньгами.


ПЕРВОЕ

В первую очередь давайте выясним отношение между деньгами и путём и учением работника. В Ветхом Завете приводится история Валаама, а в Новом Завете упоминаются путь и учение Валаама. О Валааме говорится во Втором послании Петра, в Послании Иуды и в Откровении. Отсюда видно, какое внимание Бог уделяет Валааму. Валаам был пророком, который работал ради выгоды. Другими словами, он поставил пророческое служение на коммерческую основу. У него не было сомнений в отношении своего положения. Он в полной мере осознавал его. У него также не было сомнений в отношении Божьей воли. Когда Валак, царь Моава, поставил себе задачу уничтожить народ Божий, Валаам полностью осознавал, что Божий народ проклинать нельзя; он знал, что это — народ, благословенный Иеговой. Но поскольку ему хотелось получить обещанное Валаком, то, что полностью удовлетворило бы его желания, он снова и снова приходил к Богу за разрешением. В конечном итоге Бог дал ему разрешение. Многие люди ошибочно полагают, что этот эпизод — пример того, как следует ожидать Бога. На самом деле, если бы не обещание Валака, Валаам вообще никогда бы не стал спрашивать Бога об этом. Он точно знал, что такое путешествие не соответствует воле Господа. Бог собирался благословлять Израиля и милостиво заботиться о нём; Он не собирался проклинать его. Валаам, однако, снова и снова спрашивал Бога, потому что Валак кое-что обещал ему. В итоге Бог сказал, что он может идти. Но, сказав это, Бог имел в виду не Свою волю, а Своё разрешение. На взгляд Бога, если предложение Валака породило в Валааме столько молитв, то Он готов просто сказать ему, что он может идти. Валаам, несомненно, был пророком, но он позволил деньгам повлиять на его путь и увести его в сторону.

Любой христианский работник, не разрешивший внутри себя проблему денег и по-прежнему связанный их властью, несомненно, будет определять поле своей работы в зависимости от денег. Когда ему придётся решать, где ему работать, его решение, несомненно, будет принято под влиянием наличия финансового содержания. Он отправится туда, где есть финансовое содержание, и не поедет туда, где нет финансового содержания. Его содержание становится его водительством. Если он ездит только туда, где есть содержание, он, разумеется, не приедет в бедный город, а если и приедет, то постарается уехать оттуда поскорее. Если в другом месте предлагается содержание побогаче, оно автоматически привлечёт его, причём он будет думать, что Бог ведёт его туда. Некоторые молитвы и водительство следуют за денежным содержанием. Содержание приковывает к себе всё внимание. Выгода и деньги побуждали Валаама снова и снова беспокоить Бога. Он раз за разом беспокоил Бога вопросом о том, идти ему или нет. Около десяти лет тому назад один пожилой брат высказался по поводу печальной обстановки среди христиан: «Посмотрите, сколько служителей Божьих устремилось за деньгами! Стольким бедным городам не хватает заботы, в то время как многие работники зачастили в большие города, где и так полно народа. Может быть, что-то не в порядке с водительством, которое они получают?» Это было резкое слово. Если брат не решил проблему денег, я не удивлюсь, если в конечном итоге он пойдёт по стопам Валаама. Его путь будет определяться размером содержания. Размер содержания станет направлением его движения. Если город бедный, он не будет туда ездить или будет ездить туда очень редко. Даже если он туда приедет, он постарается уехать поскорее. Если город предоставляет богатое содержание, он будет приезжать чаще или переедет туда насовсем. Источником его водительства станут деньги. Таким людям Бог может сказать только одно: «Если ты так хочешь, иди». Работник, не освободившийся от влияния денег, бесполезен. Если в том, что касается денег, работник не может похвалиться так же, как Павел, он бесполезен. Если работник не может освободиться от денег и их влияния, он не может быть Божьим служителем; его путём, несомненно, будет путь Валаама. Некоторые люди неравнодушны к деньгам; деньги легко оказывают влияние на их путь. В результате их путём становится путь Валаама. Путь Валаама — это просто путь, продиктованный деньгами. Пусть Господь будет милостив к нам, чтобы все мы были избавлены от денег. Нам бы не хотелось, чтобы кто-то из нас стал попрошайкой. Пусть местность, где проходит наша работа, не станет местом, где мы попрошайничаем. В противном случае мы станем рабами денег. Если Божьего работника ведут деньги, если они управляют им, то это достойно сожаления и это позор! Это позор, если кто-то ищет водительства, не простираясь у Божьих ног, а двигаясь в сторону денег! Если человек не избавлен от денег в полной мере, то, даже утверждая, что он находится под Божьим водительством, он может быть крепко в узах денег. Это позор! Разумеется, вопрос денег — это очень поверхностный вопрос. Если Бог, в которого мы верим, живой, то мы должны быть способны отправиться куда угодно. Но если Он не живой, то мы можем быстро отступить и вообще ничего не сделать. Какой позор, когда люди проповедуют живого Бога и при этом позволяют деньгам направлять их путь! Это позор!

В Новом Завете Пётр упоминает путь Валаама. Он показывает, что это за путь: «Глаза у них полны прелюбодеяния и не порывают с грехом; они обольщают нетвёрдые души, сердце у них приучено к стяжательству, они дети проклятия» (2 Пет. 2:14). Здесь подчёркивается стяжательство как нечто привычное, к чему человек приучился. Стяжательство связано с сердцем, однако оно может стать привычкой. Если человек оказывается захвачен стяжательством один раз, два раза, много раз, оно становится его привычкой. «Оставляя прямой путь, они заблудились, последовав пути Валаама, сына Веора, который полюбил плату за неправедность» (ст. 15). Что происходит с человеком, когда он скатывается к привычному стяжательству? Он оставляет прямой путь, он оказывается в заблуждении и следует пути Валаама, сына Веора. Братья и сёстры, Бог положил перед нами «прямой путь». Каким путём нам идти? Некоторые оставили прямой путь, заблудились и последовали пути Валаама. Что такое «путь Валаама»? Он был пророком, который полюбил плату за неправедность. Отсюда ясно видно, что путь Валаама — это путь, предполагающий продажу своего пророческого служения ради выгоды. Но благовестие не продаётся, и пророческое служение не продаётся. Мы не можем продать Божье благовестие или служение пророков. Тем не менее нашёлся человек, который продал своё пророческое служение. Его путь был неправильным. Его сердце было полно стяжательства. Вот почему он сразу же свернул в сторону, как только появилось искушение. Валаам принял предложение Валака не в результате одной случайной мысли о стяжательстве; это было результатом привычного стяжательства. Братья и сёстры, увидели ли вы это? Это была привычка. Вот почему он свернул в сторону, как только Валак предложил ему деньги. Если с властью мамоны в нас не покончено, наши ноги побегут за ней, как только у нас перед лицом замаячит её приманка; в этом случае мы пожертвуем своей полезностью. Если мы хотим бежать прямо, нам придётся полностью отвергнуть мамону. В противном случае внешне мы будем искать водительства, молиться о направлении и стремиться к Божьей воле, а наши ноги при этом будут стоять на неверном пути. Валаам молился, стремился к Божьей воле и ждал Бога. Тем не менее он пошёл неверным путём. Не забывайте: если только деньги занимают какое-то место в нашем сердце и стяжательство становится привычкой, то мы можем сколько угодно молиться о том, чтобы Бог не дал нам отправиться в определённое место, но деньги всё равно приведут нас туда. Мы не сможем бежать прямо.

О Валааме также говорится в Послании Иуды. В стихе 11 сказано: «Ибо они… устремились в заблуждении Валаама за наградой». Это резкие слова. Некоторые устремились за наградой. Устремиться — значит побежать быстро, поспешно и торопливо. Некоторые устремились в заблуждение Валаама. Божьи дети должны полностью освободиться от обольщения наградой. В противном случае они неизбежно пойдут по пути заблуждения.

Пётр говорит о Валааме, и во 2 Пет. 2:3 он описывает ещё одно состояние: «И они будут в стяжательстве поддельными словами извлекать из вас выгоду; суд им издавна не бездействует, и уничтожение их не дремлет». Во 2-й главе Второго послания Петра разбирается проблема лжепророков. Что делают лжепророки? Они в стяжательстве поддельными словами извлекают выгоду из верующих. Они стяжатели, и они ищут выгоды. Поэтому они говорят поддельные слова, то есть говорят ложь. Если путь человека определяется деньгами, то рано или поздно его учение тоже будет определяться деньгами. В этом можно не сомневаться. Такой человек бедным будет говорить одно, а богатым — другое. Бедным он будет передавать одно требование от Господа, а когда подойдут богатые, он расскажет им о другом Его требовании. На его слова оказывает влияние жажда выгоды. Другими словами, его учение направлено туда, где деньги. Божье Слово откровенное и решительное. Мы боимся, что некоторые последовали примеру лжепророков и лжеучителей. Если направление движения человека меняется и поворачивает под влиянием власти денег, то такой человек — лжепророк и лжеучитель. Ни один пророк, наставник или учитель, являющийся верным слугой Божьим, не может меняться под влиянием власти денег. Если человека можно купить за деньги, если деньги оказывают на него влияние, если деньги могут изменить направление его движения, ему следует посыпать голову пеплом и исповедать, что он лжепророк и лжеучитель. Он ложный, а не подлинный слуга Божий. Это крайне серьёзно. Мы должны быть полностью избавлены от мамоны. Те, кто руководствуется в своём пути и в своём говорении наличием финансового содержания, должны быть отсечены от Божьей работы.

Пётр и Иуда были не единственными, кто говорил на эту тему. Павел говорил о том же Тимофею, подчёркивая, как это опасно. В 1 Тим. 6:3 говорится: «Если кто-нибудь учит иному и не соглашается со здоровыми словами, которые исходят от нашего Господа Иисуса Христа, и с учением, которое согласно благочестию…» Что сказано о том, кто учит иному, кто учит чуждым доктринам и кто не соглашается со здоровыми словами нашего Господа Иисуса Христа? В стихах 4 и 5 говорится: «Он ослеплён гордостью, ничего не понимая, но страдает недугом споров и словесных состязаний, от которых происходят зависть, соперничество, клевета, злые подозрения, постоянные пререкания людей, растлённых в разуме и лишённых истины, думающих, что благочестие — это средство получения выгоды». Интересно отметить, что в истории церкви все учителя-еретики, те, кто учил иному, рассматривали благочестие как средство получения выгоды. Никто из них не растрачивал себя, подобно Павлу. Они подсчитывали, сколько они получат назад, если вложат столько-то. Пусть никто из нас не пытается ничего ни от кого получить посредством благовестия! Ничто в мире так не осуждается Богом, как стремление к получению выгоды посредством благочестия. Нет ничего более низкого, чем считать участие в христианской работе источником дохода. Это отвратительно. Использовать благочестие в качестве средства получения выгоды — это отвратительно. Каждый работник должен полностью освободиться от любых мыслей о доходе, прежде чем он сможет участвовать в работе. Братья и сёстры, если вы хотите работать для Господа, ваш разум должен полностью освободиться от влияния денег. Для вас смерть и голод должны быть предпочтительнее работы ради выгоды. Каждому работнику Господнему следует занять твёрдую позицию в этом вопросе. Если кто-либо станет соблазнять нас встать на путь компромисса в этом вопросе, нам нельзя давать ему ни малейшего основания. Мы должны следовать за нашим Господом абсолютно. Братья и сёстры, мы можем продать свою одежду и имущество, но мы никогда не продадим свою истину и своё благочестие. Если мы не умерли для мамоны и если наш разум не полностью свободен от неё, нам лучше не касаться Господней работы. В стихе 6 говорится: «Но благочестие с довольством — великая выгода». Вот что такое настоящая выгода: где есть благочестие, там есть довольство. Если у нас есть благочестие, мы больше ничего не просим, мы больше ничего не ожидаем и мы довольны тем, что у нас есть. Это выгода, великая выгода. Когда благочестие становится средством получения денежной выгоды, это позор. Но благочестие с довольством — это великая выгода. Особенно важны для Господних работников стихи с 7 по 10: «Ибо мы ничего не принесли в мир, потому что и вынести ничего не можем. Но имея пропитание и покров, мы будем довольствоваться этим. А те, кто намерен быть богатым, впадают в искушение, и ловушку, и многие неразумные и вредные желания, которые погружают людей в уничтожение и разрушение. Ибо корень всех зол — сребролюбие, из-за которого некоторые, устремляясь за деньгами, были уведены от веры и пронзили себя многими мучениями». Братья и сёстры, мы никогда не должны превращать благочестие в средство получения выгоды. Нам следует полностью освободиться от влияния денег. Если победить его нам трудно, то лучше поискать другую профессию. Нельзя быть настолько падшими, чтобы следовать за деньгами в своём говорении и в своей работе. Лучше пойти работать по другой профессии и служить Господу в этом качестве. Нет ничего неправильного в том, чтобы служить Господу, работая по другой профессии. Никто не имеет права быть беспечным в вопросе денег, и никто не имеет права позорить имя Господа из-за денег. В том, что касается денег, работник должен быть чист. Его сердце должно быть полностью избавлено от них. Ему нужно быть абсолютно преданным Богу, потому что Божье Слово самым суровым образом осуждает любую нечистоту в отношении денег.

В Иуд. 16 сказано: «Это ропщущие, жалующиеся люди, идущие всё дальше согласно собственным вожделениям; а уста их говорят высокопарности: они льстят людям ради выгоды». Многие люди говорят высокопарности. Они хвалятся тем, сколько ответов на молитвы они получали, сколько удивительных чудес и явлений силы они совершили. Они говорят всё это «ради выгоды». Многие люди говорят то, что другие хотят услышать, чтобы польстить им ради выгоды. Мы должны покончить со всеми мотивами, источник которых — мысль о доходе. Это — основополагающая черта характера Господнего работника. Человек, пошедший на компромисс в вопросе денег, пойдёт на компромисс во всём. В том, что касается денег, наша позиция должна быть твёрдой, предельно твёрдой, и нам нельзя поддаваться никакому растлению. Будучи Господними работниками, мы должны быть совершенно чисты в вопросе денег.

ВТОРОЕ

Давайте рассмотрим, как Господь Иисус обучал Своих учеников. В 9-й главе Евангелия от Луки описано, как Он посылал двенадцать учеников, а в 10-й главе описано, как Он посылал семьдесят. Евангелие от Луки — единственное из четырёх Евангелий, где описано, как были посланы семьдесят учеников. Когда Господь посылал двенадцать, Он сказал: «Ничего не берите в дорогу: ни посоха, ни котомки, ни хлеба, ни денег, и не имейте по два хитона» (9:3). Господь велел им оставить многое позади. Когда Он давал поручение семидесяти, Он сказал: «Не носите с собой ни кошелька, ни котомки, ни сандалий» (10:4). В обоих случаях упоминаются деньги. Другими словами, когда работник выходит на свою работу, вопрос денег даже не стоит. Позднее Господь спросил их: «Когда Я посылал вас без кошелька, котомки и сандалий, разве вы в чём-нибудь испытывали недостаток? — И они сказали: Ни в чём» (22:35). Затем Господь сказал: «Но сейчас тот, у кого есть кошелёк, пусть возьмёт его, подобно тому и котомку; и тот, у кого нет меча, пусть продаст свою одежду и купит меч» (ст. 36). Это объясняется тем, что устроение изменилось. К этому времени Господа Иисуса уже отвергли. Пока у израильтян оставалась возможность принять Господа, необходимости во всех этих вещах не было. Здесь подчёркивается следующее: в ходе осуществления Господнего поручения работник не должен обращать внимание на свой кошелёк. Всё его существо должно быть сосредоточено на его вести, а не на кошельке. Мы выходим свидетельствовать о том, что Иисус Назарянин — Господь, помазанный Богом. Наше существо сосредоточено на этой вести, а не на нашем кошельке. Другими словами, мы пригодны для работы только в том случае, если полностью свободны от денег. Если мы ходим по городам и посёлкам, чтобы проповедовать благовестие царства, мы не должны быть похожи на верблюдов. Мы не можем, с одной стороны, говорить другим, что им нужно применять силу, чтобы войти в царство небес (Мф. 11:12), а с другой — быть верблюдами, застрявшими в ушке иглы и лишившимися доступа в царство. Это невозможно.

Что означает выражение «не носите»? Оно показывает нам, что принцип благовестия противоречит принципу кошелька и двух хитонов. Когда человек выходит благовествовать, он не может сосредотачиваться на этих вещах. Для обычного путешествия человеку нужен кошелёк, чтобы держать там деньги, посох для ходьбы и два хитона, чтобы можно было переодеться. Все эти вещи необходимы. По этой причине в 22-й главе Евангелия от Луки Господь велел Своим ученикам носить их с собой. Почему же, посылая двенадцать учеников в 9-й главе и семьдесят в 10-й, Он сказал, что все эти вещи им не нужны? Он запретил их брать с собой, потому что благовестник не должен сосредотачиваться на подобных вещах. Когда его посылают, он должен идти. Он должен идти, если у него есть два хитона, и он должен идти, если у него только один хитон. Он должен идти независимо от того, есть у него посох или нет, есть у него деньги или нет и есть у него кошелёк для денег или нет. Вот что значит быть благовестником. Таково основное положение, которому Господь обучал учеников, посылая двенадцать и затем семьдесят на работу. Братья и сёстры, у нас должна быть ясность в этом вопросе. Если сердце человека сосредоточено на благовестии, он не станет обращать внимание на эти мелочи. Если всё это становится для него серьёзной проблемой, ему лучше вообще не выходить. Чтобы мы могли благовествовать, наша одежда, наш кошелёк и наш посох не должны волновать нас. В противном случае мы не можем благовествовать. Благовестие требует, чтобы мы были полностью сосредоточены на нём; оно требует столько нашего внимания, что все эти вещи становятся незначительными для нас. Благовестие — это единственное, что должно занимать наши сердца. Когда мы выходим для работы, мы должны быть довольны и тем, что есть кто-то, кто окажет нам гостеприимство, и тем, что таких людей нет. Мы должны стоять на стороне Бога, и мы должны нести славное свидетельство о Господе. Вот почему Господь сказал: «И в какой бы дом вы ни вошли, прежде говорите: „Мир этому дому“» (Лк. 10:5). Сколько в этом достоинства! Работник является человеком, раздающим другим мир. Он должен чтить собственное положение перед Господом. Он может быть бедным, но он никогда не должен терять своего достоинства. Ни один работник не должен заходить так далеко, чтобы забывать о своём достоинстве. Что нам делать, если мы приходим в какой-то город, а его жители не принимают нас? Господь сказал: «А все, которые не примут вас, — для свидетельства против них, выходя из того города, отряхните пыль с ваших ног» (9:5). Видите достоинство Божьих служителей? Когда их отвергают, они не чувствуют себя пристыжёнными и не жалуются: «Как нам не повезло! Мы пришли не в тот дом». Вместо этого они отряхивают пыль со своих ног. Они не выносят из этого города даже частицы пыли. Божьи слуги должны хранить своё достоинство. Они могут быть бедными, но они не могут терять своего достоинства. Если в нашем разуме нет полной определённости по этому поводу, мы не можем участвовать в Божьей работе. Будучи работниками, мы должны надлежащим образом решить вместе с Господом вопрос денег. В противном случае мы не можем касаться Божьей работы, поскольку мамона — это крайне серьёзное дело.

Ещё один момент, которому Господь обучал Своих учеников, мы можем увидеть, посмотрев, как Он накормил сначала пять тысяч, а затем четыре тысячи. В одном из этих эпизодов Он взял с Собой учеников и проповедовал большой толпе из пяти тысяч мужчин, не считая женщин и детей. Ближе к концу дня ученики подошли к Нему и сказали: «Место это пустынное, и час уже поздний. Отошли толпы, чтобы они пошли в селения и купили себе пищи. Но Иисус сказал им: Не нужно им уходить. Вы дайте им есть» (Мф. 14:15-16). Ученики надеялись, что Господь отошлёт толпы, чтобы они сами достали себе пищи. Но Господь ответил: «Вы дайте им есть». Один ученик, услышав это, был поражён и сказал: «Им на двести динариев не хватит хлеба, чтобы каждый получил хотя бы немного» (Ин. 6:7). Пока они пересчитывали свои динарии, Господь сказал им: «Сколько у вас хлебов? Идите, посмотрите» (Мк. 6:38). Когда они принесли Ему пять хлебов и две рыбы, Он совершил чудо и накормил всех. Братья и сёстры, все те, кто пересчитывает свои динарии, не пригодны для Господней работы. Если деньги так много значат для нас, мы не можем касаться Божьей работы. В этих стихах Господь показывает, что каждый работник должен с радостью отдавать то, что у него есть. Если деньги значат для нас очень многое, мы будем всегда подсчитывать выгоду. Работник должен быть избавлен от власти мамоны. Деньги не должны оказывать на Господнего работника никакого влияния, они не должны иметь над ним никакой власти. В течение тех трёх с половиной лет, когда Господь был с двенадцатью учениками, Он отдавал Себя им. Именно так Он обучал их. Он показал им, что то, что должно быть потрачено, нужно потратить. Божья работа не имеет ничего общего с доходностью. Нельзя рассматривать Божью работу с коммерческой точки зрения. Те, кто всегда считает свои деньги, не являются Божьими рабами — они рабы мамоны. Нам следует научиться избавляться от власти мамоны.

Ученики усвоили этот урок не сразу. В 15-й главе Евангелия от Матфея мы видим другой эпизод; там были накормлены четыре тысячи мужчин, не считая женщин и детей. В тот раз положение было ещё серьёзнее. Толпа находилась с Ним уже три дня. Что ученики могли сделать в такой обстановке? Господь сказал им: «Мне жалко эту толпу, потому что они уже три дня находятся со Мной и им нечего есть» (ст. 32). Союз «и» подразумевает, что Господу тоже было нечего есть в эти три дня. Он продолжил: «А отсылать их голодными не хочу, чтобы они не ослабели в пути». Но ученики не усвоили урок. Они недоумевали, откуда им взять столько пищи, чтобы накормить людей. Человека всегда волнует, откуда возьмётся пища. Но Господь спросил их: «Сколько у вас хлебов? — И они сказали: Семь, и несколько рыбок» (ст. 34). Они принесли Ему семь хлебов и несколько рыбок, и Он совершил ещё одно чудо и накормил четыре тысячи.

Господь повторил это чудо, потому что для обучения двенадцати ученикам требовался двукратный урок. Если бы Господь не накормил пять тысяч и четыре тысячи, ученики, вероятно, не справились бы с обстановкой в Пятидесятницу. Если человек не был очевидцем того, как были накормлены пять тысяч и четыре тысячи в Евангелиях, он никогда не поймёт, как позаботиться о трёх тысячах и пяти тысячах в Деяниях. Тот, кто убегает при виде медведей и львов, разумеется, убежит при виде Голиафа. Тот, кто не способен пасти овец, несомненно, не способен пасти Израиля. Здесь мы видим группу людей, усвоивших урок кормления пяти тысяч и четырёх тысяч. Благодаря этому в Пятидесятницу, когда их призвали позаботиться о бедных, у них не возникло никаких трудностей. Братья и сёстры, мы должны пройти через такое же обучение. Наши сердца должны быть расширены. Мы можем сдерживать свои траты, но Бог не хочет, чтобы мы сдерживали Его чудеса. Многие люди слишком волнуются о деньгах. Когда люди наблюдают за ними, у них не создаётся впечатления, что это — служители Божьи. Они не похожи на людей, обученных Богом. Для обученного человека суть вопроса — не деньги; он не станет волноваться о том, сколько денег в его руке. Братья и сёстры, чем больше мы считаем, тем дальше мы отклоняемся от Божьего средоточия и тем беднее мы становимся. Не таков Божий принцип в отношении денег. Нам нужно обучение, которое прошли двенадцать и семьдесят учеников. Один из двенадцати в итоге стал вором, грабителем; он крал деньги. Он не усвоил этого урока, и деньги стали для него центральным вопросом. Когда он увидел, как Мария выливает на Господа чистый нард из алебастрового сосуда, он счёл это тратой. Он сказал: «Почему это миро не продали за триста динариев и не дали нищим?» (Ин. 12:5). Для расчётливого человека сосуд мира можно продать за триста динариев и дать нищим. Но Господь не согласился с такими расчётами. Вместо этого Он сказал: «Истинно говорю вам: где бы ни было проповедано это благовестие во всём мире, там будет рассказано и о том, что сделала эта женщина, в память о ней» (Мф. 26:13). Завершающий результат благовестия — это разбивание алебастрового сосуда и помазание Господа Иисуса миром стоимостью триста динариев. Другими словами, когда человек принимает благовестие и ради Христа не считает, сколько он потратит, если изольёт на Него всё, это хорошо в глазах Господа. Даже если он растрачивает себя на Господа, это правильно. Те, кто не понимает благовестия, постоянно считают свои деньги, а те, кто понимает его, осознают: растратить себя на Него — это правильное и надлежащее дело. Господь поступает правильно, принимая нашу «расточительную» жертву. Кто посчитал её тратой? Иуда. Он был человеком, так и не усвоившим урока. Его слова звучали очень разумно. На взгляд человека, не было никакой выгоды в том, чтобы потратить триста динариев таким образом! На взгляд Иуды, триста динариев было более чем достаточно, чтобы предать человека, — он продал Господа Иисуса всего за тридцать серебреников. Но выливание мира, на его взгляд, было тратой, которая его опечалила. Он хотел получить от этого какую-нибудь выгоду; он был очень расчётливым человеком. Однако те, кто подлинно принял благовестие и кто абсолютно предан Господу, готовы пожертвовать всем. Даже если другие считают их жертву чрезмерной, она приносится ради Господнего благовестия. Когда провозглашается благовестие, никто не должен торговаться с Господом. Он сказал: «Ибо нищих вы всегда имеете с собой, но Меня не всегда имеете» (ст. 11). Господь имел в виду, что в заботе о нищих нет ничего неправильного, однако мы не можем ничего удерживать, когда дело касается жертвы для Господа. Даже если мы сделаем чрезмерно много и дойдём до крайности, для Господа это всё равно не трата. Один брат как-то раз сказал: «Если новый верующий сразу после уверования пытается идти путём умеренности, у него нет никакого духовного будущего». Братья и сёстры, рассуждения об умеренности могут подождать десять-двадцать лет, а сразу после уверования он должен потратить на Него всё. Если вы новый верующий, вам следует принести всё, что у вас есть, Ему. Вы должны излить целый алебастровый сосуд чистого нарда на Господа. Вам нужно пожертвовать всем — лишь тогда вы сможете двигаться дальше. Такое обучение прошли ученики. Мы должны научиться идти на чуть большие страдания и тратить больше на Господа и людей. Будучи Божьими слугами, мы должны быть очень щедрыми в том, что касается денег. Мы должны двигаться вперёд независимо от того, есть у нас деньги или нет. Те, кто постоянно пересчитывает свои деньги, не пригодны для работы.

В Деян. 3:6 Пётр сказал хромому: «Серебра и золота у меня нет». Господь подвёл Петра и Иоанна к такому моменту, когда они могли утверждать: «Серебра и золота у меня нет». Хотя мы видим, что во 2-й главе они распоряжались большими деньгами, в 3-й главе мы встречаем такое свидетельство: «Серебра и золота у меня нет». Что Пётр сказал хромому? «Что имею, то даю тебе: именем Иисуса Христа Назарянина встань и ходи». Они были настолько обучены, что, хотя через их руки прошли большие деньги, они всё равно могли сказать: «Серебра и золота у меня нет». Братья и сёстры, если мы хоть в какой-то степени участвуем в работе, мы должны быть твёрдыми по отношению к деньгам. Как только мы проявим слабость в этом вопросе, мы ослабеем и в других вопросах. Основным фактором, позволяющим нам стать сильными и стабильными работниками, является наша надёжность перед Богом в вопросе денег. Таким людям Бог может доверять.

ТРЕТЬЕ

Теперь перейдём к третьему моменту — отношению Павла к деньгам. Его слова на эту тему предельно ясны. В 20-й главе Деяний он сказал эфесянам: «Ничьего серебра, или золота, или одежды я не пожелал» (ст. 33). Здесь речь идёт о мотиве. Он не пожелал ничего. В своей работе для Господа он мог похвалиться, что не желал чужого имущества. Он не помышлял о чужом золоте, серебре или одежде. Это первое его утверждение. Далее он сказал: «Вы сами знаете, что моим нуждам и тем, кто со мной, послужили эти руки» (ст. 34). Таким должно быть общее отношение всех слуг Божьих. Мы не должны желать ничьего серебра, или золота, или одежды. Имущество других людей принадлежит им, и мы не испытываем никакого желания завладеть им. Пусть то, что у людей есть, остаётся у них. В то же время мы работаем, чтобы обеспечивать свои нужды и нужды своих соработников. Это не означает, что работник Господень не имеет права использовать своё право в благовестии (1 Кор. 9:18). Это означает, что работник Господень должен рассматривать благовестие как такое серьёзное и чрезвычайно ответственное дело, что он всегда готов предоставить работе свои руки и свои деньги. Таким должно быть его желание перед Господом. Если только есть такая возможность, его руки должны работать. Разумеется, Павел принимал дары от других людей, но это связано с другой темой — с ответственностью того, кто даёт дары. Через минуту мы перейдём к этому вопросу.

Сказанное Павлом коринфянам было очень сладостным. Во 2 Кор. 11:7 он сказал: «Или грех я совершил, унижая себя, чтобы вы возвысились, потому что благовествовал вам благовестие Божье даром?» В стихах с 9 по 12 он продолжает: «А когда я присутствовал у вас и стал испытывать недостаток, я никому не был в тягость; ибо недостаток мой восполнили братья, пришедшие из Македонии, и во всём я старался не обременять вас, и буду стараться. Истинность Христова во мне, что эта похвала не умолкнет по отношению ко мне в областях Ахайи. Почему? Потому что я не люблю вас? Бог знает. Но то, что я делаю, я и буду делать, чтобы отнять повод у желающих повода, чтобы в том, чем они хвалятся, они оказались такими же, как мы». Павел не отвергал категорически все дары подряд, но в Ахайе дело касалось свидетельства. Некоторые люди критиковали его, искали повода и хвалились, как будто бы они отличались от других. Павел не хотел давать им повода для критики. Он сказал, что им он благовествовал благовестие Божье даром и что он не был им в тягость, даже когда испытывал недостаток. Он старался не обременять их, и он был намерен и далее поступать так же. Он не допустит, чтобы он стал бременем для них. Это не означает, что он не любит их, но что он делал, он и будет делать. Однако поступал он так для того, чтобы отнять повод у желающих повода и чтобы их уста умолкли. Таково отношение работника к деньгам. Куда бы мы ни приехали, как только мы почувствуем какое-то сопротивление, мы должны отнять у людей любой повод для критики. Божьи дети должны хранить своё достоинство в Его работе. Чем больше человек любит деньги, тем больше мы должны передавать ему благовестие даром. Чем больше человек держится за свои деньги, тем меньше мы готовы принять от него какой-либо дар. Мы должны осознавать своё положение как слуг Божьих. Если мы столкнёмся с людьми, похожими на ахайцев — сопротивляющихся и ищущих повода для критики, мы должны сказать им так же, как сказал Павел: «Я не стану обременять никого из вас. Если вы хотите что-то передать бедным в Иерусалиме, я могу отнести. Если придёт Тимофей, вы можете проводить его дальше в мире. Но что касается меня, я должен хранить своё достоинство Господнего работника». Если нас критикуют за то, что мы получили какой-либо дар от кого-либо, то мы полностью потеряли своё достоинство как Господни слуги. Мы должны хранить своё достоинство слуг Божьих. В своём служении мы не можем быть небрежными в отношении денег. Нам следует быть строгими в этом вопросе; в противном случае мы не сможем многого совершить для Бога.

Павел отметил не только то, что он сохранял свою непорочность, но и то, что он работал своими руками, чтобы обеспечивать нужды своих соработников. Здесь виден принцип даяния. Павел сказал: «...моим нуждам и тем, кто со мной, послужили эти руки» (Деян. 20:34). Ни один работник не оскудеет из-за своего даяния. Если мы храним всё полученное и покрываем только свои нужды, мы не понимаем сути работы служителя. Если пожертвования из кошельков соработников маленькие, что-то идёт не так. Если работник может только получать, другими словами, если он применяет веру лишь до момента получения чего-то от других, но не применяет её дальше, так чтобы давать другим, то его функция ограничена. Братья и сёстры, наше духовное будущее во многом зависит от нашего отношения к деньгам. Самое худшее отношение, которое у нас может быть, — это собирать только для себя и всё делать для себя. На первый взгляд трудно просить левитов жертвовать. Тем не менее на левитов возложена такая же обязанность давать десятину, как и на всех остальных. Да, действительно, у левитов не было наследия во всех городах; они были пришельцами среди двенадцати колен и жили от жертвенника. У кого-нибудь из левитов могло появиться искушение сказать: «Я живу от жертвенника. Что я могу дать?» Но Бог сказал, что все левиты должны были получать десятину и давать десятину. Это лишает слуг Божьих основания говорить: «Я всё отдал. Неужели мне всё равно нужно жертвовать из того скудного дохода, что я получаю?» Если наши глаза будут постоянно обращены на наши нужды, мы в итоге окажемся в затруднительном финансовом положении и не сможем обеспечивать нужды наших соработников. Нам надо научиться давать. Мы должны быть способны снабжать всех своих братьев и сестёр. Если мы оставляем все деньги в своих руках, пусть даже их совсем немного, и если мы одновременно рассчитываем, что Бог будет постоянно работать над другими братьями и сёстрами, то мы столкнёмся с тем, что Он делает прямо противоположное; Он не доверит нам Свои деньги.

Сказанное Павлом во 2 Кор. 6:10 замечательно: «…как нищие, но многих обогащающие». Вот перед нами брат, который действительно знал Бога. На первый взгляд он был нищим, но, что поразительно, он многих обогащал. Братья и сёстры, это — наш путь. Когда мы работаем в каком-то городе и местные братья и сёстры говорят что-то в наш адрес или у них неправильное отношение к нам, мы должны хранить своё достоинство работников. Мы никогда не должны принимать их даров. Вместо этого нам следует прямо сказать им: «Я не могу принять ваши деньги. Я слуга Божий. Вы кое-что говорили в мой адрес, и я не могу пользоваться вашими деньгами. Будучи Господним слугой, я должен поддерживать Божью славу. Я не могу пользоваться вашими деньгами». Даже находясь в крайней нищете, мы должны научиться давать. Если мы хотим больше получать, нам нужно больше давать. Чем больше мы способны давать, тем больше мы способны получать. Это — духовный принцип. Часто нам нужно давать больше именно тогда, когда мы нуждаемся, поскольку, как только уйдут имеющиеся у нас деньги, придёт Господне снабжение. У некоторых братьев и сестёр много подобных переживаний. Они могут засвидетельствовать: чем больше они дают, тем больше они получают. Мы не должны считать, сколько осталось в наших руках. Господь сказал: «Давайте — и вам будет дано» (Лк. 6:38). Это — Божий закон. Мы не можем отменить его. Христианский путь ведения хозяйства отличается от мирского. Мир приобретает, когда экономит; мы приобретаем, когда отдаём. Мы можем быть нищими, но мы обогащаем других.

Во 2 Кор. 12:14 Павел сказал: «Вот, уже в третий раз я готов прийти к вам, и я не буду вам в тягость». Таким было отношение Павла. Как строг он был к себе! Некоторые высказывались против Павла и предъявляли ему претензии. Поэтому, когда он был готов прийти к ним в третий раз, он не был им в тягость. Он продолжает в стихе 14: «Ибо я ищу не вашего, а вас». Вёл ли он себя как узко мыслящий или низкий человек? Нет. Далее в этом же стихе он говорит: «Ибо не дети должны копить для родителей, а родители для детей». Братья и сёстры, вы видите, каким сладостным было отношение Павла перед Богом? Коринфяне слышали много слухов о Павле и сами много чего говорили в его адрес. Поэтому он был вынужден отвергнуть их дары, но, хотя он отверг их дары, он не уклонился от обязанности учить их о деньгах. Второе послание к коринфянам — это книга, которая говорит о деньгах, наверное, больше всех других. Если бы Павел решил не говорить о деньгах, некоторые сделали бы вывод, что он обиделся из-за этого вопроса. Павел, однако, не обиделся, так как на него деньги не оказывали особого влияния. Он как ни в чём не бывало учил коринфян о деньгах. Он велел им послать деньги в Иерусалим. Он не стал советовать им не посылать деньги. Он был выше денег; по этой причине он был выше отношения коринфян к нему лично. Он отверг их дар, потому что хотел сохранить своё достоинство. Он хвалился перед македонцами относительно готовности коринфян. В то же время он умолял братьев заранее приготовить их прежде обещанное благословение, чтобы они не были посрамлены из-за своей неготовности, когда к ним придут македонцы (9:2, 4-5). Его личные чувства были полностью отложены в сторону. Божьи слуги должны быть избавлены от влияния денег. Если бы Павел не был избавлен от влияния денег, коринфяне никогда бы не услышали такого сообщения. Павел продолжал бы говорить с эфесянами или филиппийцами, но не стал бы говорить с коринфянами. Павел, однако, всё равно стучался в их дверь; он не сдавался. Он продолжал с ними разговор о деньгах. Он показывал, что Бог может использовать их деньги, но сам он не желал делать это; он не хотел ничего от них. В этом вопросе он не был им в тягость. Тем не менее он рассчитывал, что они каким-то образом будут двигаться вперёд в этом вопросе.

Братья и сёстры, можете ли вы отличить «ваше» от «вас», когда общаетесь с другими людьми в церкви? Когда мы видим братьев, ищем ли мы их самих или того, что им принадлежит? Если у них есть претензии к нам и мы не можем обрести их сердца, будем ли мы всё равно поддерживать их, назидать их и молиться об их росте? У Павла было множество причин отвернуться от коринфян, но он приходил к ним и раз, и два, и даже три раза. Но при этом он не искал их имущества. Это огромное искушение для Божьих слуг. Нам нужно научиться поступать так же, как наш брат Павел.

Во 2 Кор. 12:15-18 Павел продолжает: «Я же охотнее всего буду тратить и себя растрачу за ваши души. Если я в большей мере люблю вас, то я менее любим? Но пусть будет так! Я не обременял вас; но, как у вас говорят, будучи хитёр, брал вас коварством. Разве я извлёк из вас выгоду через кого-нибудь, кого я посылал к вам? Я умолял Тита и послал с ним брата. Разве Тит извлёк из вас выгоду? Разве не в одном духе мы ходили? Не по одним стопам?» Братья и сёстры, подумайте об отношении Павла: он охотнее всего тратил и себя растратил за них. Когда мы благовествуем, нам недостаточно растратить себя. Мы должны тратить; мы должны отдавать всё, что имеем. Получать деньги в обмен на благовествование неправильно при любых обстоятельствах. Вместо этого мы должны быть готовы охотно тратить свои деньги ради благовестия. Если наши деньги не вкладываются в наше благовествование, в этом есть что-то не то. Если же наши деньги вкладываются в наше благовествование, мы делаем всё правильно и мы отдаём свои деньги на стоящее дело. Так поступал Павел. Он был готов растратить себя, и он был также готов тратить. Он охотно тратил и растрачивал себя за их души. Когда он был среди них, он ни для кого не был бременем. Тит и другой брат тоже не были ни для кого бременем. Он не желал извлекать выгоду из кого бы то ни было. Благовестие истинно; поэтому мы можем тратить на него деньги. Братья и сёстры, нам нужно быть такими же, как наш брат Павел. Мы ни для кого не должны становиться бременем. Напротив, нам следует полностью растратить себя ради благовестия. Поскольку благовестие истинно, мы поступаем правильно, когда тратим и полностью растрачиваем себя на него. За нашим благовестием должны следовать наши деньги. Это — надлежащий путь.

Несмотря на всё вышесказанное от македонцев и от филиппийцев Павел принимал дары. При нормальных обстоятельствах благовестник вправе это делать. Павел принимал дары из одних мест и отвергал дары из других. В вопросе принятия даров он не был связан. Он принимал дары от македонцев. Но когда некоторые люди в Ахайе и Коринфе критиковали его и искали повода оклеветать его, он отвергал их дар. Таким был подход Павла. Нам следует поступать так же. Мы можем принимать дары из мест, подобных Македонии, и нам следует отвергать дары из других мест, где что-то говорят в наш адрес. Братья и сёстры, нам нужно занимать такую позицию перед Господом. Не думайте, что мы можем принимать любые деньги. Если кто-то говорит у нас за спиной или ищет повода критиковать нас, мы просто не можем принять их дары. В других местах мы можем принимать дары, а здесь нет.

Давайте обратимся к Посланию Павла к филиппийцам и посмотрим на его отношение к получению пожертвований от этих святых. В Флп. 4:15-17 сказано: «А вы и сами знаете, филиппийцы, что в начале благовестия, когда я вышел из Македонии, ни одна церковь не имела со мной общения в счёте даяния и получения, кроме вас одних; потому что и в Фессалонику вы и раз, и два присылали мне на нужду. Это не значит, что я ищу дара, но я ищу плода, увеличивающегося на вашем счету». Таким было отношение Павла. Складывается впечатление, что филиппийцы были единственными, кто снабжал его. Когда он был в Коринфе и в Фессалонике, его снабжали именно филиппийцы. Однако он сказал им: «Это не значит, что я ищу дара, но я ищу плода, увеличивающегося на вашем счету». Он знал, что каждый раз, когда филиппийцы тратят деньги, Бог делает соответствующую запись на их счету. Бог учитывает их деньги. Вот почему он не просил у них денег. Заметьте: такое отношение Павел демонстрировал к филиппийцам — единственным людям, которые снабжали его. Он искал не их дара, а плода, увеличивающегося на их счету. Македонцы давали раз за разом. Но взгляд Павла был сосредоточен не на деньгах. Какие-то дары мы можем не принять, но, даже когда мы принимаем некоторые дары, мы должны говорить так же, как Павел говорил филиппийцам. Мы должны молиться об увеличении плода на их счету. Если Божьи слуги связаны деньгами, это совершенно неправильно. Мы должны быть избавлены от денег.

Теперь давайте посмотрим на сказанное Павлом в стихе 18: «Но я получил всё сполна и изобилую; я насыщен». Это не похоже на обычный финансовый отчёт. В обычном финансовом отчёте, как правило, подчёркивается недостаток, чтобы побудить людей давать. Но наш брат Павел сказал единственной церкви, которая обеспечивала его: «Я получил всё сполна и изобилую; я насыщен». В речи Павла редко бывают повторы, но здесь он сказал: «Я получил всё сполна и изобилую; я насыщен». Братья и сёстры, пожалуйста, обратите внимание на отношение нашего брата. Единственной церкви, которая обеспечивала его, он сказал, что он получил всё сполна, что он изобиловал, что он насыщен. Ему было достаточно того, что у него было; он надеялся лишь на то, что их дар станет «благоуханным запахом, приятной жертвой, благоугодной Богу» (ст. 18). Вот человек с прекрасным духом. Он не думал о деньгах. Они ни в коей мере не затрагивали его.

Давайте перейдём к стиху 19. Это очень драгоценный стих. «И мой Бог восполнит всякую вашу нужду согласно Своему богатству в славе в Христе Иисусе». Он был благодарен за их обеспечение, но он не потерял своего достоинства. Они принесли деньги как жертву Богу; эти средства предназначались не для Павла лично; они не имели к нему никакого отношения. В то же время он благословил их: «Мой Бог восполнит всякую вашу нужду согласно Своему богатству в славе в Христе Иисусе». Единственное, что можно сказать, — это: «Нашему Богу и Отцу — слава во веки веков. Аминь».

ЧЕТВЁРТОЕ

Наконец, давайте рассмотрим отношение Павла к средствам, которые церковь передавала через него и которыми его просили распорядиться. Во 2 Кор. 8:1-4 он написал: «И ещё извещаем вас, братья, о благодати Божьей, данной в церквях Македонии, что в великой проверке скорбью обилие их радости и глубина их нищеты изобиловали к богатству их щедрости; что согласно своей силе — я свидетельствую — и сверх своей силы, по собственному желанию с большой мольбой они просили нас о благодати и общении служения святым». Божьи дети должны быть строгими в этом вопросе. Когда работник приходит в какой-нибудь город, чтобы работать для Господа, его отношение всякий раз, когда он касается денег, должно быть именно таким. Братья в Македонии предоставили финансовую помощь братьям, страдавшим от голода в Иерусалиме. Сначала Павел известил их об этом бедствии. Услышав об этом, они сверх своей силы в глубине своей нищеты и скорби позаботились о братьях в Иерусалиме. Что они сделали? Павел сказал, что они с большой мольбой просили о благодати и общении служения святым. Таким было отношение македонцев в принесении финансовой помощи для заботы о нуждах святых. Они хотели иметь долю в этой благодати. Они не обращали внимания на то, что сами были в нищете и скорби; они всё равно хотели иметь долю в этой работе. По этой причине они снова и снова умоляли Павла. Отсюда следует, что в первый раз Павел не разрешил им участвовать в даянии. Здесь показано надлежащее отношение. Работник Господень не должен принимать любые деньги, которые попадаются на его пути, даже если они предназначены не для него. Действительно, братья в Иерусалиме нуждались, но дело сводилось не только к тому, чтобы достать деньги и передать их братьям. Македонские братья сами испытывали отчаянную нужду, и Павел велел им забрать свои приношения. Но они приходили раз за разом; они снова и снова умоляли Павла с большой мольбой, чтобы он позволил им участвовать в благодати служения святым. С обеих сторон мы видим прекрасную картину. Это — надлежащий христианский путь. С одной стороны, дающий говорит: «Хотя я беден и сам нуждаюсь, я всё равно хочу дать. Хотя это сверх моей силы, я, тем не менее, дам». С другой стороны, работник говорит: «Тебе не следует давать». Как прекрасно! В конце концов работник говорит: «Если ты действительно хочешь дать, я не могу тебя останавливать». Таково надлежащее отношение работника. Павел заботился о делах церкви. Хотя он видел нужду в Иерусалиме и хотел позаботиться о нужде братьев, его отношение отличалось от отношения многих сегодняшних работников. Он позволил македонским церквям участвовать в благодати служения святым лишь после того, как они снова и снова умоляли его об этом.

Во 2 Кор. 8:16-22 Павел сказал: «Но благодарение Богу, который вкладывает такое же усердие ради вас в сердце Тита, потому что он не только внял мольбе, но также, будучи усерднее, по собственному желанию пошёл к вам. И мы послали вместе с ним брата, которому по всем церквям хвала в благовестии, и не только — но который также был избран церквями как наш спутник в этой благодати, преподносимой нами в нашем служении, во славу Самого Господа и в доказательство нашей готовности, — избегая того, чтобы кто-нибудь порицал нас при таком обилии, преподносимом нами в нашем служении. Ибо мы предусмотрительно заботимся о том, что почётно не только в глазах Господа, но и в глазах людей. И мы послали с ними нашего брата…» Здесь мы видим, какие меры предпринял Павел. Пересылая чужие деньги в Иерусалим, он в каждом шаге продемонстрировал свою порядочность. Ни один слуга Божий не может быть небрежным в вопросе денег. Что сказал Павел? Он сказал: «…избегая того, чтобы кто-нибудь порицал нас при таком обилии, преподносимом нами в нашем служении». Павел попросил одного брата, двоих братьев и даже троих братьев распорядиться деньгами; он не стал распоряжаться ими сам. Что делали эти три брата? Он сказал: «Ибо мы предусмотрительно заботимся о том, что почётно не только в глазах Господа, но и в глазах людей». Единственный способ избежать проблем при ведении финансовых вопросов — это поручить их двум или трём людям.

Поскольку деньги — столь серьёзный вопрос, Павел в письмах и к Тимофею, и к Титу подчеркнул, что стяжателю нельзя разрешать занимать должность старейшины (1 Тим. 3:3; Тит. 1:7). В 1 Тим. 3:8 делается та же оговорка в отношении должности диакона. Никто не имеет права быть старейшиной или диаконом, если он не преодолел власть денег. Одно из основополагающих требований к старейшине или диакону — это отсутствие стяжательства. Мы должны серьёзно поработать над вопросом денег. Пётр писал в том же ключе, что и Павел. Он сказал: «Пасите стадо Божье, которое среди вас… не ища выгоды постыдными средствами, а с готовностью» (1 Пет. 5:2). Стяжатель не может пасти стадо Божье.

Пусть Господь будет милостив к нам, чтобы мы провели тщательную работу над вопросом денег. Если мы не решим проблему стяжательства, мы рано или поздно окажемся в затруднительном положении. На самом деле мы со временем станем бесполезными. Если мы не решим эту проблему, мы не сможем решать другие проблемы и мы, несомненно, в какой-то момент столкнёмся с проблемами и неприятностями. Деньги не должны оказывать на нас никакого влияния. Если мы услышим, что кто-то нас критикует, мы должны научиться отвергать его дар. В то же время мы должны научиться носить бремена других. Нам следует заботиться не только о своих нуждах и нуждах своих соработников, но и о нуждах всех братьев и сестёр. Если мы сможем подходить к вопросу денег надлежащим образом, это будет замечательно. Те, кто не решил этот основополагающий вопрос, вопрос денег, никогда не смогут работать как следует.
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ГЛАВА ДЕСЯТАЯ


ЕЩЁ НЕСКОЛЬКО ВОПРОСОВ

В этой главе мы поговорим о ещё нескольких вопросах, а именно: 1) поддержание абсолютности истины, 2) забота о физическом здоровье, 3) ежедневные привычки и 4) брак и девственность.


ПЕРВОЕ

Каждый работник Господень должен поддерживать абсолютность истины. Это возможно, только если человек избавится от самого себя. Многие братья и сёстры не абсолютны по отношению к истине; на них оказывают влияние люди, дела и личные чувства. Если человек не абсолютен по отношению к истине, он в ходе работы пожертвует Божьей истиной по причине человека, самого себя или своих личных желаний. Основополагающее требование, предъявляемое к слуге Господнему, заключается в том, что он не должен жертвовать истиной. Мы можем пожертвовать собой и своими желаниями, но мы не можем пожертвовать истиной. Проблемы многих работников порождены их взаимоотношениями с их друзьями, близкими знакомыми и родственниками. Они идут на компромисс с истиной в угоду своим друзьям, близким и дальним родственникам. Таких людей Бог не может использовать. Если истина является истиной, то нам нельзя идти на компромисс в угоду своим братьям, своим родственникам или близким друзьям. Предположим, сын христианского работника выражает желание креститься. Если его отец осознаёт, что это дело касается истины, то он передаст его ведущим братьям в церкви и предоставит им решать, готов его сын креститься или нет. Но проблема заключается в том, что соработник считает, что сам может определить, готов ли его сын креститься; тем самым он жертвует абсолютностью истины. На него повлияли родительские чувства, и он уже не абсолютен по отношению к истине. Если он будет абсолютным по отношению к истине, он согласится с направлением истины так, как она изложена в церкви; он не станет привносить в эту ситуацию свои личные отношения. Рассмотрим другую иллюстрацию: в одной церкви возникает спор. Одни святые расположены к одной группе братьев и занимают их сторону, а другие святые предпочитают другую группу и встают на их сторону. Вместо того чтобы сесть и подсчитать цену абсолютности в отношении истины и следования за истиной, они позволяют своим эмоциям влиять на них и определять их направление. Это не означает, что братья не говорят об истине. Это только означает, что они не абсолютны в отношении истины. Они не отбрасывают истину в сторону; она по-прежнему что-то значит для них. Но они не абсолютны в отношении истины. Абсолютность в отношении истины подразумевает, что никаким личным чувствам или семейным узам не разрешается вставать на пути истины. В духовных вопросах человек идёт на компромисс с истиной, как только начинает принимать во внимание человеческие взаимоотношения. Как только примешиваются человеческие взаимоотношения, Божье слово и Его заповеди игнорируются по причине человеческого фактора и человек идёт на компромисс с истиной.

Библия содержит много предписаний и заповедей. Эти предписания и заповеди даны Богом, и Божьи слуги должны проповедовать и возвещать их. С одной стороны, мы не хотим сейчас обсуждать тех, кто говорит о них, но не исполняет их. С другой стороны, если мы не способны проповедовать, выходя за рамки того, что мы способны практиковать, то мы не можем быть Божьими служителями. Причина в том, что истина абсолютна. Нельзя понижать стандарт божественного Слова до уровня наших личных достижений. Нельзя искажать истину, чтобы оправдать собственные изъяны. Вот что значит быть абсолютным в отношении истины. В своём говорении нужно подниматься выше себя, выше собственных чувств и выше своих личных интересов. Это высокое требование к Господним слугам. Следует остерегаться решать определённый вопрос одним образом, когда это касается братьев и сестёр, и решать его по-другому, когда это касается наших супругов или детей. Истина всегда абсолютна. Бог хочет, чтобы мы поддерживали абсолютность истины. Если Божье Слово говорит что-то, то так оно и есть, кого бы в данный момент это ни касалось. Нам нельзя делать исключения для кого-то по причине особых отношений с этим человеком. В противном случае мы понижаем стандарт Божьей истины. Я веду речь не о том, что некоторые говорят что-то, что не является истиной. Я веду речь о том, что некоторые жертвуют абсолютностью истины. Мы должны научиться поддерживать абсолютность истины. Нельзя пренебрегать абсолютностью лишь из-за того, что человек является нашим родственником. Мы стремимся следовать за истиной, а не за человеком, и мы стремимся поддерживать абсолютность истины.

Сегодня в церкви возникает много трудностей, потому что Божьи дети жертвуют истиной. Одна поместная церковь разделилась после того, как один брат сказал: «У меня не было намерения отделяться от вас, но вчера вечером в церкви кое-что произошло, а меня даже не поставили в известность об этом. Поэтому сегодня меня уже не будет на вашем собрании». Истина абсолютна. Если брат имел право отделяться, то ему следовало сделать это, даже если бы его поставили в известность о происшедшем. Если же брат не имел права отделяться, то ему не следовало этого делать, хотя его и не поставили в известность о происшедшем. Если он абсолютен в отношении истины, то, известили его о чём-то или нет, не имеет никакого значения. Если он отделился на основании того, что его не известили о чём-то, это подразумевает, что человек ставится выше истины. В другом городе святые решили разделить собрание трапезы и преломлять хлеб раздельно, потому что один брат задал на собрании вопрос и не получил ответа, на что он сильно обиделся. Если, отделяя себя, он поступил правильно, то ему следовало начать проводить отдельное собрание трапезы ещё раньше. Если, отделяя себя, он поступил неправильно, то он не должен был использовать ситуацию с вопросом, оставшимся без ответа, в качестве предлога. Вот что значит быть абсолютным в отношении истины. Если проведение отдельных собраний трапезы соответствует истине, то у нас должны быть отдельные собрания трапезы, даже если братья привязаны друг к другу. Если проведение отдельных собраний трапезы не соответствует истине, то у нас не должно быть отдельных собраний, даже если среди нас есть обиды. Братья и сёстры, увидели ли вы это? Мы должны отвергать любые проявления нашего «я»; только в этом случае мы сможем служить Господу. Если мы готовы поддерживать Божье слово только при условии, что будут удовлетворены наши гордость, эгоистичные желания, надежды на уважительное отношение, то мы ставим себя выше Божьей истины; мы показываем, что мы важнее её. Это лишает нас права участвовать в Его служении. В своём служении Господу мы должны абсолютно отвергать себя. Нравится нам происходящее или нет, чувствуем мы себя уязвлёнными чем-то или нет, не играет никакой роли. Если вопрос следует решать определённым образом, то так нам и следует поступать независимо от наших чувств. Даже если, делая это, мы сильно страдаем, мы всё равно должны делать это. Даже если с нами дурно обращаются, презирают нас или считают нас ничтожеством, мы всё равно должны делать это. Мы не можем заставлять Божью истину двигаться нашим путём лишь потому, что сами хотим идти этим путём. Человек слишком смел; он всегда заставляет Божью истину следовать за собой.

Мы должны видеть славу Божьей истины. Мы не можем переносить на неё свои чувства. Когда мы стоим рядом с Божьей истиной, мы должны считать себя не просто ниже её — мы должны считать, что нас вовсе не существует. Если мы хотя бы немного привнесём своё «я», сразу же начнутся неприятности. В церковь пришёл один брат, которого в других группах сильно критиковали. Он был очень доволен новыми знакомствами. Он считал, что в прежней группе его критиковали незаслуженно, но на самом деле он не коснулся по-настоящему истины перед Господом. Просто несколько братьев произвели на него приятное впечатление. Этот брат был очень несдержан в своём поведении. Через какое-то время один брат сказал ему: «Брат, ты ведёшь себя очень распущенно», и затем он перечислил некоторые вещи, которые позволял себе этот новый брат. Это было говорение истины в любви. Однако новый брат, услышав это, ушёл раздражённый, бросив напоследок: «Не удивительно, что многие выступают против этой церкви. Она заслуживает критики». Братья и сёстры, этот человек не был абсолютен в отношении истины. Если бы он был абсолютен в отношении истины, он бы не стал говорить такое, когда его упрекнули. Поскольку он не был абсолютен в отношении истины, он сразу заговорил по-другому, как только услышал упрёк.

Что значит быть абсолютным в отношении истины? Это значит откладывать свои чувства, игнорировать личные связи и не стоять за своё «я». Истина абсолютна. Наши личные чувства, связи, переживания и контакты не должны примешиваться к ней. Поскольку истина абсолютна, всё правильное правильно, а всё неправильное неправильно. Есть один брат, которого многие группы воспринимали как своего руководителя. Он встал на наш путь и решил стоять за свидетельство церкви. Если принятый нами путь правилен, то он всегда правилен; он не становится правильным благодаря тому, что на него встал этот брат. Если принятый нами путь неправильный, то он не станет правильным лишь из-за того, что на него встал этот брат. Вопрос о правильности или неправильности этого пути никак не связан с данным братом. Даже если этот брат потерпит падение, путь останется правильным, потому что истина абсолютна. Тем не менее глаза многих людей устремлены только на этого брата. Они полагают, что если он прав, то и избранный им путь, вероятно, правильный, а если он неправ, то и избранный им путь неправильный. На что они смотрят: на истину или на человека? Это не означает, что мы можем быть небрежными. Нам нельзя допускать небрежности; мы должны поддерживать Божье свидетельство. Это факт. В то же самое время, правилен наш путь или нет, основывается на истине, а не на человеке. Когда другие христиане грешат, разве мы перестаём быть христианами? Когда другие дети Божьи терпят падение, разве мы перестаём быть детьми Божьими? Когда многие дети Божьи теряют своё свидетельство, разве мы перестаём быть верующими? Нет, братья и сёстры, истина абсолютна. Даже если многие христиане потерпели поражение, Господь всё равно достоин нашего доверия и мы должны по-прежнему полагаться на Него. Даже если многие дети Божьи согрешили, мы остаёмся детьми Божьими; ничего не меняется. Это не означает, что Божьим детям разрешено грешить или что христианам разрешено терпеть поражение. Но это означает, что истина абсолютна. Если верить в Господа — это правильно, то мы должны верить в Него, даже когда другие не верят. Если быть христианином — это правильно, то мы должны быть христианами, даже если все остальные отпадают от этого. Суть не в том, что делают другие. Суть в том, является ли та или иная вещь истиной. Когда личные связи, чувства и проблемы будут отложены в сторону, многие разделения в церкви, многие проблемы в работе и многие споры между работниками исчезнут.

Быть абсолютными в отношении истины — это не мелочь. Мы не можем быть безразличными к этому вопросу. Если мы небрежны в этом моменте, мы будем небрежны во всём. Чтобы поддерживать истину, мы должны полностью отвернуться от себя. Если у нас нет такого отношения к истине в сердце и нет такой привычки в связи с ней, то рано или поздно мы столкнёмся с проблемами. Некоторые братья говорят: «Благодарю Бога за то, что Он привёл меня на это собрание. Я получил большую помощь». Это не означает, что такой брат абсолютен в отношении истины. Возможно, он просто эмоционально привязан к данной группе. Когда с ним случится что-то неприятное, он передумает и решит, что он попал в какое-то неправильное место. Истина, однако, абсолютна. Если это место правильное, то оно правильное. Если оно неправильное, то оно неправильное. Оно не может быть правильным потому, что там хорошо относятся к этому брату, и неправильным потому, что там к нему плохо относятся. Если одобрение места зависит от того, как там относятся к нему, то он, судя по всему, самое важное, что есть в мире! Истина не важна для такого человека; важен он сам! Он не абсолютен в отношении истины. Вот где кроется причина многих проблем. Бог требует, чтобы мы испытали такое воздействие, чтобы мы во всём откладывали в сторону самих себя и свои чувства. Не важно, чувствуем мы себя довольными или уязвлёнными. На наше направление никогда не должны влиять наши личные чувства. Если Бог называет что-то правильным, значит это правильно. Если Бог называет что-то неправильным, значит это неправильно. Если Бог называет этот путь правильным, значит мы должны встать на него, пусть даже все остальные отказываются сделать это. Мы встаём на этот путь не потому, что он волнующий, и не потому, что на него встал такой-то брат. Если этот путь правильный, нам нужно встать на него, пусть даже никто из братьев не встаёт на него. Истина абсолютна, и никакой человек не должен оказывать на нас влияние. Если мы привносим элемент человеческих рассуждений, то мы ставим человека выше истины.

Основанием для всех суждений является истина, а не отдельные люди. Всякий раз, когда основанием для суждения становится человек, это свидетельствует о компромиссе с Божьим путём и Его истиной. Основанием для суждения является Слово Божье; его фундаментом является истина. Хорошо к нам относятся или плохо, мы должны поступать одинаково. Сталкиваясь с той или иной ситуацией, мы должны выяснять, в чём состоит Божья истина, а не каковы наши чувства. Личные суждения и чувства не должны сказываться на Божьей работе. Если истина говорит нам, что мы должны полностью отделить себя, то нам следует разорвать связи даже с лучшими друзьями. Может быть, в прошлом мы каждый день вместе ели и вместе жили. Но когда абсолютность истины призывает нас отделиться, мы должны повиноваться. Человеческой привязанности здесь нет места. Если истина требует, чтобы мы не отделялись, то мы не можем отделяться, даже если мы каждый день спорим друг с другом и раздражаемся друг на друга. Если мы вместе только по личным причинам, то мы не знаем, что такое истина, и мы не можем двигаться вперёд.

Братья и сёстры, это основополагающий вопрос. Какой перед нами будет путь, во многом зависит от того, какие воздействия от Господа мы примем. Если мы сосредотачиваемся на том, какие мы великие и важные, мы пожертвуем истиной. Чтобы мы поддерживали Божью истину, наше «я» должно исчезнуть; мы должны держать своё «я» на привязи. У каждого из нас есть свой темперамент и эмоции. Нельзя по причине своего темперамента и эмоций изменять Божью истину. Ни один служитель Божий не может жертвовать Его истиной или идти на компромисс с ней в угоду своему удобству. Если мы так низко ставим Божью истину, то у нас нет духовного будущего перед Богом. Когда судья ведёт заседание, он должен быть абсолютен в отношении закона. В своём решении он должен назвать преступление преступлением, а невиновного человека объявить невиновным. Судья не может вынести решение, что преступник невиновен, на том основании, что он его брат или друг. Если он поступит так, это приведёт к беспорядку. Закон абсолютен, и личные отношения не должны приниматься в расчёт. Ужасно, если обвиняемый объявлен виновным только из-за того, что судья оказался его врагом. Судья должен поддерживать закон. Мы должны верить в Бога, служить Ему и поддерживать Его истину. Наши личные чувства не должны примешиваться к этому. Я надеюсь, что мы запомним, что все наши личные чувства следует отвергнуть. Все мы должны испытать Господне воздействие. Все мы должны сказать Ему: «Господь, я ничто, а Твоя истина абсолютна». Если мы сделаем это, в работе не останется споров и проблем. Если соработники будут поддерживать абсолютность истины, это приведёт к ряду положительных результатов, один из которых заключается в том, что среди них воцарится великая свобода в их говорении и их работе. Всё будет делаться так, как нужно, и не придётся волноваться о реакции других. Если все мы увидим абсолютность истины, нас будет интересовать только одно: соответствует ли то или иное дело Божьей воле и Божьему решению. Если оно соответствует Божьей воле и Божьему решению, то у нас не будет страха. Но если мы не абсолютны в отношении истины, нам будет трудно двигаться вперёд. Когда встанет какой-нибудь вопрос, нам придётся учитывать реакцию брата Вана, реакцию брата Чжоу и реакцию брата Лю. Поскольку у этих троих братьев разный темперамент, нам придётся в одном моменте уступить одному, в другом — другому; итогом будет компромисс. Это ужасно. Мы пожертвуем истиной. Если наш подход таков, мы не сможем многого сказать и принять определённые решения из-за боязни обидеть людей. Среди нас появятся проблемы. Если бы была группа людей, которые заботились бы только о Божьей истине и отвергали бы любые человеческие методы, эта группа была бы поистине благословенной. Если они твёрдо отвергли бы человеческие ухищрения и дипломатию, не идя на компромисс и не смягчая удары человеческими руками, но делая всё в строгом соответствии с Божьей волей, то можно не сомневаться: эта группа была бы полна Божьего благословения. Если мы сумеем среди соработников встать на путь абсолютного следования за истиной, мы сможем сказать то, что должны сказать, и сделать то, что должны сделать. В противном случае у нас будет много рассуждений, дипломатии и изменений и церковь перестанет быть церковью.

Давайте последовательно поработаем над этим вопросом перед Господом. Это крайне важный и серьёзный вопрос. Давайте запомним: в Господней работе нет никакого места личным чувствам и отношениям. Даже если наши личные отношения могут положительно повлиять на других людей и побудить их принять истину, нам всё равно следует исключить их из работы. Мы можем побудить человека принять истину, пригласив его на ужин, но это неправильно. Истина абсолютна. В нашем сердце может возникнуть благое намерение сделать что-то для поддержания истины, но она не нуждается в поддержании человеческими руками. У неё своё положение, свой авторитет и своя власть, и для её поддержания не требуются человеческие руки. Нам не нужно протягивать истине руку помощи. Нам не нужно бояться, если кто-то отвергает истину. Нам нужно лишь научиться чтить Божью истину, идти путём истины и ни в чём не идти на компромисс с истиной.

ВТОРОЕ

Господень работник должен также уделять внимание своему телу. Как мы знаем, Павел был очень одарённым братом и он много раз молился за исцеление других. Однако он упоминает троих людей, которые так и не были исцелены: Трофима, Тимофея и себя. Когда Трофим заболел, Павел не молился о его исцелении и не воспользовался даром исцеления. Вместо этого он сказал: «Трофима я оставил в Милете больного» (2 Тим. 4:20). Что касается Тимофея, его не покидали боли в желудке и частые болезни (1 Тим. 5:23). Павел не воспользовался своим даром и не помолился за исцеление Тимофея. Он исцелил многих. Было бы логично предположить, что, поскольку многие были исцелены им, он должен был также исцелить Тимофея. Тимофей был продолжателем дела Павла, он был незаменим. Однако Павел не исцелил его. Его болезнь была в Божьей руке, а не в руке Павла. Что он сказал? Он сказал: «Больше не пей одну воду, а употребляй немного вина ради желудка и твоих частых болезней» (1 Тим. 5:23). Другими словами, Тимофею нужно было позаботиться о своём здоровье. Ему следовало проявлять осмотрительность: есть то, что полезно, и избегать того, что вредно, принимать то, что ослабит боль в желудке, и воздерживаться от того, что приведёт к его расстройству. Вот что Павел сказал Тимофею. Что касается самого Павла, он упоминает жало в плоти, о котором он трижды молился Господу. Господь, однако, не исцелил его. Вместо этого Он сказал: «Моей благодати достаточно для тебя» (2 Кор. 12:9). Болезнь Трофима не прошла; болезнь Тимофея не прошла; жало в плоти Павла никуда не делось; их болезни не были исцелены. В случае Павла мы не видим, чтобы «грозящий кораблекрушением риф» был удалён, тем не менее его «корабль» продолжал плыть. Хотя риф — его болезнь — остался на месте, Бог поднял уровень воды и его корабль сумел проплыть над мешавшей скалой, не претерпев никакого ущерба. Таким было свидетельство Павла.

Братья и сёстры, прежде чем человек станет в некоторой степени полезным для Бога, потребуется десять-двадцать лет обучения в Божьих руках. Если мы хотим хорошо пробежать в состязании и быть в какой-то мере зрелыми в Господе, нам нужно хотя бы десять-двадцать лет обучения. Однако те, кто не заботится о своём здоровье как следует, могут не дожить до этого момента. Это очень печально. Некоторые начинают бежать уже после того, как пробыли в Господе двадцать-тридцать лет. Лишь тогда они касаются правильного пути и их полезность начинает расцветать. В церкви должны быть не только дети и юноши, но и отцы. Все те, кто хочет служить Господу, должны считать великой утратой смерть брата и сестры, которые потратили много времени и сил, чтобы усвоить некоторые уроки, а затем преждевременно умерли. Некоторые сосуды, как мы знаем, оказываются разбиты или испорчены в процессе изготовления. Это достойно сожаления. Нечто похожее описывает Иеремия, говоря, что сосуд в руке горшечника был испорчен (Иер. 18:4). Когда горшечник вращает круг и лепит сосуды, некоторые оказываются испорчены, прежде чем попадают в огонь. Они не успевают пройти стадию формирования. Это урон. Церковь и так потерпела урон, потеряв тех, кто не выдержал проверки испытаниями и искушениями. Если Господь будет милостив к нам, мы будем сохранены от подобных потерь, поломок и крушений. У Господа, наверное, есть для нас ещё кресты, и Он намерен сделать нас в будущем ещё более полезными. Чтобы закончить испытания, Господу требуется время. На отдельные испытания уходит целый год или даже несколько лет. Число испытаний, через которые удаётся пройти детям Божьим за всю свою жизнь, не так уж и велико. Мы можем пройти лишь через некоторые из них. Многие ломаются, как только наступает испытание. Если испытание не производит в них желаемого результата, это печально и это урон. Время идёт; проходит год за годом и десятилетие за десятилетием, но сколь многие из детей Божьих благополучно достигают другого берега своих испытаний? Мы вынуждены признать, что таких совсем не много. Не думайте, что это просто. Слишком многие пали на обочине дороги. Из шестисот тысяч израильтян только двое вошли в Ханаан живыми [Иисус Навин и Халев] и ещё двое попали туда мёртвыми [Иаков и Иосиф]. Так мало было тех, кто выжил и дошёл до цели. Какая жалость, что к тому моменту, когда испытания почти закончились, они все уже умерли один за другим! Если наша ранняя смерть — это воля Господа, то нам на это нечего сказать. Но если мы умираем из-за того, что пренебрегаем своим здоровьем, то страдает Божья работа. Чтобы церковь была богатой, в ней должны быть братья, которым исполнилось семьдесят, восемьдесят и даже девяносто лет. Если Господь велит одному или двоим из них уйти к Нему раньше, нам нечего на это возразить. Но если мы хотим быть полезными в работе, мы должны уделять какое-то время заботе о своём теле. Нам нельзя быть небрежными. Если к тому моменту, когда работника можно назвать обученным, он уже достиг конца своих дней, это большая проблема. Какое несчастье, если человек падает, почти закончив своё обучение! Если это относится ко всем Господним работникам, то работа не может продолжаться. Какая жалость, если тело уступает тлению, прежде чем работа успевает начаться, или если человек умирает, прежде чем становится полезным!

Братья и сёстры, у нас не должно быть такого представления, что нам следует пренебрегать своим телом. Да, действительно, нам нужен разум, готовый страдать, и нам нужно царить над своим телом и подчинять его себе. Но нам также следует по возможности заботиться о своём здоровье. Легко быть небрежным, но трудно регулярно заботиться о чём-либо. Нам необходимо научиться есть здоровую пищу и всячески заботиться о своём теле. Когда Господь даёт нам поручение и в работе есть определённая нужда, мы должны жертвовать собой. На это нам нечего сказать. Но в то же время мы должны использовать все имеющиеся у нас средства, чтобы заботиться о своём теле. Помните: потеря одного человека — это потеря десяти-двадцати лет Господнего обучения. В нашей жизни не так много периодов по десять-двадцать лет. Многие люди в начале бывают несколько полезными и одарёнными в своём труде для Господа, но трудно сказать, будет ли от них какая-то польза в служении. Прежде чем человек станет полезным в служении, требуется по меньшей мере десять-двадцать лет. Часто человеку приходится подождать десять-двадцать лет, пока он станет ценным и полезным. Истинная полезность наступает спустя десять-двадцать лет, причём мы говорим только о тех, кто бежит по прямому пути. Если путь человека не прямой, то и десять-двадцать лет спустя может не быть никакого плода. Вырастить человека за двадцать лет непросто. Богу приходится многократно сокрушать его и что-то вырезать на нём, прежде чем он пройдёт проверку. Человек вынужден переживать страдания год за годом, причём не три-четыре года, а двадцать лет: он двадцать лет несёт крест, двадцать лет испытывает воздействие, двадцать лет переживает сокрушение, двадцать лет страдает под тяжёлой рукой Бога; лишь после этого он начинает становиться полезным для Бога. Какая это трудная задача! Но если человек не заботится как следует о своём здоровье, он может умереть, прежде чем станет полезным. Это очень печально, и это большой урон.

Как-то раз одного пожилого брата спросили: «Какой период в вашей жизни был, на ваш взгляд, самым плодотворным?» Он задумался на мгновение и ответил: «Между семьюдесятью и восьмьюдесятью годами». Действительно, с годами духовная полезность возрастает. Чем дольше мы остаёмся на пути Божьего служения, тем полезнее мы становимся. Мы видели многих людей, которые, не дойдя до конца этого пути, были разрушены, сломаны, повреждены или продемонстрировали свою низкую полезность. Мы видели многих, чья функция расцвела совсем чуть-чуть. Через двадцать-тридцать лет выяснится, что мало кто проявил себя полезным человеком. Но к тому времени они, вероятно, будут уже готовы покинуть этот мир! Какая жалость, если человек умирает в тот момент, когда он только начинает становиться полезным! Чем больше уроков человек усвоил перед Господом, тем более полезным он является. Когда такие люди уходят из жизни, это огромный урон. Заботясь о своём здоровье, мы должны быть предусмотрительными в отношении многих моментов и мы должны обратить внимание на многие вещи. Мы согласны с тем, что нам нужен разум, готовый страдать, и что такой разум незаменим. Часто, оказываясь в сложных обстоятельствах, мы должны проявлять гибкость. Но если есть такая возможность, мы должны научиться заботиться о своём теле; мы не должны быть небрежны или беспечны в отношении своего здоровья.

Господни работники должны есть не ради удовольствия, а ради питательности. Нам следует есть ту пищу, которая обладает большей питательной ценностью, и есть меньше пищи или совсем не есть ту пищу, которая обладает низкой питательной ценностью. Когда наступает время отдыха, мы должны научиться отдыхать. На нас и так лежит большая нагрузка. Если мы не умеем отдыхать, наши тела не освобождаются от напряжения. Какая польза от нашего сна, если, даже лёжа на кровати, мы не можем освободиться от стресса? От него нет никакой пользы. Часто, когда мы садимся, мы должны воспринимать это как своего рода отдых. Но многие люди, даже садясь, не способны отдохнуть, потому что они остаются в состоянии стресса и напряжения. Господень работник должен быть достаточно силён, чтобы нести значительную нагрузку, когда того требуют обстоятельства. Иногда напряжение бывает интенсивным, как бушующее пламя. Но когда нам выпадает передышка, мы должны отдыхать. Человек не может всё время быть в напряжении. Нужно научиться расслабляться.

Братья и сёстры, когда у нас есть свободное время, мы должны уметь расслаблять мышцы. Во время сна все наши конечности должны быть расслаблены. Нам нужно уметь, когда нужно, раздвигать рамки своих способностей; в эти минуты мы должны быть в состоянии выдерживать больший стресс, чем сильнейшие из людей. Наше тело должно повиноваться нам. Но мы не можем постоянно быть в состоянии стресса. Нашим мышцам и нервам часто необходимо расслабление и покой; нам нужно находить для нашего тела возможность для отдыха. Так тело поддерживает внутреннее равновесие. Если мы не находим времени на отдых, мы вытягиваемся сверх меры, мы впадаем в крайность. Мы не сторонники крайностей. Братья и сёстры, мы должны научиться полагаться на Господа в отношении нашего тела, но в то же время мы должны следовать законам природы и давать телу отдых. Это элементарный урок. Нам нужно научиться переключаться. Если мы научимся переключаться, нам будет легче отдыхать и спать. Опытные люди рассказывали нам, что человеку легче заснуть, если он будет считать количество вдохов и выдохов. Во сне мы дышим глубже. Управлять своим сном трудно, но можно легко управлять своим дыханием. Можно считать, сколько раз мы вдыхаем и выдыхаем, причём дышать надо стараться медленнее. Мы можем научиться переводить своё дыхание на режим сна. Наш разум должен сосредоточиться не на том, как бы нам заснуть, а на том, как мы дышим, — мы должны считать вдохи и выдохи. Сначала мы замедляем дыхание до темпа, который у нас бывает во сне. Через какое-то время мы засыпаем. Пользуясь этим методом, многие люди научились быстро засыпать. Во сне мы дышим медленно и глубоко. Управляя своим дыханием, делая его медленным и глубоким, мы помогаем себе заснуть. Часто нам достаточно досчитать до ста или двухсот вдохов и выдохов — и мы засыпаем. Мы должны верить, что тело, сотворённое для нас Богом, способно, когда надо, погрузиться в сон. Нам нужно полагаться на Бога и нам также нужно полагаться на Божьи законы в Его творении. Бог сотворил для нас голову, которая способна, когда надо, погрузиться в сон, и мы должны уметь засыпать. Старайтесь расслабить всё своё тело. Это позволит нам отдохнуть. Если мы не научимся отдыхать, мы круглые сутки будем в напряжённом состоянии. Подобное состояние не способствует большим свершениям. Мы можем заболеть, мы можем оказаться связанными множеством болезней, но, если мы будем чуть больше заботиться о своём теле, мы избавимся от многих проблем.

То же самое можно сказать о питании. Мы не должны переедать, и наше питание должно быть разнообразным, то есть мы не должны ограничиваться коротким списком любимых продуктов. Нам следует научиться есть самую разную пищу. Некоторые братья и сёстры часто говорят, что это они не едят и это они тоже не едят. Можно назвать слишком много продуктов, которые они не едят; это нездоровая привычка. Мы должны научиться есть разнообразную пищу. Многие виды пищи могут быть очень питательными для нашего тела. Если мы едим только определённую пищу, это плохо сказывается на нашем теле. Сейчас нам не кажется, что нам не хватает каких-то питательных веществ, но, когда нам исполнится тридцать или сорок лет, их нехватка проявится. Нашему здоровью будет нанесён урон, и наша жизнь сократится. Наша жизнь зависит от того, что мы едим. Вот почему мы должны научиться есть самые разные продукты. Другой положительный результат разнообразия рациона состоит в том, что, когда мы приедем куда-либо для работы, пища не станет причиной неудобств. Отправившись на поля для работы, многие люди, чей рацион не отличается широтой, сочтут определённую пищу неприемлемой. Они не могут есть слишком холодное или слишком горячее. У них будет много неприятностей. Конечно, если мы больны, это другое дело; мы должны позаботиться о своём здоровье. Но при обычных обстоятельствах мы должны научиться есть любую пищу — чем разнообразнее, тем лучше. Господь Иисус сказал: «Ешьте то, что вам предлагают» (Лк. 10:8). Это хороший руководящий принцип. Как-то раз двое верующих плыли вместе на корабле и один спросил другого: «Почему Господь Иисус накормил толпы хлебами и рыбой?» Тот ответил: «Это богатство моря вместе с богатством земли». Это очень хороший ответ. Божьи дети должны научиться принимать всё богатство моря и всё богатство земли. Список того, что мы едим, должен быть обширным; разнообразие должно быть большим. Братья и сёстры, не думайте, что это мелочь. Если мы не научимся управлять собой и не приучим себя к дисциплине в этом вопросе, наше тело пострадает. Нам придётся поработить своё тело. Сначала это может показаться трудным; определённые блюда, на наш вкус, несъедобные. Но мы должны приучить себя к дисциплине, заставляя себя есть их. С одной стороны, у нас должен быть разум, готовый страдать. С другой стороны, нам нужно научиться заботиться о своём теле. Нам нужно уметь выносить лишения. Сталкиваясь с лишениями, мы должны быть готовы пожертвовать всем своим существом. Некоторые братья боятся лишений; они не выносят одних ситуаций и не терпят других. Подобные люди бесполезны в руке Божьей. Подобным образом у нас мало сочувствия к тем братьям, которые не заботятся о собственном теле. Братья и сёстры, думать о здоровье труднее, чем не думать о нём. Не считайте, что говорить о здоровье легко. Чтобы заботиться о своём теле, нужно научиться держать себя в руках. Человек может быть здоровым, только если будет проявлять сдержанность. Нам нужно научиться есть то, что полезно для нашего тела. Наше питание не должно определяться нашими вкусами; оно должно определяться потребностями нашего тела. Нам нужно научиться хорошо заботиться о своём теле и использовать его как следует. Мы не можем позволять своему телу легко ломаться. Господь потратил много лет, чтобы поработать над нами; мы не можем относиться к своему телу легкомысленно. Нам нужно заниматься профилактикой заболеваний. Если только есть такая возможность и если Господь так устроил обстановку, мы должны всеми силами укреплять своё здоровье и есть то, что приносит пользу нашему телу. Нам не следует без нужды подвергать своё тело риску. Тимофею был дан совет употреблять немного вина, потому что это было полезно для его здоровья. Не пейте ничего вредного для тела. Всегда принимайте то, что полезно для него. Это вопрос принципа. С одной стороны, нам нужно отвергать самолюбие и быть верными до смерти. С другой стороны, когда у нас нет особого поручения от Господа, нам нужно как следует заботиться о своём теле. Приезжая куда-либо для работы, мы должны стараться соблюдать правила гигиены. Но нам нельзя обременять местных братьев и сестёр. Когда обстановка не соответствует строгим правилам гигиены, мы должны учиться полагаться на Бога. Но когда обстоятельства позволяют, мы должны стараться следовать им. Это убережёт наше тело от излишнего вреда.

ТРЕТЬЕ

Господень работник должен обращать внимание на ещё один вопрос: он должен быть гибким в своей повседневной жизни. Божьи слуги не могут устанавливать для себя жёсткий стандарт и настаивать на своих подходах и взглядах. Если мы хотим служить Господу должным образом, нам нужно придерживаться одного принципа: «Мы всё делаем согласно Писанию и так, чтобы это не становилось ни для кого преткновением». В 1 Кор. 9:19-22 Павел сказал: «Ибо хотя я свободен от всех, я всем себя поработил, чтобы тем больше приобрести. И для иудеев я стал как иудей, чтобы приобрести иудеев; для тех, кто под законом, — как тот, кто под законом (хотя сам я не под законом), чтобы приобрести тех, кто под законом. Для тех, кто без закона, — как тот, кто без закона (хотя я не без закона перед Богом, а подчинён закону перед Христом), чтобы приобрести тех, кто без закона. Для слабых я стал слабым, чтобы приобрести слабых. Для всех я стал всем, чтобы спасти во что бы то ни стало некоторых». Ради благовестия Павел был всем для всех. Такая черта характера необходима всем, кто служит Господу.

В Флп. 4:12 говорится: «Умею я и быть приниженным, умею и изобиловать; во всяком деле и во всех обстоятельствах я постиг секрет того, как и насыщаться, и голодать; и изобиловать, и испытывать недостаток». Человеку свойственно бросаться из крайности в крайность; он склонен доводить всё до крайности. Некоторые христиане считают, что правильно поступают те, кто только насыщается и изобилует. У других противоположная точка зрения; они считают, что человек должен быть приниженным, голодать и испытывать недостаток. Павел, однако, сказал, что он научился и быть приниженным, и изобиловать. Он научился и насыщаться, и голодать. Он научился и изобиловать, и испытывать недостаток. Во всём этом он усвоил один секрет. Он сказал: «Всё могу в Том, кто даёт мне силу» (ст. 13). Павел был гибким во внешних делах повседневной жизни. Как бы ни складывались обстоятельства, он мог принять всё.

К сожалению, многие братья и сёстры очень упрямы. Их повседневные привычки незыблемы и неизменны. Некоторым людям обязательно каждый день принимать горячую ванну. Некоторым нужно каждый день бриться. Если их помещают в обстоятельства, в которых они не могут жить привычным образом, они не способны функционировать. Всё это, возможно, мелочи, но они могут стать помехами для Господней работы. Люди, укоренившиеся в своих привычных путях, не могут быть Божьими слугами. Господень работник не может быть однобоким. Он способен прожить без горячей ванны; он способен несколько дней не бриться; он способен несколько дней ходить в одной рубашке. Он может спать и на жёсткой кровати, и на мягкой. В какую бы обстановку его ни помещали, она его не смущает.

Повседневные привычки не должны быть проблемой для работника; многие другие вещи, такие как индивидуальные особенности и возраст людей, тоже не должны быть для него помехой. Предположим, в одном городе люди очень тёплые, а в другом — холодные. Божьи слуги должны в обоих городах функционировать одинаково. Если сам работник холоден и он способен работать только среди холодных людей и избегает тёплых, то он не годится для работы. Некоторые способны работать только среди тёплых людей; они не могут работать среди холодных. Некоторые способны работать только среди серьёзных людей; они не могут работать среди беспечных. Все подобные ограничения становятся препятствиями для Божьей работы. Некоторые братья способны служить только людям старшего возраста; когда они оказываются среди детей или подростков, им нечего сказать. Такая однобокость личности мешает Божьей работе. Наш Господь принимал старших и благословлял младших. Бог хочет, чтобы мы были подобны нашему Господу — чтобы мы принимали старших и благословляли младших. Жанна Гюйон как-то сказала, что человек в совершенном союзе с Богом способен быть советником старику и другом ребёнку. Это — один из уроков, который мы должны усвоить.

Братья и сёстры, это опять-таки связано с работой над нашим «я». Наше «я» должно быть до такой степени стёрто, что мы позволим Богу поместить нас в любую обстановку. В этом случае мы перестанем быть негибкими и пристрастными в чём бы то ни было. Павел был способен быть всем для всех, потому что он был полностью обучен Господом. Давайте будем учиться испытывать Господне воздействие, чтобы наши ежедневные привычки и индивидуальные особенности не становились неподатливыми и неизменными. Давайте не впадать в крайности и ни в чём не становиться препятствием или помехой для Господней работы.

ЧЕТВЁРТОЕ

У Господнего работника также должен быть надлежащий взгляд и разумное решение в отношении вопроса девственности и брака. Многие люди стараются не говорить на эту тему. Это, однако, важный вопрос для Господнего работника, и мы должны что-то сказать о нём на основании учения Библии.

Павел ясно высказывается по вопросу девственности в 1 Кор. 7:25-35: «А относительно дев я заповеди Господней не имею, а подаю своё мнение как тот, кто получил от Господа милость быть верным. Итак, я считаю, что это хорошо из-за настоящей нужды, — что хорошо человеку быть, как он есть. Ты связан с женой? Не ищи освобождения. Ты освобождён от жены? Не ищи жены. Но даже если ты вступишь в брак, ты не согрешил; и если дева вступит в брак, она не согрешила; но такие будут иметь скорбь в плоти, а я стараюсь пощадить вас. Но вот что говорю, братья: время сокращено. Впредь пусть и имеющие жён будут как бы не имеющими, и плачущие — как бы не плачущими, и радующиеся — как бы не радующимися, и покупающие — как бы не владеющими, и пользующиеся миром — как бы не злоупотребляющими им; ибо проходит облик этого мира. А я хочу, чтобы вы были без забот. Неженатый заботится о Господнем, как бы угодить Господу; а женившийся заботится о мирском, как бы угодить жене, и он отвлечён. И незамужняя женщина, и дева заботятся о Господнем, чтобы быть святой и в теле, и в духе; а вышедшая замуж заботится о мирском, как бы угодить мужу. Но это я говорю для вашей же пользы — не для того, чтобы набросить на вас петлю, а чтобы вы были благопристойны и постоянно находились при Господе, не отвлекаясь». Вышесказанное показывает нам преимущества безбрачия. Такой человек может служить Господу с бóльшим усердием, меньше отвлекаясь и больше сосредотачиваясь на работе. Человек, состоящий в браке, в этом отношении не сравнится с безбрачным.

Но не всякий способен принять это слово. Нужно обратить внимание на стихи с 36 по 40: «Если же кто-нибудь думает, что поступает неприлично по отношению к своей дочери-деве, если она миновала пору расцвета и тогда так должно быть, то пусть делает, что хочет, — он не согрешает; пусть они вступают в брак. Но кто твёрдо стоит в своём сердце, ничем не будучи стеснён, и имеет власть в отношении собственной воли, и так решил в собственном сердце: хранить свою дочь-деву, — тот хорошо сделает. Так что и тот, кто выдаёт замуж свою дочь-деву, хорошо делает, и тот, кто не будет выдавать её замуж, лучше сделает. Жена связана до тех пор, пока жив её муж; а если муж уснёт, она свободна выйти замуж за кого хочет, только за того, кто в Господе. Но она блаженнее, если останется так, согласно моему мнению; а я думаю, что я также имею Духа Божьего». Это совершенно ясно. Если человек считает, что оставаться девственником неправильно, и что пора расцвета миновала, и тогда так должно быть, то он может делать, что хочет. Оставаться безбрачным или не оставаться — это решение принимает сам человек; другие люди не могут принять это решение за него. Разумеется, чтобы оставаться безбрачным, помимо решения в сердце человек должен быть ничем не стеснён и иметь власть в отношении собственной воли. Главное — то, что человек решил делать в своём сердце.

Давайте прочитаем Мф. 19:10-12: «Его ученики говорят Ему: Если так обстоит дело у человека с женой, то жениться невыгодно. И Он сказал им: Не все могут принять это слово, а только те, кому дано. Ибо есть скопцы, которые из чрева матери так родились, и есть скопцы, которые были оскоплены людьми, и есть скопцы, которые сами себя оскопили ради царства небес. Кто может это принять, пусть примет». Если соединить последнюю часть стиха 11 с последней частью стиха 12 — «только те, кому дано… Кто может это принять, пусть примет», — то станет ясно, что девственность дана тем, кто может её принять.

Чтобы избежать отвлекающих факторов и иметь достаточно времени для усердного служения Господу, лучше оставаться безбрачным. Среди учеников Господа Иоанн остался безбрачным. Павел тоже оставался безбрачным. Но если человеку нужно вступить в брак, он вправе сделать это. Вступить в брак — это не грех. Разница между безбрачием и вступлением в брак никак не связана с грехом. Она связана с такими вопросами, как время, усердие и отвлекающие факторы.

Брак свят, потому что тело и все нужды тела сотворены Богом. Вот почему брак свят. Но любые требования, которые есть у человека вне брака, — это грех. Зачем человеку вступать в брак? Чтобы избежать отношений вне брака. Таким образом, брак — это не грех. Напротив, он предотвращает грех. Брак — это не падение. Напротив, он дан, чтобы предотвращать падение.

Павел говорит об этом совершенно ясно в 1 Кор. 7:1-9: «Теперь относительно того, о чём вы писали: хорошо человеку не касаться женщины. Но из-за блуда каждый мужчина пусть имеет собственную жену и каждая женщина пусть имеет собственного мужа. Муж жене пусть отдаёт должное, подобным же образом и жена мужу. Жена над собственным телом не властна — властен муж; подобным же образом и муж над собственным телом не властен — властна жена. Не лишайте друг друга, разве только по согласию на время, чтобы посвятить себя молитве и потом опять быть вместе, чтобы не искушал вас Сатана из-за вашей неспособности к воздержанию. Но это я говорю как позволение, не как приказание. А я хочу, чтобы все люди были как и сам я; но каждый имеет собственный дар от Бога: один так, другой иначе. Но говорю безбрачным и вдовам: хорошо им, если останутся как и я. Но если они не могут воздерживаться, пусть вступают в брак; ибо лучше вступить в брак, чем гореть желанием». Из этого отрывка мы видим, что вступать в брак нужно в том числе и для того, чтобы предотвращать блуд. В то же время здесь отмечается, что некоторым Бог даёт особый дар оставаться безбрачными. Тем же, кто не получил такого дара, лучше вступать в брак, чтобы не впасть в блуд.

Нам не нужно слишком задерживаться на теме девственности. Мы знаем, что Павел был девственником. Тем не менее он сказал Тимофею, что в последующие времена появятся учения обманывающих духов, которые будут запрещать вступать в брак. Он сказал, что это — учение бесов (1 Тим. 4:1, 3). С одной стороны, мы верим, что человеку хорошо оставаться безбрачным. С другой стороны, нам нужно поддерживать равновесие в Божьем Слове; мы не можем утверждать, что брак — это нечто нечистое. Нам должно быть понятно, что брак свят; это нечто предписанное Богом в Его творении. Запрет вступать в брак — это учение бесов.

Если работник Господень состоит в браке, он должен стараться так устраивать свои семейные дела, чтобы они его отвлекали как можно реже. Тогда он сможет больше отдавать себя Господней работе. Но он должен отдавать себе отчёт в чётком разграничении семьи и работы. Он никогда не должен позволять членам своей семьи касаться его работы. Разумеется, если некоторые из них тоже являются соработниками, это другое дело. Он никогда не должен приносить домой вопросы, касающиеся работы. В том, что касается его работы, на работника не должны влиять члены его семьи. Один брат как-то раз сказал, что он поехал в определённый город для работы, потому что его жена обещала, что он поедет туда. Это неслыханно! Как может жена обещать что-то за своего мужа и как может муж поехать туда по причине обещания жены? Мы не можем действовать по причине обещания членов своей семьи, и на самом деле мы не можем действовать даже по причине обещания своих соработников. Между нашей семьёй и работой должно быть чёткое разделение. Господень работник не может легкомысленно рассказывать членам своей семьи о духовных проблемах других братьев и сестёр. Если члены его семьи хотят что-то узнать, они должны выяснять это так же, как это выясняют остальные братья и сёстры. Из-за небрежных разговоров работников со своими семьями в работе возникает много проблем.

Ещё один момент, на который нам надо обратить внимание, — это поддержание надлежащих отношений при контактах между братьями и сёстрами. Если брат предпочитает работать среди сестёр, его не следует допускать до работы. Подобным образом, если молодая сестра предпочитает работать среди братьев, её также не следует допускать до работы. В отношении этого принципа мы должны быть очень строгими. В обычных условиях братья должны работать главным образом среди братьев, а сёстры — среди сестёр. Сын Божий оставил нам именно такой образец, когда Он работал на земле. В 3-й и 4-й главах Евангелия от Иоанна видна ясная разграничительная линия в этом вопросе. В 3-й главе Господь принял Никодима ночью, а в 4-й главе Он встретился с самарянкой днём. В 3-й главе Господь принял Никодима в доме, а в 4-й главе Он встретился с женщиной у общественного колодца. Если обстановку в 3-й главе и обстановку в 4-й главе поменять местами, то мы бы сочли такую обстановку ненадлежащей. Совершенно ясно, что с Никодимом Господь разговаривал в обстоятельствах, совершенно отличавшихся от обстоятельств Его разговора с самарянкой. Это является для нас хорошим образцом.

Мы не имеем в виду, что братьям и сёстрам не следует иметь контакты друг с другом или общаться друг с другом. Мы имеем в виду, что братьев или сестёр, предпочитающих и стремящихся находиться среди представителей противоположного пола, нужно попросить не вступать в такие контакты. Разумеется, в Христе нет различия между мужчиной и женщиной, и среди Божьих детей нет разделяющей стены между братьями и сёстрами. Между ними должно быть хорошее общение. Но если у брата появилась привычка или предпочтение беседовать с сёстрами или наоборот, мы должны сразу же вмешаться в эту ситуацию. Я надеюсь, что братья и сёстры при контактах друг с другом будут соблюдать естественные ограничения и держать себя в рамках. Если кто-либо выходит за надлежащие рамки и вступает в ненормальное общение, мы должны сразу же вмешиваться в эту ситуацию со всей строгостью. Пусть Господь будет милостив к нам, чтобы мы поддерживали в этом вопросе надлежащее свидетельство.
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