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Вочман Ни

духовная  действительность или одержимость 

Глава 1

Духовная действительность: что это такое?

"Бог есть Дух, и поклоняющиеся Ему должны поклоняться в духе и истине" (Иоанн. 4:24)

"Когда же придет Он, Дух истины, то наставит вас на всякую истину; ибо не от Себя говорить будет, но будет говорить, что услышит; и будущее возвестит вам". (Иоанн. 16:13).

"Дух свидетельствует о Нем, потому что Дух есть истины" (1Иоанн. 5:6).

Народ Божий должен обратить свое внимание на одно обстоятельство: всякое духовное дело обладает своей действительность пред Богом. Если то, к чему мы прикоснулись, является просто видимостью, а не действительностью, тогда оно не обладает никакой духовной ценностью. Что же тогда духовная действительность? Реальность духовного дела является чем-то духовным, а не материальным. Хотя духовная действительность выражает себя словами, многие из этих слов не является действительностью. И хотя духовная действительность должна проявить себя в нашей жизни, совокупность формальностей нашей жизни не является действительностью. Хотя духовная действительность обязана обнаружить себя в поведении, однако поведение напоказ, очевидно, не является действительностью.

Что такое духовная действительность? "Бог есть Дух, и поклоняющиеся Ему должны поклоняться в духе и истине" (Иоанн.4:24). Слово "истина" означает "истинность", "действительность". Это относится к следующим словам: "Когда же придет Он, Дух истины, то наставит вас на всякую истину" (Иоанн. 16:13). "И Дух свидетельствует о Нем, потому что Дух есть истина" (1Иоанн. 5:6). Эти слова говорят о том, что Бог есть дух, и потому все, что относится к Богу, пребывает в Духе. Дух истины - это дух действительности. По этой причине - духовная истина, действительность - должна покоиться в Духе. Все это превосходит человека и материю. Только то, что пребывает в Духе Святом, является духовно действительным, потому что все духовные явления питаются Духом Святым. Все, что вне Духа Святого, превращается в буквы и формы, а потому мертво. Духовные вещи являются действительными, живыми, полными жизни только тогда, когда они в Духе Святом. Только Дух Святой наставляет нас на всякую истину. Поэтому все то, что вне водительства Духа Святого, вполне определенно не является духовной истиной и действительностью. Все, чего мы должны достичь просто слушанием, мышлением, эмоциональной вовлеченностью, не является духовно истинным. Нам следует помнить, что Дух Святой является исполнителем все духовных дел. Все, что сегодня совершает Бог, совершается в Духе Святом. Поэтому, только то, что совершает Дух Святой, является подлинно истинным.

Чтобы ни было в Духе Святом - является истинным. Если кто-то прикоснется к этому - получает жизнь, потому что жизнь и истина соединены друг с другом. Если кто-то желает прикоснуться в этой жизни, вынужден проникнуть в духовную действительность. Тот, кто прикоснулся к духовной действительности в Духе Святом, немедленно ответит с помощью слова "Аминь" в своем сердце, как только встретит другого, который тоже прикоснулся к духовной истине - и наоборот. Вот что подразумевается в словах Пс. 41:7: "Бездна бездну призывает". Можно сказать, что действительность касается действительности. Для лучшего понимания сказанного, позвольте нам теперь предложить вам несколько конкретных примеров.

Пример 1

"Иисус отвечал: истинно, истинно говорю тебе: если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие" (Иоанн. 3:5). Это слово нашего Господа к Никодиму.

 Когда Павел обращался к святым в Риме, он спрашивал: "Неужели вы не знаете, что все мы крестившиеся во Христа Иисуса, в смерть Его крестились?" Затем Павел продолжает свою мысль в следующих словах: "Итак, мы подгреблись с Ним крещением в смерть, дабы как Христос воскрес из мертвых славою Отца, так и нам ходить в обновленной жизни. Ибо, если мы соединены с Ним подобием смерти Его, то должны быть соединены и подобием воскресения" (Рим. 6:3-5). И Господь Иисус и Павел говорят о действительности крещения.

Но вот некоторые смотрят на это дело крещения с физической точки зрения. Они видят только воду. Поэтому они настаивают на возрождении в крещении. Они не прикоснулись еще к духовной действительности. Другие пытаются приблизиться к этому вопросу мысленно. Они утверждают, что вода не может возрождать людей. Соответственно, они говорят, что для некоторых крещение является истинным и внутренним, а для других - ложным и внешним. Первая группа людей может войти в Царство Небесное, а вторая категория исключается из него. Но и они не постигли действительности в этом вопросе.

Крещение, о котором Господь говорит Никодиму, является действительностью. И Павел видит действительность в крещении: погребение с Господом для обновленной жизни. Он сказал святым в Колоссах: "Бывши погребены с Ним в крещении, в Нем вы и совоскресли верою в силу Бога" (Кол.2:12). Для него крещение и погребение - одно и то же дело; таким же делом является крещение и воскресение. Он знает, что значит быть погребенным с Господом и что значит совоскреснуть с Ним. Он не только видит воду крещения, он не только считает некоторых подлинно крещенными, а других - нет, но он говорит другим о действительности того крещения, которое он совершил. 

Братья и сестры, если вы рассматриваете крещение, как действительность, тогда вы, конечно, знаете, что это такое. Тогда и вопроса о том, истинное ли оно или ложное, внутреннее или внешнее, - просто не существует, потому что вы видите, что креститься - это умереть и воскреснуть со Христом. Постигнув эту истину, можете ли вы удержаться и не провозгласить того, что крещение действительно столь велико, истинно и объемлюще? Как только человек осознает эту истину, для него перестает существовать то, что ложно. Предположим кто-то скажет: "Теперь, когда я уже крещен, я могу надеяться, что буду погребен и совоскресну с Христом. Но тот, кто выскажет такую мысль, не постиг еще истины, если для него крещение - одно дело, а погребение и воскресение - другое. Тот же, кому известна эта духовная истина, знает, что такое погребение и воскресение. Крещение - это погребение, крещение - это и воскресение. Все это одно и то же дело.

Представляете ли вы себе, братья и сестры, что никто не в состоянии постигнуть духовные вещи, если глаза его прикованы к чему-то материальному, что никто не в состоянии постичь того, что духовно, своим мозгом? Все духовные дела обладают своей истиной и действительностью. И тот, кто постиг, не задаются больше вопросами.

Пример 2

То же самое верно и в отношении хлебопреломления. В ту ночь, когда Господь Иисус был предан, Он "взял хлеб, и благословив, преломил, и раздавая ученикам, сказал: "примите, ядите, сие есть Тело Мое. И взяв чашу благодарив, подав им и сказал: "пейте из нее все: ибо сие есть Кровь Моя Нового Завете, за многих изливаемая во оставление грехов. Сказываю же вам, что отныне не буду пить от плода сего виноградного..." (Мтф. 26:26-29). Некоторые рассматривают этот факт с физической точки зрения, потому и утверждают, что так как хлеб и вино были благословенны, то вся субстанция хлеба превращается в Тело Господне. А все содержимое чащи - в Кровь Господню. Другие же придерживаются рационального похода к этому вопросу, доказывая, что хлеб и вино не претерпели пресуществления (как в выше упомянутом случае), а они просто символизируют собой Тело и Кровь Господа.

Судя же по собственным словам Господа, мы замечаем, что Он не полагает ударения ни на пресуществлении, ни на символическом образе, а подчеркивает духовную действительность. В основе того, что мы пьем и едим заключается духовная действительность. Иисус говорит: "сие есть Тело Мое"; Он не говорит: " Оно представляет (символизирует) Мое Тело". Затем сказал: "сие есть Кровь Моя нового завета". Он продолжает: "не буду пить от плода сего виноградного...", - ясно подчеркивая, что вино не превратилось в Кровь и не представляет Крови. Когда Господь говорит о хлебе и вине, Он полагает ударение на реальности. В Его очах здесь нет ни представления (символа), ни пресуществления (претворения).

Павел говорит о том же, когда заявляет: "Чаша благословения, которую благословляем, не есть ли приобщение Крови Христовой? Хлеб, который преломляем, не есть ли приобщение Тела Христова? (1 Кор. 10:16). Это хлеб, но Он признает в нем Тело Христово. А это чаша - но он воспринимает ее, как Кровь Христову. В Павловых глазах здесь нет ни представления (символа), ни пресуществления, а только духовная действительность. Он объясняет далее: " Один хлеб, и мы многие - одно тело" (ст.17). Но как бы он мог сказать это, если бы он не соприкоснулся с духовной действительностью?

Когда человек говорит, он выражает или факт, или притчу - то, что выражается буквальным или символическим языком. Но не так у Павла. "Мы многие" - это буквальное выражение; "один хлеб" - это символическое слово. Но духовная истина, действительность, которую он выразил, является столь фактической, что он способен объединить эти два выражения: "мы многие", и "один хлеб - одно тело". Он переступает через правило грамматики и риторики. Но здесь перед нами тот человек, который действительно знает Господа. Когда он принимает хлеб, он подлинно вступает в общение с телом Христовым, забывая о том, что это хлеб и соприкасаясь ныне с духовной действительностью. Когда он приступает к чаще, он действительно приобщается к Крови Христовой, забывая, что вино - плод виноградной лозы, и приобщаясь к духовной действительности. Поэтому, приобщаясь к духовной действительности, слово или доктрина не представляет для него проблемы.

Пример 3

Говоря о Церкви, мы можем увидеть нечто удивительное, чудесное. Некоторые полагают, что существуют истинные и ложные церкви. Но вот Господь говорит Петру: "И Я говорю тебе: ты - Петр, и на сем камне Я создам Церковь Мою и врата ада не одолею ее; и дам тебе ключи Царства Небесного; что вяжешь на земле, то будет связано на небесах; и что разрешить на земле, то будет разрешено на небесах" (Матф. 16:18-19).

Вот чем является Церковь в помышлениях Господних. Церковь в понимании Его является ни чем иным, как только истиной Церковью. Сказанное касается не только вселенской Церкви, но и поместной. Господь далее объясняет Свою мысль: "Если согрешит против тебя брат твой, пойди и обличи его между тобою и им одним: если послушает тебя, то приобрел ты брата твоего; если же не послушает, возьми с собою еще одного или двух, дабы устами двух или трех свидетелей подтвердилось всякое слово. Если же не послушает и их, скажи церкви; а если и церкви не послушает, то да будет он тебе, как язычник и мытарь. Истинно говорю вам: что вы свяжите на земле, то будет связано на небе; и что разрешите на земле, то будет разрешено на небе" (Мтф. 18:15-18).

Как утверждает Господь, случается так, когда Церковь объявила брата правым, следовательно - он в высшей степени прав; если же она утверждает, что он не прав, тогда он беспрекословно не прав. Когда мы читаем эти слова, в нашей душе легко возникает вопрос, что же делать тогда, когда решение церкви окажется ошибочным? А Господь - тем не менее говорит об истинности Церкви. Ошибочное решение не может исходить от того, что является истинным. Неправильно решение не может исходить от Духа Святого, а исходит только от человеков. Церковь в очах Господа - это истина, действительность; все то, что вне этой действительности - абсолютно лишено места в помышлениях Божиих.

Когда Павел упоминает о Церкви в своих посланиях, он говорит о ней, как о призванных святых, как о месте пребывания Бога ( Рим. 1:7; 1Кор. 1:2; Еф. 2:22).

Апостол Иоанн говорит о Церкви так же, как и Павел. Хотя в семи Асийских церквах было много ошибок, неудач. Иоанн тем не менее - называет их церквами. Даже Господь Иисус согласен с тем, что эти семь церквей - это "семь светильников" (Отк. 1:20).

Для апостолов Церковь - это действительность, а потому в глазах их нет вопроса о ложной церкви. Это совсем не означает того, что в мире нет ложных церквей. Здесь, однако, рассматривается тот факт, что тот, кто не способен видеть истинность Церкви, страдает плотским зрением. Тот, кто судит по внешности, думает, что все церкви истинны. Тот, кто судит рационально, считает, что одни церкви истинны, а другие ложны. Однако, в глазах того, кто соприкоснулся с духовной действительностью, духовность Церкви - вне сомнения.

Обратимся к практической стороне вопроса. Мы можем спросить, что же является жизнью тела? Жизнь в тело не вносится посредством действий сообразно какой-то определенной процедуры. Только в том случае, если вы коснулись духовной действительности, вы можете коснуться Церкви, но тогда ваши действия превратятся, скорее, в движения тела; они не будут независимы. Например, если вы намереваетесь что-то сделать, это не потому, что вы прежде выполнили определенную процедуру - пригласили, скажем, всех братьев и сестер, чтобы проконсультироваться с ними, - чтобы ваши действия признали, как жизнь тела. Вы живете жизнью тела, если только вы коснулись его действительности, общаясь с братьями и сестрами (со многими или немногими). Если же вы не в контакте с духовной действительностью, тогда все, с чем единодушно соглашается все собрание - является единственно мнением плоти. Это не жизнь тела, даже в самой ничтожной мере. Жизнь тела вытекает из духовной действительности.

 Случай в Деянии 15 демонстрирует нам, чем является жизнь тела, с той целью, чтобы решить вопрос - следует ли язычникам обрезываться - апостолы и старейшины собрались для консультации. Наконец, встал Иаков и произнес решение. Это решение было от Духа Святого. Поэтому, когда они писали циркулярное письмо, они моли сказать: "ибо угодно Святому Духу и нам..." (ст.28). Это решение было от Духа Святого, оно произошло от духовной действительности. Хотя это слово произнесено было устами Иакова, "апостолы и пресвитеры со всею церковью" (ст.22) сказали "аминь" и согласились с этим решением. Это жизнь тела. Жизнь тела совершается тогда, когда действительность погружена в Дух Святой. Это не выполнение определенных процедур, а соприкосновение с действительностью, в силу которой, жизнь тела является несомненной практикой.

Нам необходимо представить себе, что вся духовная жизнь и учение обладают действительностью перед Богом. Если человек не соприкоснулся с нею, то, несмотря на то, как бы хорошо он не учил и проповедовал, он не производит духовных ценностей. Если человек не соприкоснулся с действительностью Церкви - он во тьме, он обманывает себя и полон гордости. Для того же, кто вошел к контакт с духовной действительностью - жизнь становится практической, живой, а не внешней только, соблюдающей букву.

Удивительное дело происходит после соприкосновения с этой действительностью. Как только вы сталкиваетесь с кем-то, кто еще не соприкоснулся с нею, не вошел вне ее, вы сразу же почувствуете это. Вам известно, что он еще не соприкоснулся с нею, не вошел в нее. Вы сразу же почувствуете, потому что он все еще следует разуму, закону, правилам, постановлениям. Пред Богом же существует нечто иное, что Библия называет "истина". Это ничто иное, как "реальность". Сочетаясь с этой истиной, действительностью, человек освобождается от доктринальности, буквы, человеческих помышлений, и человеческий путей. Будет ли это крещение, или преломление, или Церковь - это духовная действительность. Это не просто форма, обряд или учение.

Пример 4

В отношении поклонения мы читаем следующие слова: "Бог есть Дух, и поклоняющиеся Ему должны поклоняться в духе и истине" (Иоанн. 4:24). Слово "истина" подразумевается "действительность". Акцент здесь положен на дух, потому что Дух производит эту действительность. Богу следует поклоняться в духе и истине. Все, что от Духа, является истинным. Поклонение не совершается чувствами, эмоциями или помышлениями. Поклонение совершается в духе и истине. Когда кто не в контакте с Богом - тогда нет истины, потому что все, что от духа истинно, а что не от духа - не истинно. Заметим, что существует буквальное поклонение, которое называют даже духовным, но мы никак не можем ответить на него, сказав "аминь". Вы, может быть, и не способны объяснить, почему это так, но вы чувствуете , что это не духовное поклонение. Напротив, вы можете сказать "аминь" даже на поклонение Богу, совершаемое в молчании, потому, что здесь вы сталкиваетесь с истиной, с действительностью.

Пример 5

Благодарить и славить - это хорошо, но вот обилие благодарностей и славословий бывает только формой, оно не является тем, что Библия называет истиной или действительностью. Братья и сестры, разве у вас нет таково опыта, когда кто-то благодарит и славит, но вы не только не в состоянии сказать "аминь", но испытываете ледяной холод? Чем более благодарит и славит этот человек, тем значительнее холод внутри вас. Предположим, что-то действительно столкнулся с трудностью, но вот он громко благодарит и славит Бога, будто нет у него никаких трудностей. Разве это не хорошо? Конечно хорошо. Но вот - чем более он благодарит и славит, тем менее вы способны сказать "аминь". В сердце своем вы убеждаете себя, что хорошо и правильно благодарить и славить Бога, но вот эта благодарность и слава - не представляется вам правильной, потому, что это не истина, не действительность. С другой стороны, вы можете встретить такого человека, который, хотя и благодарит и славит Бога, но не делает этого так громко. Он не кажется вам каким то восторженным, лицо его несколько печально, и благодарит и славит Господа тихо. Странно, но вы в состоянии просто стихийно сказать "аминь".Вы чувствуете, что он прав, что он в контакте с этой действительностью.

Пример 6

Возьмем к примеру, молитву, хотя не станем вообще размышлять над формальными молитвами. Иногда продолжительные и как будто ревностные молитвы равным образом не побуждают нас сказать "аминь". Чем более произносится таких молитв, тем холоднее наши ответы. Происходит это не по иной причине, а только лишь потому, что такие молитвы не в соприкосновении с духовной действительностью. В главе 13 Евангелия от Луки, рассказывается о двух личностях, которые вошли в храм помолится. Мытарь, ударяя себя в грудь, умолял: "Боже, будь милостив ко мне грешнику"! Молитва его достигает наших сердец. А вот выставляющий себя напоказ фарисей, который открыл уста, чтобы благодарить Бога, не вызывает у нас ответа. Почему? Да потому, что один молился Богу, а другой - "молился сам в себе" (ст.11). Многие произносимые "монологом" молитвы - не только побуждает вас сказать "аминь", но даже томят вас. Истинные же молитвы, если даже они коротки и малословны, касаются духовной действительности, а они, в свою очередь, касаются тайных глубин человеческих и естественно побуждают ответить словом "аминь".

Пример 7

Проблему, касающуюся того, как Кровь Господа Иисуса очищает нашу совесть, нельзя разрешить в сфере физических явлений. Можем ли мы представить себе человека в момент раскаяния, который окропил бы свое тело Кровью Господа Иисуса, чтобы очистить свою совесть. Таким способом он не мог бы очистить себя, потому что только Дух Святой является исполнителем духовных вещей. Когда Дух Святой очищает нашу совесть Кровью, Он пользуется духовной действительностью этой Крови, а не ее физическими свойствами, чтобы очисть нас. Только то, что пребывает в Духе Святом, - является истинным. Если человек в контакте с действительностью в Духе Святом, он соприкасается с жизнью. Если он в контакте только с учением, он не примет жизни.

Пример 8

Несомненный факт, что ветхий человек распят со Христом, как сказано в Рим. 6. Некоторые христиане постоянно говорят: " Я знаю, что мой ветхий человек был распят, но я не понимаю того, почему мой ветхий человек все еще жив день за днем". Причина такого явления заключается в том, что они усвоили себе только учение, но им надлежит понять тот факт, что если учение заключается в букве, а не в Духе Святом, то оно не дарит жизни, несмотря на то, как бы мы были знакомы с ним. Такие явления, как спасение, оправдание, освящение - мертвы для нас, если все это близко нам только по учению и букве. То, что пребывает в Духе Святом, является духовно истинным. Если человек соприкоснется с духовной действительностью, он получит жизнь, потому что она - жизненна и свежа.

Кто-то может произнести как будто духовную проповедь, но она вызывает у слушателей тяжесть. Это потому, что все, что он говорит, не является действительностью. Если бы он соприкоснулся с действительностью, его слова были бы подлинны. Только то, что истинно, побуждает людей прикоснутся к этой действительности. Итак, несмотря на то, как бы человек не говорил, те, которые знают эту действительность - обнаружат истинность его слов.

Пример 9

Относительно познания Христа заметим, что внешнее познания не является истинным; только то, что познается в Духе Святом является истинным. Когда Господь Иисус пребывал на земле, с Ним встречались многие. Казалось бы, что они состоят в контакте с Ним, но действительности было не так. Такое познание внешнее. Истинно познавшие Христа соприкоснулись с Его действительностью. Такое познание совершается только в духе и истине. Попытаемся постичь эту истину несколько более из Библии потому, что она слишком основательна, чтобы ее не заметить.

Когда Господь Иисус находился на земле, Его познавали двумя способами: внешне и внутренне.

Что значит знать Христа внешне? Таким именно образом иудеи понимали Христа. С самого начала они предполагали, что знают Его. Они так и заявляли: "Не Иисус ли это, Сын Иосифов, Которого отца и мать мы знаем" (Иоанн. 5:42). Они были убеждены, что знают Его. Они знали даже Его отца и мать. Когда однажды Господь Иисус пришел в Своей город, люди сказали: "Не плотник ли Он, Сын Марии, брат Иакова, Иосии, Иуды и Симона? Не здесь ли между нами Его сестры?" (Мр. 6:3). Они знали не только Его отца и мать, они знали Его братьев и сестер, они не знали Его Самого. Они судили о Господе Иисусе по внешности, но они не соприкоснулись с Его действительностью. 

Тогда существовал и другой класс людей, которые знали Господа немного глубже, чем иудеи, но тем не мерее - они не воспринимали Его внутренне. Когда Господь Иисус пришел однажды в область Кесарии Филипповой, Он спросил Своих учеников: "За кого люди почитают Меня, Сына Человеческого"? Ученики ответили Ему: "одни за Иоанна Крестителя, другие за Илию, а иные за Иеремию, или за одного из пророков" (Мтф. 16:13-14). Их познание Господа было, бесспорно, более глубоким, нежели у иудеи.

Некоторые утверждали, что Господь - это Илия. Илия был могущественным пророком; можно сказать, что Илия всегда стоял за силу. Господь Иисус был, несомненно, Илией - самым могущественным из пророков. Некоторые утверждали, что Господь - это Иеремия. Иеремия был плачущим пророком, он был представителем страдающим. Господь Иисус был действительно Иеремией, потому что Он тяжко пострадал. Семь раз Он провозгласил "горе" лицемерным фарисеям и книжникам (Мтф.23:13,15,16,23,25,27,29). Когда Он увидел в храме продающих ослов и овец, то Он выгнал их; вдобавок Он опрокинул еще и столы меновщиков (Иоанн. 2:14-15). Он поистине был Илией. Когда же Иисус встречал мытарей и грешников, Он садился вместе с ними за стол и ел (Мтф. 9:10). Когда Он сидел у стола у Симона, Он разрешил грешнице сесть и плакать у Своих ног (Лук. 7:37-38). Увидев плачущую Марию и плачущих иудеев, Он возмутился духом и заплакал (Иоанн. 11:33-35). Он подлинно Иеремия. Тем не менее, когда люди заявляли, что считали Его Илией или Иеремией, они лишь подтверждали, что знают его только по наружности.

В самом начали и ученики доказывали, что знают Его только по плоти, они не знали Его внутренне. Такие люди, как Фома и Филипп в течение некоторого времени были и ходили с Ним. Говоря по-человечески, они должны были бы действительно знать Господа, но они к сожалению не знали Его. Когда Господь открыто сказал: "Куда Я иду, вы знаете и путь знаете", - Фома сказал Ему: "Господи, мы не знаем, куда идешь; и как можем знать путь?" (Иоанн. 14:4-5). На ясное заявление Господа: "Если бы вы знали Меня, то знали бы и Отца Моего; и ныне знаете Его, и видели Его", - Филипп ответил: "Господи! Покажи нам Отца, и довольно для нас" (Иоанн. 14:7-8). Господь Иисус, Которого признал Фома, был человеком Назарянином; но Фома не постиг Господа Иисуса, как Господа жизни. И Филипп видел в Господе Иисусе равным образом Назарянина. Он так и мог видеть в Господе Иисусе образ Отца. Но оба они были с Господом Иисусом, познание же их так и осталось внешнее, потому что они не соприкоснулись еще с Его действительностью и истиной.

Ученики знали Господа Иисуса глубже нежели иудеи, но и им предстояло еще постичь - кем Он был, Господь. Несмотря на то, что они пробыли с Ним значительный срок, они так и не могли узнать, кем же Он фактически был. Они видели Его своими собственными глазами, они касались Его своими руками, тем не менее, они не знали Его. Отсюда ясно, что для того, чтобы знать Господа, необходим орган, яснее оптического чувства, острее, нежели, чувство слуха, более чувствительное, нежели чувства осязания. Во Христе содержится такая действительность, которую нельзя распознать и воспринять плотью.

Петрово познание Господа в тот особый день в Кесарии Филипповой оказалось внутренним познанием. Когда Господь спросил Своих учеников: "А вы за кого почитаете Меня?", тогда Симон Петр сказал: "Ты - Христос, Сын Бога Живого". Господь сразу же сказал ему: "Блажен ты, Симон, сын Ионин, потому что не плоть и кровь открыли тебе это, но Отец Мой, сущий на небесах" (Мтф. 16:16-17). Вот что Господь имел в виду: хотя ты следовал за Мною уже некоторое время, твои прежние познания не были полными; нынешнее же твое познание является самым благословенным, потому что ты получил его по откровению Отца Моего Небесного. Это познание является истинным.

По этой причине можно сказать, что если нет откровения, то люди не могут узнать, кем является Господь, если даже прежде они ели и пили с Ним или ходили и жили с Ним. Без этого познания, которое предлагается в откровении, все, что мы можем знать о Христе это лишь внешнее познание, познание исторического Христа. Вот что значит знать Христа по плоти. Только такое познание о Христе, которое получил Петр по откровению свыше, является истинным, а потому можно сказать, что он познал Христа внутренне.

"Поэтому мы отныне никого не знаем по плоти; если же и знали Христа по плоти, то ныне уже не знаем" (2Кор. 5:16). Тогда именно, когда Павел знал Христа по плоти, он поносил имя Иисуса из Назарета и преследовал учеников Его" (Деян. 26:9-11). Но после того, как Бог открыл Сына Своего в духе Павла, он начал проповедовать ту веру, которую он истреблял (Гал. 1:16-23). Он стал другим человеком. Это новое познание, которым он обладал теперь и оказалось духовной действительностью; вот поэтому он больше не знал Христа по плоти.

В Евангелии от Марка рассказывается о женщине, которая двенадцать лет страдала кровотечением. "Услышавши об Иисусе, подошла сзади в народе и прикоснулась к одежде Его... И тотчас иссяк у нее источник крови, и она ощутила в теле, что исцелена от болезни". Что же почувствовал Господь в тот момент? "Кто прикоснулся к Моей одежде?" -спросил Он. Но ученики ответили Ему: "Ты видишь, что народ теснит Тебя, и говоришь: кто прикоснулся ко Мне" (Марк. 5:27). Здесь мы видим два класса людей: тех, которые прикасаются к Нему, и тех кто толпятся вокруг Него. Последние только могут толпиться вокруг Него, Христа по плоти; первые же могут прикоснуться к Нему, в Его действительности. Господь как будто не замечает тех, что толпятся вокруг Него, но Он замечает тех, которые действительно касаются Его.

Как же печально, что множество тех, которые толпятся вокруг Него, и только немногие, одна женщина коснулась Его!

"Но истинно говорю вам: много вдов было в Израиле во дни Илии, когда заключено было небо три года и шесть месяцев, так что сделался большой голод по всей земле; и не к одной из них не был послан Илия, а только к вдове в Сарепту Сидонскую; много также было прокаженных в Израиле при пророке Елисее, и ни один из них не очистился, кроме Немана Сириянина" (Лук. 4:25-27).

Эти эпизоды очень походи на историю женщины, очищенной от кровотечения. Вопрос заключается не в расстоянии (далеко или близко), не во времени (постоянно или временно), а единственно в тех людях, которые толпятся или которые соприкасаются с духовной действительностью. Если человек не коснется этой действительности, в нем не произойдет никаких перемен, несмотря на то, как бы он ни подошел близко к Господу, как бы он не толпился вокруг Него.

Тот, кто знает Христа только по плоти, никогда не распознает Его. Человек может отличить Христа только по откровению. Нам следует помнить, что Христа нельзя познать нашими внешними чувствами: зрением, слухом, осязанием. Познание Христа - это дело Духа Святого. Без Духа Святого человек не может воспринять действительности Христовой. Как бы человек не был глубоко знаком с историей Господа Иисуса, как бы не толпился вокруг Него, слыша Его голос, преклоняя свои колени - если он не соприкоснулся с действительностью Христовой, он не познает Его, если не будет в нем Духа Святого.

"Слова, которые Я говорю вам, суть дух и жизнь" (Иоанн. 6:63). Человек, который соприкоснулся с Духом Святым, имеет жизнь. Просто немыслимо человеку прикоснуться к Духу Святому и не получить жизни. Все, что от Духа - это жизнь. Соприкосновение с действительностью - это обладание жизнью. Именно в этом отношении возникает множество проблем. Некоторые познают Господа - посредством чтения книг, другие - посредством слушания. Но, читая или слушая о Нем, они все же, не соприкасаются с Господом Иисусом. Христа - духовной действительности - нельзя сравнить с тем Христом, о котором читаем или слышим. Этот Христос воспринимается в Духе Святом, другого пути познания Его не существует.

Многие христиане в смущении, потому что вера их как будто не действует. Они утверждают, что слышат Слово в течение многих лет и знают много, но все это не эффективно. Почему? Потому что они не вступили в контакт с Его действительностью. Прикосновение ко Христу рукой плоти никогда не даст эффекта. Сила Христова излилась в женщину, которая прикоснулась к Нему. Она была единственным тогда человеком, который прикоснулся к Нему. Если действует вера, тогда происходит прикосновение с действительностью.

Нам следует, конечно, понять, что Христа по плоти можно видеть, к Нему можно прикоснуться. Он доступен для наших рук, очей и слуха нашей плоти. Но Христа в Духе Святом можно достичь только в Духе Святом. Даже тогда, когда Господь Иисус жил на земле, уже существовало внешнее и внутреннее познание Его. Наше нынешнее познание Его не отличается от того, что было и в прошлом. Поэтому вопрос сегодня состоит в том, как нам познать Христа? Если однажды мы увидим Его через духа Святого, т.е. прикоснемся ко Христу в Его духовной действительности, тогда, в тот же день, мы познаем Его внутренне, хотя мы, может быть, не сможем рассказать об этом или объяснить этого. Но если мы увидим Его внутренне, сразу же разрешаться все наши сомнения. По этой причине нам следует просить Господа, чтобы Он даровал нам истинное познание о Себе - познание, которое не исходит от нас самих, не является наставлением плоти и крови, но является откровением Отца Небесного.

Пример 10

Очень правильно, если брат прощает другого брата. Но вот иногда, мы видим брата, который прощает другого, обидевшего его; он пытается сделать самое лучшее, чтобы простить его, он громко заявляет о своем прощении. Судя по внешней видимости, он действительно прощает его. Но вот почему-то внутри вы не чувствуете этого. Вы почувствуете, что он только пытается простить его. Но это не настоящее дело. Почему? Потому что он не соприкоснулся с действительностью. Но вы можете встретить и другого брата. Его тоже тяжко обидел некто из братьев. Он опечален, но тем не менее, он верит, что Бог не может сделать плохо, поэтому он чувствует, что должен простить своего брата от сердца. Но он не провозглашает громко своего прощения, не говорит о том, как он переступил через обиды. Он просто заявляет, что он простил своего брата. И вы чувствуете, что это брат ничего не изображает из себя, только он поистине простил другого. Этот брат соприкоснулся с духовной действительностью.

Пример 11

Смирение должно производить впечатление на людей. Однако смирение некоторых вызывает у вас такое впечатление, что они пользуются собственными силами, чтобы быть смиренными. Человек может без конца жаловаться на то, что он так несовершен, но у вас появится ощущение, что это его "самовольное смиренномудрие", что это его смирение, рождаемое волей его (Кол. 2:18 и 23). Поэтому такое его смирение не обладает истинным характером. Если он горд, тогда вы сможете назвать это смирение гордым, не зная, собственно, к какой категории отнести его. Вы не сможете назвать это гордостью, но не можете сказать, что это смирение. Внешне кажется, что это смирение, но оно очень далеко от истинного смирения.

Но вы можете встретить другого брата, который не прилагает собственных усилий, чтобы быть смиренным. Вместо этого, он действует естественно, говорит мягко, нежно и в итоге, сражу же, разоблачается ваша гордость. Вы чувствуете стыд от вашей гордости. Если бы в этих обстоятельствах ваш собеседник был гордым, то и вы бы могли гордиться. Однако если он считает других выше себя, тогда, он попытается весьма естественным образом получить помощь от других. Это значит, что он соприкоснулся с действительностью смирения..

Пример 12

В поисках примера любви обратимся к 1 Кор. 13, где предлагается нам очень точны образ ее. "И если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сожжение..." (ст. 3). С человеческой точки зрения редко можно было бы найти человека, с такой любовью. Можно было бы сказать, что нет вообще любви большей, чем эта. Но вот Павел говорит: "но любви не имею, - нет мне в том никакой пользы" (ст.3). Это значит, что существует и такой случай, когда можно не иметь любви, хотя можно раздать все свое имущество бедным и даже отдать тело свое на сожжение. Иначе - если человек не соприкасается с действительностью любви в Духе Святом - все его поведение является исключительно внешним. Вполне возможно, что брат может отдать все свое имущество, чтобы накормить бедных, и даже отдать тело свое на сожжение, не любя их. Вполне возможно также, что брат только "напоит одного из малых сих чашею холодной воды", и "не потеряет награды своей" (Мтф. 10:42). Дело не в том, много ли сделано, мало ли сделано, а единственно в том, соприкоснулся ли или не соприкоснулся человек с действительностью любви. Только та действительность, которая существует в Духе Господнем, является истиной.

Легко видеть, что нет необходимости делать больше, чем мы способны на это пред Богом. Некоторые проявляют столь великую любовь, что она побуждает людей усомниться в истинности ее. Некоторые христиане проявляют такую любовь, которая лишена человеческих чувств, а это вызывает подозрение. В 2 Кор. мы читаем, как не понимали Павла, как клеветали на него, как он страдал, как все это обременяло его, но он преодолел все это. Он не лишен был чувств, но он был настоящим человеком. Он был в несчастье, но он преодолел его. Он страдал, но Он победил. Заметим, что его победа - это победа человека, а не Ангела. Он действительно победил, но победил как человек. Он был поистине человеком, и победа его была истинной. Посредством Духа Божьего он соприкоснулся с этой действительностью. Читая его слово, мы не можем не склонить своей головы, сказав: "Вот человек, который не далек от нас. Нам кажется, что мы способны прикоснуться к нему". Мы сознаем, что не Михаил, и не Гавриил, он не обитает среди Херувимов, что он хорошо известная нам личность. Но таковым он является не по иной причине, как только по той, что он находился в сфере духовной действительности. Следовательно, прикасаясь к нему, мы прикасаемся к жизни.

Глава 2

Духовная действительность: связи ее

(1) Действительность и поведение

Нам следует помнить, что перед Богом существует такое дело, как действительность. Трудности у многих христиан вызываются тем, что они пытаются создать ее. Они пытаются создать эту действительность пред Богом, с таким результатом, что они копируют ее или подделываются под нее. Бог же ожидает от нас истинности - подлинного дела, проявленного в нашей жизни. То, что сами мы производим - это дело человеческое, подделка, это не истинное дело. Совершенно напрасно действовать человеку на основе доктрины (учения), потому что все, чем он будет обладать, - это лишь внешнее поведение. У него нет истинной статьи - действительности.

Именно потому, нам надо жить перед Богом в соответствии с тем, кем мы фактически являемся. Нам следует просить Его, чтобы Он ввел нас в контакт с этой духовной истиной. Порою мы очень близки к тому, чтобы совершить ошибку просто потому, что знаем очень много и действуем в соответствии с учением (доктринами) вместо того, чтобы следовать водительству Духа Святого. Действуя же на основании только наших знаний, мы не соприкасаемся с духовной действительностью.

Однажды один брат рассказывал о своем опыте следующее: "мой брат обидел меня. Однажды он пришел поговорить со мною и сказал: "брат, все это не имеет значения, не следует об этом говорить". Однако глубоко во мне сохранилось чувство, которое убеждало меня в следующем: нет, это неправильное дело, потому что он всегда поступает таким образом. Он поступил так со многими, как со мною. Я чувствовал, что мне надо серьезно выговорить ему. Однако я попутно рассуждал и о том, если я серьезно обличу его, это может обидеть его, и он скажет тогда, что я не простил его. Если вместо этого я поздоровавшись с ним, приглашу его в гости, то не докажет ли это ему, что я могу любить брата? Тем не менее, во мне пребывала твердая уверенность, что мне необходимо сказать ему правду сегодня и показать ему в чем он не прав. Пережив внутреннюю борьбу в течение более четверти часа, я наконец сказал ему правду.

Фактически, порою гораздо ценнее обличить, нежели обменяться рукопожатиями. Если мы будем хранить приятную внешность, которая побудит людей хвалить нас, не забудем, что во всем это нет ничего духовно ценного перед Богом. Вопрос вот в чем: определяется ли наше поведение диктовкой мертвого учения, или Духа Святого? Вышеупомянутый брат подлинно любил своего брата в сердце своем, и возникший спорный вопрос касался не его сердца, а духовной действительности.

Однажды у одного христианина возник спор с одним из членов его семьи. Последний ударил его в лицо. В тот же момент этот брат вспомнил, что сказано в Ев. Матф. 5: "Кто ударит тебя в правую щеку твою, обрати к нему и другую" (ст.3). Он подумал, что, будучи христианином, он должен действовать подобным образом, а потому и повернул к нему вторую щеку. Поступив так, и получив второй удар, он не мог потом спать в течение двух ночей. Он поступил в соответствии с учением Библии. В ответ его избили так, что он не спал две ночи. Случай этот убедительно свидетельствует о том, что он не соприкоснулся с духовной действительностью. Поведение его не свидетельствовало о жизни; оно не было истинным делом.

Многие христиане чувствуют, что у них какой-то недостаток, что они не способны отличать истину от лжи, что они не могут отделить то, что от Бога, от того, что не от Бога. Причина такого недостатка, судя по духовному опыту, заключается в неспособности соприкоснуться с духовной действительностью. Если бы они вступили в контакт с этой действительностью, то в тот момент, когда пред очами их явится какое-то несправедливое дело, они немедленно бы поняли, что пред ними. Сила различать исходит из того, что человек уже однажды видел. Если мы соприкоснулись уже определенным образом с духовной действительностью, то уже никто не сможет обмануть нас в каком то частном деле. Подлинно спасенный верующий соприкоснулся, по крайней мере, с духовной действительностью спасения. Следовательно, в этом отношении обмануть его трудно. Равным образом тот, кто соприкоснулся с духовной действительностью в каком-то определенном деле, естественно, обнаружит фальшивое дело, как только оно явится. Поэтому, как только он столкнулся с подделкой, в нем появится сила, которая оттолкнут подделку.

 Причина, почему нас можно легко обмануть, заключается в том, что сами мы часто обманываем самих себя. Самообманутые открыты для того, чтобы и другие обманывали их. Если мы чего-то не видим в самих себе, как мы можем видеть это в других. Если мы начинаем познавать себя, мы начинаем познавать и других. Если благодаря действительности, мы начинаем познавать себя, мы, конечно, увидим, что представляют собой и другие. Если в каком-то деле мы удостоились водительства Божьего и прикоснулись к истине, мы знаем, как Дух Святой действует в нас. Обладая таким знанием, мы тот час же распознаем если другой человек находится вне действительности, или же он под водительством Духа Святого. 

Дар духовного различия мы приобретаем после того, как соприкоснемся с действительностью и истинностью. Тот, кто не соприкоснулся с истиной, обманывает две личности: самого себя и того, кто относится к той же духовной категории. Он не может обмануть тех, которые знают Духа Святого и которые живут в Духе Святом. Он ни в коем случае не может обмануть Церковь. Он может считать себя духовным, но вот, по каким-то неизвестным причинам, Церковь не может сказать "аминь" на речь человека. Для человека это крайнее время исповедать свой грех. Если братья и сестры не в состоянии сказать "аминь", это значит, что в этом человеке существует фальшь.

Некоторые братья и сестры волнуют и обременяют Церковь не своими грехами, а своим "добром", которое вытекает из них самих. Грех легко распознать, а вот "добро", которое вытекает из собственного "я" человека, обнаружить не легко; оно далеко от Бога и далеко от духовной действительности. Это подлинно предмет великих забот - видеть, как часто христиане думают, что им, наконец, удалось войти в какое-то определенное дело после того, как они потрудились над ним, хотя фактически они не соприкасались еще с духовной действительностью этого дела. Мы верим, что если человек повстречался с действительностью, то результатом будет жизнь; если же человек не столкнулся еще с действительностью, то это закончится для него смертью. Вот брат совершает какой-то частный акт пред Богом; он касается жизни и пробуждает других приобщится к этой жизни. Другой брат тоже принимается за определенно дело; он чувствует, что исполнил его хорошо, однако другие не обнаруживают в нем жизни. Вместо того, чтобы восхищаться этим делом, они отвергают его вообще. Случается это потому, что поведение брата определяется им самим - и следствием этого является смерть вместо жизни.

Нам нужно научиться жить в Духе Святом, в противном случае мы будем упражняться в "хорошем поведении", не приобщившись к духовной действительности. Что значит жить в Духе Святом? Это не значит что-то делать от самих себя. Все что делает "я", - это от плоти, а все, что от плоти, определенно не от духовной действительности. Духовная действительность истинно духовна, а не плотская. Скажем просто: духовная действительность - это истина, к которой приобщаются посредством Духа Святого. Дело, к которому приобщаемся таким образом, живо и истинно. Поведение христианина не окажется истинным, если оно не совершится в Духе Святом. Поведение его некогда не может быть заменой истинного дела пред Богом. Оно не сможет помочь другим и наставить его самого. Пусть Бог будет милостив к нам и поможет понять, что жизнь в Духе Святом - это жизнь в духовной действительности.

(2) Питание и действительность

Во 2 Кор. 4 глава особенно подчеркивается то обстоятельство, что питание происходит там, где есть действительность: "Всегда носим в теле мертвость Господа Иисуса, чтобы и жизнь Иисусова открылась в нас (ст.10). Там, где проявляется смерть Иисусова, там обнаруживается также и жизнь Его. Иначе: если смерть Иисусова пребывает в нас, тогда и жизнь Иисусова также пребывает в нас. Сказанное касается тех, кому уже известна смерть Иисуса и в ком проявляется Его жизнь.

 "Так что смерть действует в нас, а жизнь в вас" (ст.12). В стихе 10 Павел говорит о проявлении жизни, здесь же, в ст. 12, он говорит о снабжении ею. То, что проявляется в нас, мы называем жизнью, а то, что проявляется в других, мы называем питанием жизнью. Источник один и тот же, так как все происходит от смерти Христовой. Следовательно, проповедь без действительности - пуста и бесполезна, потому что она не в состоянии питать Тело Христово. Только после того, как смерть Иисусова будет действовать в нас, жизнь Иисусова будет проявляется в других. Стало быть, здесь нечто большее, нежели проповедь или труд, здесь речь о снабжении жизнью.

Конечно, проповеди принадлежит положенное ей место - но, если она подкрепляется жизнью. Если мы носим в своих телах "мертвость Господа Иисуса", тогда Тело Христово получает жизнь. Там, где имеется эта действительность, происходит это снабжение жизнью. Если же нам не известна "мертвость Господа Иисуса", если мы не несем в тишине креста, тогда мы не в состоянии снабжать других жизнью. Братья и сестры, пожалуйста помните, что в сфере духовной действительности трудом является то, через что вы уже прошли, ходя пред Богом, а не то, что вы делаете; это именно то, что автоматически удовлетворяет Тело Христово. Если вы, со своей стороны знаете, что такое "мертвость Господа Иисуса", то Церковь в свою очередь, стихийно получит удовлетворение.

Именно поэтому у нас нет нужды говорить людям о том, что мы простили того или этого, нет нужды трубить о том, что мы любим, или привлекать внимание людей к тому, как мы несем крест. Если мы приобщились к духовной действительности, мы без усилий будем помогать другим людям. Заметим, что не имеет значения тот факт, сознаем ли мы это или нет. Факт остается фактом: "смерть действует в нас, а жизнь в вас".

Наши трудности заключаются скорее в наших слишком обильных познаниях. Мы действуем сообразно знаниям, но в это нет практического подкрепления. Попытаемся напомнить о том, что подкрепление не является внешним фактом, а внутренней действительностью. Если бы вы знали пред Богом, что такое "мертвость Господа Иисуса", тогда и жизнь Иисусова действовала бы стихийно в Церкви. Там, где жизнь, там и подкреплением, потому что подкрепление - это наделение жизнью, а проявление труда, чтобы восхищались им. Подкрепление - это назидание народа, это не создания мнения о том, что у вас такой-то и такой-то опыт. Поэтом важно то, что существует истинное подкрепление. Всякий раз, когда вы проходите через "мертвость Господа Иисуса", некоторые из братьев и сестер получают от вас подкрепление в своей жизни. Естественно нет нужды ожидать, пока вы опубликуете свою автобиографию.

В то время, когда вы получите жизнь от Господа, в то же время и Церковь подкрепляются жизнью. Нам необходимо знать, что даруемая нам помощь простирается часто за пределы нашего сознания и наших чувств. Если мы обладаем истиной, то люди получают удовлетворение, несмотря на то, сознают ли они это, или не сознают, потому что жизнь - это факт. Если действительно несем крест пред Господом, Тело Христово получает подкрепление.

Но как нам постичь то, что говорит Павел: "Так что смерть действует в нас, а жизнь в вас...", если мы не сознаем того, в чем состоит подкрепление жизнью. Павел говорит святым в Колоссах: "Ныне радуюсь в страданиях моих за вас и восполняю недостаток в плоти моей скорбей Христовых за Тело Его, которое есть Церковь" (1:24). Что это такое? Это подкрепление жизнью. Видеть единое тело Христово - это, подкрепление жизнью. Вот поэтому Павел способен страдать ради Тела Христова и возвещать, в свою очередь, в своей плоти недостаток страданий Христовых. Но вы не сможете понять, каким образом восполняется недостаток страданий Христовых, если вы не увидите того, что Тело Христово едино.

Будем просить Господа, чтобы Он открыл наши очи, чтобы мы увидели, что Тело Христово едино. Тот, кто действительно знает, что Тело едино, не может не понять того, что говорит Павел в 1Кор. 4:7: "Что ты имеешь, чего бы не получил"? Мы все получили от Бога и все это для удовлетворения Тела. Та действительность, к которой мы лично приобщились пред Богом, становится подкреплением Церкви.

Подкрепление Тела превосходит физические ограничения в общении. Павел говорит Церкви в Коринфе: "А я, отсутствуя телом, но присутствуя у вас духом..." (1Кор. 5:3). Так как он приобщился к действительности Тела Христова, он поэтому может сказать, что духом он присутствует среди них, как прежде он присутствовал среди них своим телом. Это не идеализм: это действительность. Если мы увидим, осознаем единство Тела Христова, мы увидим, что и дух тоже неизменно в нем. Это и называется подкреплением, подачей жизни, и это превосходит слова и дела, преодолевает ограниченность физических связей. Если мы знаем Бога, если мы с Ним в контакте, то все, через что нам приходится пройти, автоматически становится во благо Телу.

Эти слова, которые говорит Павел, совершенно уникальны. Мы легко понимаем то, что он говорит: "Всегда носим в теле мертвость Господа Иисуса, чтобы и жизнь Иисусова открылась в теле нашем". Когда же он говорит сведущее: "Так что смерть действует в нас, а жизнь в вас", нам не легко понять значение сказанного, пока мы не осознаем единства Тела Христова. Если Тело едино, то все что действует во мне, действует и в других. Это жизнь и это содействие. Осознав это, мы чрезвычайно радуемся, потому что все, что члены получают от Главы, хранится в Теле. А ведь все мы присоединены к этому Телу.

Братья и сестры, если мы приобщились к этой действительности, нам не надо оплакивать нищету и бесплодие Церкви. Несомненно, в той мере, как это очевидно, мы вынуждены констатировать нищету и деградацию положения Церкви. Мы вынуждены признать, что судя по внешней видимости, отдельные группы христиан, как и отельные личности, потерпели неудачу, пали. Но как только мы приобщимся к духовной действительности Церкви, мы тотчас же, вынуждены будем заявить, что Церковь не обнищала и не деградирует. И не из-за отдельных христиан или христианских групп убывает благосостояние Церкви, потому что все то, что члены получают от Главы - день за днем, - все содействует Церкви. Павел приобщился к этой духовной действительности, а потому он мог - в равной мере - как упрекать Церковь в Коринфе, так и удовлетворять ее нужды.

"Доколе все придем в единство веры и познания Сына Божия, в мужа совершенного, в меру полного возраста Христова" (Еф. 4:12). Это слово, бесспорно, трудно понять внешне, разумом. Церковь полагает, что достичь единства веры - это нечто слишком далекое и вне сферы возможностей, если судить по внешней видимости. Кто знает, достигнет ли когда-либо Церковь этой точки? Когда мы приобщимся к духовной действительности, мы не будем испытывать нужды задаваться подобным вопросом. Мы знаем что Церковь пред Богом всегда едина, и никогда ее нельзя разделить. Как только мы приблизимся к духовной действительности, тотчас же исчезнут все внешние вопросы. Как же мы можем содействовать Церкви, если мы никогда не видели этой действительности? Наше соединение начнется в тот же момент, когда мы увидим ее. Итак, это содействие базируется как на приобщении к действительности Тела, так и на опыте несения креста.

Постараемся понять также и то, что содействие словами тоже основывается на жизни, которую мы сообщаем Церкви. Братья и сестры, Дух Святой будет свидетельствовать о том, что вы говорите, выражаете, если то, что вы говорите, вы уже дали Церкви в своей жизни. Но Он не будет свидетельствовать о том, что вы выражаете, если сказанное вами не отражает того, что вы получили пред Богом. Люди получают помощь от ваших слов только в том случае, если прежде вы помогли им своей жизнью. В противном случае, та помощь, которую вы оказываете словесно, это просто некоторое разъяснение для ума, подобное той помощи, которую получаем от плодов дерева познания добра и зла. Пища Церкви - это жизнь. Питание жизнью - это единственная пища Церкви. Вопрос не в том, что вы в состоянии дать, а в том, сколько вы уже дали Церкви. Что вы дали из духовной действительности Церкви? Когда, вы станете пред Церковью, осознайте, что и сколько вы дали ей. Если вы не приобщились к духовной действительности, вы не в состоянии хотя бы чем-то содействовать людям. Только то духовное, что содержится в действительности, лежащей в основе слов, способно подкреплять Церковь.

Некоторые христиане считают, что "Тело Христово" - это только притча. Они никогда не видели действительности Тела, а потому у них нет пути содействовать ему. У человека, который не видел этой действительности, нет возможности содействовать Телу. С точки зрения тела, пища, которую принимают уста, принимает тоже тело; то, что видят глаза, видит тело; то, что слышат уши, слышит тело. То, что получает один член, получает все тело. Поэтому, несмотря на то, какой это брат или сестра, но что получает он или она - то получает Тело. Нам необходимо понять, что жизнь Тела - это не только жизнь совместно, но единая жизнь, одна жизнь. Если нам не удается приобщиться к этой действительности, тогда Церковь, - это только учение, а Тело - притча. Соответственно у нас нет способа тогда удовлетворять нужды.

Братья и сестры не забывайте, что вы не являетесь независимыми существами, а членами в Теле. "Посему страдает ли один член - говорит Павел, - страдают с ним все члены; славится ли один член, с ним радуются все члены" (1Кор. 12:26). Пустое ли это слово или факт? Павел - это человек, который обладал сознанием Тала. Если бы он не приобщился к действительности Тела, но не способен был бы сказать эти слова. А потому будем просить Бога, чтобы Он посодействовал нам коснуться корней, которые являются действительностью, чтобы мы могли стихийно удовлетворить Церковь.

(3) Вопросы и действительность

Если мы не видели еще духовной действительности, у нас очевидно, появляется много вопросов. Предположим, что вы услышали что-то о человеке, которого никогда не встречали. Естественно, вы спросите о нем у лиц, которые знают его. Но вот в целом мире существует один человек, которого вы уже хорошо знаете, не имею нужды скашивать о нем. Этот человек - вы сами. Вы та действительность, которую вы знаете. Или предположим, вы можете занять дом, который вы никогда прежде не видели. Чтобы узнать, какой это дом, вы спрашиваете сколько в нем комнат, какие в нем окна и т.д. Когда же вы поселитесь в этом доме и будете в нем жить, у вас уже не будет никаких вопросов относительно его. О том, что уже ясно, не спрашивают более. Если мы живем в действительности какого-либо дела, у нас уже нет вопросов, касающихся его. Только тот человек, который не знает Тела Христова, будет спрашивать, что это такое. Тот же, кто знает это Тело, не спрашивает о Нем.

Рассуждая о духовных вещах, мы в состоянии уяснить их себе до того, что устраним всякие духовные трудности, но мы не в состоянии уяснить себе их так, чтобы они не создавали уже никакой проблемы для человеческого ума. В качестве примера обратимся к проповеди Евангелия: мы можем проповедовать до тех пор, пока люди поняли до такой степени, что поверили, но мы все равно не сможем проповедовать так, чтобы их разум нашел удовлетворение. Что ответил Нафанаил, когда Филипп сказал ему, что они нашил Того, о Ком писали Моисей в законе и пророки? Не сказал ли он: "Из Назарета может ли быть что доброе?" Однако позже, когда Господь сказал ему: "Прежде, нежели позвал тебя Филипп, когда ты был под смоковницею, Я видел тебя", Нафанаил столкнулся с духовной действительностью. Тогда же он вполне естественно заявил: "Равви - Ты Царь Израилев!" (Иоанн. 1"45-49). Он приобщился к действительности:, а потому у него не стало больше вопросов. Вот каковы духовные вещи. Как только человек приобщается к духовной истине, она тотчас же просветляет его внутренность. Он обладает внутренним познанием, хотя, может быть, не может объяснить откуда оно.

Некоторые места в Библии легко можно истолковать совершенно ошибочно. Однако, если действует Дух Святой, человек тогда способен войти в контакт с духовной действительность. В таком случае не может быть недоразумений.

Глава 3

Духовная действительность: как войти в нее

Очень часто реальность - это ничто иное для нас как термин, потому что мы еще не веши в действительность ее. Только после того, как мы войдем в нее, мы можем приобщиться к тому, что является истинным. Как же мы можем войти в духовную действительность? "Когда же придет Он, Дух истины, то наставит вас на всякую истину... Он прославит Меня, потому что от Моего возьмет и возвестит вам" (Иоанн. 14:13-14). Эти два стиха говорят нам, что Дух Святой возвещает нас истину и наставляет нас " на всякую истину".

Из всех дел Духа Святого - два обладают первостепенным значением: откровение Духа и дисциплина Духа. Первое делает нас способными познавать и видеть духовную действительность, тогда как второе направляет нас к переживаниям духовной действительности посредством окружающей обстановки.

Откровение - это основание всякого духовного прогресса. Без откровение духа Святого, несмотря на то, каким бы основательным ни оказалось познание человека, каким бы превосходным ни было его внешнее поведение, он останется поверхностным христианином пред Богом, а потому он не сможет продвинутся ни на шаг вперед. С другой стороны, если у человека имеется откровение Духа Святого, но ему не достает дисциплины Духа, то христианская жизнь его окажется неполной. Мы можем сказать, что откровение Духа Святого является основанием, а дисциплина Духа Святого - строением. Это не значит, что в жизни человека имеется период, называемый откровением Духа Святого, а затем другой период, называемый дисциплиной Духа Святого. Оба они смешиваются друг с другом. Когда Он открывает тогда же Он и воспитывает; когда же Он воспитывает, тогда Он и открывает. По этой причине откровение не охватывает всей христианской жизни, если не включает в себя дисциплину.

Мы верим, чтобы ни поручил Отец Сыну, Сын выполнит это (Иоанн. 17:4). Мы верим также, что бы ни поручил Сын Духу Святому, Дух Святой совершит. Мы верим также, что, как ни необъятна духовная действительность, Дух Святой способен ввести нас в эту необъятную истину. У Христа нет ничего, чего бы Он не даровал Церкви. Сказанное касается и дела Духа святого, которое всегда является успешным. Будем помнить, что, так как Христос выполнил все, так и Дух Святой тоже выполнит всякое порученное Ему дело. Нам надо верить достоверности Духа и совершенству и полноте Его дела.

Предметом Духа Святого является необходимость наставить нас на всякую истину. Он подает нам откровения, чтобы ввести нас в сферу истины, где мы увидим чем мы являемся во Христе. У некоторых христиан наблюдается дефект - как будто Дух Святой в ничтожной мере воплотился в них. Но если они едва ли могут помочь себе, как же можно ожидать, что они способны будет помочь другим. Они едва ли могут удовлетворить собственные нужды, а потому, все сомнений, они не в состоянии помочь другим. Христианин, желающий помогать другим, сам должен достичь того, чтобы Дух Святой внес его в сферу духовной истины. Чтобы ввести его в сферу духовной действительности, Дух Господень вынужден водить его, постоянно воспитывать его, проводить через многие скорби.

"Боже правды моей! В тесноте ты давал мне простор"! (Пс. 4:1). Бог попустил Давиду оказаться в скорби, чтобы потом он мог вывести его на простор. В своем послании Апостол Иаков говорит об этом так: "Послушайте братья мои возлюбленные: не бедных ли мира избрал Бог быть богатыми верою и наследниками Царствия, которое обещал любящим Его"? Бог избрал бедных мира, чтобы они могли быть богатыми верою. Однако Бог не придерживается той мысли, чтобы всегда удерживать Своих детей в нищете и несчастиях. Цель Его такова, чтобы выводить их из тесноты на простор, из нищеты к богатству веры.

В Откровении 21 нам показано, то положение Церкви, которым она будет обладать в будущем пред Богом: "Он (святой град Иерусалим) имеет славу Божию; светило его подобно драгоценному камню, как бы камню яспису кристалловидному" (ст.11). "Стены его построены из ясписа, а город был чистое золото, подобен чистому стеклу. Основания стены города украшены всякими драгоценными камнями" (ст.18- 19). "Город расположен четырехугольником, и длина его такая же, как и ширина. И измерил он город тростью на двадцать тысяч стадий; длина и широта и высота его равна" (ст.16). Какой богатой и какой свободной окажется однажды Церковь, когда она явится пред Богом.

Что такое простор? Простор, о котором говорит псалмопевец, когда из обстановки несчастий - Бог выводит нас на просторное место, чтобы наслаждаться Им. Несчастья не способны подавить вас. Тот, кто брошен в темницу, ноги которого закованы в колодки, но который может молиться и петь Господу гимны (Деян. 16:24-25), наслаждаясь Богом; тот, конечно, является свободным. Тот, кто заперт темничной решеткой, но постоянно наслаждается присутствием Господа, неизбежно является свободным человеком.

Дух Святой, направляя нас, стремится к тому, чтобы освободить нас посредством несчастий; к сожалению, порою случается так, что бедствия одолевают и побеждают нас. Мы видим конец или цели Божии в водительстве Иова, мы видели, что Господь полон милосердия и сострадания (Иак. 5:11). Иов действительно достиг конца, назначенного Господом, а вот некоторые достигают конца еще до того, как наступает назначенный Господом конец! Несчастья подавляют их, так что они не в состоянии выйти на просторное место. Как только они подвергнуться испытаниям, они начинают роптать и обвиняют Бога в несправедливости; как следствие - несчастья подавляют их, так что они никогда не могут воспользоваться благоприятной возможностью выйти на простор.

Некоторые христиане находятся не в обстановке несчастий, а бедности. Им не достает духовной действительности. Всего того, чем они обладают, недостаточно для удовлетворения их собственных нужд; как же тогда они могут говорить о помощи другим? Но, благодарение Богу, имеются духовно богатые христиане. Говоря о таковых, вы не в состоянии измерить их глубины и широты. Если вас постигнет горе, вы можете отправиться к ним и всегда получите помощь. Вам кажется, что нельзя встретить такую проблему, о которой им не было бы что-то известно, а потому человек никогда не уйдет от них без помощи. Вам остается только склонить свою голову и сказать: "Благодарение Богу, что в Церкви есть столь богатые люди". Богатство их превосходит вашу нищету, а потому они в состоянии помочь вашей нужде. Они богаты потому, что они приобщились к духовной истине.

Тот факт, может ли Церковь быть золотым светильником, т.е. действительно ли способна она свидетельствовать о Господе, зависит от того, сколько освобожденных христиан находится в ней, сколько в ней христиан, богатых верою, сколько христиан способных удовлетворить других людей. Совершенно верно, мы можем постучать в дверь друга даже в полночь и занять три хлеба, если нам нечего предложить другому другу возвратившемуся к нам из путешествия (Лук. 11:5-6). Порою, когда люди нуждаются в хлебе, Господь говорит нам: "Вы дайте им есть" (Мтф. 14:16). Сколько фактически хлеба есть у вас? Мы молимся часто в случае крайней необходимости, и Бог милостив к нам. Тем не менее, крайняя необходимость не способна заменить богатства. Как же бедны мы, если нет у нас умножения в духовный делах, скажем, после года, после пяти лет.

Какова причина бедности? Причиной ее является отсутствия дисциплины и контроля Духа Святого. Согласимся с тем, что все достигшее освобождения, все богатые духовно пред Богом - это люди, прошедшие через страдания, у которых имеются свои отношения с Богом. Опыт их, их отношения с Богом обогащают Церковь. Многие болезни предназначаются для богатства Церкви, многие трудности - тоже для богатства Церкви, многие страдания - для того же, многие нужды, потери - все это для той же причины, цели.

Посмотрите на тех христиан, которые проводят свои дни в мире и легко. Исходом является духовная бедность. В то же время, как другие братья и сестры в скорбях, они не в состоянии понять их и предложить им духовную помощь. У них нет своих личных отношений с Богом. У Духа Святого не имеется благоприятной возможности проявить у них Христову Действительность, потому что у Него нет возможности воплотить в них Христа. Как бы много они не слышали Слова, слушание не может заменить дела Духа Святого. Но для тех, кому не достает дела Духа в их жизни, богатство Христово не становится их богатством; поэтому у них нет ничего, чем они могли бы удовлетворить других людей.

Мера нашей полезности в руке Божией определяются мерой труда Духа Святого в нас. Христианин не должен падать так низко, чтобы Дух Святой прекратил трудиться над ним. Бедность его представляется предопределенной, но мы видим, что Господь не позволит душе отпасть, если она вручит себя в руки Божии. Мы верим, что каждая скорбь служит цели освобождения и обогащения. Каждая скорбь производит больше духовного богатства. Каждая трудность содействует большему познанию Бога. Вот тогда мы и сможем удовлетворять нужды детей Божиих.

Одна сестра обратилась к Богу в 13 лет. Она прожила 103 года. Один брат посетил ее в сотую годовщину рождения и спросил ее, почему Бог хранит ее так долго на земле. Она ответила тихо: "Бог хранит меня здесь, чтобы я могла больше и больше молиться"! О, как же она богата была! Другая сестра находилась в постели 40 лет. А в течении 35 из них - она была глуха. Когда один из братьев посетил ее, она сказала: "Я прежде была очень подвижной, и носилась повсюду, я не выполняла того великого дела молитвы, в котором нуждалась Церковь. И вот сегодня я в постели, но в течении 40 лет я ежедневно выполняю молитвенный труд". Она не раздражалась, не роптала, не волновалась из-за своей болезни; вместо этого она выполняла великий труд. Несчастье освободило ее и обогатило ее. И богатство ее превратилось в богатство Церкви.

Некоторые братья и сестры не красноречивы в Церкви, они не обладают также большими познаниями, тем не менее, они знают, как им молиться. Всякий раз, когда они слышат о чем-то, они молятся об этом деле. Они молятся о больных, они молятся о братьях и сестрах в скорбях, они постоянно содействуют Церкви своими молитвами. Многие верующие только собираются, но никогда не молятся, они слушают проповеди, но не молятся, у них нет ничего, чем они бы содействовали Церкви. Они бедны, потому что не получили воспитания Духа Святого, а потому они не знают, что такое духовная действительность и духовная истина. Говоря по-человечески, некоторые братья и сестры уже давно отпали, хотя они как будто стоят. Как объяснить это обстоятельство? Они стоят, потому что, кто-то поддерживает их. По этой причине обилие жизни не является делом свидетельства, не является делом учения, а является делом того, сколько вы пережили перед Богом и поэтому, сколько вы способны содействовать своей церкви.

Дух Святой день за днем ищет благоприятной возможности ввести нас в духовную действительность. Если мы уклоняемся от дисциплины Духа Святого, мы не даем Ему возможности ввести нас в реальность. Часто, когда возникают какие то трудности, мы выбираем легкий путь. Когда приходят испытания, некоторые пытаются обойти их. Они избегают трудностей, но таким образом теряется возможность у Духа Святого ввести нас в духовную действительность. Тогда у Духа Святого не будет возможности совершать в нас какое-то Свое дело, чтобы мы могли сообщить Церкви все то, что мы получили от Духа Святого. Если мы уклоняемся от воспитания Духа Святого, мы не можем ожидать того, что войдем в духовную действительность. Следовательно, тогда мы теряем благоприятную возможность для возрастания и обогащения.

Братья и сестры! Подчиним себя дисциплине Духа Святого. Тогда мы выйдем на пространное место и получим что-то, чем сможем содействовать Церкви. Нам необходимо поэтому еще раз посвятить себя вполне и всецело Господу, чтобы предложить Духу Святому возможность совершать Свое дело и направлять нас в реальность. Поэтому будем ежедневно учиться у Господа, чтобы наш вклад мог превратиться в богатство Церкви. Такое богатство обнаружится некогда на новом небе и новой земле. Братья и сестры, нет золота, которое не прошло бы через огонь, нет драгоценных камней, которые не прошли бы через тьму, нет жемчуга, который не прошел бы через страдания. Будем же умолять Господа, чтобы Он освободил нас от всех тщетных, суетных разговоров и бедности. Будем молиться о том, чтобы нам все более и более видеть, что такое духовная действительность, чтобы Дух Святой мог наставлять нас на всякую правду.

Глава 4

Одержимость: что это такое?

"Кто из вас боится Господа, слушается гласа раба Его? Кто ходит во мраке, без света, да уповает на имя Господа и да утверждается в Богу своем. Вот, все вы, которые возжигаете огонь, вооруженные зажигательными стрелами, идите в пламень огня вашего и стрел, раскаленных вами! Это будет вам от руки Моей: в мучении умрете" (Ис. 50:11).

"Ибо у Тебя источник жизни, во свете твоем мы видим свет" (Пс. 35:10).

 Духовная действительность - это Истина. Эта та истина, которая освобождает нас. Очень часто христианин терпит неудачу в приобщении к истине, и вместо этого впадает в заблуждение. Он обольщен и связан заблуждением. Он не видит ясно подлинного характера вещей, но ему кажется, что он видит все четко и ясно. Все что он думает и делает, скверно, но убеждает себя, что все это правильно. Такое состояние мы называем одержимостью. Одержимый человек нуждается в свете Божием, в противном случае он не сможет освободиться от своей одержимости. Посмотрим, что же такое эта одержимость.

Одержимость - это самообман. 1Иоанн 1 ст. 8 говорит, что одержимый - это само обольщенный. Если человек знает, что он согрешил, но тем не менее - говорит другим, что он не согрешил, это ложь. Но если он согрешил, а думает, что он не согрешил, то это самообман. Человек лжет тогда, когда знает, что он согрешил, но убеждает других, что не совершил этого. Одержимость обнаруживается тогда, когда человек согрешил, но считает себя безгрешным, как Господь Иисус. Лжецу ведом его грех, но о пытается обмануть других. Одержимый же, хотя и согрешил, верит и говорит другим, что он не согрешил. Следовательно, обман самого человека - это одержимость.

Сущность лжи та же, что и у одержимого - грех. Но в случае лжи человек знает свой грех в своей совести, только он пытается обмануть других, убеждая их, что он не согрешил, тогда как в случае одержимости он не только говорит, что не согрешил, но психологически убежден в своей невиновности. Обманывающий людей - лжец, обманывающий самого себя - одержимый. Все одержимые обольщают самих себя. Они живут в сфере своего воображения, Многие из тех, кто роды - одержимы! Гордые стремятся родить в себе такие мысли о себе, чтобы буквально поверить, что они подлинно таковы, как они воображают, чтобы и другие поверил тому, что они именно таковы.

Павел тоже оказался однажды одержимым. Когда Стефана побивали насмерть камнями, Павел "одобрял убиение его" (Деян. 8:1). Он был целиком одержимым внутри. Когда он писал послание церкви в Филиппах, он коснулся своей прежней истории, сказав: "по ревности - гонитель церкви"(3:6). Он думал, что он ревностно служит Господу, преследую Церковь. Он не удовлетворялся зрелищем страдания людей, он просил у первосвященника письма в Дамаск в синагоги, чтобы найдя там мужчин и женщин, идущих другим путем, связав их, привести их в Иерусалим (Деян. 9:1-2). Он верил, что таким образом он служит Богу с усердием. Но был ли он прав? Желание его служить Богу было правильным, а вот преследование Церкви, как служение Богу, было скверным. Он не был прав, но он верил, что он прав, - и это была одержимость.

Те, о которых Господь говорит в Иоан. 16:2, были также одержимыми. "Изгонят вас из синагог, даже наступает время, когда всякий убивающий вас, будет думать, что он тем служит Богу". Воображать что убиение учеников Господних - это служение Богу, является одержимостью.

Одержимость дело сердца. Когда одержимый делает что-то скверное, сердце его настаивает, что он прав. Но если человек совершает зло и утверждает, что он прав, он лжет. Если же он совершает зло и утверждает устами, а также верит в своем сердце, что он прав, он одержим. Лжец представляется твердым внешне, но внутри он слаб: чем более он внешне самонадеян, тем более он пуст внутри. Одержимый же, тверд внутри и внешне, будучи уверенным и внутри и внешне, и даже совесть его как будто оправдывает его.

Положение одержимого такого, что совершая что-то скверное, он тем не менее думает, и просто верит, что он совершил правое дело, а потому никто не может сказать ему, что это скверное дело. Это одержимость. Далее одержимый представляет себе что-то, чего нет, но он воображает себе так, будто оно существует, и это его воображение простирается до того, что признает тот "факт", будто другие определенным образом согласились с ним. Действительно, чем более он настаивает на своем, тем более определенным оно становится для него. Это тоже одержимость. Порою христиане восхищаются определенным делом и втайне желают обладать им. Вначале им как будто неловко от их желания, но продолжая размышлять о нем в заданном направлении, они постепенно, и все более и более убеждают себя в правильности и реальности этого дела. В конце концов, они воспринимают его, как истину, и пропагандируют его, как истину. Это тоже одержимость. Когда люди одержимы в такой степени, то очень трудно убедить их в их ошибке, если даже кто-то докажет им это на основании Слова Божия. И это потому, что они могут сказать вполне сознательно, что они правы.

А потому, будем вдвойне осторожны, если заметим малейшее намерение обольстить других. Нам надо исправлять неверные слова, если они сказаны даже несознательно. Если мы произносим неверные слова, с мыслью обмануть других, мы в итоге обманем самих себя.

Рассказывают об одном брате, который хотел быть ревностным христианином. Он думал, что голос которым он пользовался естественно в молитве, не был достаточно ревностным, а потому он приобрел другой голос. Когда он впервые помолился этим голосом, он почувствовал себя несколько смущенным, потому что это был не его собственный голос. Постепенно он, однако, забыл, каков его настоящий, естественный голос. Люди чувствовали неестественность его голоса, а он считал его естественным. Считать неестественное естественным - это одержимость. Когда он впервые воспользовался этим голосом, он сознавал все неестественность его. Однако, будучи уже одержимым, он потерял внутреннюю сознательность и воспринял его как истинный голос. Как же необходимо скорбеть об одержимости!

Об одержимости в книге пророка Малахии

Одна из книг Ветхого Завета особенно свидетельствует о том, какие люди являются одержимыми. Это книга Малахии.

"Я возлюбил вас, говорит Господь" (1:2). Это факт. Но Израиль говорит: "В чем явил Ты любовь к нам"? Это одержимость. То, что они говорят, это ошибочная ложь. Они осмеливаются сказать: "В чем ты явил любовь к нам"? Сказанное доказывает, что сердца их не убеждены в том, что Бог возлюбил их. Они не верят факту, а вместо этого - ложь принимают за истину. Но если это не одержимость, тогда что это?

"Сын чтит отца и раб - господина своего, если Я - Отец, то где почтение ко Мне? И, если Я Господь, то где благоговение предо Мною? - говорит Господь Саваоф вам, священники, бесславящие имя Мое" ( 1:6). Это слово сказал Бог. А вот ответ их: "Чем мы бесславим Твое имя?" Они не почитали Иеговы, и все же, не верят, что бесславят имя Его. Это одержимость.

"Вы приносите на жертвенник Мой нечистых хлеб" (1:7). Это слово Бога. Но вот они возражают Ему: "Чем мы бесславим Тебя"? Они скверны, но убеждают себя, что они правы. Это одержимость.

"И вот еще, что вы делаете: вы заставляете обливать слезами жертвенник Господа с воплем и рыданием, так что Он уже не призирает более на приношение и не принимает умилостивительной жертвы из рук ваших... . За то, что Господь был свидетелем между тобою и женою юности твоей, против которой ты поступил вероломно, между тем, как она подруга твоя и законная жена твоя" (2:13-14). Это факт. Но вот они возражают: "За что"? Они не верят что поступают плохо. Это одержимость.

"Вы прогневляете Господа словами вашими" (2:17). Это факт. Но они говорят: "Чем прогневляем мы Бога"? Вполне очевидно, что они прогневляли Бога, но они не верят, что сделали это. Это одержимость.

"Со дней отцов ваших вы отступили от уставов Моих и не соблюдаете их, обратитесь во Мне и Я обращусь к вам, говорит Господь Саваоф" (3:7). Вот что сказал Господь. А они вопрошают: "Как нам обратиться"? Они убеждены, что они люди, которые никогда не отвращались от Господа, от Божиих постановлений, а потому думают, что нет нужды обращаться к Нему. Это, несомненно, случай одержимости.

"Можно ли человеку обкрадывать Бога"? (3:8), - так говорит Бог. Ответ их: "Чем мы обкрадываем Тебя"? Они обкрадывали Бога в десятинах и жертвоприношениях, тем не менее они убеждены, что никогда не обкрадывали Бога. Это одержимость.

"Дерзостно предо Мною слово ваше", - говорит Господь (3:3). Это факт. Но вот ответ их: "Что мы говорим против Тебя"? Они оскорбляли Бога, но они не верят, что оскорбляли Его. Это, несомненно, одержимость.

Одержимость в Евангелии от Иоанна

В Новом Завете есть книга, которая много говорит об одержимости. В Евангелии от Иоанна сказано: "Я пришел во имя Отца Моего, и не принимаете Меня, а если иной придет во имя свое, его примете" (5:43). У иудеев, казалось, совесть непорочная, но которая отвергала Господа Иисуса. Случилось это из-за их одержимости.

"Как вы можете веровать, когда друг от друга принимаете славу, а славы, которая от единого Бога, не ищете" (5:44). Почему они искали того, что не слава? Потому что они были одержимы.

"Не дал ли вам Моисей закона? И никто из вас не поступает по закону. За что ищете убить Меня? (7:10). Вот что сказал Господь. Но многие ответил Ему: "Не бес ли в Тебе? Кто ищет убить Тебя?" (7:10). Они лгали до степени одержимости, в противном случае обвинили бы они Господа, что в Нем бес? Они намеревались убить Господа Иисуса и до того были одержимы, что вообразили будто в Нем бес.

" Но мы знаем, откуда Он, Христос же когда придет, никто не будет знать, откуда Он" (7:27). И это была ложь до степени одержимости.

Явление одержимости

Быть одержимым - это самое печальное и трагическое состояние. Одержимый оказывается в самом ненормальном состоянии. Посмотрим, как это происходит. Некоторые христиане одержимы в своей речи. Сказав что-то, они потом получают уверенность, что никогда не говорили этого, и наоборот, не сказав чего-то, они потом утверждают, что сказали именно это. Другие, например, ничего не говорил, а утверждают, настаивают, что они сказали что-то. Такие верующие не только лгут, но они одержимы. Действительно, существуют такие верующие, которые одержимы до такой степени, что ложь принимают за истину, зло за добро, фальшь за факт.

Такие христиане начинаю обольщать других, а кончают самообольщением. Человек может лгать и обмануть одного, пять даже десять братьев. Эти братья, несомненно, несут потери, но цена, которую платит тот, кто лжет, чрезвычайно велика, потому что помраченность его приводит к одержимости. Он лжет, так что ложь становится его привычкой. В конечном итоге - он верит в свою ложь, считая ее истиной. Ложь начинается обольщением других, но заканчивается одержимость самого лжеца. Вначале лгущий может чувствовать себя несколько неловко, считая, что христианину не положено говорить неправду. Позже, однако, чем более он лжет, тем менее чувствует он прежнюю неловкость. Фактически, чем более лжет, тем более он убеждает себя самого. Сам он просто верит, что сказанное им истина. Это одержимость. Он начинает с изобретения совсем ненужных извинений, обманывая других, а кончает тем, что сам верит тому, что сказанное им - факт. Это фактически одержимость.

Некоторые христиане одержимы в своем свидетельстве. Услышав свидетельство многих братьев о том, что молитва их отвечена, проблемы разрешены, труд удостоился благословений, такой брат и начинает мечтать о том, что и его молитвы тоже отвечены, труд его тоже благословен и проблемы его тоже разрешены. Все это, однако, не факты, а фантазии. Хотя это не так, но когда возникают благоприятные возможности, он встает и начинает свидетельствовать. Он говорит так возбужденно, что создается впечатление, будто действительно произошло что-то удивительное. Изложив свое свидетельство несколько раз, и он действительно верит том, что все было именно так, как он сказал. Далее, он уже не в состоянии отличить - какая часть свидетельства ложна, а какая истинна. Он обманул самого себя, поверив, что все - истина. Это одержимость.

Некоторые верующие одержимы в болезнях. Тела их фактически здоровы, но они утверждают, что страдают от определенной болезни. Многие из их болезней рождаются их самообманом. Они не больны потому что врачи не могут установить никакого заболевания, но так как они любят самих себя, они постоянно размышляют о той или иной неприятности. Если сердцебиение их немного учащено, они приходят к выводу, что у них сердечное недомогание. Если чуть- чуть они кашляют - они убеждают себя, что у них туберкулез. Если врачи скажут им правду, что они вообще не больны, они утверждают, что врачи не компетентны. Если же врачи согласятся с ними и скажут, что они больны, тогда они начнут прославлять их, считая их очень опытными и искусными. Не быть больным, но утверждать, что я болен - это одержимость. Таков итог самолюбия. Все может начаться достаточно благополучно, однако, тайное желание приобрести расположение семьи, друзей или родственников - способно закончится тем, что человек действительно поверит что он болен. Он создает свою болезнь посредством психологии. Это одержимость, ведь одержимость создает что-то такое, что обольщает собственное "я" человека, продолжая этот процесс до тех пор, когда человек уже не сознает вообще, что он обольщен.

Некоторые из детей Божиих одержимы страхом. Человек может таить страх в своем сердце, хотя ничего страшного вообще не случилось. Вначале это может быть просто мысль о том, что какое-то дело является ужасным. Но вот подлинный страх одолевает человека. Вы можете предположить множество причин, почему ему не следует бояться, но вы все-таки так и не способны будете убедить его. Несмотря на то, что будете говорить ему истину, он поверит все-таки в фальшь. Это тоже одержимость.

Некоторые христиане одержимы своими догадками. Не имея достаточно света, такие верующие часто принимают свои догадки, как факты. Вначале человек может только предполагать, что другой совершил определенное дело, что он произнес определенное слово, что он посещает определенное место; впоследствии, однако, он говорит, что этот человек фактически совершил это дело, или произнес эти слова, или посещал это место. Он до того одержим, что в его воображении продолжают жить те дела, которые никогда не совершались. Обвинения его ясно несправедливы, тем не менее, он верит, что они истинны. Это одержимость. Он верит тому, что несправедливо по отношению к другим людям. Это одержимость. Он воспринимает предположение как факт. Это одержимость.

Но существует и другой род одержимости. Некоторые святые подлинно ищут Бога. Они хотят непорочно ходить пред Ним. Но у них нет света. Такой человек может считать, что он сделал что-то худое, хотя он не сделал никакого зла. Но он мучит себя из-за этого до смерти. Он достигает даже крайности, думая, что Господь не в состоянии простить его, а драгоценная Кровь - не в состоянии очистить от этого греха. Судя в свете Божием, мы можем прийти к выводу, что он вообще не согрешил. Однако он вопиет о том, что он согрешил, что он совершил ужасное преступление. Он сильно мучится, он проливает обильные слезы, он исповедует себя и не однажды, а сотни раз. Он постоянно исповедует себя, потому что он чувствует, что грех его постоянно пред ним. Как вы можете назвать все это? Это тоже одержимость. Не обязательно, чтобы человек был одержимым какими-то скверными делами; вполне реальной является возможность одержимости в "греховности". Ищущий христианин может осуждать себя напрасно, если у него нет света. Поверить тому, что не является фактом, действительностью - это одержимость.

"Горе тем, которые зло называют добром, а добро злом, тьму почитают светом, а свет тьмою, горькое почитают сладким, а сладкое горьким" (Ис. 5:20). Человек может быть одержимым до того, что станет добро называть злом, а зло - добром. Тьму примет за свет, а свет - за тьму, горькое будет почитать сладким, а сладкое - горьким. Он может быть целиком не прав, а будет считать себя исключительно правым. Как же следует скорбеть о таком состоянии. Христианину надо более всего опасаться того, чтобы согрешивши - не считать себя грешником. Грех - это дело осквернения, но не сознавать его - это дело помраченности. Осквернение достаточно опасно, но помраченность в сравнении с осквернением - вдвойне опасна. Христианин, живущий во тьме, не может легко ходить путем, простирающимся пред ним, потому что он не видит его.

Явление одержимости многочисленны и различны. Верующий может быть одержимым в помышлениях о себе и о других, в словах, касающихся себя и других, в своем духовном положении, в своей греховности, во всем, что касается его самого. В настоящее время одержимость - это общий симптом. Различия заключаются в степени. А потому мы не можем не замечать ее.

Глава 5

Одержимость: причины и освобождение

У каждой одержимости есть свои причины. Попытаемся обнаружить некоторые из основных причин, тщательно исследуя Писание.

Люди любят тьму

Люди любят тьму, более, нежели свет. Это главная причина одержимости. Такая ненормальная любовь обнаруживает заблуждение сердца, так как сердце легко обольщается. Чтобы избежать трудности, чтобы спасти себя от проблем, они бояться смотреть правде в глаза, но утешают себя мыслью, что они правы. Так они становятся одержимыми. Иудеи отвергли Господа Иисуса, потому что они возлюбили тьму более, нежели свет (Иоан. 3:19). У них нет света, а потому они ходят во тьме. Они полагают, что действуют разумно, отвергая и ненавидя Господа Иисуса. "Если бы Я не сотворил между ними дел, каких никто другой не сделал, - сказал Господь, - то не имели бы греха; а теперь и видели, и возненавидели и Меня и Отца Моего" (Иоанн. 15:24). Почему? Потому, что они были одержимы. Они ненавидели Господа без причины. Нам необходимо знать, что там, где тьма, где нет света - там ошибочные взгляды, ложная уверенность, неверные суждения. В каждом заблуждении содержится определенный элемент одержимости. Следствием нелюбви к свету является одержимость.

Гордость

Гордость - это одна из основных причин одержимости. "Гордость сердца твоего обольстила тебя" (Авд. 3). Эти слова свидетельствуют о том, что величайшая причина самообольщения - гордость. Те, кто обманывают самих себя до степени одержимости, вероятно, все гордые люди. Если христианин представляет в своем сердце место тщеславию, и мечтают о том, чтобы показать себя людям таковым, каким он фактически не является, то так он обманывает людей. Одновременно постепенно он начинает обманывать самого себя и становится одержимым. Становясь гордым, он может легко вообразить, будто обладает чем-то чрезвычайным. Медленно и постепенно он воспринимает свои мечты и представления в качестве истины. Так он впадает в одержимость. Братья и сестры, никогда не думайте, что гордость - это незначительный грех, потому что гордость способна легко стимулировать одержимость. А потому научимся быть смиренными.

Люди не принимают "любви истины"

Неприятие любви истины - это вторая огромная причина одержимости. Во 2Фес. 2:10-11 говорится о тех, кто "не принял любви истины для своего спасения", а потому испытывают "действия заблуждения, так что они будут верить лжи". Это действительно ужасные последствия. Люди становятся одержимыми, поверив лжи. Они поверили тому, что не существует. Не приняв любви истины они, естественно склонились ко лжи.

"Купи истину, и не продавай мудрости и учения и разума" (Пр. 23:23). Истину надо купить, надо уплатить за нее положенную цену. Блаженны мы, если сердца наши приготовлены для принятия истины Божией. Мы будем всегда любить истину и заплатим за нее, чего бы она не стоила. Люди часто не испытывают любви к истине. Они искажают истину и даже отвергают ее. В конце концов они перестают даже верить тому, что это истина. Они провозглашают ложью то, что истина, и предлагают в качестве истины - ложь. Они делают это с уверенностью в своей правоте. Но они определенно одержимы.

Нам необходимо знать, что если человек отвергает любовь к истине в своем сердце - позже ему будет очень трудно увидеть эту истину. Я знал брата, который обучался в духовной семинарии. Он как-то беседовал с одним из своих преподавателей о предмете крещения. Этот брат сказал: "Я видел пред Богом, что я сораспялся Христу. Я уже мертв; необходимо, чтобы меня погребли; я хочу креститься. Что вы думаете об этом"? Преподаватель ответил: "Когда-то и у меня были подобные переживания. Пред тем, как закончить обучение в семинарии, как это случилось ныне с вами, я даже сознавал свое со распятие, со погребения и со воскресение. Я видел даже, что я умер, и что мне надо быть погребенным в крещении. Но если бы я был крещен через погружение, я не мог бы трудиться в той деноминации, к которой я ныне принадлежу. Я молился об этом и почувствовал, что могу отложить это решение до того времени, когда закончу обучение и буду рукоположен на служение. И я закончил семинарию и был посвящен на служение пастора. С тех пор прошло много лет. Хотя я и не был крещен, я, все же служу хорошо. Итак, почему же вам не сосредоточиться на своем обучении? После окончания семинарии и рукоположения эта проблема вообще не будет волновать вас". Но жить мирно - нарушая истину - это ни что иное, как одержимость. К счастью, тот брат не послушал своего преподавателя. Братья и сестры, помните, что мы можем легко подвергнуть себя одержимости, если сердца наши не будет обращены к Богу.

Не ищите другой славы, кроме той, что от единого Бога. Не искать славы, которая только от Бога, - это тоже фактор одержимости. "Как вы можете веровать, когда друг от друга принимаете славу, а славы, которая от единого Бога, не ищите"? (Иоанн. 5:44). Ради того, что иудеи сильно жаждали славы от людей, они отвергали Господа и потеряли вечную жизнь. Но как же все это плачевно! Эта жажда славы и похвалы от людей - склонила сердца их ко лжи. Следовательно, они поверили лжи. Они все более и более доверяли самим себе. А потому они и оказались одержимыми.

Освобождение: видеть свет в свете Божием

Одержимость трагична. Дети Божии не должны быть одержимыми. Одержимые не могут видеть истинного характера вещей. Потому в нижеприведенных словах мы хотели бы кратко указать на то, как видеть действительность, истину и избежать смущения.

Обратимся к Ис. 50:10-11: "Кто из вас боится Господа, слушается гласа Раба Его? Кто ходит во мраке, без света, да уповает на имя Господа и да утверждается в Боге своем. Вот, все вы, которые разжигаете огонь, вооруженные зажигательными стрелами, идите в пламень огня вашего и стрел раскаленных вами! Это будет вам от руки Моей: в мучении умрете".

Когда израильтяне ходили во тьме, ибо не было света, они зажигали факелы, которыми окружали себя. Они ходили во свете пламени своего собственного огня. Хорошо ли это было? Нет, потому что как следствие, они повергали себя в печаль. Духовную тьму нельзя рассеять самодельными факелами. Свет должен исходить от Бога. Человеческие светильники не содействуют людям видеть духовную действительность. Постараемся также понять, что тот факел, который мы сами зажжем себе, никогда не сможет быть для нас источником духовного света. Некоторые христиане говорят: "Где же мог поступить неправильно? Я не думаю, что упустил что-то. Я совсем не чувствую того, что я вообще поступил плохо". Но действительно ли вы можете положиться на себя? Другие могут сказать: "Я долго размышлял над этим делом. Я могу поэтому прийти к выводу, что я определенно прав. Но правильно ли предполагать, что вы, в силу того, что много размышляли, определенно правы и верно решили дело? По Слову Божьему это не путь, не метод для христианина познавать дела. Вы можете истратить всю духовную силу в размышлениях, но все, что зажигается от этого факела - остается вашим, человеческим светом. Христианин не в состоянии ходить духовной стезей с помощью света от своего собственного факела. Только доверившись Богу, он может действительно видеть и ходить духовно. Он должен зависеть от имени своего Господа. Мы смущаемся часто своими собственными размышлениями, они могут даже обольстить нас. Духовный свет не рождается нашими чувствами или помышлениями. Чем более человек ищет света в самом себе, тем меньше у него света, потому что свет не в нем.

"Ибо у Тебя источник жизни; во свете твоем мы видим свет" (Пс.35:10). Только во свете Божием мы можем видеть свет, т.е. видеть истинный характер вещей. Первый свет тот, что просвещает нас; второй свет - это истинный характер, который можно видеть. Нам надо жить во свете Божием, если мы желаем видеть истинный характер вещей.

Братья и сестры, это очень большой вопрос, как мы живем. Если мы живем во свете Божией жизни, мы будем людьми, которые видят. Есть такие христиане, которых мы очень уважаем, но не столько из внутренней доброты, но за их жизнь перед Богом. "Бог есть свет" (1Иоан. 1:5). Все, знающие Бога, знают свет. Все, знающие свет - обрели Бога. Человек, который пребывает в свете Божием, способен, как только встретит вас, различать ваш истинный характер, и указать на ваши ошибки. Случается это не потому, что он хочет подвергнуть вас критике, но все это происходит от остроты его внутреннего видения. Человек, у которого нет света, может думать, что у него совсем хорошо получается какое-то дело; однако тот, кто пребывает во свете Божием, легко обнаружит истинный характер вещей. Нет нужды в свете факела при ярком солнечном сиянии; нет нужды в человеческом факеле в сфере света Божьего. Если бы мы жили в свете Божием, мы видели бы что истинный характер вещей столь же ясен и прозрачен, как и свет.

Познавшие себя в свете Божием - действительно постигли свое собственное "я". Если мы не пребываем во свете Божием, мы можем грешить, не сознавая вполне, как постыдно наше падение. Мы можем даже внешне казаться сравнительно хорошими, но как же обманчиво наше внутреннее состояние. Мы можем проявлять внешне мягкость, нежность - но кто знает какой жестоко является наша внутренность. Мы можем приобрести вид духовного человека, в действительности же - мы полны плоти. Когда нас достигает свет Божий, тогда и проявиться истинный характер всех этих вещей. Тогда мы увидим - какими мы были слепыми прежде.

Вот здесь-то и заключается различие между Ветхим и Новым Заветами: в Ветхом Завете люди знали силу внешнего закона, что хорошо и что плохо. В Новом Завете мы познаем истинный характер вещей благодаря пребыванию в нас Духа Святого. Вполне возможно, что мы увидим свои ошибки посредством учения, но и в таком случае нам необходимо увидеть их во свете Божием. Познание наших ошибок по средством учения является поверхностным; познания же их во свете Божием - является полным. Только в свете Божием мы способны видеть то, что видит Бог. Таково назначение видения света во свете Божием.

Если мы не хотим быть одержимыми, нам надо жить во свете Божием. Наше величайшее искушение состоит в желании зажечь свой собственный факел. Как только мы оказываемся пред лицом какой-то проблемы, у нас сейчас же, проявляется желание найти свой собственный свет. Мы сами решаемся решить, что хорошо и что плохо. Братья и сестры, это не тот путь, которым нам следует идти, как того желает Бог. Нам надо смириться, сознавая, какими ненадежными мы являемся. Наши суждение не надежны, наши действия ненадежны. Мы - предмет заблуждения. То, что мы считаем правильным, не является непременно правильным, и то, что мы считаем скверным, вообще не может быть скверным. То, что мы считаем сладким, фактически может быть горьким и наоборот. То, что мы считаем светом, может вообще не быть светом, а то, что мы считаем тьмою, может совсем не оказаться тьмою. Нам не следует заменять света Божьего факелами, которые мы сами зажигаем. Нам необходимо получить свет от Бога.

"Светильник для тела есть око. Итак, если око твое будет чисто, то все тело твое будет светло. Если же око твое будет худо, то все тело твое будет темно. Итак, если свет который в тебе, тьма, то какова же тьма" (Мтф.6:22-23). Христианин, у которого нет света Божьего, устремляется к одержимости. Как жаль, если человек не видит того, что он должен был бы видеть, и не знает того, что он должен был бы знать. Нам следует просить Бога, чтобы Он светил в нас, чтобы нам прикоснуться к Нему. Жизнь христианина не должна быть наполнена проблемами, сомнениями, колебаниями. Нам необходимо обладать способностью видеть, что хорошо и что плохо. Если мы будем видеть это, мы избежим одержимости.

"Кто хочет творить волю Его, тот узнает о сем учении, от Бога ли оно, или Я Сам от Себя говорю" (Иоанн. 7:17). Условие просветленности таково: что мы подлинно желаем исполнить волю Божию. Не будет торопиться и самонадеянно решать всякое дело, которое повстречается нам. Будем, скорее, просить Бога, чтобы Он даровал нам совершенное сердце исполнять волю Божию. Ожесточенное сердце, самолюбивое сердце, самоуверенное сердце - способно погасить, свет Божий, нам же надо быть нежными, самоотверженными, несамоуверенными. Короче, нам надо быть смиренными. Будем просить Господа, чтобы Он освободил нас, чтобы мы могли ежедневно ходить в Его свете, чтобы мы были способны знать, что верно и истинно. Пусть Бог спасет нас от фальши и одержимости.

