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ПРЕДИСЛОВИЕ
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ГЛАВА ПЕРВАЯ


ФУНДАМЕНТАЛЬНЫЙ ВОПРОС СЛУЖЕНИЯ


Тексты Писания: Ин. 4:21, 23-24

В этих сообщениях мы рассмотрим вопрос духа и служения в духе. Мы увидим, что такое дух и что такое служение в духе. Другими словами, мы рассмотрим, каким должно быть наше служение перед Богом и с чем и в чём мы должны служить.

Если мы хотим знать, как нам следует служить перед Богом, мы должны разобраться в фундаментальном вопросе служения. В 4-й главе Евангелия от Иоанна Господь Иисус упомянул фундаментальный вопрос поклонения. Упомянутое Господом поклонение в узком смысле означает, что мы склоняемся перед Богом. В более широком смысле оно означает, что мы служим Богу, включая все положительные моменты между нами и Богом, как, например, то, что мы приближаемся к Богу, молимся Ему, взираем на Него, ожидаем Его, общаемся с Ним и работаем для Него. Следовательно, фундаментальный вопрос поклонения, о котором говорил Господь Иисус, также является фундаментальным вопросом служения. В связи с ним Господь Иисус упомянул два важных момента.


БОГ ЕСТЬ ДУХ

У нашего служения и поклонения есть объект. Мы служим не пустоте, и мы поклоняемся не чему-то несуществующему. Мы служим и поклоняемся, потому что у нас есть реальный объект. Объектом нашего служения и поклонения является не вещь или обычный человек; также им является не какое-то дело или какая-то работа; этим объектом является Бог. Бог — это объект нашего служения и поклонения. Если бы не было Бога, то у нас бы не было ни поклонения, ни служения и они нам были бы и не нужны. У нас есть поклонение и служение, потому что есть Бог и потому что Богу нужно наше поклонение и служение. Всё наше служение и поклонение обращено к Богу. Тем, кому мы служим и поклоняемся, является Бог. Упоминая поклонение и служение, мы должны думать о Боге и только о Боге. Причина этого состоит в том, что Бог и только Бог является объектом нашего служения и поклонения.

Если мы хотим, чтобы наше служение было надлежащим, то нам нужно надлежащее знание объекта нашего служения. Объектом нашего служения является не кто иной, как Бог. Бог есть Дух. Бог — это не кто иной, как Дух. Бог — это не материальная вещь и не психологический объект; Он не доктрина и не концепция; Он не теория и не «-изм». Он есть Дух. Бог — это не материальная вещь, которой можно коснуться руками или увидеть глазами. Бог — это также не психологический объект, который можно представить себе разумом или с которым можно установить контакт с помощью интеллекта. Нет, Бог есть Дух. По этой причине Его нельзя почувствовать какой-либо частью нашего тела и с Ним нельзя установить контакт с помощью какой-либо части нашей души. Дух не является ни материальным, ни психологическим — Он превосходит и материальное, и психологическое.

При контакте с чем-либо нам нужно знать, что это такое и какова его природа, тогда наш контакт будет надлежащим. Например, если вы знаете, что ваш объект — это звук, вы контактируете с ним своими ушами. Если это цвет, вы контактируете с ним своими глазами. Если это запах, вы контактируете с ним своим носом. Если это понятие или теория, вы контактируете с ним своим разумом. Когда вы контактируете со всеми этими объектами согласно своему пониманию, ваш контакт является надлежащим; в противном случае он неправильный.

Всякий раз, когда мы контактируем с Богом и служим Ему, мы должны знать и понимать, каков Он и какова Его природа. В этом случае наш контакт с Богом и наше служение Ему будут надлежащими и не нелепыми. Мы должны знать и понимать, что Бог не является материальной вещью или психологическим объектом. Нет, Бог есть Дух. Мы должны также помнить, что, поскольку Бог есть Дух, Его нельзя почувствовать своим телом и с Ним нельзя установить контакт с помощью своей души. Тогда наше служение Богу будет надлежащим.


СЛУЖИТЬ БОГУ В ДУХЕ

Господь Иисус сказал: «Бог есть Дух, и те, кто поклоняется Ему, должны поклоняться в духе» (Ин. 4:24). Поскольку Бог есть Дух, мы — те, кто поклоняется Ему, — должны поклоняться своим духом и в своём духе; в противном случае наше поклонение ненадлежащее и нелепое. Наше поклонение и служение Богу должно происходить в духе. Любые наши положительные взаимоотношения с Богом должны быть в нашем духе, а не в теле или в разуме.

Господь Иисус сказал: «Истинные поклонники будут поклоняться Отцу в духе» (ст. 23). Только те, кто поклоняется и служит в духе, являются истинными поклонниками. Если вы лишь падаете ниц перед Богом или если вы просто молитесь Богу, хвалите Его или изобретаете некое служение Богу своим разумом, то всё это не является истинным поклонением или служением. Это можно считать неким поклонением или служением, но это не истинное поклонение и служение. Истинное поклонение и истинное служение происходят в духе.

Господь Иисус также сказал: «Не на этой горе и не в Иерусалиме будете поклоняться Отцу» (ст. 21). Отсюда следует, что поклонение, или служение, Богу не зависит от места. Даже если вы почтительно встанете на колени в соборе, это всё равно может и не быть истинным поклонением. Истинное поклонение не зависит от места или здания. Оно не зависит от чего-то физического и внешнего. Оно зависит от духа. Только поклонение, служение, которое происходит в духе, является истинным. Сколько бы набожности, почитания, поклонения или служения у нас ни было, если это не в духе, то это не является истинным и у этого мало ценности в глазах Божьих.

Бог ищет поклонения и служения, которые происходят в духе. Он есть Дух, поэтому, если мы желаем поклоняться и служить Ему, мы должны делать это, используя свой дух. Если что-то является духом, вы не можете прикоснуться к этому своими руками или думать об этом своим разумом. Бог есть Дух, поэтому с Ним невозможно контактировать с помощью внешних вещей, материальных вещей, своего тела или своего разума. Поскольку Он есть Дух, вы должны контактировать с Ним с помощью своего духа. Если вы попробуете контактировать с Ним с помощью чего-то, что не является духом, у вас ничего не выйдет. Только дух может контактировать и соприкасаться с Духом. Он есть Дух, и, если вы не контактируете с Ним с помощью своего духа, вы не можете коснуться Его, хотя Он действительный.

Я часто говорю, что, если вы хотите коснуться электричества, вам нужен проводник. Металлы являются проводниками. Когда мы касаемся источника электрического тока металлическим предметом, происходит передача электричества. Но если вы коснётесь источника электрического тока деревянной палкой, никакой передачи электричества не произойдёт, потому что вы пользуетесь неправильным предметом.

Бог есть Дух. Поэтому, если вы хотите контактировать с Ним, поклоняться Ему или служить Ему, вам надо использовать свой дух. Если вы используете что-либо помимо своего духа, чтобы контактировать с Ним, поклоняться Ему и служить Ему, то, с одной стороны, Он не получает истинного поклонения и служения, а с другой — вы не получаете истинного вдохновения. Хотя многие люди часто поклоняются Богу, они не испытывают внутреннего побуждения или вдохновения, потому что не контактируют с Богом своим духом. Подумайте об электрических вентиляторах; они вращаются, потому что у них есть контакт с электричеством. Как только у них появляется контакт с электричеством, они начинают крутиться. Всякий раз, когда наш дух контактирует и соприкасается с Богом, мы испытываем внутреннее побуждение и вдохновение. Если человек молится Богу и поклоняется Ему, но при этом не испытывает внутреннего побуждения, это не означает, что Бога не существует или что с Богом есть какая-то проблема. Нет, это означает, что что-то не так с тем, кто молится и поклоняется. Вероятно, вместо того чтобы использовать свой дух, он пытается использовать для контакта с Богом свой разум или чувства своего тела. На самом деле ни его разум, ни его тело не помогут ему войти в контакт с Богом или получить внутреннее вдохновение от Бога.

Все мы знаем, что, если вставить в розетку кусочек бумаги или дерева, электрический вентилятор тут же перестанет вращаться. Хотя он стоит совсем рядом с источником электрического тока, он не может установить контакт с электричеством. Подобным образом сегодня многие люди близки к Богу. Они признают существование Бога, и в их сердцах есть страх перед Богом. Они часто читают Библию, слушают проповеди и ходят в церковь на поклонение Богу. Но они не касались Бога, и они не испытывали никакого побуждения от Бога. Это объясняется тем, что они не используют свой дух для контакта с Богом. Хотя они близки к Богу, между ними и Богом остаётся проблема. Для контакта с Богом они используют не свой дух, а что-то иное. Своим телом они надлежащим образом сидят или стоят на коленях, в своём разуме они размышляют о Боге, и своим сердцем они склоняются к Богу, но они не способны коснуться Его. Причина этого заключается в том, что человек не может установить контакт с Богом в своём теле, в своём разуме или даже в своём сердце. Бог есть Дух. Чтобы контактировать с Богом, поклоняться или служить Ему, человек должен быть в духе. Только будучи в духе, он может встретиться с Богом и соприкоснуться с Ним.

У ЧЕЛОВЕКА ЕСТЬ ДУХ

Как мы многократно отмечали, и Писания, и наши переживания подтверждают, что человек состоит из трёх частей: духа, души и тела. У человека есть не только тело и душа — у него также есть дух (1 Фес. 5:23). Как тело и душа — это отдельные части, так и дух и душа разделены (Евр. 4:12). Тело, обладающее определённой формой, является внешней, видимой частью человека; оно включает в себя различные конечности и органы. Душа, не обладающая формой, является внутренней, невидимой частью человека; это его индивидуальность, его истинное «я»; она включает в себя человеческий разум, волю и чувства. Мысли человека, его намерения, предпочтения и ощущения счастья, гнева, печали или радости — всё это функции человеческой души. Дух, также не обладающий формой, является самой глубокой частью человека; он включает в себя совесть человека, интуицию по отношению к Богу и общение с Богом. Человек соприкасается с физическими вещами при помощи тела, с психологическими вещами при помощи души и с тем, что относится к Богу, при помощи духа.

Таким образом, внешне у человека есть тело, принадлежащее к физической сфере, а внутренне у него есть душа, принадлежащая к психологической сфере. Кроме того, в самой глубине его существа у него есть дух, который не является ни физическим, ни психологическим. Этот дух представляет собой вершину сотворённой жизни. Человек выше всех остальных сотворённых существ на земле, потому что у человека есть дух, которого больше ни у кого нет. Не говоря уже о безжизненных вещах, даже у живых тварей, кроме человека, нет духа.

У растений есть жизнь, но у них нет духа или даже души; они лишены разума, чувств и воли. Растительная жизнь, низшая форма жизни, — это жизнь без сознания.

Животная жизнь выше жизни растений, но она тоже лишена духа. Животная жизнь выше растительной, так как у животных есть душа. Такие животные, как щенки, котята, обезьянки и птички, обладают жизнью, которая выше жизни растений, потому что у них есть душа с разумом, чувствами и волей. У щенка или котёнка есть разум, чувства и воля. Они могут решить делать что-то или не делать. Если вы хорошо с ними обращаетесь, они довольны и они вас любят. Если вы плохо с ними обращаетесь, они несчастны и они вас не любят. Это объясняется тем, что внутри у них есть функция души. Но хотя у них есть душа, у них всё равно нет духа.

Из всех тварей на земле дух есть только у человека. Поэтому человек выше всех остальных тварей, включая и растения, и животные. Внутри человека есть не только душа из разума, чувств и воли, но и ещё одна часть, которая выше и важнее души. Этой более высокой жизнью, находящейся внутри человека, является его дух. Хотя жизнь человеческого духа ниже несотворённой жизни Бога, она выше всех остальных сотворённых жизней.

Человек выше всех остальных тварей не только потому, что его разум умнее, его воля крепче и его чувства богаче; главным образом это обусловлено тем, что в человеке есть дух. Самая основная причина, по которой человек выше всех остальных тварей и отличается от них, состоит в том, что внутри человека есть дух, а у других тварей его нет.


НАМЕРЕНИЕ БОГА ПРИ СОТВОРЕНИИ ЧЕЛОВЕКА С ДУХОМ

Бог вложил дух в человека, то есть сотворил человека с духом, потому что Он хотел, чтобы человек поклонялся и служил Ему. Он сотворил человека для Себя. Он хотел, чтобы у человека установились отношения с Ним путём поклонения и служения. Он есть Дух, и Он хотел сотворить человека, способного поклоняться и служить Ему. Как в таком случае человек смог бы поклоняться и служить Богу, если бы Он не сотворил его с духом? Например, снаружи человека есть воздух, но, если бы у человека не было органа дыхания, как смог бы он контактировать с воздухом и вбирать его в себя? Хотя внешне у него есть контакт с воздухом, у него всё равно нет отношений с воздухом внутренне. Чтобы установить внутренние отношения с воздухом, человеку нужен орган дыхания для принятия воздуха внутрь себя. Подобным образом человеку нужен дух для контакта с Богом, который есть Дух.

Бог есть Дух, и Он сотворил человека так, чтобы человек мог поклоняться и служить Ему как Духу. Поэтому Он сотворил человека с духом, что позволило человеку устанавливать контакт с Ним как Духом и поклоняться и служить Ему как Духу. Приведём ещё одну иллюстрацию. Во вселенной существует звук, и Бог хочет, чтобы человек слышал его, поэтому Он сотворил человека с ушами. Если бы Бог не сотворил человека с ушами, то человек не смог бы слышать, хотя во вселенной существует звук и Бог хочет, чтобы человек слышал его. Подобным образом, если бы Бог не сотворил человека с духом, человек не мог бы контактировать с Ним как Духом, хотя Он как Дух существует во вселенной и Он хочет, чтобы человек контактировал с Ним как Духом. Поскольку Бог хотел, чтобы человек контактировал с Ним как Духом, поклонялся Ему и служил Ему как Духу, Ему нужно было сотворить человека с духом, что Он и сделал.

Бог сотворил человека с духом, потому что, согласно Его намерению, человек должен поклоняться и служить Ему. Хотя некоторые животные: обезьяны, собаки, кошки и попугаи очень умны и сообразительны, ни у одного из них не возникает желания поклоняться Богу. Никто никогда не видел, чтобы собака или кошка поклонялись Богу. Также никто никогда не видел, чтобы обезьяна строила маленький храм для поклонения Богу. Животные не поклоняются Богу и у них не возникает желания делать это, потому что у них нет духа. Человек, однако, иной. Какими бы ни были народы в мире: культурными или бескультурными, цивилизованными или варварскими, мудрыми или неразумными, у всех них возникает мысль о поклонении Богу и желание поклоняться Ему. Путешествуя по миру, вы не найдёте ни одного народа, у которого нет поклонения Богу. То, как они поклоняются, может быть неправильным, и объект их поклонения может быть ошибочным и ложным, но возникающее у них желание поклоняться Богу тем не менее надлежащее и подлинное. У всех народов в мире без единого исключения возникает мысль о поклонении Богу и желание поклоняться Ему. Это объясняется тем, что у каждого человека есть сотворённый Богом дух, при помощи которого он может поклоняться Богу.

НУЖДА ДУХА

У человека есть дух, следовательно, у него есть нужда духа. Духу нужен Бог. Дух был сотворён для того, чтобы человек устанавливал контакт с Богом, поэтому ему нужен Бог. Подобным образом желудку нужна пища, потому что он был сотворён, чтобы человек принимал пищу. Если бы не было пищи, нам не потребовался бы желудок; если бы не было желудка, нам не потребовалась бы пища. Подобным образом, если бы не было Бога, не потребовался бы человеческий дух, и если бы не было человеческого духа, человеку также не потребовался бы Бог. Но у человека есть дух, и человеческий дух появился для того, чтобы человек контактировал с Богом; следовательно, человеку нужен Бог.

У человека есть разнообразные нужды. Поскольку у человека три части: тело, душа и дух, у него есть три разных вида нужд. У человека есть тело, поэтому у него есть нужды тела. У человека есть душа, поэтому у него есть нужды души. И точно так же у человека есть дух, поэтому у него есть нужды духа. Нужды тела физические, нужды души психологические, а нужды духа духовные. У человека есть по крайней мере три вида нужд: физические, психологические и духовные. Лишь когда эти три вида нужд удовлетворены, человек не испытывает ни в чём недостатка и пустоты.

Все физические нужды — нужды в одежде, пище, жилье и транспорте — связаны с телом. Телу человека нужна одежда, чтобы покрыть себя, пища, чтобы есть, дома, чтобы жить, и транспорт, чтобы передвигаться. Всё это материальные нужды. Сегодня люди обращают внимание главным образом на них. Они волнуются о таких связанных с телом вопросах, как одежда, пища, жильё и транспорт. Это особенно касается бедных людей. Бедный человек плохо питается, плохо одевается, у него проблемы с жильём, и ему трудно передвигаться. Следовательно, эти материальные нужды — единственное, о чём он думает с утра до вечера. У него, похоже, не возникает ощущения, что у него есть какие-то другие нужды помимо этих. Складывается впечатление, что, на его взгляд, все его нужды связаны с материальными вещами.

Но однажды он зарабатывает целое состояние и начинает распоряжаться большими деньгами. Теперь он хорошо питается и одевается, он живёт в особняке и ездит на машине. Но когда все проблемы с пищей, одеждой, жильём и транспортом решены, когда все материальные нужды обеспечены, он обнаруживает, что помимо материальных нужд есть ещё нужды другого вида — психологические. Он обнаруживает, что, когда проблема материальных нужд решена, появляется проблема психологических нужд. Раньше он ощущал, что его телу требуются пища, одежда, дом и машина; помимо этих нужд он, казалось, не чувствовал потребности ни в чём другом. Но теперь он чувствует, что помимо этих нужд его тела ему нужны психологические удовольствия и наслаждение. Теперь он хочет смотреть кино, слушать музыку, читать романы и газеты. Ему также нравится путешествовать и предаваться досугу и развлечениям. Теперь он не очень ощущает свои физические нужды — он сильно ощущает свои психологические нужды. Эти психологические нужды связаны с удовлетворением человеческой души; они не имеют отношения к человеческому телу.

У человека есть нужды не только этих двух видов — нужды тела и нужды души. Когда человек удовлетворяет свои физические и психологические нужды, он обнаруживает, что остаётся нужда в его самой глубокой, внутренней части. Пока человек не удовлетворит свои внешние, материальные нужды, он слабо ощущает свои психологические нужды. Подобным образом, пока человек не обеспечит свои внутренние, психологические нужды, он слабо ощущает нужду в самой глубине своего существа. После того как человек удовлетворит свои внешние, материальные нужды и позаботится о своих внутренних, психологических нуждах, проявится самая глубокая нужда его существа и он почувствует её. Когда внешние, материальные нужды и внутренние, психологические нужды человека удовлетворены и обеспечены, человек ощущает, что ещё остаётся нужда в самой глубокой его части. Более того, чем богаче его материальное наслаждение и чем полнее его психологическое удовольствие, тем больше он ощущает нужду в самой глубине своего существа. Хотя он не знает, что это за нужда, он ощущает её. Он не может объяснить её, но он ощущает её присутствие. Эта нужда, будучи духовной, связана не с телом и не с душой человека, а с его духом. Поскольку у человека есть тело, у него есть материальные нужды. Поскольку у человека есть душа, у него есть психологические нужды. Точно так же, поскольку у человека есть дух, у него есть духовная нужда. Эту духовную нужду не удовлетворить ни материальными вещами, ни психологическими; её может удовлетворить только Бог.

Человеческий дух был сотворён не для материального наслаждения и не для психологического удовольствия. Поэтому ни материальное наслаждение, ни психологическое удовольствие не способны удовлетворить нужду человеческого духа. Человеческий дух был сотворён для Бога. Поэтому только Бог может удовлетворить человеческий дух и его нужду. Человеческому духу нужен Бог.

Духу человека нужен Бог; он жаждет Бога и ищет Его. Нужда человека в Боге связана с нуждой в его духе; она не связана с рассудком в человеческом разуме. Нужда в Боге в глубочайшей части человека, то есть в его духе, не исчезнет лишь от того, что его разум не в силах осознать её, и не уменьшится просто из-за доводов в разуме. Речь идёт о нужде, а не о доводах. Внутри у человека есть дух, у которого есть духовная нужда. Нужда человеческого духа — это нужда в Боге.

Человек может быть очень успешным и знаменитым, и у него может быть хорошая семья. Его материальное наслаждение богато, и его психологическое удовольствие полно. В глазах окружающих он всесторонне благословен и у него нет недостатка ни в чём, и, следовательно, он должен быть совершенно доволен. Однако сам он всё равно ощущает, что остаётся ещё одна нужда, и поэтому стремится к Богу с голодом и жаждой. Другим людям кажется, что ему очень повезло и что ему можно просто успокоиться и наслаждаться жизнью. Поэтому они недоумевают, зачем ему искать Бога, зачем заниматься таким бесполезным делом и зачем быть таким суеверным. Но согласно его ощущениям, всё это необходимо; это удовлетворяет нужду в самой глубине его существа. Согласно его ощущениям, эта нужда важнее, чем внешние нужды его тела, связанные с материальным наслаждением, и глубже, чем внутренние нужды его души, связанные с психологическими удовольствиями. Это ощущение настолько сильное, что человек готов даже пожертвовать материальным наслаждением и психологическим удовольствием, если это поможет его стремлению за Богом и обретению того, что ему нужно в глубочайшей части его существа. Причина, по которой он стремится за Богом, жертвуя всем и не заботясь ни о чём другом, заключается в том, что в глубочайшей его части, в его духе, существует нужда.

У каждого органа человеческого тела есть своя нужда и объект этой нужды. Ушам нужен звук, глазам нужен цвет, рту нужно что-то вкусное, носу нужен воздух, а желудку нужна пища и вода. Поскольку у человека есть эти органы, у него есть нужды и объекты этих нужд. Точно так же у человека есть дух, и у духа человека есть своя нужда и объект этой нужды. Этим объектом является Бог. Бог — вот что нужно духу человека. Человеку мало заботиться о нуждах своих ушей, глаз, рта, носа и желудка; человек также должен удовлетворить нужду своего духа. Нужда человеческого духа не может быть удовлетворена материальными вещами. Эту нужду может удовлетворить только Бог, потому что дух человека был сотворён для Бога.

Если тем или иным органам человеческого тела не удаётся получить то, что им нужно, они становятся несчастными. Если бы вас заточили в тюрьму так, что ваши уши не слышали бы никаких звуков, а ваши глаза не видели бы никаких пейзажей, вам бы это показалось невыносимым. Более того, если бы ваш нос не мог вдыхать воздух, а ваш желудок не мог принимать пищу и воду, вы бы почувствовали себя ещё более несчастными. Вы бы отдали весь мир за возможность вдыхать воздух; вы бы предпочли пищу и воду слиткам золота. Подобным образом, когда дух человека не может получить то, что ему нужно, он чувствует себя неуютно. По этой причине человек часто предпочитает отказаться от мира и пожертвовать всем, чтобы стремиться за Богом и обретать Его.

Бог хочет, чтобы человек поклонялся и служил Ему, поэтому Он сотворил человека с духом. Дух в человеке побуждает его ощущать нужду в Боге и, как следствие, жаждать Бога и стремиться к Нему. Это превосходит человеческий рассудок и не зависит от самого человека. Мы были сотворены Богом. Бог хочет, чтобы мы поклонялись и служили Ему, поэтому Он приготовил орган, при помощи которого мы можем поклоняться и служить Ему; это — дух внутри нас. Этот дух побуждает нас ощущать нужду в поклонении и служении Богу. Если в своём разуме мы согласны поклоняться и служить Богу, наш дух побуждает нас ощущать эту нужду. Если мы не согласны, он всё равно побуждает нас ощущать эту нужду. Это похоже на то, как наш желудок побуждает нас ощущать нужду в том, чтобы поесть. Не важно, согласен с этим наш разум или нет, — желудок побуждает нас ощущать эту нужду. Это ощущение находится вне нашего разума и выходит за его рамки.

Братья и сёстры, пожалуйста, запомните: в человеке есть дух, в духе человека есть нужда, и это — нужда в Боге. Не говоря уже о верующих, даже у неверующих есть нужда в Боге в их духе. Они ощущают, что им нужно что-то внутри. Хотя они не понимают, что им необходим Бог, они ощущают, что существует некая нужда. У нас, спасённых, чувство нужды ещё сильнее. Если сегодня утром вы не приближались к Богу, не молились Ему, не открывались Ему для общения с Ним и не вдыхали Бога своим духом, то, вне всякого сомнения, вы недовольны и вы ощущаете, что внутри чего-то не хватает. Но если сегодня утром вы молились Богу, поклонялись Ему и контактировали с Ним, то вы ощущаете себя внутренне освежёнными и удовлетворёнными. Причина этого заключается в том, что в вас есть дух и дух нуждается в Боге.

ОЩУЩЕНИЕ ДУХА

У духа внутри человека есть не только своя нужда, но и своё ощущение. У тела есть свои физические ощущения. Если человека режут ножом или бьют палкой, он чувствует боль внешне; это — ощущение тела. Если над человеком издеваются или насмехаются, он чувствует боль внутренне. Это не физическое ощущение, а психологическое — ощущение души. Помимо этих двух видов ощущений, физического и психологического, существует ещё один вид ощущений, который находится в самой глубокой части человека. Иногда мы ощущаем боль или печаль в глубочайшей своей части. Это ощущение боли не физическое и не психологическое. Оно глубже психологического ощущения; это — ощущение духа.

Часто вы хотите сделать какое-то дело; ваш разум находит его обоснованным, и все ваши родственники и друзья одобряют его и считают его разумным, но есть что-то в самой вашей глубокой части, что несогласно с этим делом и называет его неправильным. В самой вашей глубокой части есть одно ощущение; это — ощущение духа, которое превосходит физические и психологические ощущения. Оно превосходит разум и рассудок, и оно превосходит душу. Ощущение духа не является психологическим или умственным, и тем более оно не является физическим. Нет, это ощущение в глубочайшей части человека. В особенности, когда человек делает что-то безнравственное или постыдное, он чувствует беспокойство и тревогу в глубине своего существа. Его интеллект, его разум, его рассуждения и его мысли могут смириться с этим, но это ощущение в самой глубокой его части не хочет мириться. Его интеллект может согласиться с этим, и его мысли могут оправдать это, но внутреннее ощущение его духа не одобряет и не оправдывает этого.

Дух был сотворён Богом для того, чтобы человек контактировал с Ним; по этой причине ощущение духа особенно остро в том, что касается Бога. Дух человека побуждает его не только чувствовать нужду в Боге, но и чувствовать Самого Бога. Часто разум и интеллект человека считают существование Бога нелогичным, однако дух человека чувствует, что Бог есть. Часто разум и мысль человека не могут постичь того, что касается Бога, но дух человека чувствует всё это. Чувство духа — это способность, позволяющая человеку напрямую постигать Бога. Благодаря чувству духа Бог позволяет человеку знать Его и постигать всё, что касается Его. Поскольку у человека есть чувство духа и он способен знать Бога и постигать то, что касается Его, человек может поклоняться и служить Богу. Поскольку человек может знать Бога и постигать то, что касается Его, только при помощи чувства духа, человек должен поклоняться и служить Богу при помощи своего духа и в своём духе.


ФУНДАМЕНТАЛЬНЫЙ ВОПРОС СЛУЖЕНИЯ

Итак, фундаментальный вопрос служения — это вопрос нашего духа и Духа. Бог есть Дух, и у нас внутри есть дух. Бог как Дух хочет, чтобы наш дух служил Ему. Следовательно, служение связано с тем, что наш дух служит Духу, то есть дух человека служит и поклоняется Духу Божьему, контактирует и общается с Ним. Лишь такое служение является истинным.

Религии мира учат людей поклоняться и служить Богу. Согласно сказанному Господом, такое поклонение и служение по большей части не истинное. Даже поклонение и служение среди нас может быть не вполне истинным; возможно и даже очень вероятно, что какая-то его часть совершенно не истинная. Значительная часть поклонения и служения, которое мы считаем правильным и хорошим, на самом деле может быть не истинной в глазах Господа, потому что она воздаётся не в духе. Лишь то поклонение и служение, которое воздаётся в духе, является истинным поклонением и служением.
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ГЛАВА ВТОРАЯ


НАШ ДУХ ОМЕРТВЛЁН И СДЕЛАН ЖИВЫМ


Тексты Писания: Эф. 2:1-5; Кол. 2:13; Ин. 1:14; 3:3, 6; 6:63; 14:16-20

В предыдущем сообщении мы увидели, что Бог хочет, чтобы человек служил Ему в духе, и что только такое служение, которое происходит в духе, позволяет человеку коснуться Его. По этой причине Бог сотворил человека с духом, при помощи которого человек может служить Ему.


ФУНКЦИЯ НАШЕГО ДУХА

Дух, будучи самой глубокой частью человека, представляет собой его ядро. Существо человека кроется в его духе. Человек живёт не для существования своего тела или для наслаждения души, а для служения Богу в духе.

Функция духа внутри человека заключается в том, что он позволяет человеку знать Бога, служить Богу, контактировать с Богом и общаться с Богом. Как человек не может контактировать с Богом при помощи пяти органов чувств своего тела, так он не может касаться Бога и при помощи разума, чувств и воли своей души. Ни тело, ни душа не могут достичь Бога; на это способен только дух человека. Человек может контактировать и соприкасаться с Богом только в духе, посредством духа и при помощи духа.


НАШ ДУХ БЫЛ ОМЕРТВЛЁН

Поскольку человек согрешил и стал падшим, дух в нём стал мёртвым. Когда Адам согрешил, это не только привело к появлению записи о его грехе перед Богом и к появлению природы греха внутри него, но и сделало его дух мёртвым. Бог сказал ему, что в тот день, когда он съест от дерева познания добра и зла, он обязательно умрёт. Но он не умер внешне, когда съел от этого дерева. Хотя внешне его тело не умерло и его внешний человек остался жив, дух внутри него был омертвлён и утратил своё общение с Богом. Другими словами, он утратил свою функцию и ощущение. С того момента по причине греха дух в человеке был омертвлён для Бога и утратил свою функцию по отношению к Нему.

Дух внутри человека омертвлён; он похож на спущенную шину. Следовательно, он утратил свою функцию и своё сознание. Это можно сравнить с омертвением ушей глухого человека. Нельзя сказать, что у глухого нет ушей. У него есть уши, но они утратили свою функцию и свою чувствительность, поэтому его уши умерли. Хотя в человеке есть дух, сегодня этот дух мёртв. Первоначально дух внутри человека позволял ему чувствовать Бога и контактировать с Ним, но сейчас, будучи омертвлён, дух утратил свою функцию и чувствительность. Поэтому он не может почувствовать Бога и вступить с Ним в контакт, как уши глухого не способны почувствовать звук или коснуться его. Для глухого человека звука всё равно что не существует. Подобным образом для человека с мёртвым духом Бога всё равно что нет.

Падение человека привело не только к тому, что его дух утратил сегодня свою чувствительность и функцию и, как следствие, стал мёртвым; оно привело даже к тому, что человек не осознаёт, не знает, что у него есть дух. Человек не умеет пользоваться своим духом, чтобы контактировать с Богом, и он даже не осознаёт, что у него есть дух. Он знает лишь то, что у него есть тело и душа с разумом, чувствами и волей; он не подозревает, что у него есть дух. Человек понимает, что у него есть тело для контактов с физическими вещами и душа с разумом, чувствами и волей для контактов с психологическими вещами. Однако он не понимает, что у него есть дух для контактов с духовными вещами, с тем, что касается Бога. Поскольку человек не знает, что у него есть дух, он, по сути, не использует свой дух для контактов с Богом. В результате он не способен контактировать с Богом и ощущать Его. Как следствие, согласно его ощущениям и мыслям, Бога нет. Это всё равно что слепой решит, что цветов не существует. Хотя цвета существуют, он не может потрогать их руками, обонять их носом или услышать ушами. В его восприятии цветов всё равно что не существует, потому что его способность различать цвета была утрачена. Подобным образом Бог существует, но человек не чувствует Его существования, потому что ему неизвестно, что у него есть дух, и в итоге он не использует надлежащий орган — дух внутри него — для контактов с Богом.

Дух человека утратил своё ощущение и функцию и стал мёртвым до такой степени, что человек даже не ощущает его существования. Это объясняется тем, что человек пал в грех и живёт в грехе. Поэтому Библия говорит: «Вас, хотя и мёртвых в ваших проступках и грехах…» (Эф. 2:1) и «Вас, хотя и мёртвых в ваших проступках и в необрезании вашей плоти…» (Кол. 2:13). По причине греха дух человека утратил своё ощущение и функцию и стал мёртвым. Чем больше человек живёт в грехах, тем больше его дух утрачивает свою чувствительность и функцию и становится в большей степени омертвелым. Чем больше человек живёт согласно своей плоти, тем больше он не чувствует, что у него есть дух.

ВОЗВЫШЕНИЕ ДУШИ И ПЛОТИ

Поскольку дух человека утратил свою чувствительность и функцию и, как следствие, стал мёртвым и поскольку человек не чувствует, что у него есть дух, он живёт согласно душе и плоти. Дух падшего человека мёртв, но его душа и плоть продолжают жить. Более того, поскольку его дух омертвел, его душа заняла более важное положение. Раньше его дух играл ведущую роль изнутри, но теперь, поскольку его дух мёртв, его душа заняла ведущее положение. Его дух мог быть соединён с Богом, мог контактировать с Ним и мог находиться под Его правлением. Но теперь с возвышением его души всё изменилось. Его душа не может соединяться с Богом — она может соединяться сама с собой. Она не может контактировать с Богом — она может оставаться только сама в себе; она не любит находиться под Божьим правлением — она любит действовать согласно своей воле. Поскольку его душа захватила ведущее положение, которое раньше занимал дух, положение, позволяющее ей править и управлять им, он теперь не способен контактировать с Богом и ему не нравится находиться под Божьим правлением. Поэтому человек может оставаться только сам в себе и ходить согласно собственной воле. Это в свою очередь позволяет плоти потакать вожделениям. Итак, человек, омертвелый в своём духе, является мёртвым в проступках и грехах и ведёт себя в вожделениях плоти, исполняя желания плоти и помыслов, которые представляют собой результат действия разума в душе (Эф. 2:3).

Дух человека — это его сердцевина и центр. Человек должен позволять духу играть ведущую роль и должен ходить согласно духу. При нормальных обстоятельствах человек должен жить в духе и находиться под управлением духа. Контактируя с Богом и получая от Него повеления, дух даёт указания душе. Душа в свою очередь направляет тело, а тело предпринимает те или иные шаги. Таким образом, всё, что человек делает, соответствует воле Божьей и угодно Ему.

Однако человек пал, и его дух омертвел. Сердцевина человека стала как «спущенная шина», его центр утратил свою функцию. Произошло возвышение души человека, которая заменила собой его дух. Поскольку дух омертвел, душа возвысилась. Когда душа возвышается, она побуждает человека действовать так, как ему нравится.

Из-за падения в тело человека вошла жизнь Сатаны, то есть сатанинская природа. Эта сатанинская природа становится вожделением в теле человека, которое вынуждает человека грешить, и в 7-й главе Послания к римлянам это вожделение названо «законом греха, который находится в моих членах» (ст. 23). Поскольку в теле человека присутствует вожделение к совершению грехов, оно становится плотью. Плоть человека охотно содействует его душе. Так как душа, возвысившись и заняв место духа, побуждает человека жить так, как ему нравится, плоть приходит душе на помощь в совершении зла. Душа человека представляет его «я», а плоть человека представляет грех. Следовательно, союз души человека с его плотью является браком между человеком и грехом. В результате человек совершает разные вещи, оскорбляющие Бога и противостоящие Ему. Всё зло, совершаемое человеком, является итогом союза души и плоти. Поскольку человек ходит согласно этим двум вещам, душе и плоти, вместо того чтобы отдать ведущую роль духу и ходить согласно духу, он становится «душевным» (1 Кор. 2:14) и «плотским» (3:3).

Все дела, которые делает душевный и плотский человек согласно душе и плоти, противостоят Богу и неугодны Ему, хотя внешне они могут не выглядеть греховными или дурными. На самом деле некоторые из них кажутся довольно хорошими. Тем не менее они совершаются телом под руководством души, поэтому они не от духа. Следовательно, они также не от Бога, и они неугодны Богу.

Хотя дух человека был омертвлён, у его души и плоти остаются их желания и дела, и, хотя эти желания и дела не от его духа, внешне они не обязательно дурные. Хотя они отталкиваются от предпочтений его души и плоти, на поверхности некоторые из них хорошие.

Некоторые люди от природы жестокие; они радуются возможности проявить свою ненависть к другим. Поэтому их житие и поведение демонстрируют их ненависть к людям, которая главным образом соответствует их врождённой природе, полной ненависти. Другие же от природы добрые; они с готовностью проявляют любовь к людям. Поэтому их житие и поведение демонстрируют их любовь к людям, которая главным образом определяется желанием их врождённой природы, полной любви. Что касается этих двух вещей: любви и ненависти, любить людей лучше, чем ненавидеть их; любовь к людям — это правильно, а ненависть к ним — неправильно. Но с духовной точки зрения как ненависть исходит от собственного «я» человека, так и любовь. Тот, кто ненавидит, несомненно, не касался Бога и не контактировал с Ним. Подобным образом тот, кто любит, возможно, тоже не касался Бога и не контактировал с Ним. Другими словами, и ненавидящий, и любящий ненавидит или любит не на основании своего контакта с Богом в своём человеческом духе. Как ненависть первого не является итогом его контакта с Богом в духе, так и любовь второго не является итогом его контакта с Богом в духе. Ненависть первого является его поведением; она не является его служением Богу. Точно так же любовь второго является его поведением и не является его служением Богу.

Христиане должны любить, однако существует по крайней мере два типа христианской любви. Любовь одного типа — это любовь Божья, любовь посредством духа; любовь другого типа — это любовь самого христианина, любовь посредством души и плоти. Первая духовна, а вторая природна. Первая требует от христианина контактировать с Богом и касаться Его, а вторая не требует этого. Христианин с любовью второго типа родился с любовью к людям; его природная предрасположенность заключается в том, чтобы любить других. С кем бы он ни встречался, ему обязательно нужно оказать этому человеку хоть сколько-нибудь любви; в противном случае он плохо себя чувствует. Если у него получается оказать сколько-нибудь любви и какую-нибудь помощь, он доволен и счастлив. У многих христиан именно такая любовь. Они любят не благодаря своему контакту и соприкосновению с Богом, а благодаря своей природной предрасположенности. Чтобы иметь такую любовь, им не надо контактировать или соприкасаться с Богом, им даже не надо исповедовать, что Бог есть. Даже до своего спасения, до того, как они узнали Бога, и до того, как они исповедали, что Бог есть, у них уже была такая любовь. Они родились с ней. Затем, когда они были спасены, они принесли её в церковь. Братья и сёстры, которые плохо знакомы с духовными вопросами, скажут, что эта любовь духовна и что христиане, которые так любят, тоже духовные. Но, братья и сёстры, если это духовность, то эти люди были духовными ещё до своего спасения. Предположим, человек был спасён всего два года тому назад, но и до своего спасения он уже был подобен ягнёнку и радовался возможности любить людей, сочувствовать и помогать им. Если мы назовём это духовностью, то этому человеку, чтобы стать духовным, не потребовалось спасаться и становиться живым в духе. Итак, подобная любовь не является духовной. Такой любовью человек обладает от природы. Чтобы получить её, человеку не нужно контактировать с Богом или полагаться на Него. Он может иметь её от рождения.

Что касается человеческого поведения, подобная любовь, как и подобная благость и добродетель, — это нечто правильное, надлежащее и хорошее. Но, братья и сёстры, Господне спасение направлено не просто на то, чтобы мы хорошо себя вели и были выдающимися, уважаемыми людьми. Нет, оно направлено на то, чтобы мы служили Богу и соприкасались с Богом в любом деле нашей повседневной жизни, в результате чего мы будем жить и выражать Его. Поэтому в церкви есть христиане другого типа, любовь и добродетель которых исходят из того, что они контактируют с Богом и полагаются на Него. Некоторые из этих верующих в прошлом были жестокими и порочными, но теперь они любят Бога, приближаются к Нему и контактируют с Ним своим духом. Бог есть любовь, и Бог богат добродетелями. Поэтому, когда они контактируют и соприкасаются с Богом изнутри, они контактируют с любовью и соприкасаются с добродетелью. Они позволяют Богу заполнять их в их духе, благодаря чему он становится сильным и способным преодолеть их душу и плоть. Так Божьи любовь и добродетель оказываются естественным образом явлены в их жизни. Подобные любовь и добродетель исходят не от них самих, а от Бога, но при этом проходят через них. Не они являются источником — источником является Бог. Подобные любовь и добродетель представляют собой не только их поступки по отношению к людям, но и их служение Богу. Хотя это их житие, это в ещё большей степени их служение Богу. Поскольку они приближаются к Богу, контактируют и общаются с Ним, они способны жить в своём духе и позволять Богу проходить через них и проявляться в них. Подобное житие позволяет Богу обрести их служение и поклонение. На самом деле подобное житие и есть их служение и поклонение Богу. На первый взгляд это просто их поступки и поведение, но если проследить, каков источник всего этого, мы обнаружим, что им является их контакт с Богом, который и позволяет Ему проходить через них и проявляться в них, чтобы Он мог получать их служение и поклонение.

Некоторые братья и сёстры живут таким образом в духе, чтобы Бог получал их служение и поклонение. Но большинство христиан не таковы. Христиане, потерпевшие поражение, потакающие своим вожделениям, несомненно, живут не так. И даже многие христиане, которые живут осмотрительно и которые полны любви и добродетели, живут не так. Они по природе ценят свою любовь и добродетель. Они являют любовь и добродетель совершенно самостоятельно, не контактируя с Богом и не позволяя Ему пройти через них. Следовательно, эти любовь и добродетель, являющиеся природными, а не духовными, представляют собой хорошее житие, которое исходит из самих христиан, а не духовное служение, которое исходит из Бога.

Итак, человек, омертвлённый в духе, не живёт и не может жить духом. Вместо этого он живёт душой и согласно плоти. Тем не менее не всё, что он являет в своей жизни, и не все его поступки выглядят плохо. На самом деле некоторые из них выглядят довольно хорошо. Но хотя они хороши, они совершаются не духом и они не от духа. Напротив, они совершаются душой и согласно плоти. Что бы ни выражалось в его внешнем житии, внутренне он всегда живёт душой и плотью и согласно душе и плоти.

Человек уже пал, и его дух уже омертвлён. Сейчас человек живёт в душе и в плоти; он живёт душой и согласно плоти. Изначально человеку следовало жить духом и согласно духу. Но поскольку дух человека омертвлён, он живёт душой и согласно плоти. Хотя иногда то, что он являет своей жизнью, кажется хорошим и приятным, это всё равно проявление души и плоти, а не духа. Всё, что являет своей жизнью падший человек, будь то хорошее или плохое, он совершает, «исполняя желания плоти и помыслов» (Эф. 2:3). Следовательно, он не может контактировать с Богом или служить Ему.

БОЖЬЕ СПАСЕНИЕ

Библия показывает, что, поскольку человек пал, оказавшись в плоти, и живёт в плоти, Богу, если Он хочет спасти человека, нужно спасти его из плоти. По этой причине Бог Сам стал плотью, и этим Богом, ставшим плотью, был Господь Иисус. Он пришёл туда, куда мы пали. Мы пали, оказавшись в плоти, поэтому Он вошёл в плоть. Он вошёл в плоть, чтобы спасти нас из плоти.

Когда Бог сотворил нас в начале, Он приготовил для нас тело, но в Его планы не входило, чтобы мы жили согласно телу или находились под управлением тела. Нет, Он планировал, что мы будем жить согласно духу. Тело — это просто сосуд для содержания духа. Но поскольку наш дух омертвлён, мы живём согласно телу и пали, оказавшись в плоти. Поэтому Бог стал плотью и вошёл в плоть, чтобы спасти нас.

Хотя Бог стал плотью, Сам Он был Духом. Внешне Он облёкся в плоть, но внутренне Он был Духом. Он облёкся в плоть с той целью, чтобы спасти нас из плоти. Он пришёл как Дух с той целью, чтобы спасти нас, приведя в дух. По причине греха мы пали и вместо духа оказались в плоти. Посредством искупления Он спас нас, приведя из плоти в дух. Своим Духом Он облёкся в нашу плоть и был умерщвлён на кресте. Тем самым Он, с одной стороны, распял нашу плоть и покончил с ней, чтобы мы освободились от неё, а с другой стороны, посредством Своего воскресения Он высвободил и вложил Себя как Духа в нас, чтобы наш дух был оживлён и чтобы мы вошли в свой дух.

Братья и сёстры, это — центр Божьего спасения. Божье спасение направлено на то, чтобы спасти нас, перенеся нас из нашей плоти в наш дух. Чтобы достичь этой цели, Господь Иисус стал плотью и умер на кресте. Посредством Своей смерти в плоти Он покончил с нашей плотью, а посредством Своего воскресения Он вложил Себя как Духа в нас. Когда мы принимаем Его как нашего Спасителя, мы принимаем Его именно таким. Мы не просто принимаем Его как своего Искупителя, который может покончить с нашими грехами, и тем более мы в отличие от Никодима не принимаем Его как раввина, учителя, который может научить нас. Он пришёл не просто для того, чтобы решить для нас проблему грехов, и тем более не для того, чтобы научить нас. Нет, Он пришёл, чтобы спасти нас из нашей плоти и вложить в нас Самого Себя как Духа с целью оживить наш дух. Разумеется, Он также покончил с нашими грехами, но это касается лишь отрицательной стороны. Что касается положительной стороны, Он пришёл вложить в нас Себя как Духа, чтобы спасти нас из нашей плоти.

Божье спасение — это ни в коем случае не внешнее учение и это не просто объективное искупление. В Своём спасении Бог, с одной стороны, покончил с нашей плотью, а с другой стороны, будучи Духом, Он вошёл в нас, чтобы спасти нас и оживить нас в нашем духе. Таким образом, Божье спасение направлено на то, чтобы спасти нас внутренне в нашем духе и посредством этого сделать нас свободными внешне от нашей плоти. Такое спасение является для нас очень субъективным.

Мы должны принимать Господа Иисуса не только как объективного Спасителя, Спасителя, который был умерщвлён на кресте. Мы должны знать, что Он пришёл, чтобы вложить в нас Себя как Духа и чтобы как Дух войти в нас. Следовательно, мы также должны принимать Его как субъективного Спасителя, Спасителя, который находится в нашем духе. Вопреки мнению Никодима Он спасает нас не посредством внешних учений или исправлений и улучшений. Более того, Он не просто внешне совершил искупление за наши грехи. Нет, Он хочет войти в нас как Дух, чтобы мы были спасены внутренне.

Да, действительно, Господь Иисус однажды пришёл в плоти внешне и мог находиться с человеком, чтобы человек получал Его учение, но, что важнее, Он хотел как Дух войти в человека, чтобы оживить его дух. Да, действительно, в Своём распятии Он понёс наши грехи на крест, чтобы решить за нас проблему грехов, но, что важнее, Он покончил с нашей плотью и высвободил и вложил в нас Себя как Духа. Он хочет оживить наш омертвлённый дух Собой как Духом. Он хочет быть нашим Спасителем внутренне, чтобы спасать нас изнутри.

ОШИБОЧНОЕ ПОНИМАНИЕ ЧЕЛОВЕКА

Люди всегда полагали, что намерение Господа состояло в том, чтобы учить их или спасать их внешне. Они знали Господа внешне и знали Его по Его внешним делам. Принимая во внимание то, чем Господь был внешне, Никодим считал Его раввином, который пришёл от Бога как учитель, чтобы учить нас. Многие из тех, кто видел, как Господь изгонял бесов и исцелял больных, полагали, что Он пришёл специально для того, чтобы исцелить их физически. Многие из тех, кто видел, как Господь накормил пять тысяч человек пятью хлебами и двумя рыбками, полагали, что Он пришёл совершать чудеса, чтобы поддержать их физически. Ученики, следовавшие за Господом, знали Его только внешне как Спасителя и Христа; они не знали Его внутренне как Бога и Отца. Они лишь знали и ценили тот факт, что Господь был с ними внешне. Они не знали, что Он хотел войти внутрь них и быть с ними. В те дни все их контакты с Ним были внешними. Они не знали, что Господь намеревался войти в них, чтобы у них был субъективный и более близкий контакт с Господом внутри них. Они лишь надеялись, что у них будут Господни спасение и присутствие внешне. Они не знали, что Господь хотел войти в них как Дух и стать их спасением и быть с ними. Они знали Его только как Спасителя снаружи человека; они не знали, что Он хотел войти в человека и стать Спасителем внутри него.

Люди всегда знали Господа внешне, считая, что Его намерение — просто учить их, спасать их, исцелять их и быть с ними внешне в качестве Спасителя снаружи их. У людей было такое понимание и взгляд, потому что они считали, что их проблемы были просто внешними. Никодим считал, что его проблемой был недостаток лучших учений для его внешнего поведения, его внешних поступков. Те, кто приходил к Господу за исцелением, думали, что их проблемой была только физическая болезнь. Те, кто приходил к Господу, чтобы Он накормил их хлебом, полагали, что их проблемой были физические средства к жизни. Ученики, следовавшие за Господом, думали, что их проблема состояла в том, что Господь собирается внешне покинуть их и что они потеряют Его внешнее присутствие, присутствие видимого Господа.

В ранние дни все те, кто контактировал с Господом и следовал за Ним, считали, что все проблемы человека находятся снаружи. Они полагали, что человеку нужно, чтобы его учили, спасали, исцеляли и внешне о нём заботились. Они не знали, что проблемы человека внутри него. Человеку нужно, чтобы его спасли и исцелили внутри. Никодим увидел, что его внешний образ жизни и поведение не годятся, но он не понимал, что жизнь и дух внутри него тоже не годятся. Те, кто приходил к Господу и просил об исцелении, видели, что их внешнее тело больно, но они не видели, что дух внутри них был омертвлён. Те, кто приходил, чтобы их накормили хлебом, видели нужду своего тела внешне, но не видели нужду своего духа внутренне. В те дни ученики видели нужду в Христе внешне, но не видели, что им нужен Спаситель внутри.


ВОДИТЕЛЬСТВО ГОСПОДА В ОТКРОВЕНИИ

По этой причине Господь потратил значительные усилия, чтобы подвести тех, кто контактировал с Ним и следовал за Ним в те дни, к осознанию проблемы и нужды внутри них. Господь показал Никодиму, что его нужда заключается не в том, чтобы его учили или поправляли в отношении его внешнего поведения и поступков, а в том, чтобы родиться заново в своём духе. Сколько бы его ни учили и ни поправляли в его внешнем поведении и поступках, он всё равно не был бы спасён внутренне. Только если он будет возрождён в своём духе, дух внутри него будет сделан живым. Его дух был омертвлён, и он жил согласно своей душе и плоти; всё его поведение и все его поступки исходили из этой души и плоти. Поскольку дело обстояло именно так, как бы его ни учили о его внешнем поведении и как бы его ни поправляли относительно его внешних поступков, его поведение и поступки всё равно исходили бы из его души и плоти. Как бы его ни учили и ни поправляли, дух внутри него не смог бы ожить и его поведение и поступки не стали бы исходить из духа. Поэтому Господь показал Никодиму, что ему необходимо возродиться в своём духе, что ему нужно позволить Духу войти в его дух, чтобы его дух был сделан живым. Тогда он станет человеком духа, сможет понимать духовные вещи, относящиеся к Богу, и сможет участвовать в царстве Божьем.

Господь показал, что Он не может доверять толпам, пришедшим к Нему ради исцеления, и что они неугодны Ему. Они пришли к Нему внешне ради исцеления только своего тела. У них не было намерения принимать Его внутрь себя как своего Спасителя, чтобы дух в них был исцелён и спасён. Господь пришёл, чтобы человек получил жизнь Божью и Духа Божьего и благодаря этому его дух был сделан живым и спасён изнутри. Если человек, придя к Нему внешне и получив физическое исцеление, не принимал Его внутренне, так чтобы его дух был сделан живым, то он по-прежнему мог жить только в плоти, а не в духе и он мог жить только согласно плоти, а не согласно духу, потому что его дух оставался бы мёртвым. По этой причине если человек лишь надеется получить внешнее исцеление и не хочет получить внутреннее спасение, то Господь не может вверить Себя такому человеку и такой человек неугоден Ему.

Тем, кто пришёл к Нему поесть хлеба и насытиться, Господь сказал: «Работайте не ради пищи, которая гибнет, а ради пищи, пребывающей к вечной жизни» (Ин. 6:27). Он показал им, что пища, которая гибнет, может поддержать только их плоть, но не может оживотворить их омертвлённый дух и сделать его живым. Они обращали внимание на питание и поддержание своей внешней плоти. Оживотворить их дух и сделать его живым могли только слова жизни, которые Он говорил им. Они обращали внимание на питание и поддержание своей внешней плоти. Господь, однако, сказал им, что «плоть не приносит никакой пользы» (ст. 63), что оживотворить человека и сделать его живым может только Дух и что слова, которые Он сказал им, — это дух и жизнь. Если они только внешне принимали от Него пищу для тела и не принимали внутренне Его духовные слова жизни, то их омертвлённый дух внутри них так и не имел бы Его жизни и не был бы сделан живым. Подлинная нужда, которую они испытывали и которую Господь был готов восполнить, — это нужда не во внешней пище для плоти, а во внутренней духовной жизни. Настоящая проблема, которая у них была и которую Господь был готов решить для них, — это не проблема поддержания их внешней плоти, а проблема оживления их внутреннего духа.

Далее, следовавшим за Ним ученикам Господь показал, что Он войдёт в них как Дух, чтобы они жили с Ним. Раньше, когда Он был с ними внешне, они могли внешне получать от Него какие-то учения, помощь и утешение, однако им в гораздо большей степени требовались жизнь и спасение внутри. Поэтому Ему нужно было войти в них в качестве Духа и стать их жизнью и спасением.

КОНТАКТИРОВАТЬ С ГОСПОДОМ ИЗНУТРИ

Тем, кто контактировал с Ним или следовал за Ним, Господь не только показывал их внутренние нужды, но и подводил их к тому, чтобы они контактировали с Ним и внутренне открывались для Его работы. Он показал Никодиму, что именно Он способен возродить человека, а затем Он подвёл его к тому, чтобы он принял Его, внутренне задействовав свою веру. Раньше Никодим внешне считал Его просто учителем, который пришёл от Бога; он не знал, что в Нём был Дух Божий и жизнь Божья. Поэтому его контакт с Господом был внешним, согласно его внешнему знанию о Нём. Но Господь показал Никодиму, что в Нём были Дух Божий и жизнь Божья и что если тот хочет получить божественного Духа и божественную жизнь, то он должен принять Его изнутри, задействовав свою веру. Он как бы говорил Никодиму: «Твой контакт со Мной внешний — ты хочешь получить от Меня учения, но Я не хочу учить тебя внешне. Ты видишь лишь то, что снаружи Меня, но ты не знаешь, что внутри Меня. Внутри Меня Дух Божий и жизнь Божья. Я хочу войти внутрь тебя, чтобы Дух Божий и жизнь Божья были и у тебя. Тебе недостаточно внешне контактировать со Мной согласно своим взглядам. Тебе ещё нужно контактировать со Мной и принять Меня внутрь верой, тогда ты получишь возрождение Святого Духа и жизнь Божью в своём духе. Как Дух, Я войду в твой дух. Тебе нужно контактировать со Мной не только внешне, при помощи своего тела, но и внутренне, при помощи своего духа. Если ты примешь Меня внутренне верой и установишь контакт со Мной при помощи своего духа, Я войду в тебя как Дух, чтобы твой дух получил жизнь Божью».

Те, кто приходил к Господу за исцелением, контактировали с Ним только при помощи своего тела внешне, но они не контактировали с Ним при помощи своего духа внутренне. Поэтому они не были угодны Ему и Он не мог доверять им. Ни один человек, который контактирует с Господом только внешне, не может угодить Ему и заслужить Его доверие. Только контактируя с Ним при помощи своего духа и принимая Его своим сердцем, человек может позволить Ему осуществить то, что Он хочет сделать в нём, то есть дать ему жизнь Божью.

Те, кто приходил к Господу есть хлеб и насыщаться, также контактировали с Ним лишь внешне, при помощи своего тела. Но Он показал им, что Он собирается вкладывать в человека Духа и жизнь в Своём Слове. Если человек хочет получить Духа и жизнь, он должен принять Его слова, задействовав свою веру внутри. Господь сейчас Дух жизни в воскресении, и Дух воплощён в Его словах, которые человек должен принять. Но как человеку принять Его слова? Он не может использовать для их принятия что-то внешнее; он может использовать только свою веру внутри. Наши слова, исходящие изнутри нас, представляют собой выражение нашего внутреннего существа. Слова Господа — это выражение того, что внутри Него. Внутри Он является Духом и жизнью; следовательно, Его слова, будучи Его выражением, являются духом и жизнью. Когда человек принимает Его слова своей внутренней верой, он получает Духа и жизнь. Итак, чтобы получить Духа и жизнь, человек должен не только контактировать с Ним внешне, но и контактировать с Ним внутренне. Хотя внешне человек не может видеть Духа и жизнь, он может внутренне поверить Его словам. Его слова — это дух и жизнь. Поэтому, когда человек внутренне принимает Его слова при помощи веры, Дух входит в человека и затрагивает его дух, оживляя его дух и давая человеку внутренне жизнь Божью.

Человек думает только о внешнем контакте с Господом, а не о внутреннем. Не говоря уже о других людях, даже ученики, следовавшие в те дни за Господом, были такими. Они просто хотели внешне видеть Его и соприкасаться с Ним. Они были знакомы только с Его внешними делами, но не с Его внутренним существом. Однажды один из учеников, Филипп, попросил Его показать им Отца. Господь удивился и ответил: «Столько времени Я с вами, и ты не узнал Меня, Филипп? Кто видел Меня, тот видел Отца… Я в Отце и Отец во Мне» (Ин. 14:8-11). Они не знали, чем Он был внутренне; они не знали, что внутренне Он был Богом. Поэтому Он открыл им, что в Нём был Бог, что Он внутри был Богом и что им следует знать Его и контактировать с Ним не согласно тому, чем Он был внешне, а главным образом согласно тому, чем Он был внутренне; тем самым они коснутся Бога, который в Нём.

Далее, Он сказал им, что будет просить Отца дать им Святого Духа. Когда придёт Святой Дух, Он (Господь) войдёт в них как Дух и будет с ними. Он сказал, что не оставит их сиротами и что Он уходит, но Он и приходит к ним (ст. 16-20). Как Он ушёл? Он ушёл, чтобы умереть на кресте. Как Он пришёл? Через смерть и воскресение Он стал Духом, и, как Дух, Он вошёл в них. Поэтому вечером дня Своего воскресения Он пришёл к ним, встав посередине, и дунул в них, чтобы они получили Духа. В этот момент они узнали, что Он в Боге, они в Нём и Он в них. Поскольку Он вошёл в них как Дух, они теперь знали, что Он в союзе с Богом, они в союзе с Ним и Он также в союзе с ними.

С того времени — с вечера дня Господнего воскресения — Господь вёл Своих учеников к тому, чтобы они знали и ценили Его присутствие внутри них. Раньше Он приходил к ним в Своей плоти, чтобы быть с ними внешне. Теперь Он хотел входить в них как Дух, чтобы быть с ними внутренне. Раньше Его присутствие было с ними в определённые моменты, оно было ограничено временем и пространством и оно было видимым. Теперь Его присутствие будет с ними постоянно, оно не будет ограничено временем и пространством и оно будет невидимым. По этой причине начиная с вечера дня Своего воскресения каждый раз, когда Господь приходил к ученикам, это приводило их в замешательство. Двери комнаты, в которой они находились, были заперты, но внезапно Он пришёл и встал посередине. Затем Он ушёл так, что они не поняли, что произошло. Такое впечатление, что момент Его прихода и ухода было невозможно заметить. В течение сорока дней после Его воскресения это повторялось при каждом Его контакте с ними. В другой раз по дороге в Эммаус Он таинственно приблизился к двум ученикам и прошёл с ними какое-то расстояние, но они не узнали Его. Только когда они пришли в селение, вошли в дом и возлегли за трапезу с Ним, они узнали Его. Но когда они узнали Его, Он внезапно снова исчез. Такое впечатление, что Он внезапно приходил и внезапно исчезал. На самом деле это было не так. Просто Его присутствие с ними было иногда явным, а иногда скрытым. Он обращался с ними таким образом, чтобы объяснить им, что теперь Его присутствие с ними не такое, как раньше. Он намеревался подвести их к осознанию того, что Он был с ними внутренне как Дух. Он также хотел обучить их внутренне наслаждаться Его постоянным присутствием, которое не ограничено временем и пространством, и благодаря этому научиться принимать Его воздействие и внутренне контактировать с Ним не видением, а верой.

Со времени Своего воскресения Господь входил в Своих учеников как Дух и оставался с ними. Хотя позднее Он взошёл на небеса, Он остался Духом, обитающим в учениках, чтобы быть с ними. Так дело обстоит и по сей день, и так оно будет до Его возвращения. Сегодня Он сидит на небесах, но при этом на земле Он как Дух входит во всех тех, кто контактирует с Ним верой в духе, чтобы быть с ними. Это присутствие не является видимым внешне, но его можно ощутить внутренне. Сегодня Его нельзя увидеть внешне, но с Ним можно контактировать в духе. Когда человек контактирует с Ним верой в духе, он сразу же соприкасается с Ним. Как только человек внутренне принимает Его, Он сразу же входит в него посредством Своего Духа, причём входит не в его разум, чувства или волю, а в его дух.


ДУХ СДЕЛАН ЖИВЫМ

Как только Господь входит в дух человека, Он делает его живым. Человек спасается, когда Господь входит в него как Дух, вкладывая в него Свою жизнь — жизнь Божью — и тем самым оживляя его омертвлённый дух. Именно это нужно человеку сегодня, и именно это Господь хочет сделать сегодня. Дух внутри человека был омертвлён, и человек в результате падения оказался в душе и плоти. Теперь человеку необходимо, чтобы дух внутри него был сделан живым. Этого невозможно добиться при помощи внешних учений и улучшения. Сколько бы вы ни учили его душу и ни улучшали его плоть внешне, вы не можете сделать живым дух внутри него. Это похоже на электрический вентилятор. Если внутри ему не хватает электричества, никакой внешний ремонт и внешняя помощь не помогут. Все так называемые мудрецы учили людей развивать и изменять себя внешне. Их внешние учения и улучшения не способны сделать дух человека живым, так же как произведённый внешне ремонт вентилятора, которому не хватает электричества, не может снабдить его электричеством внутри. Ни один внешний метод, будь то этика, образование или даже религия, не поможет омертвлённому духу внутри человека. Только Господь жизни, Тот, в ком есть жизнь и в ком есть воскресение, Тот, кто входит в человека как Дух, может дать омертвлённому духу жизнь и сделать его живым.

Путь Господнего спасения не начинается извне. В отличие от этических учений и образовательных наставлений он не исправляет человека и не управляет им внешне. Путь Господнего спасения начинается изнутри человека, из самой глубокой его части, то есть его духа, благодаря тому что Господь вкладывает в него Свою жизнь и делает его живым. Как Дух, Он входит в дух человека и тем самым приводит его к спасению. Когда Дух входит в человека и контактирует с его духом, дух человека становится живым. Когда дух человека становится живым, человек способен знать Бога и служить Ему. Более того, когда дух человека становится живым, человек служит и поклоняется Богу с радостью. Как только наш дух становится живым благодаря тому, что в него входит Господь как Дух, он получает природу, позволяющую ему знать Бога, служить Богу и поклоняться Богу, и у него появляется желание и способность знать Бога, служить Богу и поклоняться Богу. Раньше, поскольку наш дух был омертвлённым и мы жили согласно своей душе и плоти, у нас не было ни желания, ни способности служить Богу. Но с тех пор как наш дух был сделан живым, мы живём согласно духу и поэтому мы хотим и мы способны служить Богу.
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ГЛАВА ТРЕТЬЯ


ТОЛЬКО ДУХ СПОСОБЕН КОНТАКТИРОВАТЬ С БОГОМ


Тексты Писания: Ин. 3:6; 6:63; Флп. 3:3; Рим. 8:6

В предыдущих двух главах мы увидели, что всё служение, которое Бог хочет получить от человека, должно проходить в духе. Чтобы дать нам возможность служить Ему в духе, Он стал Духом посредством воплощения, смерти и воскресения. Теперь, будучи Духом, Он приходит контактировать с нами в нашем духе, делая наш омертвлённый дух живым, чтобы мы могли служить Ему, контактируя с Ним как Духом в нашем оживлённом духе. Богу нужно только такое служение, которое исходит из контакта и общения нашего духа с Духом, и только такое служение угодно Ему. Именно такого поклонения Бог ждёт от нас — поклонения в духе.


ДВА РАЗНЫХ ИСТОЧНИКА

Указанные выше стихи показывают, что в вопросе служения Богу есть два разных источника: плоть и Дух. В Ин. 3:6 говорится: «Рождённое от плоти есть плоть, а рождённое от Духа есть дух». Здесь показаны два разных источника, которые приводят к двум разным результатам. Один источник — это плоть, а другой — это Дух. Разумеется, какой результат будет произведён, определяется тем, какой источник его производит. Рождённое от плоти может быть только плотью и не может быть духом. Рождённое от духа не может быть плотью, а может быть только духом.

В Ин. 6:63 говорится: «Животворит Дух; плоть не приносит никакой пользы». Поскольку Дух и плоть — это разные источники, у них разные природы. Следовательно, их способности тоже различаются. Сущностью Духа (Духа Божьего) является жизнь Божья, поэтому Дух животворит. Сущностью плоти является суета, и она ни к чему не приводит, поэтому плоть не приносит никакой пользы.

В Рим. 8:6 сказано: «Ибо разум, обращённый к плоти, есть смерть, а разум, обращённый к духу, — жизнь и мир». Плоть не только не приносит никакой пользы, но и приводит к смерти, а Дух не только животворит, но и вкладывает мир. Результат нашего служения Богу плотью — это «никакой пользы» и «смерть», а результат нашего служения Богу Духом — это «жизнь» и «мир».

Тем не менее из Флп. 3:3 следует, что как есть вероятность того, что мы будем служить Богу духом, так есть и вероятность того, что мы будем служить плотью. Более того, вероятность служения плотью особо велика у тех из нас, чья плоть не претерпела воздействия и чей дух ещё не стал зрелым. Раньше мы были омертвлёнными в своём духе, мы пали, оказавшись в плоти, и мы жили плотью. Сейчас, хотя наш дух сделан живым благодаря Божьему спасению, мы по-прежнему живём в плоти. Наш дух ещё не стал зрелым и ещё недостаточно силён. Более того, вероятно, по причине нашей неосведомлённости в духовных вопросах мы можем даже не знать, что мы должны служить Богу духом, а не плотью. Поэтому после нашего спасения как мы ведём себя плотью, так и Богу мы служим главным образом плотью и совсем немного духом, при помощи духа и в духе.

Многие люди полагают, что наша плоть способна только совершать грехи, но не способна служить Богу, что от нас можно ожидать, что мы будем грешить своей плотью, но вряд ли мы будем служить Богу своей плотью. По мнению таких людей, то, что человек совершает грехи своей плотью, — это обычное дело, но не бывает такого, чтобы человек своей плотью служил Богу. Однако Библия говорит, что как человек совершает грехи своей плотью, так же он служит Богу своей плотью. Более того, факты тоже подтверждают, что многие, действительно, служат Богу плотью, так же как они совершают грехи плотью. Вне всякого сомнения, апостол Павел до спасения служил Богу плотью (Деян. 22:3; Флп. 3:4-7). Многие христиане, хотя они спасены, продолжают служить Богу плотью, как это делал апостол Павел до спасения.

Есть те, кто считает, что использовать плоть для совершения грехов неправильно, но использовать плоть для служения Богу правильно и что совершение грехов своей плотью запрещено, а служение Богу своей плотью разрешено. Эти люди не понимают, что если человек служит Богу плотью, то не только его служение неприемлемо для Бога — у него практически не может быть доступа к Богу и контакта с Ним, поскольку у плоти просто не может быть доступа к Богу и соприкосновения с Ним.

Плоть включает в себя падшее тело человека и его душу. Раньше человек был духовным, в нём господствовал дух. После того как дух человека в результате падения омертвел, поднялась душа, которая вместо духа управляет человеком и сама подчиняется вожделениям человеческого тела. Человеческое тело стало плотью из-за своих вожделений, из-за греха, источник которого — Сатана. Поскольку человеческая душа находится в подчинении у вожделений тела, она становится плотской. Таким образом, в Писаниях плоть обозначает все душевные и плотские вещи вне духа. (Под ней также часто понимается душевный и плотский человек.) Всё, что вне духа, — это плоть. Служить Богу чем-либо вне духа — значит служить Богу плотью. Подобное служение бесполезно.

КОНТАКТИРОВАТЬ С БОГОМ, ТОЛЬКО НАХОДЯСЬ В ДУХЕ

Как мы уже увидели, Бог есть Дух, и поэтому Он сотворил человека с духом, чтобы тот мог служить Ему в духе. Более того, в Своём спасении Он приходит контактировать с человеком как Дух. Поэтому, когда мы служим Ему, мы должны контактировать с Духом в своём духе. Если дух человека не затронут Духом Божьим, он не может знать Бога, служить Ему или контактировать с Ним. Служение, которое Бог хочет получить от человека, — это служение, происходящее в духе человека. И контакт, который Бог хочет иметь с человеком, — это контакт, происходящий в Духе Божьем и в духе человека. Поэтому, если человек хочет служить Богу, он должен касаться Духа Божьего в своём духе, он должен позволять Духу Божьему контактировать с ним в его духе и два духа — его дух и Божий Дух — должны быть во взаимном общении и взаимном соединении. Лишь в этом случае он будет способен контактировать с Богом и служить Ему. Только такой человек способен знать Бога и понимать всё Божье. Никто не может понимать Божье, если он не касается Духа Божьего в своём духе. Это можно сравнить с попытками коснуться цвета без использования глаз или уловить звук без использования ушей; это невозможно. Если дух человека не затронут Святым Духом, он не может понять Божье и не может служить Богу.


НЕ ИСПОЛЬЗОВАТЬ ТЕЛО ДЛЯ КОНТАКТОВ С БОГОМ

Таким образом, мы должны ясно видеть, какую часть своего существа нам нужно использовать, чтобы служить Богу. Мы можем контактировать с Богом только духом, а не телом. Наш дух может ощутить Бога, а наше тело не может. Ни одна часть и ни один орган нашего физического тела не способен ощутить или почувствовать Бога. Многие новички ожидают, что они увидят Бога своими глазами, коснутся Бога своими руками или почувствуют Бога какой-либо частью своего тела; это невозможно, потому что мы не можем контактировать с Богом в своём теле.

Некоторые, начиная молиться Богу, предполагают, что Бог сойдёт во время молитвы на их тело, так что оно начнёт биться в лихорадке и дрожать. До молитвы они готовятся к тому, что их тело будет биться в лихорадке и дрожать, а после молитвы, если этого не произошло, они считают, что Бог нереален. Их предположение о том, что Бог сойдёт на их тело, и их подготовка к тому, что они коснутся Бога своим телом, являются ошибочными. Человек не может коснуться Бога своим телом, потому что Богу нужно совсем не это. Если кто-то постоянно надеется ощутить Бога своим телом, то в результате на его тело сойдёт не Бог, а бесы. Бесы, злые духи Сатаны, прилепляются к человеческому телу. Однако Святой Дух Божий не такой. Святой Дух входит в дух человека, а нечистые духи прилепляются к его физическому телу. Это совершенно разные вещи. Если человек попытается использовать своё тело для контакта с Богом, он может в итоге вступить в контакт со злыми духами. Это нечто ненадлежащее и недопустимое.


НЕ ИСПОЛЬЗОВАТЬ ДУШУ ДЛЯ КОНТАКТОВ С БОГОМ

Человек не может использовать своё тело для контактов с Богом; подобным образом он не может использовать свою душу для контактов с Ним. Как и человеческое тело, человеческая душа не может соединиться с Богом. Ни одна часть души, будь то разум, чувства или воля, не может достичь Бога, познать Его или вступить в контакт с Ним. Тем не менее сегодня человек постоянно пытается использовать свой разум, чтобы размышлять о Боге, понять и постичь Его. Когда он слышит о Боге, он старается выяснить, на что Бог похож. Знание человека о Боге — это главным образом воображение его интеллекта, разума в душе человека. В результате его знание о Боге состоит в основном из иллюзий и суетных представлений. Это объясняется тем, что интеллект (разум) человека не может контактировать с Богом или касаться Бога и человеческая мысль не может познавать и постигать Его. Интеллект человека, разум в его душе, — неподходящий орган для контакта с Богом и принятия Бога.

Некоторые уверовали в Господа, поверив в библейские доктрины своим разумом, вместо того чтобы принять Господа своим духом. Я встречал многих таких людей. Если их спросить, уверовали ли они в Господа, они уверенно дадут утвердительный ответ. Если затем их спросить, спасены ли они, они процитируют Эф. 2:8: «Ибо благодатью вы спасены через веру». Если их спросить, есть ли у них вечная жизнь, они процитируют Ин. 3:16: «…чтобы всякий, кто верит в Него, не погиб, а имел вечную жизнь». Но если вы спросите их, действительно ли они спасены и имеют вечную жизнь, у них поубавится уверенности и они не осмелятся ответить утвердительно. Причина этого заключается в том, что у них нет переживания спасения. Хотя в их разуме есть библейские доктрины, у них ещё нет Господа в их духе. Они приняли лишь библейские доктрины в свой разум; они ещё не переживали Господнего спасения в своём духе.

Многие люди, слушая сообщение, используют только свой разум и не используют дух. В результате, хотя их разум касается сообщения, их дух так и не касается Бога. Их дух не испытывает побуждения или работы со стороны Духа Божьего несмотря на тот факт, что их разум получает воздействие и обучение от сообщения. Может даже получиться так, что разум человека чётко уяснил и полностью понял сообщение, но его дух совсем не коснулся Бога. Его разум наполнен сообщением, но его дух по-прежнему лишён Бога. Божье слово может войти в разум человека через его понимание, но Сам Бог может войти в дух человека только через Духа.

Многие братья и сёстры тоже используют только свой разум, а не дух при чтении Библии. По этой причине они не могут получить вдохновение из Библии и они не могут посредством чтения Писаний коснуться Бога в своём духе. Их разум может досконально изучить множество доктрин, и их мышление может разобраться во многих истинах. Тем не менее их дух не затронут Богом в Его слове, и поэтому они не получили снабжения Божьей жизнью. Они не испытали побуждения со стороны Бога и не были укреплены, озарены или очищены в своём духе Богом как Духом через Его слово.

Многие братья и сёстры также используют только свой разум, а не дух, когда они молятся. Во время своих обычных утренних и вечерних молитв они повторяют по памяти одни и те же слова из своего разума, как будто они читают по книге. Сначала они повторяют просьбы о самих себе, затем — о семье, церкви, стране и мире. Их повторяющиеся просьбы начинаются с них самих и охватывают весь мир. Каждый день, когда они молятся, они повторяют весь цикл, а если они не успевают произнести всё утром, то заканчивают вечером. Первые несколько дней им нравятся такие повторы, но по прошествии времени они наскучат им. Однако это уже вошло в привычку, поэтому, если они не повторяют свои просьбы, у них нет мира. Подобная молитва при помощи разума согласно заведённому шаблону не поможет человеку контактировать с Богом в духе и не поможет ему коснуться присутствия Бога и получить снабжение от Него. Она может лишь обременить его сердце и высушить и опустошить его дух, лишить его орошения и удовлетворения.

Часто, когда братья предлагают на собрании гимн или возносят молитву, они делают это разумом, а не духом. Их выбор гимна исходит из рассуждений в их разуме на основании тех или иных нужд, а не от побуждения в их духе. Более того, молитвы, которые они возносят, — это молитвы, сочинённые их разумом согласно сложившейся ситуации; это не молитвы, высвобожденные из их духа. Поэтому гимны, которые они предлагают, и молитвы, которые они возносят, не могут коснуться Бога и не могут коснуться духа других людей, чтобы помочь им ощутить Бога в их духе и возвысить их дух.

Многие даже проповедуют слово своим разумом вместо своего духа. Прежде чем выйти проповедовать, они сначала размышляют, какую тему им выбрать, затем при помощи разума располагают по порядку разделы, готовят какие-то истории и добавляют несколько иллюстраций. Далее, во время проповеди, они выступают с заранее подготовленным сообщением, излагая по порядку все пункты, заученные их разумом. Такая проповедь читается исключительно с использованием человеческого разума и на основании человеческих мыслей. Не удивительно, что она не может привести слушателей к контакту с Богом или помочь им испытать побуждение со стороны Бога. Кроме того, даже сам выступающий не способен коснуться Бога или испытать побуждение со стороны Бога.

Даже при посещении людей и контактах с ними по духовным вопросам некоторые братья и сёстры просто используют свой разум, а не дух. Когда они беседуют с людьми о благовестии или о духовных вопросах, они делают это согласно истине, которую они усвоили в своём понимании, и доктрине, которую они запомнили своим разумом, вместо того чтобы делать это согласно вдохновению и откровению, которое они получили в своём духе. Поэтому их слово не высвобождает Бога и не приводит в движение дух внутри слушателей. Также их посещение не может вложить в других Бога и Божье снабжение для решения их духовных проблем.

Что касается всех этих духовных вопросов, вопросов, относящихся к Божьему служению, если человек касается всех их лишь своим разумом, а не духом, он не может коснуться Бога или обрести Его и также он не может коснуться Божьей жизни и Божьего снабжения.

Как разум в душе человека не может контактировать с Богом, так и чувства и воля в душе человека не могут этого. Чувства человека могут прийти в движение, и его воля может измениться, но у него, вполне вероятно, так и не было контакта с Богом. Часто, когда человек слушает сообщение, читает Писания, молится, посещает собрания или получает увещевание и наставление, его чувства приходят в большое движение и благодаря этому его воля также испытывает большое изменение, так что он принимает твёрдое решение повернуться к Богу и жить для Него. При этом он, возможно, совсем не коснулся Бога, у него не было никакого контакта с Ним. Это объясняется тем, что, хотя его чувства и воля пришли в движение благодаря духовным вещам, его дух не испытал побуждения со стороны Бога. Духовные вопросы могут привести в движение его чувства и волю, но Бог хочет привести в движение его дух и коснуться его. Его чувства и воля могут контактировать с духовными вопросами, но они не могут контактировать с Богом.

ИСПОЛЬЗОВАТЬ ТОЛЬКО ДУХ

Мы должны ясно увидеть и запомнить, что Бог есть Дух и что только дух может соприкасаться и контактировать с Духом. Поэтому, если мы хотим соприкасаться и контактировать с Богом в любом вопросе, мы должны использовать только свой дух. Без нашего духа мы не можем соприкасаться с Богом ни в одном духовном вопросе. Какой-либо вопрос может быть очень духовным, но если мы не используем свой дух для контакта с Богом в этом вопросе, то мы просто не способны коснуться Бога. Сам по себе духовный вопрос не может позволить нам коснуться Бога. Мы всё равно должны использовать свой дух для контакта с Богом в этом духовном вопросе; лишь в этом случае можем мы коснуться Бога.

Если человек уверовал в Господа, ему недостаточно принять истину благовестия только в свой разум. Он должен также принять Господа своим духом. Разум человека может лишь войти в контакт с истиной; он не может контактировать с Господом. Если человек касается только истины и не контактирует с Господом, он не может спастись. Он может получить Господне спасение, только контактируя с Господом. Но чтобы контактировать с Ним, ему следует использовать свой дух. Он должен проникнуть дальше и глубже своего разума и оказаться в духе, который глубоко внутри него, чтобы получить озарение и побуждение от Святого Духа, осознать свои грехи, исповедовать, что он грешник, и принять распятого и воскрешённого Христа, вечно живого Спасителя, а не мёртвую доктрину. Лишь в таком случае он может коснуться Духа Господнего, то есть контактировать с Самим Господом и получить Господне спасение.

Это разительно отличается от случая человека, который принимает только доктрину благовестия в свой разум. Один человек, который понимает и постигает всё своим разумом, принимает в качестве своей цели доктрину, а другой человек, который испытывает побуждение и который принимает спасение в свой дух, принимает в качестве своей цели Христа. В первом случае человек понимает и принимает множество доктрин в своём разуме, не касаясь Христа. Во втором случае человек контактирует с Христом в своём духе, не зная многих доктрин. В первом случае он получает доктринальное учение и приобретает некоторые доктринальные знания, однако его дух, возможно, не спасён Христом при помощи Его жизни. Во втором случае человек озарён Святым Духом и возрождён в своём духе, хотя он, возможно, не понимает многих истин благовестия и обретает мало знаний о благовестии.

Человек может знать много доктрин, но при этом не принять Господнего спасения. В его разуме есть знание о грехе, но в его духе нет ощущения греха. В своём разуме он знает, что он греховен, но в своём духе он не ощущает этого. Он понял и постиг Христа в своём разуме, но в своём духе он ещё не контактировал и не соприкасался с Ним. Это объясняется тем, что он использует свой разум, чтобы изучать доктрины о Христе, вместо того чтобы использовать свой дух для контакта с Самим Христом. Если он захочет контактировать с Христом при помощи своего духа и если он захочет испытать в своём духе побуждение от Святого Духа контактировать с Христом и принять Его, то он сможет коснуться Христа и обрести Его в своём духе. Так он сможет получить Христово спасение жизни и испытать перемены, которые начнутся с его духа внутри и закончатся его внешним существом.

Когда человек слушает сообщение, он тоже должен проникать дальше и глубже разума, чувств и воли своей души и быть в своём духе, чтобы получать вдохновение от Бога и контактировать с Самим Христом. Если, слушая сообщение, он использует только свой разум, чувства и волю, он может лишь понять его значение в своём разуме, получить от него вдохновение в своих чувствах и благодаря ему принять то или иное решение в своей воле. Он может войти в контакт только с самим сообщением при помощи разума, чувств и воли; он не может коснуться Христа в этом сообщении. Само по себе сообщение, которое представляет собой просто букву и знание, не может дать человеку спасение жизни или духовное снабжение. Только Христос в сообщении является жизнью и Духом, и только Он может дать человеку жизнь и духовную действительность. Человек может войти в контакт с самим сообщением при помощи своего разума, чувств и воли, но, чтобы контактировать с Христом в сообщении, он должен искать Христа, взирать на Христа, приближаться к Христу и поклоняться Христу при помощи своего духа. Так он может контактировать и общаться с Ним.

Изучая Библию, человек должен использовать сконцентрированный и сосредоточенный разум, чтобы изучать и размышлять, но ещё в большей степени ему надо использовать тихий и готовый дух, чтобы искать Бога и Его откровения через Слово Божье — святую Библию — и тем самым получить Его озарение и снабжение. Разум способен понять только буквы Библии и постичь её доктрины; разум не способен контактировать с раскрытым в ней Богом или получить описанную в ней жизнь. Только дух способен контактировать с Богом и получать жизнь через понимание Библии и постижение истин при помощи разума. Поэтому, когда мы читаем Писания, мы должны приближаться к Богу, контактировать с Ним и общаться с Ним в своём духе посредством Его Слова. Лишь в таком случае мы сможем коснуться Его и обрести Его, а также получить духовное озарение и жизненное снабжение.

Когда человек молится, ему тем более нужно использовать дух и быть в духе. Хотя в Библии сказано, что мы должны также молиться при помощи понимания (разумом), это не означает, что мы молимся только с пониманием. Нет, это означает, что нам следует использовать понимание, чтобы осознавать бремя и чувство в духе, а затем молиться словами из понимания, выражая бремя и чувство в духе. Если мы молимся только при помощи понимания, разума, интеллекта, мы не способны получить вдохновение и ощутить Божье присутствие. Мы должны молиться при помощи духа и в духе, и у нас должно быть бремя и чувство в духе. Затем мы должны использовать понимание, чтобы молиться и выражать бремя и чувство в духе. Лишь в этом случае мы можем коснуться Бога и Его присутствия и получить орошение и снабжение Духа.

У кого-то может возникнуть такой вопрос: «Что значит молиться разумом и что значит молиться духом?» Молиться разумом — значит молиться согласно тому, что разум помнит и думает, без всякого ощущения в духе. Часто мы сначала решаем, о чём будем молиться, а затем, используя свою память, молимся разумом согласно своему решению. Иногда мы уже решили, о чём будем молиться, но, когда молимся, всё равно постоянно используем свой разум, раздумывая и размышляя, о чём нам молиться, а затем молимся согласно своим раздумываниям и размышлениям. Часто у нас бывает список с пунктами для молитвы или заведённый порядок молитвы и мы молимся заученными фразами. Также мы часто молимся просто согласно отчёту или просьбе о молитве из нескольких пунктов, повторяя каждый пункт один раз. Все подобные молитвы — это молитвы разумом, а не духом. Такие молитвы исходят лишь из нашего разума и произносятся нашими устами без вдохновения. Подобные молитвы не только не способны побудить к действию Бога или других людей — они даже не способны побудить к действию нас самих; это не живое вдохновение от духа, а мёртвое знание от разума.

Молитва при помощи духа — это нечто совсем иное. Хотя молитва при помощи духа также требует использования разума, он является не источником молитвы, а лишь органом, через который она проходит. Когда человек молится, используя дух, его молитва рождается не в разуме. Она рождается в духе и проходит через разум. Он молится не согласно тому, о чём он помнит или рассуждает в разуме, а согласно чувству и бремени в духе. При этом он использует разум, чтобы понимать чувство и бремя в духе, и выражает это понимание в молитве. Поскольку иногда сначала появляется знание и воспоминание в разуме, а затем — молитва, кажется, что молитва соответствует тому, что разум знает и помнит. Но на самом деле знание и воспоминание в разуме уже стали чувством и бременем в духе. Сначала у человека должно быть чувство и бремя в духе, а затем он использует свой разум, своё понимание, чтобы выразить их в молитве. Вот что значит молиться при помощи духа. Для такой молитвы требуется, чтобы человек проник дальше, глубже своих разума, чувств и воли для контакта с Духом Божьим в своём духе, чтобы получить чувство и бремя духа. Такая молитва соответствует божественному вдохновению, а не заведённому порядку. Она свежая, а не застоявшаяся. Она позволяет молящемуся коснуться Бога и почувствовать Его присутствие, и в то же время благодаря ей и молящийся, и слушающие его испытывают побуждение, орошение и снабжение Духа.

Часто такая молитва в духе не входила в первоначальные намерения человека. Например, человек первоначально намеревался помолиться за свою работу, своё здоровье или свою семью и детей. Но когда он входит в присутствие Бога, Дух Божий затрагивает его дух и даёт ему ощущение, что он полон изъянов перед Богом. В этот момент ощущение и бремя в его духе связаны с его изъянами. Поэтому его уже не интересует молитва о работе, здоровье или семье. Вместо этого он просто следует ощущению в своём духе и исповедует Богу все свои изъяны перед Ним, чтобы облегчить бремя в своём духе. Подобная молитва позволяет ему коснуться Бога, глубже войти в Него, общаться с Ним, больше наполниться Им и получить сладкое питание и богатое снабжение Бога. Если он будет готов отбросить все те моменты, которые он помнит и о которых он собирался молиться, и вместо этого просто обратит внимание на ощущение в своём духе и будет продолжать молиться согласно этому ощущению, то внутри себя он получит Божье безграничное духовное благословение. Он ощутит радость, мир, лёгкость, удовлетворение, свежесть, сияние, жизненность и силу. После молитвы он ощущает себя полным Божьего присутствия и также все, кто контактирует с ним, ощущают, что его состояние и сила на нём необъяснимы.

Следовательно, братья и сёстры, когда мы молимся, у нас в первую очередь должны быть чувство и бремя от Бога, появившиеся благодаря контакту с Ним нашим духом и соприкосновению с Ним в нашем духе, а затем мы должны использовать своё понимание, свой разум, чтобы выражать чувство и бремя в своём духе словами молитвы. Когда мы молимся, мы должны в первую очередь отвергать воспоминания и мысли в своём разуме, а затем приближаться к Богу в своём духе, чтобы касаться Его чувства и принимать Его бремя. Это не означает, что нам нельзя приносить Богу в молитве то, о чём мы помним. Это означает, что все вопросы, за которые мы собираемся молиться, должны сначала стать ощущением и бременем, которые мы получаем от Бога в своём духе, а затем они могут стать молитвами, которые у нас должны быть перед Богом. Таким образом, когда мы приносим то или иное дело Богу в молитве, вместо того чтобы сразу начинать молиться о нём из своего разума, нам следует сначала контактировать с Богом в духе, чтобы коснуться Его чувства. Если это дело станет чувством в нашем духе перед Богом, то мы можем молиться о нём. В противном случае нам не следует молиться о нём, даже если мы предварительно решили это делать. Если мы всё-таки начинаем молиться о нём, не имея никакого чувства в духе, значит мы молимся согласно своему разуму и при помощи своего разума. Так мы, вне всякого сомнения, не сможем коснуться Бога и Его присутствия, потому что мы находимся в своём разуме и мы произносим молитву из своего разума. Только когда мы молимся за определённое дело, ставшее чувством и бременем в нашем духе, мы можем коснуться присутствия Бога и получить Его орошение.

Недавно, когда я был в Маниле, один брат спросил меня: «Что такое молитва разума? И что такое молитва духа?» Хотя мне показалось, что это трудно объяснить, я сумел ответить ему одним простым предложением. Молитва разума исходит из мышления, а молитва духа — из ощущения. Любая молитва, исходящая из наших мыслей, — это молитва разума, потому что она исходит из разума. Любая молитва, произносимая из ощущения глубоко внутри нас, — это молитва духа, потому что она исходит из духа. Нам нужно молиться о многих вопросах, но нам не следует молиться лишь согласно тому, что мы вспомнили или о чём размышляли в своём разуме. Каждый вопрос для молитвы должен сначала стать ощущением и бременем в нашем духе перед Богом. Мы должны молиться лишь согласно ощущению в нашем духе и за бремя в нашем духе, потому что мы можем молиться, только контактируя с Богом в нашем духе. Мы можем приносить Богу многие вещи, но мы должны смотреть за тем, сделает ли Бог их ощущениями и бременами в нашем духе; только после этого мы решаем, стоит ли нам молиться за них. Мы можем молиться только за те вопросы, в отношении которых мы получили вдохновение; мы можем молиться, только соприкасаясь с Богом в нашем вдохновении; мы можем молиться только в нашем вдохновении молитвами, которые затрагивают Бога.

В наших молитвах мы должны следовать ощущению в нашем духе не только тогда, когда мы просим Бога, но и когда мы хвалим и благодарим Его. Нам не следует хвалить и благодарить Бога лишь согласно доктринам, знаниям или эмоциям в связи с какими-то внешними вещами. Иначе наши хвалы и благодарения, хотя они и направлены на Бога, являются чем-то от буквы, чем-то формальным, внешним, чем-то от разума, чем-то не в духе и без Духа. Только хвалы и благодарения, которые соответствуют ощущению в нашем духе, позволяют нам коснуться Бога и получить подтверждение в Божьем принятии, ощущение Божьего присутствия, которое Он даёт нам в нашем духе. Так происходит потому, что подобная молитва происходит в нашем духе и она полна Духа.

Если брат каким-то образом ведёт собрание: предлагает гимн, молится, говорит или свидетельствует, он должен быть в духе и действовать согласно ощущению в духе. Во многих случаях все действия на собрании осуществляются просто согласно правилам, здравому смыслу или определённым нуждам. Эти действия проводятся согласно разуму или чувствам человека, а не в его духе согласно чувству в духе. Поэтому они являются ритуалистическими, формальными, интеллектуальными, рациональными и эмоциональными. Они не могут помочь людям ощутить присутствие Бога или получить Божье снабжение. Прежде чем сделать что-либо на собрании, человеку нужно открыть свой дух Богу, чтобы контактировать и общаться с Богом в своём духе с целью получить от Него вдохновение. В этом случае то, что он будет делать, позволит другим почувствовать Божье присутствие и получить Божье снабжение. Все действия на собрании должны начинаться в духе именно таким образом. Например, когда человек на собрании выбирает гимн, он должен не просто предложить гимн в подходящее время, в подходящей обстановке и на подходящую тему согласно своему знанию гимнов или согласно своему пониманию, какого рода гимн требуется для того или иного собрания. Нет, он должен также использовать свой дух, чтобы ощутить дух собрания и получить от Бога вдохновение в отношении определённого момента, и затем выбрать гимн, который выражает, высвобождает и затрагивает это вдохновение. Ещё один пример. Когда человек говорит или свидетельствует на собрании, он также должен делать это не просто согласно внешней ситуации и нужде, говоря слова, уместные в этой ситуации, или приводя свидетельство, способное удовлетворить нужду. Нет, он всё равно должен использовать свой дух, чтобы коснуться Божьего чувства об этой ситуации и нужде и получить от Бога вдохновение, а затем высказать что-то согласно чувству в своём духе. Недостаточно просто иметь в разуме знания о собраниях. Ещё необходимо коснуться чувства Бога и получить Его вдохновение посредством общения и контакта с Ним в духе. Только так люди почувствуют жизнь и действительность в своём духе. В противном случае они почувствуют только смерть и суету.

То же относится к человеку, проповедующему слово. Он не должен проповедовать слово, подходящее к ситуации и удовлетворяющее нужду лишь на основании своего доктринального знания и согласно внешней ситуации и нужде. В противном случае проповедуемое им слово связано только со знанием, буквой, разумом; это не слово в духе. Чтобы проповедовать слово в духе, человек должен быть в своём духе и касаться Божьего чувства для получения вдохновения от Бога в связи с конкретной ситуацией и нуждой. Тогда он может высвободить чувство в своём духе с подходящей доктриной и словом. Только благодаря такой проповеди и сам говорящий коснётся Божьего присутствия и получит Божье снабжение, и слушатели получат назидание в жизни и духовную помощь.

Даже когда мы идём посещать людей, мы должны контактировать с ними в своём духе и согласно ощущению в своём духе. Нам не следует говорить с ними просто согласно доктринам, которые мы поняли и запомнили в разуме, или согласно их внешнему состоянию и внешним нуждам. Иначе мы не сможем привести их к Богу и не сможем вложить в них Бога, чтобы снабдить нужды их духа или решить проблемы в нём. Когда мы касаемся Бога в своём духе и контактируем с другими исходя из ощущения Божьего присутствия, мы позволяем им коснуться Бога и обрести Его и мы позволяем им получить духовное озарение и утешение, а также снабжение жизнью и назидание в их духе. Лишь контактируя с людьми в духе с присутствием Бога, можем мы коснуться Духа Божьего, а также духа людей. Более того, лишь в этом случае могут другие люди коснуться Духа Божьего своим духом и получить снабжение и помощь от Духа Божьего в своём духе.

Итак, в нашем служении Богу, что бы мы ни делали, мы должны всегда использовать свой дух и быть в своём духе. Только тогда можем мы коснуться Бога. Это великий закон во вселенной. Этот закон заключается в том, что для контакта с Богом человек должен использовать свой человеческий дух и быть в нём. Чтобы контактировать с Богом, человек должен действовать согласно этому закону и исполнять его. Всякий, кто контактирует с Богом не в соответствии с этим законом, нарушает Божье установление и, следовательно, не может коснуться Бога. Поскольку Бог есть Дух, всякий, кто хочет контактировать с Ним, должен использовать свой дух и быть в своём духе. Только дух может касаться Духа, поэтому только дух может касаться Бога.
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ГЛАВА ЧЕТВЁРТАЯ


ЧУВСТВО ДУХА И ЗНАНИЕ ДУХА


Тексты Писания: Рим. 8:2, 6

К настоящему моменту мы рассмотрели три положения: во-первых, Бог есть Дух, и те, кто поклоняется и служит Ему, должны быть в духе; во-вторых, Бог в итоге входит в наш дух как Дух, чтобы принять наше служение Ему; в-третьих, мы можем контактировать с Богом только в духе.


КАК ПОЗНАВАТЬ ДУХ

В этой главе мы рассмотрим четвёртое положение, а именно как познавать дух. Я полагаю, что, прослушав предыдущие три сообщения, многие братья и сёстры, естественно, зададут такие вопросы: «Что же на самом деле представляет собой этот дух? Как нам познать дух? И как нам касаться духа?» Я признаю, что это непростые вопросы. Довольно сложно объяснить, что такое дух. Говорить о теле легко, потому что мы видим его и касаемся его. Говорить о душе тоже нетрудно, потому что душу, хотя она и абстрактна, мы ощущаем и познаём благодаря её деятельности и функциям, таким как мышление, рассуждение, определение, принятие решений, ощущение удовлетворённости, раздражённости, печали и радости. Лишь когда речь заходит о духе, нам становится трудно говорить. Говорить о духе непросто; даже понять дух непросто. Тем не менее мы попытаемся поговорить о нём. Мы можем познать дух с помощью четырёх вещей.


ЧЕТЫРЕ ВЕЩИ

О духе говорится в 8-й главе Послания к римлянам. Трудно найти место в Библии, где о нашем состоянии в духе говорилось бы более ясными словами. Поэтому, если мы хотим познать дух, нам обязательно нужно обратить внимание на этот отрывок. Говоря о духе, апостол использует четыре вещи.

Первая вещь — это жизнь. В стихе 2 он упоминает «Духа жизни». Тем самым он показывает, что Дух, о котором он ведёт речь, — это Дух жизни, Дух, связанный с жизнью, содержащий жизнь и принадлежащий жизни. Далее, в стихе 6, он говорит, что «разум, обращённый к духу, — жизнь». Это означает, что жизнь является итогом духа, а дух — источником жизни; следовательно, касаясь духа, мы касаемся жизни. Жизнь и дух взаимосвязаны; таким образом, мы можем познавать дух посредством жизни. Нам может быть трудно познать дух, но понять, что такое жизнь, сравнительно легко.

Вторая вещь — это закон. В стихе 2 апостол говорит не только о «Духе жизни», но и о «законе Духа жизни». Отсюда следует, что Дух, о котором он ведёт здесь речь, не только принадлежит жизни, но и обладает законом. Поэтому, говоря о Духе, он упоминает жизнь, а также закон. Он соединяет три вещи: жизнь, Духа и закон. Жизнь и Духа нельзя отделить друг от друга; закон и Духа тоже нельзя отделить друг от друга. Жизнь — это содержание и итог Духа, а закон — это функция и действие Духа. Контактируя с жизнью, мы касаемся духа; чувствуя закон, мы также чувствуем дух. Хотя обнаружить дух трудно, искать закон совсем несложно. Следовательно, с помощью закона мы можем обнаружить дух.

Третья вещь — это мир. В стихе 6 апостол говорит, что «разум, обращённый к духу, — жизнь и мир». Это означает, что результатом обращения разума к духу является не только жизнь, но и мир. Следовательно, жизнь — это итог духа, и мир — это тоже итог духа. Когда мы касаемся духа, мы касаемся жизни, а также мира. Как жизнь помогает нам постичь дух, так и мир побуждает нас осознать дух.

Четвёртая вещь — это смерть. В стихе 6, прежде чем сказать, что «разум, обращённый к духу, — жизнь и мир», апостол говорит, что «разум, обращённый к плоти, есть смерть». Здесь он использует отрицательное понятие в качестве тёмного фона для положительного понятия. Плоть и дух — это противоположности; то же можно сказать о смерти и жизни. Жизнь — это итог духа, и она происходит из духа. Смерть — это итог плоти, и она происходит из плоти. Жизнь даёт нам возможность знать то, что происходит из духа, тем самым позволяя познавать дух с положительной стороны. Смерть даёт нам возможность знать то, что происходит из плоти, тем самым раскрывая дух с отрицательной стороны. Следовательно, как жизнь позволяет нам знать дух с положительной стороны, так смерть позволяет нам понимать дух с отрицательной стороны. Чтобы знать дух, нам нужно знать жизнь и нам нужно понимать противоположность жизни, то есть смерть.

Итак, согласно сказанному апостолом об этих четырёх вещах: жизни, законе, мире и смерти — мы видим, что они тесно связаны с духом и с положительной стороны, и с отрицательной. Если мы будем хорошо понимать эти четыре вещи, у нас будет ясное знание духа, который тесно связан с ними.

ИМЕЮТ ОЩУЩЕНИЕ

Все эти четыре вещи содержат, или передают, определённые ощущения. За исключением низшей (растительной) жизни каждая жизнь, несомненно, имеет определённые ощущения. Чем выше жизнь, тем богаче её ощущение. Жизнь Духа жизни, о котором здесь говорится, — это жизнь Самого Бога, то есть высочайшая жизнь; следовательно, она обладает самым богатым ощущением. Благодаря этой жизни внутри нас мы можем быть полны духовного ощущения, что позволяет нам чувствовать дух и всё, что с ним связано.

Закон лишённого ощущений предмета не принадлежит к сфере ощущений, но закон имеющей ощущения жизни принадлежит к ней. Например, если я ударю брата, он сразу же почувствует боль; если я протяну руку к его глазам, его веки сразу же заморгают. Он так реагирует, потому что в его теле есть закон жизни, заставляющий его это делать. Как только я ударяю его, он чувствует боль; это — закон. Как только я протягиваю к его лицу руку, его глаза моргают; это тоже закон. Хотя это — законы, если спросите брата, что это такое, он ответит, что это связано с ощущениями. Это доказывает, что закон физической жизни относится к области ощущений. Поскольку жизнь Духа жизни — это богатая ощущениями жизнь Божья, закон Духа жизни, естественно, также полон ощущений.

Мир, о котором здесь идёт речь, — это, разумеется, мир внутри нас. Внутренний мир целиком и полностью связан с ощущениями. Маловероятно, чтобы у нас был мир внутри, но мы этого не ощущали. Поэтому упомянутый здесь мир связан с ощущениями.

Более того, даже смерть, о которой здесь идёт речь, связана с ощущениями. Смерть приводит человека к тому, что он перестаёт что-либо ощущать. Когда человек умирает, он перестаёт что-либо ощущать. Поэтому, когда человек ничего не ощущает, когда он без сознания, это доказывает, что внутри него действует смерть; хотя он ещё не совсем умер, он почти мёртв.

Кроме того, в духовных вещах смерть приводит не только к тому, что мы теряем чувство жизни, но и к тому, что у нас появляется чувство смерти. Когда мы обращаем свой разум к плоти, смерть приходит в действие в нас. С одной стороны, она приводит к тому, что мы лишаемся чувства жизни внутри, а с другой стороны, она вызывает у нас чувство беспокойства, стеснённости, угнетённости и подавленности. Такое ощущение беспокойства, стеснённости, угнетённости и подавленности представляет собой чувство смерти и побуждает нас чувствовать смерть.

Итак, со всеми этими четырьмя вещами: жизнью, законом, миром и смертью — связаны те или иные ощущения. Ощущения этих вещей позволяют нам коснуться чувства духа и благодаря этому познать дух. Поэтому нам следует уделить время изучению ощущения этих четырёх вещей.


ЧУВСТВО ЖИЗНИ

В первую очередь давайте посмотрим на чувство жизни. Жизнь, о которой здесь идёт речь, — это жизнь Духа жизни. Следовательно, эта жизнь принадлежит Духу, исходит от Духа и находится в Духе. Дух, в котором находится эта жизнь, — это не только Дух Божий, но и наш дух. Этим Духом являются Дух Божий и наш дух, слитые воедино. В ветхозаветные времена Дух Божий только сходил на людей, так что люди получали Божью силу снаружи. Он не входил в человека, с тем чтобы человек мог получить Божью жизнь изнутри. Поэтому в ветхозаветные времена Дух Божий был только Духом силы; Он ещё не был Духом жизни. Только с наступлением Нового Завета Дух Божий вошёл в человека как Дух жизни, чтобы человек получил жизнь Божью изнутри. Сегодня, в новозаветное время, Дух Божий является не только Духом силы, но и Духом жизни. Он не только сходит на человека, позволяя человеку обрести силу Божью внешне, и Он не только приводит человека в движение, обличая его и побуждая его исповедаться, покаяться и поверить в Господа. Он затем входит в человека, чтобы тот получил жизнь Божью внутренне, и Он также обитает в человеке как Дух жизни. Когда мы, испытывая Его движение, каемся, верим и принимаем Господа Иисуса как нашего Спасителя, Он входит в нас и вкладывает в нас жизнь Божью. В это время Он входит в нас как Дух жизни, Дух жизни Божьей. Божья жизнь находится в Нём, поэтому Он есть жизнь Божья. Таким образом, когда Он входит в нас, в нас входит жизнь Божья. Он входит в нас с жизнью Божьей как Дух жизни. Когда Он входит, Он входит в наш дух, а не в разум, чувства или волю. Он входит в наш дух, вкладывает в него жизнь Божью и начинает обитать в нём. Следовательно, Дух жизни слит с нашим духом. Теперь Дух Божий вместе с жизнью Божьей (Он является самой жизнью Божьей) обитает в нашем духе, так что трое: Он Сам, жизнь Божья и наш дух — сливаются воедино и их уже не разделить.

В качестве иллюстрации можно использовать стакан, в котором первоначально была простая чистая вода. В него можно вылить концентрат фруктового сока, содержащего сахар, и у нас получится стакан напитка «три в одном» из сахара, сока и воды. Вода обозначает наш дух, концентрат фруктового сока олицетворяет Духа Божьего, а сахар символизирует жизнь Божью. Дух Божий, содержащий жизнь Божью, сливается с нашим духом, так что из трёх элементов: Духа Божьего, жизни Божьей и нашего духа — получается дух жизни «три в одном». Вот о чём говорится в Рим. 8:2.

Итак, дух, в котором находится рассматриваемая нами жизнь Духа жизни, включает в себя Духа Божьего и наш дух. Этот дух представляет собой слияние Духа Божьего с нашим духом. Некоторые переводчики Библии считали, что Дух, упомянутый в Рим. 8:2, — это Святой Дух. Поэтому они писали это слово с большой буквы. Многие читатели Библии также полагали, что употреблённое здесь слово «Дух» обозначает только Святого Духа. Однако духовный факт и духовные переживания указывают на то, что упомянутый здесь Дух — это слияние Святого Духа с нашим духом. В стихе 16 этой же главы апостол отмечает духовный факт, который подтверждается нашим духовным переживанием. Он говорит: «Сам Дух свидетельствует с нашим духом…» С помощью подобного высказывания он ясно показывает, что упомянутый им выше дух — это один дух, слияние «Духа… с нашим духом». Можно назвать этот дух Святым Духом и можно назвать его нашим духом. Это как вода в стакане с концентратом фруктового сока. Можно назвать её фруктовым соком, а можно назвать её водой. Всё дело в том, что два элемента слиты воедино. Подобным образом Святой Дух и наш дух слиты как один дух. В этом одном духе, который представляет собой слияние двух духов, есть жизнь, которой Бог наделяет нас. Поэтому он становится духом жизни. Если говорить просто, жизнь Божья находится в Духе Божьем, а Дух Божий входит в наш дух. Следовательно, все три элемента слиты воедино и стали духом жизни.

Изначально наш дух был лишь духом человека и он был мёртвым. Теперь, когда в него входит Дух Божий, Он не только оживляет наш дух, но и добавляет в него жизнь Божью. Теперь наш дух не только живой — он также обладает жизнью Божьей. Более того, он уже не просто дух — он дух жизни. Все ощущения жизни в духе позволяют нам познавать дух. Когда мы ходим, обращая разум к духу, и когда наши действия и поступки совершаются согласно этому духу, жизнь в этом духе даёт нам ощущение этой жизни. Поскольку эта жизнь является Божьей и, следовательно, свежей и активной, полной сил и мощи, яркой и святой, действительной и не пустой, чувство этой жизни побуждает нас ощущать присутствие Бога. Поэтому мы чувствуем себя свежими и активными, полными сил и мощи, яркими и святыми, действительными и не пустыми. Когда у нас возникают такие ощущения, мы знаем, что мы обращаем наш разум к духу, ходим согласно духу и живём в духе. Подобные ощущения представляют собой чувство жизни в нашем духе, или ощущение нашего духа жизни; они изнутри ведут нас к тому, чтобы мы ходили согласно духу и жили духом. Когда мы касаемся таких ощущений, мы касаемся духа, и когда мы прислушиваемся к таким ощущениям, мы прислушиваемся к духу. Нам довольно сложно почувствовать собственно дух, но нам просто почувствовать подобные ощущения жизни в духе. Если мы будем пристально следить за такими ощущениями, мы сможем познать дух и жить в нём.

Можно сказать, что жизнь Божья в нашем духе — это Сам Бог. Поэтому чувство этой жизни, несомненно, поможет нам ощущать Самого Бога. Если мы будем жить в духе и ходить, обращая разум к духу, чувство этой жизни даст нам ощутить, что мы соприкасаемся с Богом и что Бог находится в нас как наша жизнь, наша сила и всё для нас. Поэтому мы будем счастливыми, спокойными, довольными и удовлетворёнными. Когда мы так касаемся Бога во внутреннем чувстве жизни, мы касаемся жизни. Благодаря этому мы знаем, что мы живём в духе и обращаем разум к духу.

Поскольку дух, в котором находится жизнь духа жизни, представляет собой слияние Божьего Духа с нашим духом, то все ощущения, которые даёт нам чувство жизни, должны быть «историей» Духа Божьего в нашем духе. Дух Божий в нашем духе раскрывает нам Христа, вкладывает в нас Бога в Христе и позволяет нам переживать Христа и касаться Бога в духе. Следовательно, это побуждает нас переживать Христа, то есть Бога, как свою жизнь. Также это побуждает нас переживать жизнь, то есть переживать жизнь Божью в нашем духе. Когда мы таким образом переживаем эту жизнь, это даёт нам ощущение удовлетворения жизни, силы жизни, яркости жизни, свежести жизни и активности и превосходства жизни. Когда у нас внутри есть такое чувство жизни, мы живём в духе и касаемся духа.

ЧУВСТВО ЗАКОНА ДУХА ЖИЗНИ

В духе жизни внутри нас есть не только жизнь Божья, но и закон. Этим законом является закон жизни Божьей. Любая жизнь обладает своим законом и даже сама является законом. Жизнь в нашем теле обладает законом внутри нашего тела и даже сама является законом внутри нашего тела. Закон этой жизни, или, можно сказать, сама эта жизнь как закон, одобряет и принимает всё, что соответствует природе этой жизни. Всё иное этот закон отвергает и отталкивает. Подобным образом у жизни Божьей в нашем духе тоже есть свой закон и она также является законом в нашем духе. Он относится к Духу и находится в Духе; следовательно, его природа целиком и полностью духовная. Если то, что мы собой представляем, и то, что мы делаем, соответствует духовной природе Божьей жизни, то закон Божьей жизни в нашем духе, или, можно сказать, Божья жизнь как закон в нашем духе, одобряет и принимает это. В противном случае этот закон, или Божья жизнь как закон, отвергает и отталкивает это. Всё, что он одобряет и принимает, определённо исходит из духа, потому что только то, что из духа, может соответствовать его духовной природе. Таким образом, всё, что мы собой представляем, и всё, что мы делаем, должно быть из духа и в духе. Тогда закон жизни в нашем духе одобрит и примет это.

Этот закон жизни в нашем духе принадлежит к области ощущений и обладает собственным ощущением. Что он одобряет и принимает и что он отвергает и отталкивает, становится известным нам благодаря тому, что он ощущает, и благодаря тому ощущению, которое он даёт нам. Если то, что мы собой представляем, и то, что мы делаем, находится в духе и в соответствии с природой духа жизни в нас, то этот закон даст нам ощущение, что он одобряет и принимает это. В противном случае он даст нам ощущение, что он отвергает и отталкивает это. Таким образом, благодаря чувству этого закона мы можем узнать, живём ли мы в духе и ходим ли мы духом. Поскольку этот закон есть закон духа жизни в нас, чувство этого закона есть чувство духа жизни в нас. Поэтому чувство этого закона может помочь нам познать дух внутри.

Закон — это нечто естественное, поэтому то чувство, которое он нам даёт, тоже естественное. Например, когда мы выпиваем стакан фруктового сока, мы естественно ощущаем, что он сладкий. Это объясняется тем, что в нашем теле есть закон физической жизни, который естественно позволяет нам ощущать это. Как только наши губы касаются сока, мы сразу же чувствуем сладость. Это естественное чувство является законом жизни нашего тела. Этот закон естественно позволяет нам чувствовать вкус сока. Закон жизни в нашем духе действует таким же образом. Нам не нужно, чтобы другие люди говорили нам, в духе ли то, что мы как христиане собой представляем и делаем, или обращаем ли мы разум к духу и угодны ли мы Богу. Закон жизни в нашем духе естественно показывает нам нашу ситуацию, давая нам то или иное чувство. Это естественное ощущение, даваемое нам законом жизни, является естественной функцией духа жизни в нас. Благодаря ему мы можем с лёгкостью понять, живём ли мы в духе.

Чувство, которое этот закон жизни даёт нам, является естественным. Более того, оно позволяет нам чувствовать себя естественно. Чем больше мы живём в духе и чем больше то, что мы собой представляем, и то, что мы делаем, находится в соответствии с природой духа жизни в нас, тем больше этот закон жизни в нашем духе позволит нам чувствовать себя естественно. Если мы как христиане не естественные, это доказывает, что есть некая проблема и что мы не живём в духе. Поскольку дух жизни в нас — это естественный закон духа, мы можем себя чувствовать естественными только тогда, когда наша жизнь и работа соответствуют его духовной природе. Когда мы чувствуем себя естественными внутри, это доказывает, что мы живём в согласии с законом жизни в нашем духе. Это естественное ощущение, которое даёт нам этот закон жизни в нас, позволяет нам знать, что мы живём в духе и ходим согласно духу. Следовательно, если мы следуем закону жизни в своём духе или если мы следуем естественному ощущению, которое этот закон жизни даёт нам, значит мы следуем духу жизни внутри нас. Если говорить совсем просто, следование чувству закона жизни в нашем духе — это следование духу, потому что чувство закона жизни в духе — это чувство самого духа.

ЧУВСТВО МИРА

Дух жизни в нас — это не только место, в котором обитают Дух Божий и жизнь Божья, но и место, где находится новый человек. Более того, дух в нас — дух, слитый с жизнью Божьей, — это также новый человек в нас. Если в своих внешних действиях и поступках мы мыслим о том, что от духа жизни внутри нас, то мы живём посредством духовного нового человека в нас. Таким образом наш внутренний человек и наши внешние действия находятся в согласии; следовательно, они естественные и мирные. Можно сказать, что естественное и мирное ощущение — это результат, произведённый чувством закона духа жизни. Если мы будем мыслить о том, что от духа жизни внутри нас, мы будем естественно ходить и жить согласно закону духа жизни внутри нас. Это приведёт к тому, что мы будем ощущать себя естественно и у нас будет чувство мира. Это чувство мира и чувство жизни сопутствуют друг другу. Чувство жизни свежее и активное; чувство мира естественное и спокойное. Чувство жизни — это удовлетворение и бодрость; чувство мира — это покой и довольство. Если мы будем мыслить о том, что от духа, и ходить и жить духом, у нас будет не только чувство жизни, так что мы будем чувствовать себя свежими, активными, удовлетворёнными и бодрыми, но и чувство мира, так что мы будем чувствовать себя естественными, спокойными, безмятежными и довольными. Подобное чувство также является чувством духа. Как только у нас появляется такое чувство, мы можем быть уверены, что мы живём в духе. Когда мы следуем ему, мы следуем чувству духа, то есть мы следуем духу. Подобное чувство позволяет нам познавать дух и узнавать его. Чем больше мы ходим согласно духу и живём в духе, тем богаче и глубже становится в нас это чувство.


ЧУВСТВО СМЕРТИ

В Рим. 8:6 содержится контраст. Апостол говорит, что результат обращения разума к плоти — это смерть, а результат обращения разума к духу — жизнь и мир. Сказанное здесь раскрывает, что как плоть противостоит духу, так и результат обращения разума к плоти, то есть смерть, противостоит результату обращения разума к духу, то есть жизни и миру. Таким образом, апостол показывает нам здесь, что смерть противостоит не только жизни, но и миру. Следовательно, чувство смерти противостоит не только чувству жизни, но и чувству мира. Благодаря чувству жизни мы ощущаем себя свежими, активными, удовлетворёнными и бодрыми; из-за чувства смерти мы ощущаем себя противоположным образом: старыми, омертвевшими, пустыми и бессильными. Благодаря чувству мира мы ощущаем себя естественными, спокойными, безмятежными и довольными. Из-за ощущения смерти мы ощущаем себя противоположным образом: неестественными, беспокойными, тревожными и недовольными. Следовательно, каждый раз, когда мы ощущаем себя внутренне омертвевшими, подавленными, пустыми, сухими, слабыми и бессильными, тёмными и онемевшими или беспокойными, тревожными, недовольными, лишёнными гармонии, полными противоречий, неестественными, печальными и связанными, мы должны понимать, что мы не живём в духе; вместо этого мы живём в чём-то противоположном духу, то есть в плоти.

Плоть, о которой говорит здесь апостол, подразумевает не только вожделения нашей плоти, но и всего нашего старого человека. Всё относящееся к нашему внутреннему новому человеку принадлежит духу; подобным образом всё относящееся к нашему внешнему старому человеку принадлежит плоти. Всё, что не исходит от духа и не принадлежит духу, исходит от плоти и принадлежит ей. Душа отличается от плоти, однако, поскольку душа уже пала и оказалась в плену у плоти, всё, что исходит от души или принадлежит ей, также исходит от плоти и принадлежит плоти. Таким образом, если мы живём душой, то мы живём плотью. Обращаем мы разум к плоти или к душе, мы в любом случае обращаем разум к плоти. Результат обращения разума к плоти — это смерть. Из-за этого чувства смерти мы ощущаем себя либо подавленными и пустыми, либо беспокойными и тревожными. Всякий раз, когда у нас возникают такие ощущения, мы должны знать, что мы мыслим о том, что от плоти, и что мы живём либо в плоти, либо в душе. Такое чувство позволяет нам познавать нечто противоположное духу, то есть плоть, и узнавать её. Зная то, что противоположно духу, мы можем познать сам дух.

Что бы мы ни делали и каким бы мы ни считали своё дело: правильным или неправильным, духовным или недуховным, если внутри мы ощущаем себя беспокойными, тревожными, пустыми и подавленными, это доказывает, что мы ходим плотью и не живём в духе. Даже в молитве и проповеди, не говоря уже о других делах, некоторые из которых никак нельзя назвать хорошими, если мы ощущаем пустоту и внутреннюю подавленность, неудовлетворённость и недовольство, то это доказывает, что мы молимся и проповедуем посредством плоти, а не духа. Если мы молимся не в духе, а посредством своего разума или своей плоти, то часто у нас выходит молитва, как будто мы повторяем наизусть слова, прочитанные в книге. Чем больше мы молимся, тем больше мы ощущаем себя сухими и подавленными, лишёнными орошения и радости. Помолившись, мы ощущаем лишь пустоту; мы не ощущаем удовлетворения. Такая молитва посредством нашего разума лишает дух возможности получить снабжение жизнью. Вместо этого он касается чувства смерти. Хотя, возможно, мы молились за надлежащие вещи, молитва не была в духе. Поэтому мы не могли коснуться орошения и радости, связанных с жизнью и миром, а вместо этого почувствовали только сухость и подавленность, связанные со смертью. Часто наша проповедь бывает такой же. Когда мы проповедуем не согласно духу, а посредством разума, мы ощущаем пустоту и сухость внутри и мы чувствуем смерть. Мы не ощущаем удовлетворения и орошения, и у нас нет чувства жизни. Если бы мы были в духе и если бы мы говорили посредством духа, мы бы ощущали удовлетворение и покой внутри, то есть мы бы чувствовали жизнь и мир. Таким образом, благодаря такому чувству мы можем знать, находится ли то, что мы делаем, в плоти или в духе. Такое чувство помогает нам познать плоть, а зная плоть, мы можем познать дух.

Смерть не только вызывает у нас такие ощущения, как подавленность, пустота, тревога и недовольство; из-за неё мы также теряем чувство жизни. Подобные ощущения смерти служат нам предостережением; они побуждают нас избавиться от плоти и действовать и поступать в духе. Если у нас появляется такое чувство смерти, но мы продолжаем жить в плоти и действовать и поступать посредством плоти, то по прошествии некоторого времени смерть приведёт к тому, что наш дух утратит чувствительность и онемеет. Если дух внутри нас онемел и стал бесчувственным, причина этого состоит в том, что мы так долго жили в плоти, что смерть нанесла урон нашему духу. Поэтому мы можем и мы должны знать, как мы обращаемся со своим духом и живём ли мы в духе.


ЗНАТЬ ДУХ ПОСРЕДСТВОМ ЧУВСТВА ДУХА

Все упомянутые нами чувства появляются у нас благодаря духу жизни внутри нас. Поэтому их можно назвать чувствами духа. Если мы захотим познать дух напрямую, это окажется довольно трудно, но познать дух посредством таких чувств духа сравнительно легко. Мы не можем напрямую постичь, что собой представляет дух, но посредством чувства духа нам несложно узнать это. Если мы ходим и живём, неотступно следуя чувству духа, значит мы следуем духу и обращаем свой разум к духу. Если мы следуем за естественностью закона Духа жизни, заботимся о чувстве жизни и мира, прислушиваемся к предостережению, которое нам даёт чувство смерти, и живём в этих чувствах, то мы живём в духе. Эти чувства исходят от духа; следовательно, они могут помочь нам коснуться духа и благодаря этому познать дух.
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РАСПОЗНАВАТЬ ДУШУ И ДУХ


Тексты Писания: 1 Фес. 5:23; Евр. 4:12; 1 Кор. 2:14

Как мы увидели, мы можем познать дух посредством чувства духа. Теперь мы рассмотрим разницу между душой и духом. Если мы сможем распознавать разницу между душой и духом, то мы сможем отрекаться и избавляться от души во всех вопросах нашего жития и служения, чтобы жить перед Богом посредством духа и служить Богу духом.


РАЗНИЦА МЕЖДУ ДУШОЙ И ДУХОМ

Как правило, люди путают душу и дух, считая, что это одно и то же. Так называемые психологи анализируют человека и делят его на две части: метафизическую и физическую. Под физической частью понимается тело, а под метафизической — «психика», то есть душа, о которой говорится в Библии. Они утверждают, что внутри тела человека есть только «психика», душа. Библия, однако, говорит, что внутри человека помимо души есть ещё дух. В 1 Фес. 5:23 говорится не только о «душе», но о «духе и душе». Дух и душа — это две разные вещи, они отличаются друг от друга. Поэтому в Евр. 4:12 говорится о разделении души и духа.

Если мы хотим, чтобы у нас был подлинный духовный рост в жизни и надлежащее духовное знание в служении, мы должны знать, что дух и душа — это две разные вещи, и мы должны уметь отличать душу от духа, распознавая, где душа, а где дух, что душевное, а что духовное.


ДУША ПРОТИВОПОСТАВЛЯЕТСЯ ДУХУ

В 1 Кор. 2:14-15 говорится о двух типах людей. Один тип — это душевный человек, а второй — духовный. Отсюда следует, что человек может жить посредством одной из этих двух разных вещей, душой или духом, и принадлежать одной из них. Человек может либо жить посредством души и принадлежать душе, тем самым становясь душевным человеком, либо жить посредством духа и принадлежать духу, тем самым становясь духовным человеком. Если человек духовный, он может распознавать то, что от Духа Божьего. Если же он душевный, он не способен принять и даже познать всё это. Отсюда ясно видно, что душа противопоставлена духу. Дух может общаться с Богом и распознавать то, что от Духа Божьего. Душа, однако, не может разобраться в том, что от Духа Божьего, или понять это. Дух с готовностью ценит и принимает всё Божье, а душа нет. Она не только не принимает всё это, но и считает это неразумностью.

В Библии есть не только 8-я глава Послания к римлянам, показывающая, что плоть противостоит духу, но и 2-я глава Первого послания к коринфянам, показывающая, что душа тоже противостоит духу. Когда человек живёт посредством плоти, он от плоти, а не от духа. Подобным образом, когда человек живёт посредством души, он от души, а не от духа. Когда в 8-й главе Послания к римлянам речь идёт о плоти, там подчёркивается её связь с грехом; поэтому все, кто грешит, плотские. Однако душа не обязательно напрямую связана с грехом. Часто бывает, что человек не грешит и не является плотским (с точки зрения человека), но он всё равно душевный и не духовный. (Строго говоря, если человек душевный, он также плотский, потому что душа человека в результате падения оказалась под властью плоти. Но когда мы говорим собственно о душе, есть разница между душевным человеком и плотским.) Таким образом, даже если мы не грешим и были освобождены от греха, так что в глазах человека мы не являемся плотскими, это не означает, что мы обязательно духовные, а не душевные. Также это не означает, что мы можем действительно понять то, что от Духа Божьего, или что мы можем осознать, постичь, оценить и принять всё Божье. Часто мы думаем, что если бы мы только могли освободиться от греха и перестать потакать плоти, то мы были бы духовными, общались бы с Богом и понимали бы то, что от Духа Божьего. Нет, это совсем не обязательно. Вполне вероятно, что, хотя мы вроде бы освободились от греха и перестали потакать плоти, мы продолжаем жить посредством души, а не духа.

Господне спасение избавляет нас не только от греха и плоти, но и от души. Цель Господнего спасения состоит не только в том, чтобы мы не были в грехе и в плоти, но и в том, чтобы мы не были в душе, а были в духе. Его спасение должно спасти нас не только до уровня нравственности, чтобы мы стали нравственными людьми, но гораздо выше — до уровня духовности, чтобы мы стали духовными людьми. Высоконравственный человек вполне может оказаться душевным человеком, человеком, живущим посредством души. Брат или сестра могут быть весьма нравственными и очень хорошими, но при этом, что касается духовных вещей, относящихся к Богу, они не озарены, они не стремятся к ним и не ценят их и даже, возможно, не принимают их, потому что они живут посредством души и являются душевными.

БЕССИЛИЕ ДУШИ В ДУХОВНЫХ ВЕЩАХ

В 1 Кор. 2:14 сказано: «Но душевный человек не принимает того, что от Духа Божьего… и он не может знать это». Здесь ясно и подробно говорится о состоянии души в том, что касается того, что от Духа Божьего. Душа «не принимает» того, что от Духа Божьего, и «не может знать это». Она не стремится к тому, что от Духа Божьего, и не способна принять это. Даже если бы она захотела, у неё ничего не получилось бы, потому что она не способна знать и понимать это. Природа души не соответствует тому, что от Духа Божьего. Поэтому она не стремится к тому, что от Бога, и не принимает этого. Более того, у неё нет способности знать то, что от Бога. Следовательно, что касается того, что от Духа Божьего, человек, живущий посредством души, не имеет ни ощущения, ни интереса, ни желания; он не ищет, не принимает и даже не понимает этого. По этой причине Богу необходимо избавить нас от души, чтобы мы не жили посредством души. В этом случае Он может побудить нас любить, понимать и принимать то, что от Его Духа.

Мы должны ясно осознавать бессилие души в духовных вещах и считать это важным вопросом. Душа не принимает того, что от Духа Божьего, и не может знать это. Брат или сестра, которые живут посредством души, могут быть очень хорошими, благовоспитанными и добродетельными, но они определённо не могут знать духовные вещи и даже не испытывают жажды по ним. Я встречал многих таких братьев и сестёр. Они очень осмотрительны в своих поступках, и их поведение можно назвать безупречным, однако они не понимают духовных вещей и не ищут их. Они оценивают себя и других согласно стандарту человеческой нравственности, добра и зла, правильного и неправильного, и во всех отношениях им недостаёт ощущения и проницательности Духа Божьего. Возможно, им всё ясно в их разуме, и они сильны своим интеллектом, но они не озарены в своём духе, и их дух нечувствительный. Их можно назвать хорошими христианами, но их нельзя назвать духовными христианами. Что касается их поведения, они действительно хорошие люди. Они умеют себя вести и знают, как вести разные дела; они умны и понятливы, старательны и основательны. Но как только они касаются того, что от Духа Божьего, они теряются. Они как будто становятся деревом или камнем, совершенно лишённым ощущения и понимания. Кроме того, часто они бывают холодны сердцем к духовным вещам; они не только медлительны в понимании, но и ленивы в искании.

Итак, хорошие христиане не обязательно являются духовными христианами. Духовные христиане не просто хороши в своём поведении; они живут в духе, имея чувство духа, понимая духовные вещи, изнутри зная пути Божьи и имея опыт в духовных вещах. Хорошие качества и духовность — это разные вещи. Многие братья и сёстры хорошие, но не духовные; они хорошие, но они не живут в духе. Вы касаетесь их хороших качеств, но вы не касаетесь духа. Вы видите в них человеческие добродетели, но вы не обоняете аромата Бога. С какой-то стороны они не кажутся плотскими, но они определённо душевные. Хотя они держат в узде плоть, они не живут в духе. Хотя они не живут в грехе, они живут в самих себе. Хотя они не одобряют греховные вещи, они не испытывают жажды к духовным вещам. Хотя они не грешат согласно плоти, они живут посредством своего «я», то есть души. Душа является источником их жизни и средством их жития. Они душевные люди, живущие в душе и посредством её. Поэтому у них нет стремления к духовным вещам и они не понимают эти вещи.

СОДЕРЖАНИЕ ДУШИ

Душа — это наша личность, наше эго, поэтому душа — это наше «я». Если её проанализировать, то душа состоит из трёх частей: разума, чувств и воли. Разум — это орган, которым человек мыслит. Это то, что мы часто называем мозгом. (Физиологически это мозг, а психологически это разум.) Это основная часть души. Мышление человека, его раздумья, рассуждения и память — всё это функции разума в душе. Человек после падения и особенно сегодняшний человек живёт в основном в разуме, и его направляют мысли разума. Как человек думает, так он и поступает. Действия человека всегда связаны с его мыслями. Вряд ли найдётся хоть один человек, который бы жил не согласно своим мыслям. Поэтому, кого бы и что бы мы ни рассматривали, нам надо начинать с мыслей человека — тогда мы сможем пленить его разум. Сегодня существует множество теорий, школ и учебных методик, и у всех них одна цель: как воздействовать на мысли человека, чтобы пленить его разум. Если вам удастся пленить разум человека при помощи его мыслей, вы сможете обрести самого человека, потому что человек живёт в разуме, то есть интеллекте, и им управляют мысли его разума.

Чувства в душе — это орган, которым человек любит, гневается, печалится и радуется. Человек любит, испытывает отвращение, радуется, скорбит, возбуждается или унывает — всё это функции чувств в его душе. Существует много эмоциональных людей. Они богаты чувствами и легко приходят в возбуждение. Сталкиваясь с различными ситуациями, они часто руководствуются чувствами. Если вы станете рассуждать с такими людьми, излагая разные мысли, вам не переубедить их, но вы можете легко затронуть их чувства.

Воля в душе — это орган, которым человек принимает решения. Человек решает, настаивает, судит, выбирает, принимает и отвергает — всё это функции воли в его душе. Некоторые люди находятся в разуме, некоторые — в чувствах, а некоторые — в воле. Как те, кто находится в разуме или чувствах, живут в своём разуме или чувствах, так и те, кто находится в воле, живут в своей воле. Как разум или чувства являются сильнейшей частью у тех, кто находится соответственно в разуме или чувствах, так происходит и с волей. Человек, находящийся в воле, силён в своих решениях и настойчивости. Если он решил двигаться в определённом направлении, его не свернуть. С ним можно рассуждать, но ваши доводы его не интересуют. Можно взывать к его чувствам, но он не считается с чувствами. Он человек, действующий посредством своей воли, и он человек, находящийся в воле.

Душа состоит из этих трёх частей: разума, чувств и воли. Эти три части одновременно присутствуют в каждом человеке. У каждого есть разум, чувства и воля. Но одни больше находятся в разуме, другие богаты чувствами, а третьи сильны волей.

Некоторые люди обладают ясным мышлением и быстрым разумом. Всякий раз, сталкиваясь с той или иной проблемой, они тщательно всё обдумывают, прежде чем действовать. Если они всё не продумали, то, сколько бы вы ни пытались сдвинуть их с места с помощью чувств, это бесполезно. Если вы хотите пленить их, нужно использовать доводы. Они живут в разуме, интеллекте; это интеллектуалы.

У некоторых людей особо обильные чувства. Такое ощущение, что у них нет разума и они не думают и что у них есть только чувства. Некоторые люди своими чувствами часто устраивают вокруг себя большой беспорядок. Если вы станете излагать им свои доводы, это их, как правило, не заинтересует и они этого не поймут, их сердце останется равнодушным. Если же вы подойдёте к ним с помощью чувств, вы с лёгкостью затронете их внутренность. Тысяча и даже десять тысяч доводов не так сильны в отношениях с ними, как одна-две слезинки. Вы можете рассуждать с ними сколько угодно и не пленить их, но, если на ваши глаза навернутся слёзы, вы плените их. Они обращают внимание только на чувства, а не на доводы. Это объясняется тем, что они находятся не в интеллекте, а в чувствах.

У некоторых людей особо сильная воля. У них в любом деле есть предложения или идеи. И стоит им принять решение, они стоят твёрдо и их не изменить. Такие люди обычно очень стабильны и упрямы; их не интересуют ни чувства, ни доводы разума. Они принимают решения и всё планируют своей упорной волей. Они излагают идеи и формулируют правила. Вы можете рассуждать с ними, но они ничего не понимают. Вы можете взывать к их чувствам, но они стоят на своём. Они не находятся ни в интеллекте, ни в чувствах; они находятся в воле.

ДУШЕВНЫЙ ЧЕЛОВЕК

Где бы человек ни находился: в разуме, чувствах или воле, он душевный. Где бы человек ни жил: в разуме, чувствах или воле, он живёт в душе. Посредством чего бы человек ни жил: посредством разума, чувств или воли, он живёт посредством своей души. Поэтому нам очень легко определить, является ли человек душевным. Нужно лишь посмотреть, поступает ли он посредством разума, чувств или воли и живёт ли он в разуме, чувствах или воле. Если только он действует и поступает посредством любой из этих трёх частей или если только он живёт в одной из этих трёх частей, он душевный человек.

Душевный человек часто бывает так называемым «хорошим человеком». В глазах окружающих он нередко выглядит безупречным. Если человек обладает ясным мышлением и поступает согласно ему, он добьётся похвалы людей. Если у человека умеренные чувства и он живёт ими, он всегда найдёт одобрение других. Если у человека твёрдая воля и он полагается на неё, он будет пользоваться уважением окружающих. Но когда человек живёт во всех этих частях, хотя он и не живёт в грехе, он также не живёт в духе. Хотя перед людьми он выглядит, будто у него нет греха и порока, перед Богом его дух закрыт и его духовное понимание притуплено.

Как-то раз в одном городе я познакомился с одним соработником. Его поведение было очень хорошим, но он слишком много жил в своём разуме, интеллекте; по этой причине ему было очень трудно понимать и постигать духовные вещи. Всякий раз, когда я разговаривал с ним о вопросах служения Богу, я боялся момента, когда он начинал вращать глазами. Когда я говорил, он слушал, пока, казалось, уже ухватывал суть, но затем начинал вращать глазами и снова запутывался. Вращение его глаз означало, что его разум начал размышлять о чём-то. Он использовал только свой разум, чтобы размышлять; он не использовал свой дух, чтобы чувствовать то, что от Бога. Поэтому ему было чрезвычайно сложно понимать и чувствовать духовные вещи.

Для братьев трудностью и препятствием в духовных вопросах часто становятся размышления. Многие братья нередко используют размышления, решая духовные вопросы, и они используют свой интеллект, касаясь вопросов служения. Они полагают, что поймут духовные вещи, применяя свой разум. Они не знают, что разум, будучи частью души, не может понять дух. Человек, живущий в разуме, живёт в душе и определённо становится душевным человеком, лишённым способности понимать духовные вещи.

Как для братьев трудностью в духовных вопросах является разум, так для сестёр препятствием нередко бывают чувства. Причина, по которой многие сёстры не понимают и не чувствуют духовные вещи, состоит в том, что они слишком много находятся в чувствах. Во многих церквях, в разных городах я видел многих хороших сестёр, отличавшихся энтузиазмом и любовью, осмотрительных в своём поведении и трезвых в своих поступках, но, когда дело касалось духовных вещей, им не хватало ощущения и они с трудом понимали их. Это объясняется тем, что они слишком много живут в своих чувствах и действуют посредством своих чувств. На первый взгляд чувства — это не грех, но они мешают им жить в духе, касаться духом того, что от Бога, иметь духовное чувство и понимать духовные вещи. Чувства — это яма, в которую они упали; чувства удерживают их в сфере души, так что они живут посредством души и остаются душевными людьми.

Для многих братьев трудностью и препятствием для их понимания духовных вопросов также является воля. Эта проблема встречается даже среди сестёр. Они выносят суждения и принимают решения по разным вопросам в большой степени посредством своей воли, поэтому, сами того не осознавая, они живут в душе, не имея ни духовного чувства, ни понимания духовных вещей.

В какой бы части души человек ни находился, ему очень просто действовать посредством этой части и жить в ней. Всякий раз, когда человек, находящийся в разуме, сталкивается с каким-либо делом, он естественно обдумывает его снова и снова, рассуждая о нём с разных сторон. Человек, находящийся в чувствах, неосознанно обращает чрезмерное внимание на чувства, обращаясь с разными людьми и рассматривая разные дела. Человек с сильной волей с лёгкостью полагается на свою волю в работе с людьми и в выполнении дел. В какой своей части человеку легко и естественно жить, той части он определённо принадлежит. Если вы видите человека, который совершенно естественно начинает обдумывать, рассуждать, взвешивать и измерять, сталкиваясь с любым делом, можете быть уверены, что это человек, действующий посредством интеллекта; следовательно, это человек в разуме. Если, сталкиваясь с чем угодно, человек быстро приходит в возбуждение, если его улыбка без паузы сменяется плачем, если сейчас он счастлив, а через минуту подавлен, вы понимаете, что это человек с обильными чувствами, он эмоциональный. Если перед лицом любой ситуации вы с лёгкостью планируете и принимаете решения и ваша воля без всякого усилия с вашей стороны выступает на первый план и начинает принимать меры и функционировать, то, вне всякого сомнения, вы человек сильный волей и вы находитесь в воле. Какая часть души сильная и преобладающая в человеке, та часть неизменно оказывается на первом плане всякий раз, когда человек сталкивается с ситуацией и начинает решать её. Если какая-либо часть души человека берёт на себя инициативу в возникающей ситуации, это доказывает, что именно в этой части человек находится, и это также доказывает, что он душевный.

ДУХОВНЫЙ ЧЕЛОВЕК

Если мы понимаем, какой человек является душевным, нам нетрудно понять, какой человек является духовным. Поскольку душевный человек живёт посредством разума, чувств и воли, духовный человек, вероятно, не должен жить всем этим. Поскольку душевный человек живёт посредством души, а не духа, духовный человек должен жить посредством духа, а не души. Хотя у духовных людей тоже есть душа и хотя разум, чувства и воля в их душе могут быть даже сильнее и обильнее соответствующих частей обычных душевных людей, они, однако, не живут посредством этих душевных органов и не живут в них. Они живут посредством духа и в духе, и они позволяют духу быть хозяином и источником их действий и поведения. Дух занимает в них первенствующее положение; он является источником их поведения и начальной точкой их действий. Душа занимает в них подчинённое положение. Хотя разум, чувства и воля в их душах тоже функционируют, они подчинены правлению духа и ими руководит дух. Хотя они используют свой разум, чувства и волю, они всегда следуют чувству духа при использовании этих органов души. Они не похожи на душевных людей, которые позволяют своей душе быть хозяином положения, которые разрешают разуму, чувствам и воле души выходить на первый план, вести за собой и функционировать. Они отвергают первенство души и отказываются от ведущей роли разума, чувств и воли. Так они позволяют духу быть в них хозяином. Они позволяют духу направлять всё их существо, чтобы им следовать чувству духа. Всякий раз, сталкиваясь с каким-либо явлением, они для установления контакта или для принятия мер в первую очередь используют не разум, чувства или волю души. Вместо этого они используют свой дух, чтобы сначала коснуться и почувствовать это явление, в первую очередь ища в духе ощущения Господа о нём. Коснувшись ощущения Господа в своём духе, они используют свой разум в душе, чтобы понять ощущение в духе, чувства в душе, чтобы выразить его, и волю в душе, чтобы осуществить его. Хотя они используют органы души, они не душевные и они не живут жизнью души. Они духовные, они живут жизнью духа, а душа — это просто орган, которым они пользуются.


НЕНОРМАЛЬНОЕ СОСТОЯНИЕ

Как мы увидели, падший человек, будучи мёртвым в духе, может жить только посредством души. Но мы, спасённые и обладающие оживлённым духом, можем жить посредством духа. Более того, Бог спасает нас для того, чтобы мы вернулись к духу и жили посредством его. Из-за падения человек отпал от духа и оказался в душе, так что теперь человек живёт уже не посредством духа, а посредством души. Божье спасение спасает человека от души к духу, чтобы он жил не посредством души, а посредством духа. Однако многие спасённые всё равно так не живут. Некоторые остаются в душе и живут посредством души, потому что им не известна разница между духом и душой и всё, к чему приводит такая жизнь. Кроме того, им не известно, что Бог желает, чтобы они были избавлены от души и жили в духе. Есть такие, кто знает, что их дух оживлён, что он отличается от души и что Бог хочет, чтобы они жили в духе; тем не менее они и дальше остаются в душе и живут посредством души. Причина этого состоит в том, что они привыкли жить посредством души, а не духа, а также в том, что они не считают, что жить в духе так уж важно. Такие христиане, не знающие разницы между духом и душой и не знающие, что Бог хочет, чтобы они были избавлены от души и жили в духе, полагают, что жизнь посредством разума, чувств или воли души — это нечто нормальное и необходимое. Они также считают, что, если они осмотрительны и безупречны, с ними всё в порядке. Однако они не знают, что христианам так жить совершенно не годится!

Бог не намерен просто избавить нас от изъянов и привести в безупречное состояние. Он намерен избавить нас в гораздо большей степени — привести из души в дух. Он хочет, чтобы мы не просто жили безупречной жизнью, а жили духовной жизнью, духовно безупречной жизнью. Он хочет, чтобы мы жили безупречной жизнью не посредством души, а посредством духа. Но многие христиане из-за своей неосведомлённости продолжают жить посредством души; они борются и сражаются за то, чтобы стать людьми безупречными в своей душе-жизни. Хотя их дух уже оживлён, они не знают, что должны использовать свой дух и жить посредством своего духа. Они хотят сделать себя совершенными людьми, живущими удовлетворительной жизнью одной только силой своей души. Все их взгляды и суждения, их любовь и наклонности находятся в душе, а не в духе. Хотя они являются благовоспитанными христианами, хотя их поведение и поступки безупречны, они по-прежнему живут в душе, а не в духе. Можно быть уверенными, что их мысли чисты, их чувства уравновешены, а их решения точны, но они по-прежнему душевные, а не духовные. Если рассматривать их как христиан, их состояние ненормальное. Они живут ненормальной христианской жизнью. Даже если они добиваются успеха, они могут удовлетворить только себя. Иногда некоторые из них по-настоящему удовлетворены своим успехом, что само по себе ставит этот успех под сомнение. Однако они не могут угодить Богу, ибо Богу нужно, чтобы человек был избавлен от души и жил посредством духа.

Есть христиане, которые в некоторой степени знают о разнице между духом и душой и о желании Бога избавить нас от души, чтобы мы жили в духе; тем не менее они всё равно живут в душе. Они также живут ненормальной христианской жизнью. Хотя они знают, что их дух оживлён, они не живут посредством его. Хотя они знают, что Бог хочет, чтобы они были избавлены от души и жили в духе, они всё равно остаются в душе и живут посредством души. Хотя они знают, что человек должен контактировать с Богом в духе, они всё равно используют свою душу, чтобы касаться того, что от Бога. Они знают, что у них есть дух, но они не используют его. Они знают, что должны жить посредством духа, но они не живут в духе. Им удобно использовать разум, чувства или волю своей души, и они не привыкли использовать дух. Поэтому они пренебрегают жизнью посредством духа. Когда что-то происходит, они всегда в первую очередь используют свои разум, чувства и волю, чтобы справиться с ситуацией. Они не используют в первую очередь свой дух, чтобы коснуться её. В лучшем случае они могут быть всего лишь хорошими и безупречными христианами, хотя и в этом можно усомниться. Но они не могут быть духовными христианами. Они могут быть удовлетворительными только для самих себя; они не могут угодить Богу. Они могут только получить похвалу от людей; они не могут получить хвалу от Бога. Они по-прежнему нуждаются в Божьем избавлении — не в избавлении от греха, а в избавлении от души, не в избавлении от грязной плоти, которую люди осуждают, а в избавлении от чистой души, которую люди хвалят. В противном случае в том, что касается того, что от Духа Божьего, они остаются чужими и посторонними.

КАК БЫТЬ ИЗБАВЛЕННЫМИ ОТ ДУШИ

Как можем мы быть избавленными от души? Для этого требуется откровение с двух сторон: одно — о душе и другое — о кресте. Мы должны увидеть, что душа бессильна в том, что относится к Богу, и бесполезна в духовных вещах. Какой бы замечательной и сильной ни была любая из её частей, наша душа всё равно не может постичь то, что относится к Богу, и понять духовные вещи. Каким бы ясным ни был наш разум, какими бы уравновешенными ни были наши чувства и какой бы надлежащей ни была наша воля, они никогда не сделают нас духовными. Мы также должны увидеть, что наша душа и всё относящееся к ней уже распяты на кресте Христовом. В Гал. 2:20 апостол говорит: «Я распят с Христом»; это «я» указывает на душу. Душа, с точки зрения Бога, заслуживает только смерти. Более того, Бог уже решил вопрос с душой посредством креста Христова. Следовательно, нам не нужно ценить то, что относится к ней. Вместо этого нам нужно признать, что наша душа должна умереть, что она заслуживает смерти и что она уже мертва. Такое откровение и видение позволяет нам осудить душу, отречься от неё, отвергнуть её, запретить ей быть ведущей во всех делах и ни в чём не давать ей возможности действовать. Мы Духом умерщвляем душу; мы позволяем Духу умертвить душужизнь и посредством креста покончить с её деятельностью.

Мы должны увидеть, что душа бессильна перед Богом, что она не может постичь то, что от Бога, и не может угодить Богу. Мы также должны увидеть, как Бог оценивает душу и как Он воздействует на неё. Лишь в этом случае мы сможем отречься от души, отвергнуть её и быть избавленными от неё. Поэтому нам нужно просить Господа позволить нам увидеть не только бессилие души, но и воздействие креста на душу. Тогда мы научимся во всём отвергать душу и не жить посредством её. Человеку, который находится в разуме, нужно отвергать свой интеллект в духовных вещах; ему следует полностью отказываться от таких функций, как мышление и рассуждение, и возвращаться к духу, используя дух, чтобы чувствовать и ощущать Бога. Когда такой человек читает Библию, молится или говорит о духовных вещах, ему следует отвергать своё мышление, воображение, теории и исследования и неотступно следовать за чувством в своём духе и двигаться вперёд в общении с Богом. Человеку с обильными чувствами нужно отвергать свои чувства во всём. Он не должен допускать, чтобы чувства вели и направляли его; он должен позволить Духу воздействовать на чувства. Тогда он почувствует волю Божью в духе. Ему нужно бояться своих чувств, так же как он боится греха, и ему следует в страхе и трепете жить в духе, не позволяя чувствам руководить им и влиять на него. Человек, живущий в своей воле, должен увидеть, что его воля — враг Бога в том, что относится к Богу, будучи противником его духа. Тогда он осудит свою волю, отвергнет её и отречётся от неё. Он должен позволить Святому Духу сокрушить его волю посредством креста, чтобы он жил перед Богом уже не посредством своей твёрдой и сильной воли, а посредством ощущения в своём духе.

Мы должны осудить и отвергнуть ту часть своей души, в которой мы живём. Будь то наш разум, чувства или воля, они должны быть сокрушены и должны испытать воздействие. Во всём, что относится к Богу, нам нужно отвергать руководство разума, чувств и воли. Мы должны позволить духу занять первое место, чтобы он правил нашим разумом, чувствами и волей, направлял и задействовал их. В этом случае мы сможем быть избавленными от души. Тогда, с одной стороны, мы сможем посредством духа задействовать все органы в душе, а с другой — не будем жить посредством души. Следовательно, мы будем не душевными, а духовными.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА ШЕСТАЯ


СЛУЖЕНИЕ, КОТОРОЕ В ДУХЕ


Тексты Писания: 2 Кор. 4:7, 10, 16; 3:5-6
НЕ ЖИТЬ ПОСРЕДСТВОМ ДУШИ

В предыдущей главе мы увидели разницу между душой и духом. Мы также увидели, что спасённый человек должен жить перед Богом посредством духа, а не души. Как мы ранее отмечали, душа — это просто наше «я». Те, кто живёт в душе, живут в своём «я». Мы также увидели, что у души есть три основные части: разум, чувства и воля. Тот, кто живёт в любой из этих трёх частей, живёт в душе и в своём «я». Тот, кто живёт в разуме, живёт просто в своём «я». Тот, кто живёт в чувствах, тоже живёт в своём «я». И тот, кто живёт в воле, живёт в своём «я». Жить в своём «я» — значит жить в душе, то есть жить посредством души. Даже если поведение человека идеально и его житие безукоризненно, то, что проявляется в его житии, это всё равно его «я», а не Бог. Это не является итогом действия Бога изнутри него. Это проявление его собственного разума, чувств и воли в его житии. Следовательно, спасённый человек не должен жить так.


ЦЕЛЬ БОЖЬЕГО СПАСЕНИЯ

Я полагаю, братья и сёстры, вам ясно, что цель Божьего спасения заключается не просто в том, чтобы спасти нас от греха, но в гораздо большей степени в том, чтобы спасти нас от нашего «я», от нашей души. Бог не хочет, чтобы мы просто жили жизнью благости и были хорошими людьми. Нет, Он хочет, чтобы мы жили жизнью Бога и были Богочеловеком, возрождённым человеком. Мы не должны жить в своём разуме, чувствах или воле. Возможно, наш разум здравый, наши чувства чистые, и наша воля не извращённая, но они всё равно представляют собой элементы нашего «я». Если мы живём в них, мы живём в своём «я». Вероятно, они хороши, но это не Бог, которого мы являем своей жизнью изнутри. Поэтому мы должны отвергнуть их и возненавидеть житие, которое они производят своим проявлением. Нам нужно постоянно помнить, что Бог в Своём спасении хочет спасти нас до такой степени, чтобы стать нашей жизнью и нашим житием; в результате этого мы сможем жить Им и в Нём, так что будем являть Его своей жизнью. Он находится в нас как наша жизнь, и Он являет Себя изнутри нас как наше житие. Он находится внутри нас посредством обитания Своего Духа в нашем духе. Его Дух и наш дух слиты воедино и стали одним духом. Только тогда, когда мы живём в этом духе, мы живём в Нём. Если мы живём в душе, мы живём в своём «я». Не важно, живём ли мы в разуме, чувствах или воле, мы не живём в духе, и, следовательно, мы не живём в Боге. В результате то, что мы являем своей жизнью, может быть хорошим, но это что-то от нашего разума, наших чувств или нашей воли; это ни в коем случае не явление Бога из нас. Существуют два источника: дух и душа. Бог находится в духе, а мы — в душе. Если мы живём в духе, у Бога есть основание действовать в нас. Если мы живём в душе, у нас самих есть основание действовать. Если мы живём в душе, мы выражаем самих себя. Если мы живём в духе, мы выражаем Бога. У этих двух разных источников два разных выражения. Один — это дух, а другой — это душа. Один — это Бог, а другой — это наше «я». Бог находится в духе, а наше «я» — в душе. Если мы живём в духе, мы являем своей жизнью Бога. Если мы живём в душе, мы являем своей жизнью своё «я». У нас должна быть полная ясность об этих двух источниках и их двух выражениях.


ВНЕШНИЙ ЧЕЛОВЕК И ВНУТРЕННИЙ ЧЕЛОВЕК

Библия говорит, что наша душа — это наш внешний человек, обладающий разумом, чувствами и волей, а наш дух — это наш внутренний человек. У нашей души, являющейся внешним человеком, есть жизнь Адама, и она принадлежит к старому творению. У нашего духа, являющегося внутренним человеком, есть жизнь Христа, и он принадлежит к новому творению. Наш внешний человек — это наша природная душа, а наш внутренний человек — это наш возрождённый дух. Жизнью нашего внешнего человека является жизнь человека. Жизнью нашего внутреннего человека является жизнь Бога. Каждого спасённого человека можно рассматривать как двойного человека, поскольку у каждого из них есть внешний человек и внутренний человек, внешняя жизнь и внутренняя жизнь. Подлинный христианин, несомненно, является двойным человеком, состоящим из внешнего человека и внутреннего человека. Внешний человек — это его «я»; внутренний человек — это обитающий в нём Бог. Внешний человек обладает человеческой жизнью, а внутренний человек обладает божественной жизнью.

ДВА ВОЗМОЖНЫХ ЖИТИЯ

Таким образом, у христианина есть два возможных жития. Одно возможное житие состоит в том, чтобы жить во внешнем человеке, а второе — жить во внутреннем человеке. Каждый христианин должен нести ответственность за то, где он живёт: во внешнем человеке или во внутреннем. Ранее мы описывали это следующим образом: это всё равно что держать в комнате лампы двух видов: масляные и электрические. Вы сами решаете, какую лампу вам зажечь, масляную или электрическую. У нас две жизни, и у нас может быть два разных жития как у двух разных людей. Какой жизнью мы хотим жить: своей человеческой жизнью или божественной жизнью? В каком человеке мы хотим жить: внешнем или внутреннем? Решать нам.


СЛУЖЕНИЕ ПОСРЕДСТВОМ ДУШИ — ЭТО СЛУЖЕНИЕ ОТ НАШЕГО «Я»

Поскольку нам не следует жить посредством души, мы не должны и служить посредством её. Апостол говорит, что мы сами по себе не достаточны для служения и что наша достаточность — от Бога (2 Кор. 3:5-6). Делать что-то посредством своего «я» — значит делать что-то посредством души. Мы не служим в качестве служителей посредством своей души. Будучи служителями нового завета, мы служим при новом завете посредством духа, а не души. Но часто мы думаем, что главное — служить, а посредством чего мы служим, не так важно. Мы часто думаем, что, если только наше служение правильное и хорошее, нам больше не о чем волноваться, потому что всё в порядке и никаких проблем нет. Но это не так! Даже в надлежащем и хорошем служении может быть проблема. На самом деле проблемы существуют во многих правильных и хороших служениях. Например, брат богат чувствами и испытывает подлинную заботу о братьях. Однажды он внезапно вспоминает двоих братьев, которые часто пропускают собрания, решает посетить их и тут же отправляется к ним. Скажите, это хорошо, что он идёт посещать братьев таким образом, или нет? Вы скажете, что это нехорошо, но как так можно говорить? Нехорошо ходить в кино, или грешить, или делать что-то злое, но что плохого в посещении братьев? Так говорить нельзя. Это по-настоящему хорошо. Это не что-то злое — это нечто доброе. Кажется, это доброе дело, совершённое для Господа. Но нам надо задать вопрос: когда этот брат, о котором я веду речь, посетил других братьев, было ли это посещение от его души или от его духа. Посылал ли его Дух Божий или он пошёл сам? Некоторые ответят, что он пошёл, побуждаемый душой. Да, он пошёл, побуждаемый душой, а не духом. Он сам хотел пойти; Дух Божий не посылал его.

Зададим ещё один вопрос. Какая часть души побудила его пойти? Одни ответят, что он пошёл, побуждаемый чувствами, вторые укажут на его волю, а третьи — на разум. В этих трёх ответах упомянуты все три части души. На самом деле он действовал из всех трёх частей. Его чувства положили начало этому посещению, далее его разум обдумывал его, а затем его воля приняла соответствующее решение; таким образом, оно вышло целиком и полностью из души. Всё, что выходит из побуждения чувств, обдумывания разума и решения воли, — от души.

Нам также надо спросить, осуществляется ли такое посещение, которое от души, через внешнего человека или через внутреннего человека. Естественно, через внешнего. Далее, нужно спросить, делает он это из своего «я» или из Бога. Естественно, из своего «я».

Поскольку это посещение совершается из его «я», оно также от его «я». Но каково наше «я»: хорошее или плохое? Некоторые скажут, что оно нехорошее, и будут совершенно правы. Наше «я» плохое. У каждого человека «я» плохое. Но что удивительно, сейчас из плохого «я» выходит нечто хорошее. Как это возможно? Как нечто хорошее может быть в чём-то плохом? Как может хорошее выйти из плохого? Как это можно объяснить?

Из всего этого следует, что хорошие, на наш взгляд, вещи могут исходить из нашего «я». Всё исходящее из нашего «я» исходит из души. Не важно, насколько хорошо оно в наших глазах, источником всё равно является душа, наше «я».

Часто вещи, исходящие из нашего «я», бывают хорошими, но у них плохой источник. Поэтому мы должны понимать, что даже хорошие вещи в служении, такие как посещение братьев, могут исходить из души. Такое служение не может рассматриваться как служение духа. Его можно считать только служением души. Возможно, такое служение требуется кому-то, но приемлемо ли оно? Некоторые братья говорят, что нам не следует принимать его. Но разве наше служение не бывает таким же? Мы делаем хорошие вещи, но они исходят из неправильного источника. Часто, когда мы служим, мы просто делаем правильное дело из неправильного источника. Так быть не должно. Нам надо посещать братьев, но мы не должны посещать их посредством души. Наша душа не должна посылать нас посещать братьев.

ДЕЛАТЬ ПРАВИЛЬНЫЕ ВЕЩИ ИЗ ПРАВИЛЬНОГО ИСТОЧНИКА

Подобное посещение — это правильная вещь, но оно из неправильного источника. Правильная вещь должна исходить из правильного источника. Чтобы посещение братьев было надлежащим, оно должно исходить из духа. И само дело, и его источник должны быть правильными. Наша сегодняшняя проблема состоит в том, что практически все братья и сёстры повсеместно делают правильные вещи из неправильного источника. Любить братьев — это правильно, служить им — это правильно, посещать их — это правильно, и помогать им — это правильно. Все эти дела правильные. Но каков их источник? Из духа они исходят или из души? Всё исходящее из духа правильно; всё исходящее из души неправильно. Мы не должны выяснять только то, правильны или неправильны наши дела. Мы должны также выяснять, правилен или неправилен их источник. Поэтому мы должны не только спрашивать: «Что я делаю?» Мы должны задавать более важный вопрос: «Посредством чего я это делаю? Исходя из чего я это делаю? Делаю я это посредством духа или посредством души? Делаю я это из духа или из души?» О, братья и сёстры, этот вопрос так важен в нашем служении Богу! Вероятно, то, что вы делаете, правильно, но, возможно, вы делаете правильную вещь из неправильного источника. Итак, нам нужно проверять источник любого своего дела. Исходит оно из духа как источника или из души как источника? Всё, что делается из души в качестве источника, не следует делать, даже если само дело правильное. Всё исходящее из души, будь то хорошее или плохое, правильное или неправильное, следует отвергать и осуждать.


ОСУЖДАТЬ ВСЁ ИСХОДЯЩЕЕ ИЗ ДУШИ

Следовательно, мы должны научиться осуждать всё исходящее из души и принадлежащее ей. Мы должны осуждать свои чувства, разум и волю, которые принадлежат душе, и мы должны также осуждать всё исходящее из них. Нам нужно осознавать: наши чувства, разум и воля душевные и всё исходящее из них происходит от души. Если всё это занимает в нас прочную позицию, значит душа занимает в нас прочную позицию. Если мы живём в этих частях, значит мы живём в душе. Если мы увидим это, узнаем это и поймём это, мы осудим эти вещи, причём мы не просто осудим их, а подвергнем их суду и исповедуем тот факт, что душа уже умерщвлена на кресте. Мы исповедуем, что наши чувства, разум и воля распяты. Поскольку мы распяты с Господом на кресте, всё, что нам принадлежит, также распято с Ним. Как Бог умертвил при помощи креста нашу душу, так же Он умертвил при помощи креста все части нашей души. Сегодня мы перед Богом также осуждаем и судим эти вещи и применяем к ним смерть Господа на кресте. Перед Богом мы отрекаемся от этих вещей, не позволяя им занимать в нас прочную позицию. Мы видим, что все они уже распяты, что они уже давно повешены на крест. Мы считаем свои чувства, разум и волю давно висящими на кресте. Мы должны подвергать суду и осуждать всё связанное с нашей душой, применяя смерть на кресте, то есть переживая умерщвление нашей души-жизни при помощи креста. Чем больше у нас будет такого суда и осуждения, тем лучше.


ВЫСВОБОЖДЕНИЕ ДУХА

Некоторые могут подумать, что если мы осудим и подвергнем суду то, что относится к душе, то мы больше ничего не сможем делать. Мы осуждаем свои чувства, разум и волю; как только мы задумаемся о каком-либо деле, мы осуждаем свои мысли. В этом случае, как считают некоторые, мы станем подобны дереву или камню и не сможем ничего делать. Но, братья и сёстры, здесь кроется нечто изумительное. Здесь мы видим разницу между христианами и неспасёнными людьми. Если бы неспасённый человек осудил свой разум, свои чувства и свою волю, то он действительно стал бы «каменным». У неспасённого есть только внешний человек с внешней душой-жизнью; внутри него нет жизни, а есть только смерть. Если бы он осудил, подверг суду и отверг внешнего человека, будучи внутренне мёртвым, то он, естественно, стал бы «деревянным». Вот что происходит с неверующими. Но у нас, спасённых, есть другой человек и другая жизнь внутри. Если мы отвергнем своего внешнего человека и свою внешнюю жизнь, то у нашего внутреннего человека и внутренней жизни появится прочная позиция в нас. Если мы отвергнем, осудим и подвергнем суду нашего внешнего человека, то Бог возьмёт ответственность на Себя и побудит Своего Духа проявить иную жизнь изнутри нас. Если мы похороним в земле камень, из него ничего не вырастет; как только мы его похороним, ему придёт конец. Но если мы похороним в земле семя, всего через несколько дней что-то вырастет. Неверующий похож на камень, внутри которого нет жизни. Если он отвергнет своего внешнего человека и умертвит свою внешнюю жизнь, то ему придёт конец. Но мы, христиане, подобны семенам; внутри нас есть жизнь, которой является жизнь Господа. Если мы отвергнем свою внешнюю жизнь, то наша внутренняя жизнь вырастет. Если мы готовы позволить нашей внешней оболочке разломиться на куски, то наш внутренний человек явит себя изнутри нас.

Апостол говорит, что внутри у нас есть «сокровище», то есть жизнь Господа. Он также говорит, что если мы всегда носим в теле умерщвление Господа Иисуса, то и жизнь Господа Иисуса будет явлена в нашем теле. Это означает, что если мы позволяем Господней смерти проводить свою умерщвляющую работу в нашем теле, то жизнь Господа в нас будет явлена. Более того, апостол говорит, что наш внешний человек истлевает, но наш внутренний человек обновляется. Это означает, что, если наш внешний человек поглощается, у нашего внутреннего человека появляется возможность расти. Таким образом, если мы будем отвергать своего внешнего человека и умерщвлять его, то наш внутренний человек будет расти быстрее.

Мы двойные люди — у нас есть внешний человек и внутренний человек. Раньше мы жили в своём внешнем человеке, но сейчас Бог хочет, чтобы мы жили в своём внутреннем человеке. Но это не так просто. Мы жили во внешнем человеке так долго, что привыкли к этому. Естественно, нам довольно трудно измениться и жить во внутреннем человеке. Даже сегодня большинство братьев и сестёр продолжают жить во внешнем человеке посредством разума, чувств и воли. Мало кто живёт перед Богом во внутреннем человеке посредством духа. Даже хотя они служат Богу и выполняют Его работу, они делают это посредством души, а не посредством духа, из внешнего человека, а не из внутреннего человека. Теперь Бог хочет, чтобы мы научились поворачиваться от внешнего человека к внутреннему. Он хочет, чтобы мы научились жить и служить не во внешнем человеке, а во внутреннем. Так мы учимся жить и служить не посредством души, а посредством духа, поскольку внешний человек — это душа, а внутренний человек — это дух. Есть один секрет, показывающий, как можно жить в духе, а не в душе: нужно подвергать суду, осуждать, отвергать свою душу и отрекаться от неё. Так дух занимает прочную позицию и возможность действовать внутри нас и естественным образом являет себя изнутри нас.

Например, если вы собираетесь посетить брата, но понимаете, что это нечто из ваших чувств, что это исходит из вашего разума и что это решение принято вашей волей, вы должны сразу же подвергнуть это суду, осудить это и отвергнуть это перед Богом. Вы должны возненавидеть это. Вы скажете, что если вы начнёте поступать таким образом, то вы не сможете посетить ни одного брата. Но это не так! Если ваше желание посетить брата исходит от духа, оно не уменьшится из-за того, что вы осудите и отвергнете его. Если Бог хочет, чтобы вы пошли и посетили брата, и если Святой Дух даёт вам бремя, то чем больше вы отвергаете всё душевное, тем более явным и тяжёлым становится бремя в вашем духе. Чем больше вы отвергаете всё душевное, тем яснее становится всё духовное. После того как вы осудили всё душевное и отвергли деятельность, исходящую из вашей души, в вашем духе остаётся бремя и глубокое чувство, побуждающее вас пойти и посетить братьев. В этот момент посетить братьев вас посылает дух. Подобное посещение исходит из духа, а не из души; оно духовное, а не душевное. Поэтому такое служение называется служением в духе.

СЛУЖЕНИЕ, КОТОРОЕ В ДУХЕ

Например, к вам приходит брат, который только что поссорился дома с женой, и рассказывает вам о своей проблеме с начала до конца. Вы раздумываете, какие библейские стихи подойдут в качестве учения в связи с его проблемой, и вспоминаете о 5-й главе Послания к эфесянам. Итак, вы открываете Библию на этой главе и читаете её этому брату, напоминая ему, что мужья должны любить своих жён. Нельзя сказать, что такое учение не является хорошим. Использование Библии для обучения людей — это очень хорошо. Преподнести брату такое учение — значит действительно хорошо послужить ему. Но мы должны задать вопрос: откуда исходит это служение — от души или от духа? Я полагаю, что теперь все мы понимаем, что оно исходит от души, потому что оно исходит из ваших рассуждений. Хотя Послание к эфесянам было изначально написано по вдохновению Святого Духа, в данный момент оно стало чем-то, что вы вспомнили и применили при помощи своего разума. Если вы действительно понимаете, что такое духовное служение, то вы не станете оказывать брату подобную помощь. Вы осудите всё, что исходит из вашей души, и возвратитесь к своему духу. Пока брат рассказывает вам о своих проблемах, вы просто возвращаетесь к своему духу и общаетесь с Богом в духе. Вы не размышляете о доктринах в Библии; вместо этого вы соприкасаетесь и контактируете с Богом в духе. Возможно, брат расскажет только половину истории, а ваш дух чудесным образом коснётся чего-то и ощутит, что, хотя в споре с женой у него были разумные доводы, сам спор в большой степени был в плоти. Чем больше он говорит, тем больше вы ощущаете, что он полон плоти. Пока он говорит, вы не используете свой разум, чтобы обдумывать ситуацию, но ваш дух касается плотского человека. В такой момент вам определённо не стоит рассказывать ему библейские доктрины из своего разума. Вместо этого скажите ему из своего духа: «Брат, ты, конечно, прав, но разве ты не чувствуешь, что, говоря и споря таким образом, ты находишься в плоти? Возможно, твоя жена совершенно не права, но разве ты не в плоти, когда ведёшь с ней такой спор?» Поступив так, вы окажете брату помощь не из своей души. Вместо этого вы послужите ему в своём духе. Это происходит не посредством размышлений в душе, а посредством чувства в духе. Дух внутри вас позволяет вам коснуться его внутреннего состояния. Вы в духе, поэтому вы можете коснуться разных вещей внутри него и узнать плоть, стоящую за его словами и оправданиями. Поэтому вы можете сказать ему несколько живых слов из своего духа, которые придут от Божьего вдохновения, а не из ваших размышлений. Возможно, Бог захочет, чтобы вы сказали ему: «Брат, Бог дал тебе такую неразумную жену, потому что ты слишком много находишься в своих рассуждениях. Он использует такую неразумную жену, чтобы воздействовать на твою рассуждающую плоть». В такой момент у Святого Духа часто появляется возможность совершить живую работу. Пока вы будете говорить всё это, глаза брата наполнятся слезами и он скажет: «Я чувствую, что мне не стоит спорить, но внутренне я не готов подчиниться». Тогда вы повторите: «Брат, ты человек рассуждений. Вся твоя плоть связана с рассуждениями. Бог хочет сокрушить твою плоть, поэтому Ему нужно сокрушить твои рассуждения. Богу это известно, и поэтому Он специально дал тебе такую драгоценную неразумную жену, чтобы каждый день воздействовать на твои рассуждения. Бог приготовил для тебя эту жену, чтобы сокрушить в тебе рассуждения и споры». С помощью такой беседы вы затронете его внутреннего человека и укажете ему на его проблему. Сделав это, вы поможете ему прорваться в этом вопросе. В другой раз, когда его жена будет вести себя неразумно, он не станет спорить с ней, а будет хвалить и благодарить Господа. Его рассуждающая плоть придёт к концу. Где есть крест и Святой Дух, там плоть сокрушена. Это поистине удивительно, но чем больше человек рассуждает, тем больше у него доводов. Чем больше у него доводов, тем больше он рассуждает, и чем больше он спорит, тем больше у него тем для спора. Но когда он перестанет рассуждать, его жена тоже остановится. Они оба получат от вас прямую и косвенную духовную помощь.

Приведённая выше ситуация показывает, что нам не следует служить посредством своего разума. Теперь нам нужно увидеть, что нам также не следует служить посредством своих чувств. Например, у сестры дома неприятности с мужем, поэтому она приходит ко мне, надеясь, что я ей чем-то помогу. Когда я слышу о её неприятностях, во мне подымается сочувствие к ней. Это пришли в движение мои чувства. Это ей не поможет. Если мой дух сильный и его состояние надлежащее, то я должен подвергнуть суду свою эмоциональную реакцию и осудить своё сочувствующее сердце. У меня должно быть чувство, что Бог послал меня не для того, чтобы сочувствовать моим братьям и сёстрам. Нет, Он послал меня преподносить Его жизнь духу моих братьев и сестёр, чтобы Его жизнь поглотила в них всё связанное со смертью. Поэтому, если я в духе, я подвергну суду свои чувства, вместо того чтобы использовать их как средство, которым я помогаю сестре или служу Господу.

Мы должны не только избегать служения посредством своего разума или посредством своих чувств; мы должны также воздерживаться от служения посредством своей воли. Может быть, я не богат чувствами, и моё мышление не очень ясное, но у меня есть сильная воля, твёрдая, как гора. Когда ко мне приходит брат и рассказывает о своих проблемах, ни мой разум, ни мои чувства не приходят в движение. Когда он заканчивает говорить, я увещеваю его пребывать в мире и быть терпеливым, не беспокоиться и не пугаться. Подобное увещевание исходит не из чувств и не из разума — оно исходит из воли, поэтому я всё так же не служу ему в духе. Откуда бы ни исходила моя помощь: из чувств, из разума или из воли, я не в силах побудить его коснуться своего духа и я не могу помочь ему получить снабжение в его духе. Поэтому я не могу решить его житейские проблемы.

Мы должны отвергать разум, чувства и волю. Мы должны отвергать душу и оказывать людям помощь из духа, чтобы давать им духовное снабжение. Мы можем быть вдумчивыми, или полными сочувствия к людям, или спокойными — в любом случае мы душевные. Это нужно осудить и отвергнуть.

Что отличает служение, которое в духе? В таком служении всё исходящее из души, включая разум, чувства и волю, будь то хорошее или плохое, должно быть осуждено и отвергнуто. Тогда мы можем служить в духе и все наши служения будут служениями, которые в духе.


СЕГОДНЯШНЯЯ ПРОБЛЕМА И ПУТЬ ИЗБАВЛЕНИЯ

Сегодняшняя проблема в церкви обусловлена не грехами. Она обусловлена тем, что многие дела, даже так называемые священные дела, кажутся хорошими и правильными, но они исходят из человеческой души и являются просто человеческими делами. Эти дела совершаются для Господа, но они исходят из человеческой души — из человеческого рвения, человеческих благих намерений, человеческого восприятия и человеческого мнения. На первый взгляд они соответствуют Писанию, но их источником не являются Бог или дух; напротив, их источником являются человек и душа. Именно такие дела в сегодняшнем христианстве представляют собой огромную проблему. Внешне эти дела кажутся хорошими, правильными и соответствующими Писанию, но есть проблема с источником. Проблема связана не с тем, правильное это дело или неправильное, а с тем, каков его источник и откуда оно исходит. Исходит оно от Бога или от человека? Исходит оно из духа или из души? Дело может быть хорошим, но с ним что-то не так, потому что его источником является не Бог, а человек. Сегодня источником дел часто бывает рвение. Многие дела также порождаются идеями. Многие люди служат Господу просто в своём рвении и своими идеями. Если из их служения вычесть эти вещи, то оно станет пустым и от него ничего не останется. В их служении нет почти никакого элемента духа. Причина этого заключается в том, что оно исходит не от духа и осуществляется не посредством духа.

Наши глаза должны открыться сегодня, и внутри нам всё должно быть ясно. Наше служение Богу не должно исходить из нашего рвения, наших идей или нашей решимости. Мы должны подвергнуть эти вещи суду и позволить нашему духу с силой выходить наружу. Нам не следует служить Богу посредством чего-то связанного с внешним человеком. Нам нужно осудить своё рвение, подвергнуть суду свои идеи и отвергнуть свою энергичность, тем самым отрёкшись от всего, что относится к нашему «я», к нашей душе. Мы должны оставаться в смерти на кресте, позволяя Святому Духу через крест умертвить всего нашего внешнего человека. В этом случае наш дух займёт прочную позицию в нас и станет сильным и живым. Тогда мы сможем служить в духе. Лишь такое служение помогает другим коснуться Бога, преподносит им жизнь и решает их духовные проблемы. Пусть Господь будет милостив к нам, чтобы мы научились тому, как избавляться от жития в душе и переходить к житию в духе и как избавляться от служения Ему в душе и переходить к служению Ему в духе.


Перейти к оглавлению
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ГЛАВА СЕДЬМАЯ


ОТВЕРЖЕНИЕ И НИЗВЕРЖЕНИЕ ДУШИ


Тексты Писания: 2 Кор. 4:7, 10, 16
ОТВЕРГАТЬ ТО, ЧТО ОТНОСИТСЯ К ДУШЕ

В предыдущей главе мы увидели, как нужно служить в духе и как служить Богу, упражняя свой дух. В связи с этим нам нужно отвергать свою душу. Мы также увидели, что душа включает в себя три функции: разум, чувства и волю. Если мы хотим отвергать душу, мы должны отвергать эти функции души. Хотя эти функции хорошие, мы всё равно должны отвергать их. Нельзя служить Богу посредством этих органов. В служении Богу эти органы занимают определённое положение, но они не должны стоять на первом месте. Только духу позволительно иметь первенство в нашем служении Богу. Если мы будем служить Богу посредством разума, чувств или воли, то наш дух неизбежно будет подавляться и недооцениваться и не будет занимать отведённое ему место. Если эти функции будут доминировать в нашем служении Богу, то наш дух утратит своё положение и не сможет проявлять свою функцию.

Нельзя допускать, чтобы наше служение исходило из нашей души. Мы должны всегда судить, осуждать и отвергать душу. Источником всех видов нашего служения должен быть дух. Все они должны исходить из духа и позволять духу доминировать, иметь власть и управлять всем. Однако это не означает, что наши разум, чувства и воля абсолютно бесполезны в нашем служении Богу. У этих органов всё равно есть своё место, но это место не главное, а второстепенное. Они не должны быть ведущими; они должны находиться под управлением духа.

Однако в этом вопросе есть некоторые трудности. Из-за того что мы очень привыкли жить в разуме, чувствах и воле, нам трудно выйти из них. Мы находимся в сфере этих органов, даже когда мы молимся или читаем Библию, не говоря уже о том времени, когда мы делаем что-то другое. Мы слишком глубоко и слишком долго жили в своих разуме, чувствах и воле, поэтому нам нелегко спастись от них или выйти из них. Более того, по сути, всё это есть не что иное, как сам человек. Лишь подумайте: как может человек выйти из самого себя? Это трудно! Нам легче выйти из грехов и мира, потому что это нечто вне нас. Однако нам очень трудно не жить посредством собственного «я», потому что наше «я» не только находится внутри нас; наше «я» — это просто мы сами. Нам действительно тяжело не жить посредством собственного «я», то есть посредством разума, чувств и воли, и жить вне собственного «я», отвергая функции души. Не делать что-то злое или неправильное и делать доброе и правильное относительно легко. Но ничего не делать посредством собственного «я», или посредством души, и всё делать посредством духа действительно трудно.

Однако мы должны знать, что если мы не делаем что бы то ни было посредством духа, тогда то, что мы делаем в нашем служении Богу, имеет мало веса и ценности. Кроме того, если мы не живём посредством духа, нам трудно расти в духовной жизни. Это можно считать очень важным моментом. Будет ли наше служение иметь какую-либо ценность и будет ли в нашей духовной жизни какой-либо рост — всё это зависит от того, сможем ли мы избавиться от собственного «я», сможем ли мы отвергнуть душу и сможем ли мы жить и служить не посредством души, а посредством духа.


ПУТЬ ОТВЕРЖЕНИЯ

Если мы хотим отвергать то, что относится к душе, то мы должны ясно увидеть перед Богом, что всё исходящее из наших разума, чувств или воли является препятствием и врагом по отношению к духу. Если мы увидим это, мы будем осуждать и отвергать наши разум, чувства и волю. Раньше мы любили и ценили всё это. Может быть, вы обладали воображением, умом и сообразительностью. Может быть, у вас были обильные чувства, и вам было легко сострадать другим людям и относиться к ним неравнодушно. Или, может быть, вы были сильны в своей воле и обладали непреклонностью и множеством мнений. Раньше вы хвалились всем этим и всё это вы ценили и высоко ставили. Однако теперь вы осознаёте, что, хотя эти вещи являются чем-то хорошим, они представляют собой духовные препятствия, мешающие вам касаться вашего духа. Если вы будете ценить и высоко ставить всё это, вы не сможете научиться упражнять свой дух, по-настоящему касаться своего духа и служить Богу в духе. Как только вы придёте к этому осознанию, вы возненавидите свои мысли и сообразительность, своё сострадание и неравнодушие по отношению к другим людям, а также свои взгляды и мнения. Вы осудите эти вещи. Раньше вы считали их своими преимуществами, но теперь вы рассматриваете их как свои проблемы. И именно поэтому вы осуждаете их. Более того, каждый раз, когда вы сталкиваетесь с какой-либо ситуацией, вы испытываете страх и трепет, опасаясь, как бы ваши разум, чувства и воля не выступили на первое место. И, соответственно, в любой ситуации вы не осмеливаетесь использовать их в первую очередь. Напротив, вы отвергаете их.

РЕЗУЛЬТАТ ОТВЕРЖЕНИЯ

Только теперь и только при этих обстоятельствах вы можете по-настоящему возвратиться в дух. Только в этом случае дух внутри вас может получить возможность позволить вам коснуться его чувства. И тогда вы можете ходить духом, упражнять дух и служить Богу в духе. Тот, кто служит Богу в духе, должен ненавидеть, осуждать и судить собственное «я» и бояться собственного «я» намного больше, чем греха и мира. Тогда он сможет служить Богу, контактируя с Ним, касаясь Его и общаясь с Ним в духе.

Невозможно контактировать с Богом при помощи того, что относится к душе. Бог есть Дух, поэтому, если мы хотим контактировать с Ним, мы должны использовать свой дух. Мы можем контактировать с Ним и общаться с Ним только в духе. Когда мы живём в своей душе, мы не можем контактировать с Богом; мы теряем общение с Ним. Когда мы живём согласно разуму, чувствам и воле, мы теряем Бога. Поэтому мы должны ненавидеть, осуждать и отвергать то, что относится к душе. Если мы будем готовы делать это, то мы сможем возвращаться в свой дух, чтобы контактировать с Богом и касаться Его чувства, служа Ему посредством этого.


НЕОБХОДИМОСТЬ КОНТАКТА С БОГОМ

Наше служение должно быть следствием нашего контакта с Богом в духе. Однако чаще всего наше служение бывает не таким. Например, когда мы проповедуем, иногда мы говорим только из своего разума и своих ясных мыслей, не общаясь при этом с Богом в своём духе и не касаясь Его чувства. Такая проповедь, исходящая из разума в душе, не требует от нас контакта с Богом и общения с Ним. Напротив, в подобной проповеди мы теряем наше общение с Богом и наша связь с Ним прерывается.

Но есть и другой вид проповеди, который исходит от Бога в результате нашего контакта и общения с Богом. Каждое сказанное предложение даёт людям ощущение соприкосновения с Богом. Будут ли при такой проповеди затронуты слушатели, вопрос второстепенный; но можно с уверенностью сказать, что сам говорящий затронут, он касается Бога и говорит из своего общения с Богом.

Что касается этих двух разных видов проповеди, первый вид не требует отречения от собственного «я», общения с Богом, ненависти к собственному «я» и контакта с Богом. Бывает так, что говорящий долгое время находился без общения с Богом и без контакта с Ним, но он способен сделать сообщение согласно своему разуму. Такая проповедь подобна выступлению мирского человека с какой-нибудь речью. Разница только в теме. Мирские люди рассматривают светские темы, а этот проповедник рассматривает темы духовные. Мирские речи исходят из разума, и точно так же этот вид проповеди исходит из разума. Он не требует контакта или общения с Богом, потому что разума достаточно.

Однако перед Богом такая проповедь грязнее, чем грех! Причина этого в том, что такая проповедь связана со смертью. Перед Богом смерть грязнее, чем грех. В Ветхом Завете показано, что наибольшим оскорблением для Бога является смерть. Грех является оскорблением по отношению к Божьим путям, а смерть — это оскорбление Самого Бога. Поэтому, когда люди в Ветхом Завете касались смерти, они должны были очищаться в течение длительного времени. Любое служение, совершаемое вне контакта с Богом в духе, является мёртвым в глазах Бога и представляет собой нечто связанное со смертью. Поэтому в глазах Бога оно очень грязно.

Проповеди и молитвы согласно разуму — это вроде бы нечто духовное и святое. Но в глазах Бога все они связаны со смертью и исходят из смерти, а также они исходят от человека, от души. Поэтому они очень грязны и лишены Божьего Духа, Божьей жизни и Божьего элемента. Если мы получим озарение перед Господом, мы будем бояться такой проповеди и молитвы больше, чем мы боимся совершения тяжкого греха. Если мы получим свет перед Богом, мы будем бояться любых действий нашего «я» в служении Богу больше, чем мы боимся совершения греха.

Многие сегодняшние проблемы детей Божьих кроются именно в этом. Многие служения, дела, проповеди и молитвы не прошли через Бога. Они не связаны с Богом, не исходят от Бога и не являются результатом общения и контакта с Богом. Более того, создаётся впечатление, что им нет необходимости проходить через Бога и для них не нужен контакт с Богом. Чтобы делать такие дела, человеку достаточно человеческой сообразительности, человеческих мыслей, человеческой решимости, человеческой настойчивости и человеческого рвения. Человеку не нужно контактировать с Богом, общаться с Богом и зависеть от Бога, делая такие дела. Он вполне может провозгласить свою независимость от Бога. Однако такие дела являются чем-то от души, от человека, от человеческого «я», и в глазах Бога они так же грязны, как смерть.

Наш Господь говорит, что мы можем приносить плод, только если мы пребудем в Нём, а Он в нас, потому что без Него мы не можем делать ничего. Это не означает, что мы не можем делать вообще ничего. Это означает, что, даже если мы можем сделать многое, всё это не зачитывается перед Богом. Всё, что мы можем сделать сами, не испытывая нужды в общении с Богом и в контакте с Богом в духе, не связано ни с духом, ни с жизнью и не способно преподносить жизнь. Поэтому всё это не имеет никакой ценности и не зачитывается перед Богом. Более того, это даже осуждается Богом. Поэтому нам нужно научиться выходить из сферы подобных дел и внутренне поворачиваться к тому, чтобы контактировать с Богом в духе. Если мы не делаем этого, то лучше не делать никаких дел. Мы должны принуждать себя настолько, чтобы ощущать абсолютную необходимость контакта с Богом в духе. В противном случае независимо от того, сколько мы можем сделать, наша работа всё равно будет осуждена Богом и не будет приемлема для Него.

БОЖЬИ ВОСПИТАТЕЛЬНЫЕ МЕРЫ

По этой причине Бог часто воспитывает нас посредством внешних обстоятельств. Он задействует людей, дела и вещи, чтобы подвергнуть работе наше существо, включая наши разум, чувства и волю. Например, вы очень вдумчивый человек и всегда предпочитаете использовать разум. Ваш разум всегда выступает на первое место, когда вы касаетесь какого-либо вопроса. Если Бог не подвергнет вас суровой работе, такому человеку, как вы, будет трудно понять, насколько ужасен ваш разум. Если вы не позволите Богу озарить вас настолько, чтобы вы увидели, что ваши мысли должны быть осуждены перед Ним, то вам будет нелегко отложить их в сторону. Поэтому Бог создаёт те или иные обстоятельства, чтобы подвергнуть вас сокрушению. Когда вы мысленно оглянетесь на некоторые вещи, которые произошли с вами, вам станет ясно, что всё это произошло исключительно для того, чтобы подвергнуть работе ваш разум с его мыслями. Вы человек с вдумчивым разумом, поэтому Бог позволяет вам столкнуться с некоторыми ситуациями, выходящими за пределы вашего понимания. Бог специально использует эти ситуации, чтобы подвергнуть работе ваши мысли, ваш ум, вашу сообразительность. Люди, подобные вам, которые очень сообразительны и обладают большим умом и которые предпочитают использовать свой разум, должны подвергнуться Божьей работе, если они не позволяют Богу озарить их. Если Богу не удастся озарить вас Своим светом, Он будет вынужден нанести вам удар посредством вашего окружения, чтобы подвергнуть конкретной работе ваш сообразительный разум, который вы всегда любите использовать.

Если раньше человек был очень сообразительным, то после того, как он подвергся Божьей работе, хотя нельзя сказать, что он перестал быть сообразительным, его сообразительность сокрушена. Такой человек уже не может использовать свою сообразительность. Касаясь его, вы по-прежнему ощущаете, что он от рождения очень сообразительный человек, но вы чувствуете, что его сообразительность была сокрушена Богом. Теперь, когда он встречается с любой ситуацией, он не осмеливается использовать свою сообразительность; напротив, он боится её. Это не значит, что он перестал быть сообразительным, но он боится использовать свою сообразительность. Он подвергся ударам и работе со стороны Бога. Он претерпел страдания в своей сообразительности. Его сообразительность по-прежнему присутствует, но она была сокрушена. При таком сокрушении происходит высвобождение духа. Теперь, когда он сталкивается с любой ситуацией, он использует свой дух, чтобы ощутить её. Он использует в первую очередь не свой разум, а свой дух и действует не согласно своим мыслям, а согласно чувству своего духа.

В случае с человеком, который обладает обильными чувствами и живёт в своих чувствах, Бог также создаёт определённые обстоятельства, чтобы нанести удар по его чувствам и затронуть их. В ходе такой работы Божья рука обычно наносит точные и тяжёлые удары. После того как Бог нанёс человеку удар в его чувствах, всякий раз, когда этот человек вновь касается Господней работы или сталкивается с определёнными ситуациями, он боится своих чувств и не осмеливается использовать их. Это не означает, что он становится «деревянным». Это означает, что его чувства подверглись работе и сокрушению со стороны Бога и уже не могут занимать в нём первое место. Как только чувства оказываются сокрушены, дух внутри человека способен выйти наружу и получает возможность действовать. Именно с этой целью Бог создаёт различные обстоятельства для нашего воспитания.

Человек может обладать очень сильной волей и жить целиком и полностью согласно своей воле. В случае с таким человеком его воля становится его духовной проблемой. Его воля мешает ему жить в духе и лишает его способности служить Богу в духе. Возможно, он в какой-то мере ощущает эту проблему и даже получил озарение от Бога, но он не готов научиться отвергать свою волю в любой ситуации. Поэтому Бог устраивает и создаёт определённые обстоятельства, чтобы работать над ним до тех пор, пока его воля не будет сокрушена и покорена. Когда вы касаетесь его после этого, с одной стороны, вы ощущаете, что у него сильная воля, но с другой стороны, вы также чувствуете, что его человеческая воля подверглась ударам и сокрушению. Вы видите, что его дух высвобожденный и сильный. Всякий раз, когда этот человек касается служения Богу, на первое место выступает не его воля, а его дух.

Страдания, которые мы претерпеваем, и обстоятельства, с которыми мы сталкиваемся, нужны главным образом для того, чтобы подвергнуть работе нашего природного человека и то, что находится в нашей душе. Часто и наш разум, и наши чувства, и наша воля требуют Божьей работы посредством нашего окружения. Эти вещи нелегко сокрушить без работы над нами в нашем окружении. Если они не будут сокрушены, то дух внутри нас, жизнь внутри нас, то есть наш внутренний человек, не сможет высвободиться. Чтобы высвободить наш дух изнутри, Бог часто использует наше окружение для сокрушения нашего внешнего человека, нашей внешней оболочки.

БОЖЬЕ НИЗВЕРЖЕНИЕ

Это показано в 4-й главе Второго послания к коринфянам, где говорится: «Мы содержим это сокровище в глиняных сосудах» (ст. 7). Мы знаем, что выражение «это сокровище» обозначает жизнь Господа. Жизнь Господа — это поистине сокровище, которое мы обрели. Но поскольку это сокровище помещено в глиняный сосуд, явить его нелегко; поэтому Бог должен что-то предпринять, чтобы сокрушить этот глиняный сосуд. Глиняный сосуд — это наш внешний человек. Бог использует наше окружение, чтобы подвергнуть работе нашего внешнего человека, то есть чтобы сокрушить глиняный сосуд. Посредством работы и сокрушения через наши обстоятельства Бог умерщвляет нашего внешнего человека. Скорби, которые мы переживаем из-за того, что Бог работает над нами и сокрушает нас, подобны смерти, действующей в нас, чтобы сокрушить нас как глиняные сосуды. Так сокрушается наш внешний человек, то есть наша душа и всё, что относится к нашей душе. После того как наш внешний человек проходит через сокрушение смерти, жизнь Господа, которая является сокровищем внутри нас, и наш внутренний человек, то есть наш дух, в котором обитает жизнь Господа, высвобождаются. Хотя внешний человек истлевает, внутренний человек, то есть возрождённый дух, обновляется и укрепляется день за днём. Внешний человек сокрушается, а сокровище во внутреннем человеке высвобождается.

Каким бы хорошим ни было всё то, что высвобождается из нашего внешнего человека, то есть из нашей души, это не сокровище внутри нас. Напротив, эти вещи мешают высвобождению сокровища. По этой причине, в то время как мы стремимся к росту в жизни, Бог часто создаёт те или иные обстоятельства, чтобы проделать в нас работу сокрушения, разрушения и низвержения. Если вы вдумчивый человек, Бог создаст обстоятельства, чтобы подвергнуть конкретной работе ваш разум с целью сокрушить и низвергнуть его. Если вы обладаете обильными чувствами или любите использовать свою волю, Бог устроит для вас то или иное окружение, чтобы подвергнуть работе именно ваши чувства или волю с целью сокрушить и низвергнуть их. Бог будет работать именно над той частью вашей души, которая особенно выделяется, и в этой части вы будете переживать особые страдания. Это можно сравнить с тем, как мы ударяемся лицом о стену: частью нашего лица, которая ударяется о стену первой и страдает больше всего, является нос, наиболее выступающая часть лица. Та часть, которая особенно выделяется или является особенно сильной, будет особым образом затронута Богом, когда мы встретимся с Его работой над нами, и именно эта часть по-настоящему почувствует боль. Если у вас особенно сильная воля, то она будет первой частью, которой коснётся Божья работа над вами, и именно в этой части вы ощутите самую сильную боль. Если у вас особенно обильные чувства или исключительно острый разум, то именно они будут первыми частями, которых коснутся обстоятельства, устроенные Богом. Вы будете особенно страдать в том, в чём вы сильны. То место, где вы больше всего страдаете, — это то место, где вам больше всего нужно сокрушение, потому что именно эта ваша черта стала препятствием и врагом для вашего духа. Если эта конкретная черта не будет сокрушена или низвергнута, то для высвобождения вашего духа, вашего внутреннего человека, и жизни Господа внутри него не будет возможности. Именно поэтому Бог должен предпринять определённые шаги, чтобы сокрушить и низвергнуть эту конкретную черту.

После нашего спасения или оживления, когда мы стремимся к духовному росту, Бог приходит к нам не созидать, а низвергать то, что было в нас изначально. Он низвергает наш разум с его сообразительностью, наши чувства с их рвением и нашу волю с её мнениями. О, братья и сёстры, Божье спасение состоит не в том, чтобы созидать в нас всё, что связано с нашим «я». Нет, Божье спасение состоит в том, чтобы созидать в нас то, что связано с Самим Богом, созидать то, что связано с Христом, нечто духовное, чтобы дух жизни внутри нас, то есть наш новый внутренний человек, мог укрепляться день за днём, а то, что было в нас изначально, то есть всё, что связано с нашим старым человеком, могло быть низвергнуто и сокрушено.

ДУХОВНАЯ ПРОНИЦАТЕЛЬНОСТЬ

Если мы увидим этот момент, мы будем ясно понимать, где должно быть наше служение: не во внешнем человеке, а во внутреннем; не в душе, а в духе; не в разуме, чувствах и воле, а в духе жизни. Если мы будем знать это и у нас будет это переживание, то мы сможем распознавать, откуда исходит чьё-либо служение: от духа или от души. Мы не будем пытаться определить ценность человека перед Богом по тому, каков он внешне и что он делает внешне. Мы будем способны коснуться внутренности человека и узнать, где находится сегодня его житие: в душе или в духе, а также узнать, где он живёт: в душе или в духе.

Сегодня человеческая хвала во многих случаях является незрелой и неверной. Например, у брата есть какие-то хорошие или сильные черты, и все они исходят от его собственного «я». Однако многие братья и сёстры хвалят его как очень духовного человека. В его житии, в том, что он собой представляет, и в том, что он делает, никогда не было соприкосновения с духом — всё это находится в сфере души и собственного «я». Следовательно, те братья и сёстры, которые хвалят его как духовного человека, неопытны. То, что у него есть сильные стороны и положительные черты, ещё не означает, что он духовный. То, что он поступает правильно, ещё не означает, что его действия духовные. Мы всё равно должны задать вопрос и, коснувшись этого брата, удостовериться, откуда исходят его сильные стороны, положительные черты и правота: от духа или от души. Была ли его душа по-настоящему сокрушена Богом? Подверг ли Бог работе его разум, чувства и волю? Низверг ли в нём Бог его собственное «я»? Была ли у него встреча с Богом? Был ли он затронут Богом? Если у вас были такого рода переживания, то, касаясь других людей, вы сможете определить, где они живут: в душе или в духе. Вы сможете ощутить, что этот брат, хотя он хороший и правильный, на самом деле живёт в душе и ни разу не был сокрушён. Он целиком и полностью природный человек. Возможно, всё его житие отличается высоким уровнем дисциплины и совершенством, но оно исходит от его собственного «я», а не от Бога. Вы сможете распознать это; у вас будет такая распознавательная способность.


РАЗУМ, ЧУВСТВА И ВОЛЯ ДУХОВНОГО ЧЕЛОВЕКА

Кто-то может спросить: если и наш разум, и наши чувства, и наша воля будут сокрушены, то не превратимся ли мы в примитивных людей? Нет, Бог сокрушает наши разум, чувства и волю, но не уничтожает их. Они по-прежнему есть у нас. Более того, разум по-настоящему духовного человека во много раз острее, чем он был раньше, его воля во много раз сильнее, а его чувства во много раз обильнее. Чем более духовным является человек, тем острее его разум, тем обильнее его чувства и тем сильнее его воля. Однако духовный человек не позволяет всему этому первенствовать. Первое место занимает его дух. Сталкиваясь с той или иной ситуацией, он прежде всего позволяет действовать своему духу и только после этого использует свои разум, чувства и волю. Когда он отвергает свои разум, чувства и волю и таким образом позволяет своему духу действовать первым, в результате этого его разум становится острее, его чувства — обильнее, а его воля — сильнее. Дух Божий имеет возможность действовать внутри него и управляет не только его духом, но и его разумом, и поэтому его разум становится более острым и более мудрым. Это естественный результат. Чем больше человек отрекается от себя, тем более мудрым становится его разум. Если человек желает лишь обрести Господа и отвергает себя, то он самый мудрый человек, потому что в нём находится Дух Божий, а мудрее Духа Божьего не может быть никто. Есть ли во вселенной кто-либо более мудрый, чем Дух Божий? Если Дух Божий царствует в нём и настолько глубоко входит в его внутренность, неудивительно, что он мудрый человек! У него есть Святой Дух не только в его духе, но и в его разуме. Поскольку Святой Дух получил в нём возможность войти в его разум, его разум становится очень мудрым.

То же самое относится к чувствам. Самый духовный человек должен быть человеком с самыми обильными чувствами. Бесчувственные люди — это бездуховные люди. Допустим, что человек видит что-то хорошее, но не способен восхититься этим, сталкивается с печальной ситуацией, но не способен плакать, переживает радостное событие, но не способен смеяться, либо не знает, что такое невзгоды и что такое удовольствия, потому что для него страдание и радость, невзгоды и удовольствия — это одно и то же. Если это так, то этот человек никак не может быть духовным. Любой духовный человек обладает обильными чувствами, потому что Бог, который вошёл в него и наполнил его чувства, обладает обильными чувствами. Такие люди позволяют Богу царствовать в них, поэтому Его Дух может войти в их чувства. Благодаря этому они, безусловно, изобилуют чувствами. Часто они проливают больше слёз, чем другие люди, и более радостно смеются. Подобно духовному апостолу Павлу, они по-настоящему радуются, когда они счастливы, и по-настоящему печалятся, когда им грустно. Хотя их чувства более обильные, чем у других, эти люди не ведут себя дико; они сдержанны. Внутренне они находятся под руководством и управлением Святого Духа. Касаясь их чувств, вы ощущаете, что внутри они полны Божьего присутствия. У них обильные чувства, но они живут не в своих чувствах, а в своём духе.

Точно так же духовный человек обладает очень сильной волей, потому что Святой Дух царствует в нём, укрепляя его волю. Чем более духовным является человек, тем сильнее его воля. В то же время чем более духовным является человек, тем более гибкая у него воля. Воля духовного человека, с одной стороны, сильная, а с другой стороны, гибкая. Она способна твёрдо стоять и также способна уступать. Она действительно и сильная, и гибкая. Такой человек подчиняется Божьей власти, позволяя Духу Божьему войти и управлять его волей, чтобы его воля сохраняла равновесие между силой и гибкостью. Когда он должен проявить твёрдость, он твёрд; когда он должен уступить, он уступает.

Таким образом, если человек живёт в духе и духом, это не означает, что он утрачивает разум, чувства и волю. Наоборот, чем больше человек живёт в духе и духом, тем острее его разум, тем обильнее его чувства и тем сильнее его воля, потому что Святой Дух главенствует над ним и царствует в нём. Святой Дух внутри него имеет возможность действовать и может войти в каждую часть его существа и царствовать в каждой части, включая его разум, чувства и волю. Поэтому каждая часть его существа, укрепляемая Святым Духом и подчинённая Его управлению, не только становится сильнее, но и используется надлежащим образом.

Итак, мы должны увидеть, что, когда мы начинаем жить в духе и позволяем ему занять в нас надлежащее место, разум, чувства и воля в нашей душе укрепляются и делаются нормальными. Однако мы должны помнить, что они имеют второстепенное значение, а первостепенное значение имеет дух. Они находятся под управлением духа, который является источником, первенствующей и главенствующей частью. В любом деле мы должны начинать с духа, позволяя духу действовать первым. Затем мы должны позволить духу направлять каждую часть нашего существа и управлять ей. Если мы будем делать это, тогда, и только тогда, наше житие и служение будут чем-то от духа, будут в духе, будут касаться духа и будут снабжать других духом. Да благословит нас так Бог!
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Это не значит, что мы сами по себе достаточны, чтобы считать что-либо как бы чем-то от нас самих; напротив, наша достаточность — от Бога, который и сделал нас достаточными как служителей нового завета — служителей не буквы, а Духа; ибо буква убивает, а Дух животворит.
ДВА ИСТОЧНИКА СЛУЖЕНИЯ

В каждом из двух приведённых выше стихах говорится о двух источниках. Два источника, упомянутые в стихе 5, — это «нас самих» и «Бог», а два источника в стихе 6 — это «буква» и «Дух». Хотя в этих двух стихах говорится о четырёх источниках, это не означает, что у нашего служения четыре разных источника. Эти четыре источника на самом деле являются двумя. Первые два источника воплощены во вторых двух и соединены с ними. Как «нас самих» соединено с «буквой», так «Бог» един с «Духом». Как служение Богу посредством буквы — это на самом деле служение Богу посредством нас самих, так и служение Богу посредством Духа — это на самом деле служение Богу посредством Самого Бога. Если мы намерены служить Богу посредством самих себя, мы должны служить посредством буквы. Подобным образом, если мы намерены служить Богу посредством Самого Бога, мы должны служить посредством Духа. Как служение посредством буквы — это служение в нас самих и от нас самих, так и служение посредством Духа — это служение в Боге и от Бога. Следовательно, есть только два вида служения с двумя источниками. Один вид служения — это служение посредством буквы и от нас самих, а другой вид служения — это служение посредством Духа и от Бога. Если наше служение не из первого источника, то оно из второго, и если оно не от нас самих, то оно от Бога. И наоборот: если оно не от Бога, то оно от нас самих. Помимо этих двух источников никакого третьего источника не существует.


СЛУЖЕНИЕ, КОТОРОЕ ОТ БОГА

У нас нет времени подробно изучать оба источника нашего служения. Мы можем рассмотреть только один из двух: служение, которое от Бога. Такое служение не от нас самих и не посредством нас самих, и также, разумеется, оно не для нас самих. Напротив, оно от Бога и посредством Бога, и, несомненно, оно для Бога. Служение, которое от нас самих, принимает нас самих в качестве источника и осуществляется посредством нас самих согласно предписаниям и обрядам буквы. Оно может осуществляться посредством нас самих вне Бога и независимо от Бога; в нём нам не нужно полагаться на Бога, искать Бога или общаться с Богом. Но служение, которое от Бога, совсем иное! Оно требует, чтобы мы полагались на Бога, искали Бога, общались с Богом, были в Боге и принимали только Бога как свой источник. Подобное служение исходит не от человеческой мудрости, оно не полагается на человеческую силу, и оно осуществляется не для удовольствия человека. Напротив, оно исходит от Божьего откровения, полагается на Святого Духа Божьего и предназначено для Божьего замысла. Поэтому оно требует, чтобы мы жили в духе и посредством духа. Мы должны отвергать разум, чувства и волю нашей души и жить в духе и посредством чувства духа, ходя согласно водительству духа. Лишь тогда мы сможем общаться с Богом и получать Его откровение, чтобы осуществлять такое служение, которое будет от Бога, которое принимает Бога в качестве своего источника, которое полагается на Бога и которое предназначено для Бога.


НЕОБХОДИМОСТЬ В ОБЩЕНИИ С БОГОМ

Такое служение от Бога требует, чтобы у нас было общение с Богом и чтобы мы не отделялись от Него. Чтобы у нас было такое служение, мы должны находиться в общении с Богом; мы не можем действовать независимо от Бога, так что мы с Ним разделены. Любое служение, которое от Бога и которое угодно Ему, осуществляется посредством того, что мы контактируем и соприкасаемся с Ним. Мы служим Ему, контактируя с Ним. Мы не можем отдаляться от Него и терять соприкосновение с Ним. Если мы служим вне Бога, будь то посредством своего рвения или чего-либо другого, наше служение не от Бога и, следовательно, у него нет духовной ценности. Служение, которое от Бога и которое имеет духовную ценность, должно быть таким служением, в котором мы соединяемся с Богом и находимся в общении с Ним, пребывая в Нём. С одной стороны, Он действует внутри нас, а с другой стороны, мы служим Ему внешне. Поэтому подобное служение — это деятельность, вытекающая из Божьего действия внутри нас. Внешне мы служим Ему, а внутренне Он действует в нас.

Брат Эндрю Мюррей сказал, что молитва — это Христос внутри нас, молящийся Христу на престоле. Это глубокое и точное слово. Что такое молитва? Молитва — это Христос, молящийся Христу, и она лишь проходит через нас. Подлинная, духовная молитва не начинается с нас и не исходит от нас, и ей молимся не мы сами по себе. Напротив, она начинается с Христа и исходит от Христа, и ей молится Христос, пребывающий в нас, Христу, сидящему на престоле.

Это относится к молитве, и это же относится к любым другим видам служения. Любое служение должно осуществляться через нас Богом, пребывающим в нас, для Бога, сидящего на престоле. Только такое служение Бог хочет получить, и только такое служение Он принимает. Мы не можем служить Ему, не давая Ему основания действовать в нас. Не может быть такого, чтобы мы просто служили Ему на земле, а Он просто принимал наше служение на небе, но при этом, вместо того чтобы быть соединёнными друг с другом, мы с Ним держались бы друг от друга на расстоянии. Мы не можем просто на минуту вспомнить о Нём и тут же броситься ревностно служить Ему без контакта и слияния с Ним. Такое служение от нас самих и посредством нас самих, а не от Бога и не посредством Него. Поэтому в нём нет элемента Бога.

Апостол сказал, что его служение в новом завете было не от него самого и не посредством него самого; оно было от Бога и посредством Бога. Да, он служил Богу, но будет правильнее описать это следующим образом: Бог действовал в нём и побуждал его служить Ему. Он служил Богу не потому, что его переполняли радость и убеждённость и в итоге он принял решение сделать что-то для Бога. Нет! Он служил Богу потому, что он отдал и подчинил себя обитающему в нём Богу, позволив Ему управлять его разумом, чувствами и волей, чтобы Бог занял и наполнил его. Благодаря этому Бог получил основание действовать в нём через Своего Духа, побуждая его работать и служить. Поскольку Бог приводил его в движение внутренне, существовала сила, которая заставляла его служить Богу внешне. Служить его заставляли не его собственное рвение или его разум, чувства и воля. Нет! Этой силой был Бог в нём, который сливался с ним и побуждал его служить. Это служение происходило не из него самого; оно происходило из Бога. На первый взгляд служил он; на самом деле внутри него действовал Бог, который побуждал его служить.

Прежде чем Павел был спасён, он был Савлом. В то время он тоже служил Богу, но тогда его служение было не от Бога, а от него самого. Он был чрезвычайно ревностным по Богу согласно полученному им религиозному образованию. Это был молодой человек с сильной волей и огромной страстью, обладавший многими талантами и мужеством. Он служил Богу с помощью этих качеств согласно предписаниям иудейской религии. В таком служении не было основания для действия Бога или Божьего элемента. Такое служение было не от Бога и не посредством Бога; оно было от него самого и посредством него самого. В то время он служил Богу посредством своего рвения, мужества и таланта, а не посредством Бога.

После его спасения в нём начал жить Бог и он соединился с Богом. Они с Богом были уже не двумя — двое стали одним. Божья жизнь стала его жизнью, Божья природа стала его природой, Божье чувство стало его чувством, и Божий взгляд стал его взглядом. Всё, что было у Бога, стало всем для него, стало его содержимым. Когда он дал Богу основание так действовать в нём и когда они с Богом общались подобным образом, Бог действовал в нём, производя в нём чувство, побуждавшее его служить Богу в благовествовании. Его служение было от Бога и посредством Бога. Оно появлялось в результате того, что он проходил через Бога и позволял Богу проходить через него. Такое служение не было просто работой или предприятием; это было проистечение Бога и переполнение Божьей жизнью.

Когда дело касается служения, мы не можем выполнять его исходя из своего энтузиазма, решимости или способностей и мы не можем служить просто согласно тому, как нас научили. Ничто из этого не должно быть источником нашего служения. Источником нашего служения должен быть Бог, им должен быть дух, им должно быть Божье действие в нас, и им должно быть действие, направление и водительство Духа Божьего в нашем духе. Лишь служение, происходящее из всего этого, является служением, которое от Бога и посредством Бога.

Итак, невозможно выполнять служение от Бога, не встречаясь, не соприкасаясь и не контактируя с Ним. Мы должны внутренне встречаться с Ним, соприкасаться с Ним и контактировать с Ним, чтобы воздавать Ему служение, которое от Него. Например, некоторые благовествуют просто из своего рвения и возбуждения, не соприкасаясь, не встречаясь и не общаясь с Богом. Подобное благовествование исходит от них самих; к нему их побуждает не Божье действие в них. Другие, наоборот, благовествуют потому, что, когда они приближались к Богу, исповедовали свои грехи перед Ним и работали над всем, что неугодно Ему, они получили бремя от Духа Господнего, который получил основание действовать в них и побуждать их. К подобному благовествованию их побуждает не их рвение. Напротив, Святой Дух внутренне побуждает их как пылающий огонь и делает их отчаянными в стремлении благовествовать своим друзьям и родственникам. Это похоже на вентилятор: как только появляется контакт с электричеством, вентилятор начинает вращаться за счёт внутренней движущей силы электричества. Подобное благовествование исходит от Бога, и оно является духовным. Вот что значит служить Богу и вот что значит служить Богу посредством Него и через Него. Подобное служение не может быть отделено от Бога и вестись вне связи с Ним.

Когда мы воздаём служение Богу, мы не можем быть разъединены с Ним. Напротив, мы должны мгновение за мгновением полагаться на Него. По этой причине недостаточно обладать опытом и знать, как выполнять ту или иную работу и как служить Богу. Служение Богу не может зависеть от нашего знакомства с методами. Вы не можете сказать, что, поскольку вчера вы сумели сделать хорошее сообщение, сегодня вы сможете сделать его ещё раз. Вчера вы говорили, полагаясь на Бога; сегодня, когда вы будете говорить, вам нужно по-прежнему полагаться на Бога. Осуществляя служение Богу, мы не полагаемся на опыт, а зависим от Бога через общение и контакт с Ним.

Меня часто просили: «Брат Ли, научите нас каким-нибудь секретам служения. Если мы узнаем секреты, мы сможем осуществлять служение». Я отвечал: «Ничего подобного не существует! Если бы и были какие-то секреты служения Богу, то только один: общение с Богом». Человек может долгое время заниматься одним и тем же делом, и все считают, что он умудрённый опытом мастер этого дела. Но так не бывает в служении Богу. Служение Богу требует ежеминутного, свежего контакта с Ним. Вентилятор не может сказать, что, поскольку он вращается уже два года, он теперь «умудрённый опытом мастер» и ему больше не нужен контакт с электричеством. Сколько бы он ни вращался, он должен поддерживать контакт с электричеством. В первый день, когда он вращается, у него должен быть контакт с электричеством, и в последний день, когда он вращается, у него должен быть контакт с электричеством. Даже если мы служим Богу уже давно, нам всё равно нужен контакт с Ним. Даже Павлу, если бы он служил в наши дни, пришлось бы контактировать с Богом. Он не мог бы сказать, что, поскольку он «старожил», ему не нужно контактировать и общаться с Богом. В противном случае сделанное им было бы просто работой и в этой работе не было бы Божьего элемента.

Наше служение и наша работа связаны в большей степени не со свершениями, а с выражением Бога и проистечением Его жизни. Если мы не служим и не работаем согласно Богу и если у нас нет присутствия Бога, то как может Он выражаться или проистекать в наших делах? Следовательно, наше служение должно исходить из того, что мы общаемся с Богом и полагаемся на Него. Каждый раз, когда мы служим, мы должны общаться с Богом и позволять Ему действовать в нас. Мы должны отложить в сторону свои возбуждение, мысли и мнения и позволить Ему обрести основание в нас, наполнить нас и действовать в нас. Это источник нашего служения, и это наиболее драгоценный источник.

В ранние дни в церкви в Антиохии было пятеро пророков и учителей. Когда они вместе молились, служили Господу и общались с Ним, Святой Дух пришёл и послал двоих из них работать для Господа. Эти пятеро не проводили собраний для обсуждения и не использовали свой разум для обдумывания и принятия решения послать двоих из них на работу. Всё происходило совсем не так! Они отдали себя Господу и позволили Ему обрести основание действовать в них. В такой обстановке Господь мог пробиться и действовать в них, в итоге послав их благовествовать. Когда они пошли, они были полны Бога, они полагались на Него и они несли Его с собой. Когда люди сталкивались с подобной работой, они ощущали и они обретали не какую-то вещь, а Самого Бога и Божью жизнь.

Для чего предназначена наша работа: для осуществления какого-то предприятия или для проистечения Богом и высвобождения Бога? Если мы хотим, чтобы наша работа проистекала Богом и высвобождала Его, мы должны научиться отвергать своё рвение, мысли, чувства и решения и всегда падать ниц перед Богом, взирая на Него и общаясь с Ним. Мы должны делать это не только тогда, когда мы молимся, — мы должны всё время внутренне общаться с Богом, уступать Ему престол и власть внутри нас, позволять Ему занимать нас и действовать в нас, как Ему угодно. Когда мы так общаемся с Богом и позволяем Ему занимать нас, Ему легко открыть нам желание Своего сердца и проистечь из нас. Это особо относится к братьям, которые являются старейшинами в церквях. Если они не будут получать Божье водительство в общении, Божье бремя или Божье поручение, то служение в поместных церквях будет редко проистекать Богом.

Некоторые братья-старейшины спрашивали меня, как им получить бремя или поручение от Бога. Путь таков: вам следует повернуться к Богу, позволить Ему занять каждую вашу часть и дать Ему первое место в каждой части. Вместо того чтобы позволять вашим чувствам, разуму и воле стоять на первом месте, вы должны дать Ему первенство в вас. В этом случае, когда вы будете приближаться к Богу и общаться с Ним, вам будет легко получать Божье бремя. Бог даёт Своё бремя только таким людям. Если вы даёте Богу основание и возможность действовать в вас, Ему будет легко действовать в вас, так что вы будете получать поручение и бремя. Такое бремя делает ваше служение служением, исходящим из Божьего побуждения внутри вас. В результате вы сможете проистекать Богом и высвобождать Его.

НЕОБХОДИМО БЫТЬ СПОСОБНЫМИ ПРЕПОДНОСИТЬ ЖИЗНЬ

Таким образом, служение, которое от Бога, требует того, чтобы мы имели общение с Богом и преподносили жизнь другим. Служение, которого Бог желает от нас, сосредоточено не на выполнении какой-либо работы, а на преподнесении жизни. Центр и цель служения святых и церкви — это не развитие какого-либо предприятия или дела, а преподнесение Божьей жизни. Какой бы профессиональной деятельностью ни занимались мирские люди, будь то земледелием, торговлей, промышленностью или образованием, все они делают акцент на успехе в своём деле. Если они добиваются успеха в своём деле, они достигают цели. Однако служение церкви и святых не такое! Служение церкви и святых лишено содержания и не имеет никакой ценности в глазах Бога, если мы всего лишь успешно выполнили своё дело, будь то большое или малое. Бог хочет, чтобы в нашем служении акцент делался на преподнесении жизни, а не на осуществлении какого-либо дела или предприятия.

Ради новых верующих мы объясним это при помощи вполне понятных примеров и слов. Например, церковь здесь служит Богу, но акцент делается не на том, сколько построено залов собраний, сколько осуществлено важных проектов, сколько проведено других мероприятий, сколько выполнено работы и сколько приведено людей. Всё это не является центром и целью церковного служения. Измерять церковное служение и судить о нём на основании этих вещей — значит совершать большую ошибку. То, насколько весомо, высоко, ценно и приемлемо в глазах Бога служение церкви, измеряется не на основании приведённых выше факторов, принятых за стандарт, — количества людей, материальных вещей, масштаба деятельности и объёма работы. Единственным мерилом является то, в какой степени церковь преподнесла Божью жизнь другим людям и в какой степени элемент божественной жизни проник в других в результате помощи и служения церкви.

Бог измеряет работу и служение церкви на основании одного фактора: сколько снабжения духовной жизнью церковь дала людям и насколько увеличился в людях элемент Божьей жизни при получении помощи от церкви. Для измерения служения церкви Бог использует только этот стандарт. Даже если бы мы привели в церковь всех людей в данной местности, превратили все дома в залы собраний и побудили многих людей ревностно благовествовать, всё это было бы пустым и не имеющим никакой ценности в Божьих глазах, если бы эти люди не получили божественной жизни, не наполнились в какой-то степени божественным элементом, не получили достаточно Бога и как следует не познали Бога. Бог ни в коем случае не измеряет наше служение и нашу работу чем-то помимо Самого Себя. Он измеряет наше служение и работу исключительно тем, в какой степени люди обрели Его элемент и наполнились им внутренне. Наше служение и наша работа весомы перед Богом не тогда, когда мы строим большие залы собраний, всё делаем в определённом порядке и приобретаем много людей. Это совершенно не так! Вес в нашем служении и нашей работе зависит не от количества людей, вещей и деятельности, а от того, в какой степени люди коснулись Божьей жизни, приобрели её, наполнились ей и пережили её. Наше служение и наша работа не становятся весомыми от того, что мы обретаем больше людей, осуществляем больше деятельности и приобретаем больше вещей. Эти показатели ни в коем случае нельзя использовать в качестве стандарта для измерения нашего служения и нашей работы. Мы должны увидеть, в какой степени наше служение и наша работа преподнесли людям божественную жизнь. У кого-то не было божественной жизни, но после нашего контакта с ними и помощи им в них вошла Божья жизнь. У кого-то было немного Божьей жизни, и они были совсем незрелыми и очень поверхностно знали Бога, но после нашего контакта и общения с ними они стали глубже желать Бога внутренне, сильнее стремиться к Нему и обретать больше Его жизни.

Наше служение и наша работа должны лишь преподносить людям Божью жизнь и использовать для привлечения людей исключительно Божью жизнь. Когда люди приходят на наши собрания, у них должно возникать ощущение, что они коснулись духа, встретили Бога и получили снабжение жизни. У них не должно возникать ощущения, что помимо этого они, придя на наше собрание, коснулись чего-то ещё. Возможно, у нас очень простые залы собраний и на собраниях совсем мало людей, но как только человек приходит на наше собрание, он ощущает Божье присутствие и касается Бога. Приходя на такое собрание, человек испытывает неописуемое ощущение того, что его тьма превратилась в свет, что он нашёл выход в своих трудных обстоятельствах, что он получил силу в своих слабостях и что он пережил внутренний подъём, преодолев свою подавленность.

Таким должно быть и совокупное служение церкви, и наше личное служение. После короткого контакта с нами люди должны внутренне получить помощь в виде жизни, причём в этот момент из нас как бы что-то выходит и касается их внутренне, оживляя их. Внутренне они были во тьме, но после короткого контакта с нами они получили озарение. Раньше у них было мало внутреннего знания Божьей жизни, но после короткого контакта с нами их знание жизни обогатилось и увеличилось. Мы приводим их в Господа и позволяем им получать снабжение жизни. Помощь, которую они получают от нас, является не материальной, не социальной, не эмоциональной и не доктринальной, а духовной, связанной с жизнью, от Бога и в Христе. Так они обретают от нас в жизни, по сути, Самого Бога и божественную жизнь.

В своей работе мы не должны использовать какие-то другие вещи для привлечения людей. Мы не должны использовать связи в обществе, деньги или что-либо помимо Бога, потому что все эти вещи связаны со смертью. В нашей работе мы должны привлекать людей исключительно Богом и преподносить им Его жизнь. Только такое служение является духовным, и только такое служение от Бога и способно касаться Бога.

В 15-й главе Евангелия от Иоанна Господь сказал, что Он — виноградная лоза, а мы — ветви. Без лозы ветви не могут делать ничего. Ветви на лозе предназначены не для того, чтобы быть материалом, а для того, чтобы приносить плод. Принесение плода заключается в том, чтобы преподносить жизнь, то есть высвобождать снабжение жизни виноградной лозы. Это наша функция в том, что касается Господа. Сегодня Господу не нужно, чтобы люди были для Него материалом, и Ему не нужны человеческие таланты. Ему лишь нужно, чтобы люди пребывали в Нём, наполнялись Им и высвобождали снабжение Его жизни. Это поистине подобно ветвям виноградной лозы, которые наполняются соком лозы и высвобождают снабжение жизни лозы. Ветви лозы знают не то, как что-либо делать, а то, как пребывать на лозе и позволять её жизни преподноситься другим и проистекать через них.

В этом заключается служение церкви, которое сводится не к какому-то великому делу или серьёзному предприятию с высокими достижениями, а к преподнесению и проистечению жизни Христа. Для этого нужно, чтобы мы соединились с Христом, пребывали в Христе и давали Ему в нас основание наполнять нас, чтобы Его жизнь, Его природа, Его симпатии и Его склонности могли стать нашей жизнью, нашей природой, нашими симпатиями и нашими склонностями. Другими словами, всё относящееся к Нему становится всем для нас. Когда мы пребываем в Нём, живём в Нём и общаемся с Ним таким образом, мы позволяем Ему проходить через нас и проистекать из нас. Из нас проистекает Его жизнь, жизнь лозы. Это преподносит и даёт жизнь другим людям. Когда люди касаются этого, они касаются Христа и жизни лозы. Таково служение церкви.

Джордж Мюллер, основавший сиротский приют в Англии, был таким человеком, который жил в Боге, служа Богу. Но к сожалению, в некоторых его биографиях сделан слишком большой акцент на успехе его дела и при этом оставлены без внимания вопросы, связанные с его духовной жизнью, такие как пребывание в Боге и житие перед Ним. При чтении его дневника у меня не сложилось впечатление, что он занимался каким-то крупным проектом. Я лишь почувствовал, что коснулся человека, который жил перед Богом, общался с Богом, позволял Богу править в нём, позволял Богу занимать в нём место и наполнялся Богом. Каждый раз при чтении его дневника я оказывался перед Богом и ощущал Божье присутствие. В результате этого я пришёл к заключению, что Джордж Мюллер был человеком, который жил в свете и жил перед Богом. При чтении написанного им вы касаетесь Бога. Такова жизнь Джорджа Мюллера; это была жизнь, которая не акцентировала внимания на успехе в каком-либо деле, а знала Бога и изливала Его божественную жизнь.

Мы должны всегда помнить, что служение церкви — это проистечение Бога для снабжения других божественной жизнью. Важно не то, сколько разных дел и вещей мы осуществили. Важно то, сколько Бога мы излили и сколько Божьей жизни мы преподнесли другим. Весь смысл заключается именно в этом! Бог никогда не судит о нашей работе по каким-то другим вещам. Он судит о нашей работе исключительно по Своей жизни. Чем больше в нашей работе Самого Бога и элемента Его жизни, тем более весомой и ценной она является. Если у нас нет этого, то наша работа пуста и обречена на неудачу.

Пусть Бог будет милостив к нам, чтобы всё наше служение и вся наша работа были от Него, исходили из нашего общения с Ним и были способны изливать Его и Его жизнь в качестве снабжения для других людей.
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ОБ АВТОРЕ


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

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

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

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

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