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Восстание против сил тьмы
Как новозаветная церковь испытала силу духовной войны стратегического уровня

Вы действительно готовы к битве? Если готовы, эта книга станет для вас плацдармом, с которого вы сможете выступить против врага!

Питер Вагнер
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Часть I.
Определение проблемы
Глава 1.
Духовная война вчера, сегодня и завтра

Всемирное молитвенное движение вышло за рамки ограничений! Со времен Пятидесятницы история еще никогда не регистрировала такого высокого молитвенного накала на всех шести конти​нентах, какой мы видим сегодня. В Библии ска​зано, что где-то на небесах есть золотые чаши, наполняющиеся «фимиамом, которые суть молитвы святых» (Отк.5:8). Никто точно не знает, когда они наполнятся до краев и начнут изливаться. Но ясно одно: уровень фимиама в чашах никогда еще не был выше и не подни​мался так быстро, как сегодня!

Многие думают, что нарастающее молит​венное движение являет собой признак при​ближения того самого великого пробуждения, о котором мечтали все поколения христиан. Четверо из моих друзей только что написали книги на эту тему. Билл Брайт подчеркивает роль поста в приближении пробуждения («The Coming Revival»). Самая последняя книга Роберта Коулмана тоже посвящена приближению всемир​ного пробуждения («The Coming World Revival»). Том Филипс только что опубликовал книгу о знамениях пробуждения («Revival Signs: Joining the New Spiritual Awakening»), а Дэвид Брайант, председатель Национального молитвенного коми​тета и член комитета «Форума по национальному пробужде​нию», рассказывает о текущих тенденциях в своей книге об исполняющейся надежде на пробуждение («Норе at Hand»). Брайант говорит: «Бог побуждает людей постоянно, усилен​но и целенаправленно молиться за всемирное пробужде​ние... Если Бог поднимает Церковь на молитву с такой четко определенной целью и единодушием, Он не позволит нам молиться напрасно. Он обещал слышать наши молитвы и от​вечать на них. Мы можем с уверенностью ждать ответов».

Любимой темой всех пасторов как в нашей стране, так и во всем мире становится молитва. Совсем недавно молитва, как правило, стояла на одном из последних мест в списке приоритетных направлений деятельности церквей. Сегодня некоторые церкви делают то, что и в голову не приходило многим церковным лидерам в прошлом: они добавляют к своей статье расходов еще и молитвенные служения! В тыся​чах церквей устроены специальные молитвенные комнаты, комфортно обставленные и имеющие телефонную связь, а иногда и факсы с компьютерами для отправки и получения электронной почты. В этих комнатах ходатаи находятся круглосуточно. Иногда в таких комнатах устанавливается радиотрансляционная линия для проведения особых кон​ференций. В некоторых церквях имеются служители, рабо​тающие полный или неполный рабочий день и называющи​еся «молитвенным служителем», «молитвенным пастором» или «молитвенным координатором».

Богословские семинарии и библейские школы включают в свой учебный план курсы по молитве. Несколько лет тому назад семинария в Эсери была практически единственной семинарией в США, в которой преподавался курс по молит​ве. А теперь семинарии без этого курса считаются отставши​ми от требований времени.

Растущее разнообразие в молитве
Как и следовало ожидать, одним из последствий увеличи​вающейся популярности молитвы в жизни и служении хрис​тианских лидеров является растущее понимание обилия форм и функций молитвы. Какие-то из этих форм кажутся некоторым лидерам нежелательными сюрпризами, особен​но в тех случаях, когда ни обучение, ни практический опыт не обеспечили таких лидеров богословскими крючками, на которые можно было бы повесить более радикальные кон​цепции сегодняшнего дня вместе с практическим их осуще​ствлением.

Одна из современных вариаций молитвы, которая при​влекает к себе все более пристальное внимание христиан​ских лидеров по всему миру, называется «стратегическим хо​датайством». Очень немногие из нас здесь, в США, и в запад​ном мире во время учебы в семинарии или библейских школах слышали о таких понятиях, как «духовная война», «территориальные духи», «пророческие акции», «отпущение грехов народа», «духовная картография», «воинственная мо​литва», «разрушение твердынь» или «отождествленное пока​яние». Многие такие понятия появились на свет только лишь в 1990-е годы. Поэтому вполне понятно, что на осмысление этих новых концепций потребуется значительное время, особенно среди более консервативных верующих. Некото​рым понадобится больше времени, чтобы свыкнуться с эти​ми идеями.

В связи с этим должен сказать, что некоторые высокопоч​тенные лидеры почувствовали себя так, словно вышеупомя​нутыми понятиями их вытащили из богословских зон ком​форта. Раньше они писали книги и статьи и преподавали в моих группах в семинарии Фуллера. Теперь они чувствуют себя несколько расстроенными, и многие из них решились высказать свою озабоченность вслух. В результате разгоре​лись жаркие дискуссии, и, используя термин, впервые услы​шанный мною от Тома Уайта, я невольно стал «громоотво​дом», на который они и направили огненные шары своей критики.

Я совсем не хочу сказать, что я являюсь единственным или главным выразителем этих новых, довольно радикаль​ных вариантов молитв и духовной войны стратегического уровня. В этой книге я перечислю имена многих других практиков и авторов, которые учат всему этому в течение длительного времени и намного глубже, чем я. Я глубоко признателен им за готовность к сотрудничеству. Они присо​единились ко мне в этом рискованном мероприятии, вместе со мной принимая на себя удары критиков. Вместе мы при​ходим к соглашению в определении того, что нам кажется очень значительным направлением в современном развитии Божьего Царства. Мы верим, что слышим то, что Дух говорит сегодня церквям, в то время как другие могут слышать равно важные, но отличные от наших слова Духа.

Честно говоря, я считаю благословением тот факт, что меня принимают за громоотвод. В этом я вижу нечто позитив​ное доя себя лично. Моя молодость на молочной ферме в шта​те Нью-Йорк позволила мне хорошо ознакомиться с функци​ей громоотвода. На каждом сарае было установлено по не​сколько громоотводов. Когда начиналась гроза, а грозы в тех местах были сильными, молния в районе сараев неминуемо била по громоотводам. В результате после грозы и громоот​воды, и сараи оставались целыми и невредимыми. Громоот​вод мог принимать на себя неимоверное количество разрядов и защитить сарай только потому, что был хорошо заземлен.

Если Бог дал мне привилегию принимать на себя весь пыл критики, которая иначе могла быть направлена на моих дру​зей, то я остаюсь в целости и сохранности только лишь по​тому, что хорошо заземлен как в своих взаимоотношениях с Богом, так и пребывая в Его Слове. В результате я вынужден еще ближе держаться Иисуса, чем могло бы быть в иных об​стоятельствах.
НАЧАЛО: «ЛОЗАННСКОЕ ДВИЖЕНИЕ»

Более тридцати лет назад я получил привилегию оказаться в кругу лидеров евангелического христианства. В настоящий момент я участвую в «Молитвенном движении-2000». Может показаться странным, но именно в «Молитвенном движе- нии-2000» я впервые принял молитву в качестве главного и приоритетного направления деятельности. Я не хочу ска​зать, что другие движения и организации не уделяют молит​ве достойного внимания или же что они считают молитву делом не очень важным. Все признают, что молитва состав​ляет неотъемлемую часть христианской жизни и служения. Однако мои наблюдения позволили мне прийти к выводу, что молитва рассматривалась скорее как формальное дей​ство или традиция по сравнению с тем, что мы имеем на се​годняшний день.

Но как мы пришли к настоящему пониманию значимости молитвы?

В 1966 году в Берлине было организовано очень важное собрание, но Конгресс по всемирной евангелизации, прове​денный в Лозанне в 1974 году, стал самой главной историчес​кой вехой в развитии евангелического христианства в нашем поколении. На том конгрессе, куда были приглашены четыре тысячи делегатов со всех частей света, был создан Лозаннский комитет по всемирной евангелизации (ЛКВЕ), ставший из​вестным как «Лозаннское движение». Мне довелось служить в этом движении с самого начала его возникновения до Второ​го конгресса, который состоялся в 1989 году.

На Первом Лозаннском конгрессе, состоявшемся в Швей​царии, молитве не уделялось особого места. Были прочита​ны короткие молитвы при открытии и закрытии конгресса, и, кроме того, иногда делегаты молились во время встреч в малых рабочих группах. Из девяноста девяти пленарных вы​ступлений, документов, изложений богословского евангелизма и презентаций рабочих групп только однажды про​звучала тема молитвы. Выступление Бруно Херма, озаглав​ленное «Молитвы в благовестии», заняло менее одного процента активного рабочего времени конгресса.
Вонетт Брайт и Всемирная молитвенная ассамблея

Главной ключевой фигурой в акцентировании и поддержа​нии интереса к молитве в «Лозаннском движении» была Во​нетт Брайт, давний член ЛКВЕ. На основании ее видения в 1984 году в Сеуле была созвана самая крупная международ​ная молитвенная конференция — Всемирная молитвенная ассамблея. Во главе этой организации встали более двадцати человек, имена которых до сих пор известны во многих мо​литвенных движениях. Это Эвелин Кристенсон, Глен Шеппард, Уэсли Дьюэл, Дик Истман, Дэвид Брайант, Джой Доусон и другие. Их пламенные выступления были опубликованы в книге Вонетт Брайт и Бена А. Дженнингса о высвобождении силы молитвы («Unleashing the Power of Prayer»).

Хотя я не присутствовал на Всемирной молитвенной ас​самблее, она оказала на меня косвенное влияние, как тысячи других молитвенных собраний. Следует признать, что на тот момент молитва не занимала приоритетного места в моей жизни. Я всегда вежливо признавался в этом Вонетт Брайт, но, должен сказать, несколько снисходительным тоном. Я считал, что молитва пригодна для таких благочестивых женщин, как Вонетт Брайт, и для немногих супердуховных мужчин. Я же предпочитал концентрировать свои усилия на «важных» ве​щах, таких, как преподавание принципов роста церкви и раз​витие новых стратегий в деле всемирной евангелизации.

Но мое отношение к молитве начало изменяться, сперва совсем незаметно, как раз во время Всемирной молитвенной ассамблеи. В то время я был увлечен вместе с моим наставни​ком Джоном Уимбером исследованиями взаимосвязи между церковным ростом и сверхъестественными чудесами и зна​мениями. На тот момент я также начал слышать голос Бога, Который говорил мне о будущем моем служении, а именно о молитве и о том, каким образом молитва связана с евангели- зацией заблудших душ.

Моим первым побуждением было усомниться в проявле​нии здесь Божьей мудрости. Действительно, разве можно было призывать меня к такому скучному занятию, которое неминуемо станет концом моей профессорской деятельно​сти. Я говорю «скучное занятие», потому что должен при​знать: мой опыт как личной, так и корпоративной молитвы можно было определить только как явную скуку. Но как силь​но я ошибался! Я начал всерьез исследовать, писать и уча​ствовать во всемирном молитвенном движении в 1987 году, и последующие годы стали для меня самыми волнующими из всех сорока лет моего рукоположенного служения!

После изменений моего восприятия молитвы первым де​лом я сел рядом с Вонетт Брайт и искренне покаялся перед ней в том снисходительном отношении, которое я испыты​вал к ней в течение всех наших совместных лет служения в «Лозаннском движении». Как всегда, в ее ответе присутство​вал плод Святого Духа, и она милостиво простила меня и приветствовала мое вступление во всемирное молитвенное движение.
Второй Лозаннский конгресс в Маниле

Я уже исследовал и учил на тему о молитве в течение двух лет, когда в 1989 году в Филиппинах в Маниле был организо​ван Второй Лозаннский конгресс. К тому времени среди все​го прочего я обнаружил потрясающую силу личного хода​тайства и признал, что некоторые члены Тела Христова об​ладали Богом данным духовным даром ходатаев. Я и раньше знал, что такой дар существует, и писал о нем в книге, посвя​щенной тому, как духовные дары могут помочь расти церк​вям («Your Spiritual Gifts Can Help Your Church Grow»). Однако теперь я сделал еще один шаг вперед и уже в собственной жизни начал испытывать силу личного ходатайства. Я свои​ми глазами видел ту разницу, которую внесла в мою жизнь ходатайственная молитва. Позже я развил эту тему более подробно в книге «Молитвенный щит».

Во время подготовки ко Второму Лозаннскому конгрессу в Маниле я почувствовал, что Бог сказал мне о той роли, ко​торую ходатайство впервые в истории должно сыграть в та​кого рода международной евангелической конференции. Но какой будет эта роль, спрашивал я в своем видении, если пятьдесят всемирно известных ходатаев смогут при​ехать в Манилу за собственный счет, минуя сложный про​цесс отбора делегатов, остановятся в филиппинском оте​ле «Пласа» как раз напротив зала конференции и будут молиться круглосуточно в течение всех одиннадцати дней проведения конференции? Затем я подумал: должно быть, это голос Бога.
Мои друзья из исполнительного комитета ЛКВЕ и про​граммного комитета решили, что это замечательная идея, и мне дали зеленый свет. Поскольку один я не смог бы спра​виться с таким проектом, я обратился к Бену Дженнингсу, молитвенному лидеру из «Кампус Крусейда» и одному из главных организаторов вместе с Вонетт Брайт Всемирной молитвенной ассамблеи, которая была созвана пятью года​ми раньше. Он с радостью взялся за выполнение этого пору​чения, и вскоре все пятьдесят ходатаев прибыли на место и молились за конференцию в течение всех одиннадцати дней ее работы. Это был ближайший духовный аналог атомной электростанции. Около половины ходатаев были харизма- тами, а половина — традиционными евангельскими верую​щими, объединенными христианской любовью, гармонией и близостью с Небесным Отцом.

Молитвенная команда Бена Дженнингса на Втором Ло​заннском конгрессе была воспринята многими как прямой ответ на молитвы, вознесенные в 1984 году на Всемирной молитвенной ассамблее. Последствия и результаты работы этой команды до сих пор ощутимы. Во-первых, после этого почти не было серьезных христианских международных со​браний такого уровня, которые бы проходили без участия таких же команд ходатаев. А в самой Маниле Лозаннский конгресс стал исторической вехой, давшей не только рожде​ние «Молитвенного движения-2000», но и послужившей на​чалом многих инициатив в духовной войне стратегического уровня, о которой написана эта книга.
«ДВИЖЕНИЕ ОБЪЕДИНЕННОЙ МОЛИТВЫ-2000»

Хотя я не участвовал в работе подготовительной комиссии Второго Лозаннского конгресса, не менее пяти выступавших коснулись вопросов, связанных с тем, что мы теперь называ​ем «территориальными духами». Уровень интереса к подоб​ным темам поражает воображение. По сравнению с Первой Лозаннской конференцией самыми популярными темами рабочих групп были темы о Святом Духе, духовной войне и молитвенном движении. Остальные сорок пять рабочих групп, предложенных делегатам, посещались намного хуже.

Наблюдатели отметили, что этот факт сам по себе стал рез​ким контрастом в работе двух конгрессов. Многие христи​анские лидеры со всех стран мира услышали от Святого Духа то, чего не слышали раньше.

По провидению Божьему после Второго Лозаннского конгресса произошли кардинальные перемены. Теперь упор делался не на ускорении и координации всемирной еванге​лизации, а на «Молитвенном движении-2000» под руковод​ством Томаса Ванга и Луиса Буша. Как я уже упоминал ранее, с самого начала молитва стала центральной темой в работе «Молитвенного движения-2000». Организационная структу​ра этого движения была сформирована на основе десяти объединений, сосредоточенных на определенных направ​лениях. В каждом из этих направлений в руководстве сред​него звена организации имеется координатор, которому предоставлена большая свобода и самостоятельность в раз​витии философии, планировании, привлечении сотрудни​ков и финансировании этого направления. Одним из таких направлений является «Движение объединенной молитвы».

Первым кандидатом на роль координатора этого движе​ния был Дэвид Брайант, который в 1980-е годы в кругах еван​гельских христиан стал широко известным молитвенным лидером. Он хорошо организовал молитвенное служение в христианской организации студентов («Intervarsity Christian Fellowship»), а впоследствии основал собственную междуна​родную молитвенную организацию («Concerts of Prayer International»). Как я уже говорил, он стал очень влиятель​ным человеком в Национальном молитвенном комитете США (U.S. National Prayer Committee), а также сыграл ключе​вую роль в организации Всемирного молитвенного конг​ресса в 1984 году. Его отличные книги «In the Gap» («В про​ломе»), «Concerts of Prayer» («Молитвенные концерты») и «The Prayer Pacesetters Sourcebook» об организации молит​венной жизни пользуются широкой известностью как в Со​единенных Штатах, так и во всем мире. Однако когда Дэвид и совет его организации молились о его назначении на пост координатора «Движения объединенной молитвы», они по​няли, что его дарования в Царстве Божьем будут намного более полным образом использоваться в дальнейшем служе​нии в рамках молитвенных концертов, направленных на ду​ховное пробуждение.

Следующей кандидатурой на пост координатора «Движе​ния объединенной молитвы» был Питер Вагнер. К 1991 году молитва стала главной темой моих исследований и научных трудов, а потому я с радостью откликнулся на предложение о сотрудничестве с молитвенными лидерами всего мира. Я поставил единственное условие. Если я возьмусь за руковод​ство «Движением объединенной молитвы», то присоединю к нему также организацию по ведению духовной войны («Spiritual Warfare Network»), которая к тому времени уже об​рела конкретную форму. Луис Буш с готовностью согласил​ся, сразу же поняв, что такое сотрудничество позволит всему «Молитвенному движению-2000» обрести более радикаль​ные формы молитвы за заблудших.
Организация по ведению духовной войны
Я уже говорил о том, что Лозаннский комитет стал началом работы организации по ведению духовной войны. Еще в Ма​ниле Господь заговорил со мной неслышимым, но совер​шенно четким голосом: «Я хочу, чтобы ты взялся руководить борьбой против территориальных духов».

Когда я сказал своей жене Дорис о том, что услышал, она ответила: «Если мы примем это назначение, нам понадобит​ся намного более сильное ходатайство, чем теперь!» В ре​зультате мы приняли это назначение, Бог усилил наших лич​ных ходатаев, а я стал координатором «Международной организации по ведению духовной войны».

Благодаря тому, что «Молитвенное движение-2000» уде​ляет молитве огромное внимание, «Движение объединенной молитвы» значительно выросло и стало одним из важней​ших направлений в рамках «Молитвенного движения-2000». Духовная война стратегического уровня — только одна из форм молитвенного служения в рамках «Движения объеди​ненной молитвы». Для многих это новое понятие, а потому противоречивое. После нескольких критических выступле​ний в течение целого года мы исследовали эту концепцию, в результате чего в 1994 году в свет вышел документ, озаглав​ленный «Философия молитвы для всемирной евангелиза​ции, принятая "Движением объединенной молитвы" в рам​ках "Молитвенного движения-2000"». Полный текст этого за​мечательного документа можно найти в Приложении к дан​ной книге, и время от времени в последующих главах я буду к нему обращаться.

Противоречие, возникшее в 1990-х годах, не следует рассматривать как сомнение в том, следует ли христианам участвовать в духовной войне. В Лозаннском соглашении, опубликованном в 1974 году после Первого Лозаннского конгресса, в статье двенадцатой, названной «Духовный кон​фликт», говорится следующее: «Мы верим, что вовлечены в постоянную духовную войну с начальствами, властями и си​лами зла, которые стремятся сокрушить Церковь и помешать ей выполнить задачи по евангелизации мира». Однако в свя​зи с этим возникает вопрос, есть ли у нас библейские приме​ры такого рода напряженной духовной войны, участие в ко​торой поручил нам Бог.
Уровни духовной войны
В попытке прояснить существующие здесь проблемы следу​ет отметить тот факт, что организация по ведению духовной войны с самого начала верит в разделение духовной борьбы на три различных уровня. Все три уровня связаны с противо​стоянием духовным существам в невидимом мире тьмы, и все три неразрывно взаимосвязаны между собой, но нам все же нужно более четко идентифицировать эти уровни.

Духовная война наземного уровня включает в себя изгна​ние из людей нечистой силы. Сам Иисус выполнял это слу​жение, и во все века этот вид борьбы с миром тьмы являлся в большей или меньшей степени частью жизни христианских церквей. И хотя в церквях пятидесятников и харизматичес​ких кругах служение избавления или освобождения практи​ковалось многие годы, теперь оно становится полноправ​ным служением также и в других церквях евангельских хрис​тиан благодаря служению таких лидеров, как Нил Андерсен, бывший профессор Талботской богословской семинарии при университете Байола, Чарльз Крафт из богословской се​минарии Фуллера, Том Уайт из Служения на передней линии (Frontline Ministries) и других.

Духовная война на оккультном уровне имеет дело с де​моническими силами, высвобожденными через деятель​ность, связанную с сатанизмом, колдовством, франкмасон​ством, восточными религиями, движением «Новый век», шаманизмом, астрологией и многими другими формами структурного оккультизма. Все те, кто связан со служением освобождения людей от последствий занятия оккультизмом, хорошо знают, что демонические силы, задействованные в таких случаях, существенно отличаются от тех, что действу​ют на наземном уровне, а потому на этом уровне духовной борьбы к ним следует применять другие подходы.

Духовная война стратегического уровня представляет собой противостояние высшим начальствам и властям, о ко​торых, например, Павел писал в Послании к Ефесянам 6:12. Эти вражеские силы часто называют «территориальными духами», потому что они пытаются держать в узах огромные скопления людей, живущих в городах и регионах или объе​диненных через религиозные союзы и отрасли промышлен​ности, а также любые другие формы человеческого обще​ства, находящего в духовной зависимости. Этот уровень ду​ховной войны, иначе называемый «духовной войной космического уровня», также вызвал оживленные споры. Не​которые считают, что если мы вступаем в сражение с врагом на этом уровне, то мы выходим за пределы Богом установ​ленных границ. В данной книге сделана попытка ответить на все подобные возражения.
Молитва как средство достижения цели
«Движение объединенной молитвы-2000» было организова​но для того, чтобы мобилизовать объединенные молитвен​ные усилия для выполнения задачи всемирной евангелиза​ции, выраженные в следующем лозунге: «Церковь для каждо​го народа и Евангелие для каждого человека к 2000 году». Эта конкретная молитва явным образом является средством дос​тижения цели, а не самоцелью.

Это утверждение требует объяснения, потому что молит​ва также может стать и часто становится целью сама по себе. Библейская молитва имеет несколько форм. Сущность мо​литвы — личные взаимоотношения с Богом, и исходя из это​го все молитвы следует рассматривать как конечную цель. Общение с Отцом — обращение к Нему и слышание Его — основание для всех видов молитвы. Это и есть цель, посколь​ку это угодно Богу.

Однако важно признать, что молитва не может быть сред​ством, при помощи которого люди могут манипулировать Богом. В таком случае христианская молитва ничем не отли​чалась бы от магии и чародейства. Христианская молитва приводит нас к такой близости с Богом, что мы в состоянии настроиться на Его любовь, благодать, волю, цели и время и в соответствии с этим корректировать собственные планы.

Молитва изменяет окружающий мир. Ричард Фостер го​ворит: «Мы работаем вместе с Богом, чтобы определить бу​дущее. Если мы будем молиться правильно, в истории про​изойдут совершенно конкретные события». Хотя наши мо​литвы не могут изменить природу или характер Бога, они могут иметь прямое влияние на то, что Бог делает или чего не делает. Наш суверенный Бог повелел нам молиться. А это значит, что какие-то вещи Он будет делать по молитвам Сво​их людей. Если Божий народ послушен Ему и верен в молит​ве, то так называемый Божий план «А» начнет действовать. Если же нет, нам следует ожидать менее желательного плана «Б». Желание увидеть план «А» в действии не нарушает наше​го послушания Богу — как раз напротив. Оно отражает наше послушание Богу и наше человеческое желание, устремлен​ное к выполнению Его воли.

Такой подход к теологии молитвы открывает дверь для классического утверждения Уолтера Уинка: «История при​надлежит ходатаям».
Созерцательная молитва
Далеко не все молитвенники призваны молиться за евангелизацию заблудших. Во все века многие Божьи святые были призваны посвятить свою жизнь «пребыванию в присут​ствии Божьем». Они чувствовали Божье водительство к по​жизненному ожиданию Бога и стремились угодить Ему хва​лой и поклонением. Их примеры благочестия постоянно на​поминают нам о потрясающей святости и величии Бога.
Молитва за Церковь

Другие молитвенные лидеры были призваны мобилизовать молитвенные усилия для возрождения или духовного про​буждения среди верующих и их церквей. Это очень важно, потому что Божий труд в мире не будет выполнен так, как того хочет Бог, если Его церкви оставят свою первую любовь и будут пребывать в бессилии. Все церкви во всем мире отча​янно нуждаются в массовом пробуждении.

В истинной молитве, устремленной к пробуждению, должно быть выражено желание достичь заблудших на том основании, что сердца возрожденных христиан настроятся на сердце Бога ради спасения душ. Однако, как показывает опыт, эту связь невозможно установить автоматически. Мы можем привести в пример происшедшие за последние деся​тилетия кажущиеся духовные пробуждения, которые не принесли евангелизационные плоды. Здесь нам следует признать опасность синдрома, который некоторые называ​ют синдромом «благослови меня». Верующие так быстро подпадают под обаяние испытываемых ими духовных пере​живаний, что игнорируют более широкие потребности Божьего Царства. И когда такое происходит, это уже нельзя назвать истинным пробуждением.

В качестве примера: в 1994 году Евангельская ассоциация провела опрос трехсот двадцати пяти пасторов в попытке выяснить их откровенное мнение о том, каких успехов они добились в самых важных церковных проблемах. Из один​надцати вопросов пасторы отметили «служение поклоне​ния и музыкальное служение» как самое успешное. Восемь других тем также были отмечены как относительно удачные. Пасторы отметили только два вопроса, которые нельзя было назвать успешными, — «молитва» и «охват неверую​щих». Именно этим темам и посвящена данная книга. Мы вовсе не хотим сказать, что все американские церкви охваче​ны синдромом «благослови меня». Но в реальной жизни вполне вероятно, что такая тенденция существует.
Молитва за заблудших
Отчасти для того, чтобы направить пробуждение в нужное русло и способствовать евангелизации неверующих, Бог поднимает группы верующих, чьей основной темой в мо​литвах является спасение заблудших. Они присоединяются к тем, кто размышляет в молитве и молится за пробуждение в церквях как члены того же Тела Христова, но как в человече​ском теле руки, глаза и уши выполняют разные функции, так и функции различных верующих отличаются друг от друга и так же направлены на благо всего Тела.

Настоящее молитвенное стремление, направленное на завоевание народов, групп населения и городов для Христа, основано на двух библейских предпосылках. Первую мы на​ходим во Втором послании к Коринфянам 4:3,4: «Если же и закрыто благовествование наше, то закрыто для погибаю​щих, для неверующих, у которых бог века сего ослепил умы, чтобы для них не воссиял свет благовествования о славе Христа, Который есть образ Бога невидимого». Дьявол конк​ретными способами откровенно и намеренно пытается по​мешать проповеди благовестия для заблудших. Но можно ли преодолеть эти препятствия?

Я верю, что Бог обеспечил Свой народ способами и сред​ствами преодоления таких препятствий, стоящих на пути евангелизации. И тут мы подходим ко второй библейской предпосылке. Молитва стоит номером первым в ряду все​оружия Божьего, которое Бог предоставляет нам для веде​ния духовной войны: «Оружия воинствования нашего не плотские, но сильные Богом на разрушение твердынь: ими ниспровергаем замыслы и всякое превозношение, восстаю​щее против познания Божия, и пленяем всякое помышление в послушание Христу» (2Кор. 10:4,5). Эти стихи сочетают мо​литву за заблудших с духовной войной именно потому, что в духовной войне молитва стоит на первом месте.

Нам нужно понять, что ни молитва, ни духовная война сами по себе не спасут гибнущий человеческий род. Никто и никогда не был спасен через разрушение твердынь или свя​зывание сильного. Только проповедь Христа, и притом рас​пятого, после чего должны последовать покаяние и личная вера в Иисуса как Спасителя и Господа, может привести к но​вому рождению и вечной жизни. Молитва и духовная борь​ба, однако, могут сыграть стратегическую роль в преодоле​нии препятствий, которые построил сатана в своем стрем​лении не дать людям сойти с пути, ведущем в ад.
Новая молитва за заблудших
В контексте всего сказанного все молитвенники и молитвен​ные движения по всему миру активно вырабатывают новые пути молитвы за заблудших. До недавнего времени многие молитвенные лидеры и книги о молитве подчеркивали важ​ность молитвы в церкви, будь то поместная церковь или до​машняя группа, а также совместные молитвенные встречи нескольких церквей. Такого рода молитвы действительно являются важными. Их следует не только продолжать, но также и умножать, если мы хотим, чтобы Божье Царство рас​пространилось в наших городах и странах. Однако молитву не следует ограничивать только лишь молитвой в церкви.

«Когда мы разрушим стены между церковью и окружа​ющим миром, наступит пробуждение».

За последние годы Бог показал Своему народу, что когда верующие молятся на территории своей общины, высво​бождается огромная духовная сила. Некоторое время назад я услышал, как пастор Джек Грэм из Престонвудской баптист​ской церкви в Далласе сказал то, что я посчитал пророче​ским Словом от Бога для церкви на сегодняшний день: «Ког​да мы разрушим стены между церковью и окружающим ми​ром, наступит пробуждение». Вслед за этим лидеры во многих частях света цитируют отрывок из Священного Пи​сания и утверждают, что он применим сегодня так же, как и тысячи лет назад, когда Бог сказал Иисусу Навину: «Всякое место, на которое ступят стопы ног ваших, Я даю вам» (Иис.Н.1:3)- Я думаю, нам следует воспринимать этот стих буквально и верить, что для завоевания наших городов для Христа необходимо направить физические стопы наших ног на территорию, на которой мы проживаем, вместе с главным оружием в духовной войне — молитвой.

Имея это в виду, Бог дал нам четыре способа молитвы за наши общины, и они существенно выделяются из всех ос​тальных видов молитв. До 1990-х годов все они были факти​чески неизвестными основной массе христиан, хотя некото​рые первопроходцы уже практиковали такие молитвы в те​чение нескольких лет. Все эти виды молитв я описал в одной из глав в моей книге «Церкви, которые молятся», а потому здесь я только перечислю их и упомяну другие источники информации для тех, кто заинтересуется.

1. Марши прославления. Эти марши, как правило, принимают форму маршей Иисуса и в основном проводятся в крупных городах. Содержательную информацию о сущности и методике проведения маршей прославления можно найти в книге Грэма Кендрика о публичной хвале («Public Praise»).

2. Молитвенные обходы. Все большее число верующих собираются в небольшие группы и ходят по улицам своего района, молитвенно прося Бога о благословениях на то, что они видят, или то, что Бог приводит им на ум по мере их продвижения. Стив Хоторн вместе с Грэмом Кендриком написали великолепную книгу на эту тему («Prayerwalking»).

3. Молитвенные экспедиции. Молитвенные группы вместе отправляются в конкретные места, определенные заранее при помощи духовной картографии, чтобы молиться об установлении там Божьего Царства во всей его полноте. Наиболее ценную информацию об этих экспедициях вы можете найти в руководстве Джона Ханна («Prayer Journeys»). Чтобы лучше понять эту концепцию, я могу отослать вас к книге Шелла Сьёберга о победе в молитвенной войне («Winning the Prayer War»).

4. Молитвенные путешествия. Во время молитвенных путешествий группы переезжают из одной географической точки в другую с тем, чтобы молясь за разрушения твердынь над регионами, Божьи планы для народа в этом регионе исполнились. Многие молитвенные команды на​ходятся в пути в течение многих дней и недель, но вполне возможны и другие виды организации переездов и време​ни проведения путешествий. На данный момент книг о молитвенных экспедициях пока нет, но много информа​ции можно почерпнуть из молитвенных дневников Джона Пресди и его молитвенной команды, написанных во время путешествия из Лондона в Берлин, из Берлина в Москву и из Берлина в Париж.
ВСЕМИРНЫЕ МОЛИТВЕННЫЕ ИНИЦИАТИВЫ
Вместе с «Движением объединенной молитвы» в мире воз​никли и другие значительные молитвенные инициативы, на​правленные на усиление молитв за заблудших в конкретных регионах мира. Многие из них направлены на так называе​мое «Окно 10/40», географический регион между десятым и сороковым градусами северной широты, протянувшийся от Северной Африки через Японию к Филиппинам. Более девя​носта процентов неохваченного Евангелием населения мира проживает именно на этой территории:
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Чтобы показать, как многие молитвенники практикуют сегодня молитву, предлагаем вашему вниманию несколько инициатив, возникших за последнее время или планирую​щихся на момент написания данной книги:

• Молитва I за Окно. В октябре 1993 года более двадцати миллионов христиан каждый день в течение целого месяца молились и постились за два из шестидесяти двух народов, проживающих в регионе Окна 10/40. В это же время более двухсот пятидесяти молитвенных групп отправились в молитвенные путешествия в страны, чтобы «молиться на месте с видением».

• Молитва II за Окно. В октябре 1995 года тридцать миллионов христиан у себя дома одновременно молились за сто городов Окна 10/40 и до ста ходатаев совершили од-нонедельные экспедиции в каждый из этих городов. Это значит, что до десяти тысяч ходатаев двинулись через национальные и региональные границы, чтобы молиться конкретно за заблудшие души.

• Молитва во время рамазана. Наивысшим духовным моментом всего года для всех верных мусульман является тридцатидневный пост, называемый рамазан. В 1995 году около двух миллионов христиан молились и постились в течение тридцати дней, моля Бога ответить на молитвы мусульман о том, чтобы в снах и видениях им открылся Бог. Молитвенники следовали ежедневному руководству, специально для этого опубликованному организацией «Молодежь с миссией» (Youth With a Mission, YWAM). В одной маленькой церкви в Хьюстоне штата Техас, называемой Молитвенным домом Хьюстона, мой друг и личный ходатай Алиса Смит повела одиннадцать ходатаев в полном посте, продлившемся целый месяц. Предполагается, что к 1996 году количество постящихся увеличится вдвое.

• День, который изменит мир. 25 июня 1994 года в ста шестидесяти восьми городах мира от десяти до двенадцати миллионов христиан вышли на улицы в маршах Иисуса. В тот год в марше прославления в Сан-Паулу, Бразилия, приняли участие восемьсот тысяч верующих, а в 1995 году количество участников марша Иисуса составило один миллион двести тысяч верующих!

ДУХОВНАЯ ТЕХНОЛОГИЯ НА 1990-Е ГОДЫ

Из всего сказанного и из множества других свидетельств становится очевидным, что 1990-е годы — необычное время для Церкви Иисуса Христа. Учитывая, что впервые в истории в конце тоннеля на пути выполнения Великого поручения забрезжил свет, принимая во внимание особо сильного вра​га, окопавшегося в Окне 10/40, следует признать, что ставки никогда не были настолько высокими. Размышляя над фор​мами духовной борьбы этого десятилетия, я прихожу к вы​воду, что если христиане хотят услышать, что Дух говорит сегодня церквям, то нам следует принять пять пунктов, кото​рые будут начинаться со слова «должны». Обратите внима​ние, что в каждом пункте со словом «должны» приводятся термины, вошедшие в употребление только в 1990-е годы.

1. Мы должны слышать Господа: пророчества. Мы нуждаемся как в практическом, так и теоретическом осмыслении того, что молитва — это двусторонний процесс — мы говорим Богу и слышим в ответ Его голос. Многим из нас нужно будет еще лучше настроиться на понимание того, как в наши дни используется библейский дар пророчества.

2. Мы должны вступить в битву с врагом — духовную войну стратегического уровня. Пора прекратить позволять сатане свободно править нашими городами и регионами. Нам следует использовать принципы духовной войны стратегического уровня, чтобы освободить пути распространения Божьего Царства.

3. Мы должны сделать свои молитвы целенаправленными, а для этого нам понадобится духовная картография. Мы знаем, что наши молитвы за отдельных людей будут тем эффективнее, чем конкретнее и точнее станут наши молитвы за них. То же можно сказать и о местах нашего проживания. Молитвы за наши регионы, города и районы должны иметь точно определенную цель, что достигается благодаря духовной картографии. Шелл Сьеберг вдохновляет нас на принятие такой концепции: «Сегодня имеются люди с даром в области пророческой разведки. Некоторые люди, испытавшие Божью святость и Его непоколебимую любовь, через поклонение Ему получают охотничий инстинкт, дающий возможность выведать манипуляции врага».

4. Мы должны, покаяться в корпоративных грехах покаянием отождествления. Воинственные молитвы за места нашего проживания неминуемо включают в себя сильное покаяние. Новое понимание корпоративного или отожде​ствленного покаяния позволяет нам добраться до корня со​временных социальных и духовных болезней и иметь дело скорее с причиной, а не с симптомами. Основным источни​ком информации по данному вопросу может послужить книга Джона Доусона об исцелении ран Америки («Healing America's Wounds»).

Социологи предлагают к обсуждению то, что они назы​вают «распространением теории инновации», в которой они поясняют, что как только в социальной сфере возни​кают новые идеи, в обществе начинают действовать со​вершенно предсказуемые процессы.

5. Мы должны завоевать свои регионы молитвенным евангелизмом. Новые стратегии для общегородской евангелизации включают такие меры, как усиление стремления к насаждению церквей и молитвам вне церкви, то есть то, чего никогда не было в традиционных церквях. Пророческие акции по типу действий пророка Исаии и Иезекииля становятся все более обычным явлением. Например, в 1993 году во время проведения мероприятия, названного «Днем, который изменит мир», организация «Молодежь с миссией» и другие набрали и запустили в работу молитвенные команды, которые отправились в двадцать четыре точки стран света по всему миру (на крайние точки севера, юга, востока и запада всех шести континентов), чтобы молиться за разрушение всех твердынь над континентами и за установление полноты Божьего Царства.
ПОВСЮДУ СИЯЮТ ОГНИ

Реакция христианской общественности на эти новые и не​обычные пути молитвенного служения и духовной войны достаточно разнообразна. Многие включают зеленый свет и заявляют: «Давайте двигаться вперед! Почему мы об этом не знали раньше?» Другие зажигают желтый свет и говорят. «Вы можете рассказывать об этом, однако прежде нужно тща​тельно исследовать эти нововведения и только потом риск​нуть и решиться действовать подобным образом». Но можно увидеть и красный свет. Некоторые пришли к заключению, что вообще не следует практиковать ходатайства на страте​гическом уровне и уж тем более не стоит ходатайствовать за христиан на шести континентах

Такую реакцию нельзя назвать необычной. Социологи предлагают к обсуждению то, что они называют «распрост​ранением теории инновации», в которой они поясняют, что как только в социальной сфере возникают новые идеи, в об​ществе начинают действовать совершенно предсказуемые процессы. Обычно за инициативой новаторов следует четы​ре вида последовательных ответов. Они называются (1) ран​ние сторонники, (2) средние сторонники, (3) поздние сто​ронники и (4) те, кто совсем не принимает новую идею. То же самое происходит и в христианской общине. Очень не​многие сегодня помнят, что идею воскресной школы впер​вые предложил Роберт Рейке и тут же на него со всех сторон обрушился шквал резкой критики. Я упоминаю об этом по​тому, что в настоящее время трудно найти хотя бы одного христианского лидера, который в принципе был против воскресной школы.

Самые жаркие споры возникают в период появления ран​них сторонников новаторской идеи, и именно на этой ста​дии находится сейчас концепция духовной войны на страте​гическом уровне. Я сам прошел через несколько циклов рас​пространения теории инновации за свои сорок пять лет рукоположенного служения. В 1970-х годах многие напада​ли на «Движение роста церквей» потому, что им становилось неуютно от нашего акцента на цифры, оттого что мы якобы были подвержены прагматизму и на первое место выдвига​ли евангелизм и принцип однородного единства. Затем, в 1980-е годы, вместе с Джоном Уимбером мы выдержали кри​тику по поводу евангелизма силы и нашего учения о Божьем исцелении, чудесах и изгнании нечистой силы. Теперь оста​лось относительно немного людей, которые возражают против этих концепций в принципе.

Я приветствую жаркие споры о духовной войне стратеги​ческого уровня и о нашем упоре на духовной картографии, отождествленном покаянии, о пророческих дарах и проро​ческих акциях. Участники дискуссий искренне выражают свое мнение, демонстрируя слабые стороны положения, предлагая полезные коррективы и в конце концов достигая какого-то консенсуса. Мне не нравится критика, и все же я открыт для нее, потому что хочу, чтобы мои заключения были тщательно выверены. Кроме того, я абсолютно уверен, что очень скоро мы перейдем ко второй стадии, когда наша концепция обретет сторонников следующего этапа и все диспуты и страсти постепенно утихнут.
Академический диалог
Весьма примечательно то, что в настоящее время обсужде​ние концепции духовной войны стратегического уровня на​чинает проникать в академические круги. Обычно новые идеи, возникающие из служений на передовой, находятся на стадии эксперимента в течение хотя бы десяти лет, прежде чем в среде ученых начинаются серьезные богословские об​суждения этой темы. Например, так случилось с темой роста церкви и евангелизма силы. Однако с духовной войной все происходит намного быстрее.

я, например, вспоминаю своего друга Ральфа Уинтера, основателя Американского центра всемирных миссий (U.S. Center for World Mission). Я хорошо знаю Ральфа, в течение многих лет мы вместе преподавали на одном факультете Миссионерской школы в богословской семинарии Фуллера. Ральф — осторожный человек, который очень тщательно исследует и оценивает все новые идеи. Он так никогда и не стал сторонником силового служения, хотя и не критиковал его. Однако с сердцем, полностью преданным делу всемир​ной евангелизации, он написал книгу «Thy Kingdom Come» («Да приидет Царствие Твое»), которую в 1995 году раздали четырем тысячам делегатов Всемирного совещания по все​ мирной евангелизации в Сеуле, Корея. В ней говорится следующее:

• «Сатана держит в оковах целые народы. Мы не сможем вырвать из его цепких рук ни одного человека, не бросив при этом вызов его власти над этим конкретным народом».

• «В тех группах населения, где не происходит никакого реального прорыва, главная борьба происходит в сфере "столкновения сил" между Божьим Духом и силами тьмы. Вот почему молитва стоит на переднем крае борьбы. Вот почему азиатские евангелисты говорят, что они должны "связать сильного" прежде вступления в конкретный населенный пункт, погруженный во тьму и ожидающий осияния светом».

• «Мы должны помнить, что освещение светом темных и мрачных мест неминуемо вызовет яростное сопротивление. В Библии концепция тьмы — это не просто отсутствие света, но также присутствие злого и разрушительного создания. Вот почему царства этого мира не сдадутся легко».
ПОЧЕМУ Я ПИШУ ЭТУ КНИГУ
Когда в начале 1990-х годов я согласился на ответственную должность координатора организации по ведению духов​ной войны и руководителя «Движением объединенной мо​литвы», я полностью осознавал тот факт, что некоторые наши идеи приведут к спорам и дискуссиям, но я никогда не думал, что мне придется прибегнуть к написанию целой кни​ги в защиту наших экспериментов в различных частях света. Я не хотел этого делать, потому что с 1980 года я получил совершенно четкое указание от Бога не вступать ни в какую полемику, и те, кто хорошо знает мои труды, могут подтвер​дить, что я повиновался этому указанию в силу моих возмож​ностей.

Но поскольку в настоящий момент я стал главным громо​отводом для критики в том, что для многих христианских лидеров является очень важным, я взял на себя задачу, кото​рой не искал. Теперь мне нужно выпустить книгу, в которой, не вдаваясь в полемику, я должен буду представить убеди​тельные обоснования служения ходатайства на стратегичес​ком уровне. В моем словаре полемистом является «человек, который противоречит другому человеку». Как раз этого я и хочу избежать. Я никоим образом не хочу доказать свою пра​воту, обосновав неправоту других людей. Поэтому я поста​раюсь не цитировать людей, с мнением которых я не согла​сен. В то же время я честно и откровенно представлю пози​ции моих противников. Я буду выступать против мнений, а не против людей.

Я полностью осознаю, что эта задача не из легких. Я совсем не думаю, что ко мне не относится предупреждение Уолтера Уинка: «В религиозной полемике совершенно оче​видно, что люди стремятся оценить собственную мировоз​зренческую позицию по лучшим образцам, а соперничаю​щие позиции — по их наихудшим». Однажды я слышал, как Эд Сильвозо сказал, что мы стремимся судить о себе по на​шим намерениям, а тех, кто не согласен с нами, судим по их делам. Я постараюсь этого не делать.
Военные игры и моя теология
В полемике критиков кроется множество эмоций. Одни из них выражают предположение, что, возможно, мы не пред​лагаем вести духовную войну, а просто «играем в войну». Другие видят в этом больше «мифологии», чем теологии. Третьи считают, что своей концепцией духовной войны стратегического уровня мы дискредитируем Бога и славу Евангелия. Мы подходим к этим важным вопросам с пози​ций «магии», ниспровергая власть Христа и прославляя силу сатаны. А некоторые обвиняют нас в «миссиологическом синкретизме» потому, что мы работаем по «анимистическим парадигмам», а не по библейским принципам. Нас обвиняют в том, что мы исходим из ложной теории познания и завязли в крайне безответственном академизме.

За последние несколько лет наиболее остро встали не​сколько ключевых вопросов. Я постараюсь осветить эти вопросы в данной книге. Главное отличие наших взглядов заключается в понимании того, сколько власти дал Иисус нам как Своим ученикам. Некоторые считают, что вся власть, данная нам, предназначена для противостояния демоничес​ким силам, господствующим над отдельными лицами. Но когда мы вступаем в духовные битвы с территориальными духами, мы переступаем все границы. С другой стороны, я более буквально понимаю заявление Иисуса в Евангелии от Луки (10:19): «Се, даю вам власть наступать на... всю силу вра​жью, и ничто не повредит вам». Мои заключения, как и выво​ды моих противников, основаны на теории познания, герме​невтики, истории и библейских свидетельствах.

Вся книга посвящена рассмотрению именно этих воп​росов.
СЛОВО ПРИМИРЕНИЯ

Прежде чем приступить к обсуждению этих вопросов, я хочу подчеркнуть, что я вполне осознаю вопрос чувств. Многие выбрали позицию противников духовной войны стратеги​ческого уровня, потому что думают, что их пытаются прину​дить быть такими, как те, кто выступает «за». Они не хотят, чтобы их переделывали против их воли в соответствии с на​шим образцом. Им кажется, что они слышали от нас, будто первоклассные христиане — это те, кто отправляется на пе​редний край духовной войны и молится воинственными мо​литвами, а те, кто не делает этого, относятся к низшей катего​рии. Должен признать, если бы я думал, что кто-нибудь отно​сится ко мне таким образом, я бы тоже воспротивился ему.

Я твердо верю в разнообразие даров в Теле Христовом, и это могут подтвердить читатели моей книги о духовных да​рах для церкви («Your Spiritual Gifts Can Help Your Church Grow»). Все Тело не может быть одним глазом. Более того, «напротив, члены тела, которые кажутся слабейшими, гораз​до нужнее» (1Кор.12:22). Бог любит тех, кого Он призвал на переднюю линию фронта, но Он также любит тех, кого Он оставил в тылу прикрывать передний край своими молитва​ми и другими видами поддержки.

Это соответствует ветхозаветному закону о войне. Когда Бог готовил Свои войска к взятию землю обетованной, Он предложил остаться дома тем, кто только что построил свои дома, насадил виноградники, обручился с невестой или про​сто боялся военных действий (см. Втор.20:1-8). Те, кто стоял на страже военного снаряжения и продовольствия, тоже це​нились высоко, как и те, кто отправился на войну. Как позже сказал Давид: «Какова часть ходившим на войну, такова часть должна быть и оставшимся при обозе: на всех должно разде​лить» (1Цар.30:24).

Я понимаю, что не всегда объяснял это как теперь. Иног​да мой энтузиазм и стремление отбросить врага назад и спасти как можно больше душ перевешивал мое чувство такта и необходимость продемонстрировать уважение и почтение к тем, чье призвание и служение в Церкви отлича​лись от моих, а потому я прошу за это прощения. Один мой друг говорит, что его церковь призвана пребывать в спаль​не (в интимной близости к Богу), а не на поле битвы (сра​жаясь с силами тьмы). Я хочу благословить тех, кто призван в спальню, так же, как благословляю тех, кто призван на поля сражений.

В этой книге я хочу обосновать духовную войну страте​гического уровня как одно из законных служений Церкви и молюсь о том, чтобы среди нас преобладало единство и вза​имное уважение. В конце концов, Иисус установил для нас высочайший стандарт, когда молился Отцу: «Да будут все едино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино, — да уверует мир, что Ты послал Меня» (Иоан. 17:21).

Вопросы к теме:

1. Представьте, что во время какого-то важного христиан​ского сбора на том же месте молится команда ходатаев. В ваших кругах когда-нибудь было такое? Не хотите ли вы запланировать такие мероприятия на будущее? Как это можно организовать?

2. Как вы думаете, можно ли в вашей христианской общине организовать совместную молитву традиционных еван​гельских христиан и харизматов?

3. Назовите и обсудите три уровня духовной войны. Убедитесь в том, что вы поняли разницу между ними.

4. В каком смысле можно утверждать, что сама молитва может быть целью, а иногда средством достижения цели?

5. Перечислите четыре способа молитвы за вашу общину вне стен церкви. Затем назовите как можно больше примеров каждого вида молитвы.

Глава 2.

Как нам понять, что именно мы знаем.

Определение теории познания

Понятие «теория познания» потребует объяснения.

У каждого человека имеется встроенная си​стема отбора того, что истинно и что ложно. Мы не верим во все, что ни услышим, но каким образом работает эта система отбора истин​ного? Как нам понять, что мы узнали то, что есть истина? Как нам понять, какими именно знаниями мы обладаем? Большая часть людей во всем мире каждый день, не задумываясь, об​ращается именно к этой врожденной системе понимания того, во что следует верить, а во что не следует. Этот процесс происходит так же автоматически, как кто-то узнает по своим часам время, не зная и не задумываясь над тем, как работают часы. Мы делаем это постоянно.

Поэтому многие люди даже никогда не за​думывались над тем, как действует эта система различения истины. Однако для философов этот вопрос имеет очень важное значение, и потому они изобрели этот термин — «теория познания», который на обычном языке означает попытку выяснить, как мы знаем, что мы именно знаем.
Точная информация о невидимом мире
Если мы собираемся молиться воинственной молитвой и восстать против сил тьмы невидимого мира, очень важно иметь точную информацию о природе и функциях этого мира.

В связи с этим среди мыслящих христиан возникает зако​номерный вопрос: возможно ли такого рода знание? Если да, то откуда его взять? Как нам получить его? Как можно от​личить истинное отложного? Как нам понять, верна ли ин​формация, или это обман сатаны, а может быть, просто плод нашего воображения?

В этой главе я хочу с ясных и практических позиций осве​тить эти вопросы. Я знаю, что в области философской тео​логии написаны целые тома на тему теории познания, но очень немногие христиане, сражающиеся на переднем крае духовной борьбы стратегического уровня, когда-нибудь увидят эти книги и уж тем более у них не будет достаточно времени для того, чтобы исследовать и вникнуть в сложные рассуждения. Поэтому я не стану пытаться писать философ​ским языком, даже если бы у меня было на это право, которо​го на самом деле у меня нет.

Однако ответственные христиане никак не могут игно​рировать вопрос о том, как нам понять, что именно мы зна​ем о невидимом мире. Вполне объяснимо, что большая часть критики против моих воззрений относительно ду​ховной войны стратегического уровня была направлена именно на вопросы теории познания. Многие считают, что вместе с моими сторонниками мы получаем информацию из негодных источников, а потому наши выводы не могут быть достоверными. Нет сомнений в том, что я, с другой стороны, совершенно уверен в достоверности нашей ин​формации и в надежности наших источников. Но как же убедить в этом других?

Позвольте мне объяснить нашу позицию более подробно.
Основные правила богословия

Как я уже говорил, я пишу эту книгу, чтобы осветить главные проблемы, поднятые моими критиками. Я думаю, все они согласятся со мной в том, что мы не являемся друг другу вра​гами. Мы согласимся, что мы, как христианские лидеры, в своих обсуждениях, будь они устными или письменными, должны быть проникнуты плодами Духа. Я надеюсь, мы до​говоримся о соблюдении основных правил исследования богословских вопросов в обсуждении наших взглядов на ду​ховную войну стратегического уровня и природу невидимо​го мира, а также на нашу власть во Христе, дающую нам пра​во восстать против сил тьмы. Если же мы не оговорим эти правила, мы будем проходить мимо друг друга, как корабли в ночи, и не сумеем разрешить взаимные недоразумения.

Давайте прежде всего договоримся об определении тео​логии вообще. Это отличная отправная точка. В таком слу​чае определение должно касаться самой сущности этого по​нятия, к которой впоследствии можно будет добавить любое количество деталей в соответствии с нашими убеждениями. Упрощенное определение богословия, которым я пользу​юсь многие годы и с которым, надеюсь, мы согласимся, зак​лючается в следующем:

Теология — это попытка человека объяснить Божье Слово и Божьи дела разумным и систематическим образом.
Если мы соглашаемся с таким определением, тогда оно сыграет свою роль в нашем отношении к спорным вопросам. Оно поможет нам сохранить нашу человечность перед Госпо​дом и друг перед другом, к чему мы все стремимся. Благодаря такому определению мы вполне осознаем, что наши откры​тия и находки ограничены потому, что это только лишь чело​веческая позиция в противоположность вдохновленным Бо​гом отношениям. Более того мы осознаем, что мы в лучшем случае только лишь осуществляем попытку, которая впос​ледствии будет подвергнута испытанию в противополож​ность догматическим выводам, изваянным в граните.

Далее мы также признаем тот очевидный факт, что теоло​гия отличается от Священных Писаний (см. Мат.5:17-19; Иоан.10:35б; 2Тим.З:1б; 2Пет.1:20,21). Писания не являются человеческими ни по своей структуре, ни по своему содер​жанию, но вдохновленными Божьим Словом. Говоря это, я не игнорирую тот факт, что все книги Библии были написа​ны людьми, однако я верю, что Святой Дух уникальным обра​зом направлял библейских авторов и их произведения под​падают под совершенно другую категорию, чем труды на​ших самых лучших богословов.
Основные правила отношений
Я также надеюсь, что мы согласимся с тем, что наши бого​словские выводы будут распространяться на так называемую «сферу убеждений», начиная с тех понятий, которые невоз​можно обсуждать, и кончая теми, которые просто отврати​тельны сами по себе. Без этой сферы не было бы такого явле​ния, как ересь. Я полагаю, что все мы, вовлеченные в споры о духовной войне, соглашаемся с существованием ереси и с тем, что нам следует избегать этого. Более того, эта сфера будет нам напоминать, что не все наши богословские кон​цепции равно важны.

Мой друг Тед Хаггард вполне согласен с этим. В своей от​личной книге о главной цели («Primary Purpose») Хаггард знакомит нас с основными путями, на которых должно бази​роваться духовное единство христианских лидеров. Он ри​сует различные богословские позиции, представленные в трех концентрических кругах. В центральный круг он вклю​чает абсолюты, в средний круг он помещает интерпрета​ции, а в большом круге он представляет выводы. Вне трех кругов он вписывает субъективные мнения, личные пред​почтения, чувства и культурные нормы.
Те из нас, кто впервые сталкивается с относительно новы​ми и иногда радикальными понятиями, касающимися духов​ной войны стратегического уровня, духовной картографии, отождествления в покаянии и с другими подобными вопро​сами, довольно легко соглашается с теологическими абсо​лютами, многие из которых представлены в Апостольском символе веры. Продвигаясь далее к внешнему из трех кругов, мы все признаем, что наши теологические выводы могут от​личаться один от другого (например, в том, когда и как при​менять воду при крещении), и это менее важный вопрос. Однако средний круг теологических интерпретаций, или толкований, нас интересует намного больше, и именно этот вопрос я затрагиваю в своей книге.

Наше обсуждение обусловлено одним основным поло​жением — служение предшествует благословению и про​изводит его, а не наоборот.

Осознание этого очень поможет нам в дискуссии. Во многих случаях именно из богословских толкований проис​ходят наши сильные убеждения, и их невозможно отделить отличных чувств и эмоций. Однако если мы будем постоян​но напоминать себе, что речь идет не о богословских абсо​лютах открытой нам истины, нам будет намного легче лю​бить и уважать тех, кто не соглашается с нашими теологичес​кими интерпретациями. Должен признаться, у меня самого были настолько сильные богословские убеждения, что когда я читал опровержения каких-либо своих идей, я замечал, что думаю следующим образом: «Но как можно быть таким глу​пым?» Затем в один прекрасный день я почувствовал обличе​ние в своем нечестивом отношении и просил Господа о про​щении. И практически каждый раз в таких ситуациях Он на​поминает мне, что мой критик такой же умный и любит Бога не меньше, чем я.
СЛУЖЕНИЕ ПРОИЗВОДИТ БОГОСЛОВИЕ
Мой друг и коллега Рей Андерсон, всеми уважаемый бого​слов, в предисловии к одной из своих книг как-то сказал: «Наше обсуждение обусловлено одним основным положе​нием — служение предшествует богословию и производит его, а не наоборот».

На первый взгляд это не очень существенное замечание, однако оно стало предметом жарких споров среди ученых богословов. В лагере оппонентов считают, что богословие обязательно должно быть правильным, чтобы предшество​вать и приводить к правильному служению. Однако я согла​шаюсь с Реем Андерсоном. И хотя хорошее богословское понимание действительно придает содержание хорошему служению, я верю, что обычно служение идет первым, а за ним следует богословие.

Возьмем, к примеру, апостола Павла. Рей Андерсон, как и я, считает Павла практическим, а не философским богосло​вом. Богословие Павла в основе своей базировалось на его опыте и на том, что он делал, а не на раввинистическом уче​нии. Например, что являлось источником христологии Пав​ла, его доктрины об Иисусе Христе? Разве он пришел к своим выводам на основе своих рассуждений и систематических толкований мессианских посланий Ветхого Завета, которые он хорошо знал, как и следует ученому раввину? Нет. Христология Павла была основана на его опыте, на его пережи​ваниях от встречи с Самим Иисусом Христом на Дамасской дороге. И только после этого мессианские Писания обрели для него истинный смысл.

Или же возьмем более поздний пример — Уильям Кэри. Многие из нас датируют начало современного миссионер​ского движения 1793 годом, годом, когда Кэри покинул Анг​лию и отправился в Индию в качестве миссионера. Кэри был сапожником, когда Бог призвал его стать миссионером-пер​вопроходцем. Эта идея была новой и радикальной для бри​танских церковных кругов того времени. Когда Уильям Кэри поделился своим видением с некоторыми священниками, они категорически отвергли его предложение, сказав следу​ющее: «Молодой человек, если Бог захочет спасти язычника в Индии, Он сделает это без вашей или моей помощи; пожа​луйста, успокойтесь». Под этим подразумевалось, что их бо​гословие отражало богословскую «мудрость» той эпохи и привело к уверенности в том, что в служении в иностранных миссиях не было никакой необходимости. У них было то. что они считали «правильным богословием». Они вполне могли бы сказать, как говорят многие наши современные критики: «Ваши идеи носят небиблейский характер!»

Уильям Кэри стал героем для многих из нас, потому что он все же решил уехать в Индию, несмотря на несогласие богословов своего времени. В результате последовавшего вслед за этим служения Кэри в Индии было положено не только начало современному миссионерскому движению, но и соответствующему подробному и полному миссионер​скому богословию, собранному под рубрикой «миссиология». Многие миссиологи сегодня находят богословские вы​воды британских ученых 1793 года устаревшими и неприем​лемыми. Еще раз подчеркиваю, что изменения произошли благодаря опыту служения, а не изобретательным богослов​ским рассуждениям. Я не отрицаю того факта, что Святой Дух использовал библейские и исторические познания Кэри для его духовного возрастания. Однако за последние двести лет миссионерское богословие вырастало именно из опыта миссионерского служения.

Я вполне осознаю, что из моих утверждений некоторые могут прийти к заключению, что я пренебрежительно отно​шусь к богословию вообще. Ни в коем случае. Решение Уилья​ма Кэри отправиться в Индию было основано на его новом осознании традиционного понимания Великого поручения. А это значит, что он обладал определенным богословием, на котором и строил свою деятельность. В конечном счете нельзя говорить категорически ни об одном из вариантов, потому что этот процесс цикличен — служение приводит к возникновению богословия, а новое богословие производит соответствующее служение. Я хочу лишь сказать, что с течени​ем времени то, что мы делаем или видим, то, что Бог делает через наше служение, чаще всего является начальной точкой для последующего развития богословского анализа, в частно​сти, в решительные моменты христианской истории.
МЫ ЖИВЕМ В НЕОБЫЧНОЕ ВРЕМЯ
Когда я оглядываюсь назад, на начало 1990-х годов, я вижу христианскую Церковь, вступающую в десятилетие, характе​ризующееся новыми задачами и переменами. Как я уже го​ворил в первой главе, мы живем в то время, когда сатану от​теснили к территории, ограниченной рамками Окна 10/40, когда впервые за всю историю потенциальное исполнение Великого поручения Иисуса становится реальностью. А по​тому я совершенно согласен с Джорджем Отисом-младшим и другими в том, что сатана окопался в Окне 10/40 так глубо​ко, как никогда раньше в других частях мира. Наша миссио​нерская задача никогда раньше не казалась настолько труд​новыполнимой. Поэтому мы не считаем необычным, что Бог стремится обеспечить Свой народ оружием и средствами, о которых мы раньше и не подозревали.

Это обеспечение происходит, в частности, в течение это​го последнего десятилетия — в 1990-е годы, хотя в опреде​ленных кругах Церкви оно пустило свои корни много лег назад. Я верю, что Бог теперь дает Своим миссионерским си​лам самое мощное добавочное напряжение со времен от​правки Уильяма Кэри в Индию в 1793 году. Ключевыми эле​ментами этого добавочного напряжения, проявившими себя достаточно ясно, являются духовная война стратегического уровня, духовная картография и отождествленное покаяние.

Поскольку все эти концепции для многих являются новы​ми, богословы и миссиологи неминуемо сталкиваются с вполне естественными вопросами:

1. Обоснованы ли эти новые идеи с библейской точ​ки зрения?

2. Являются ли они здоровыми с богословских пози​ций?

3.  Встречались ли эти понятия в предыдущей исто​рии Церкви?

На эти вопросы я надеюсь ответить в своей книге.
Ограничения Питера Вагнера

Мы имеем дело с интерпретацией, как сказал бы Тед Хаг​гард, а не с абсолютами нашей веры, а потому нам следует признать, что в нашем обсуждении нам не избежать субъек​тивности. Мне бы хотелось верить, что я всегда совершенно объективен в своих заключениях и выводах, однако было бы нечестно с моей стороны утверждать такое. Я искренне при​знаю, что мои суждения предвзяты и ограниченны. Посколь​ку мое богословие отражает опыт моего служения, а бого​словие моих оппонентов отражает опыт их служения, нам не следует считать странным тот факт, что по некоторым вопросам у нас будут какие-то расхождения.

В чем же заключаются мои предубеждения и ограниче​ния? Позвольте мне подробнее остановиться на них.

Моим пожизненным призванием является всемирная евангелизация, а не философия или богословие. По профес​сии я миссиолог, а не пастор. В миссиологии моей специали​зацией является рост Церкви, а не история, богословие или антропология миссионерского движения. Я считаю духов​ную войну стратегического уровня важным фактором для всех аспектов моей жизни и служения. Те же, кто, в отличие от меня, может быть пастором, философом, богословом, ис​ториком, антропологом и так далее, могут не видеть духов​ную войну стратегического уровня в этом же свете. И поэто​му мы можем расходиться по некоторым вопросам.

По характеру я скорее целенаправлен, чем ориентирован на процесс. Для меня намного важнее практика и примене​ние знаний на практике, чем теория. Честно говоря, больше всего мне нравятся те теории, которые работают. И хотя меня критикуют за такую позицию, я стараюсь быть в своем служении таким же прагматиком, как Павел, который сказал: «Ддя всех я сделался всем, чтобы спасти по крайней мере не​которых» (1Кор.9:22). Я присоединяюсь к Джону Весли, ко​торый однажды сказал: «Я согласен на любой порядок, на любые требования, кроме тех, которые будут угрожать спа​сению душ. Ради этого все средства хороши».

Я не подвергаю сомнениям абсолюты, но должен при​знать, что моя интерпретация в значительной степени за​висит оттого, насколько она может способствовать прибли​жению Божьего Царства. И в конце концов, я в большей сте​пени пророк, чем пастор. Я знаю, что некоторые пасторы возражают против духовной войны стратегического уровня, потому что участие в ней может стать причиной ответных ударов дьявола. Они озабочены благополучием своей па​ствы, и это правильно. Как я упоминаю в последней главе этой книги, они предпочитают иметь церкви, более напоми​нающие спальни, в которых верующие могли бы испыты​вать близость с Богом, а не поля сражений, на которых их паства встретилась бы лицом к лицу с врагом. Если бы я был пастором, я бы, возможно, тоже присоединился к ним, но, как я уже говорил, мое призвание не в этом. Осторожное от​ношение пасторов к возможным поражениям вполне есте​ственно, потому что на каждой войне бывают потери, а стра​тегического уровня духовная война не является исключени​ем из этого правила.

В своем учении и служении я стараюсь сократить такие потери до минимума, однако я не имею иллюзий и не мечтаю о том, чтобы свести их на нет. Наш враг действительно стра​шен, и я не отношусь к тем людям, которые недооценивают его ярость и способность наносить вред Божьему народу. Более того, в Библии написано, что среди тех, кто возглавля​ет движение против сил тьмы, есть такие, которые «не воз​любили души своей даже до смерти» (Отк.12:11). С одной стороны, мы сожалеем о том, что, по словам Дэвида Баррет- та, в этом году в мире будет сто пятьдесят шесть тысяч хрис​тианских мучеников. С другой стороны, однако, мы радуем​ся, потому что эта цифра означает сто пятьдесят шесть ты​сяч случаев поражения для сатаны и его дела!
Мы ФОРМИРУЕМСЯ В СВОЕЙ КУЛЬТУРЕ
Никто не помог нам, верующим с Запада, понять собствен​ные культурные особенности так, как это сделал Чарльз Крафт. Его исключительно важная книга о христианстве с силой («Christianity with Power») помогла тысячам верую​щих пройти через то, что он назвал «сдвигом парадигмы». Этот «сдвиг» помогает людям освободиться от рационалис​тических и научных путей мышления и позволяет понять ре​альность невидимого мира.

Независимо от того, где мы родились и выросли, каждый из нас пропитан конкретной культурой и соответствующим мировоззрением. Не все люди вокруг нас видят мир таким, каким его видим мы. Люди, воспринимающие мир по-разно​му, имеют и разное толкование и по-разному осмысливают одни и те же события, модели поведения, объекты или нра​вы, с которыми им приходится сталкиваться. То же можно сказать о христианах, которые могут по-разному восприни​мать библейские отрывки, потому что они сформированы в различных культурных условиях.

Чарльз Крафт обращает наше внимание на концепцию, в соответствии с которой люди, сформировавшиеся под влия​нием культуры Третьего мира, имеют врожденную способ​ность понимать библейское учение намного полнее, чем те, кто вырос на Западе. Он говорит: «Люди библейских вре​мен были более похожи на современные народы вне Запада, чем на евро-американцев».

В этом заключается очень важный ключ к пониманию того, почему в моих частых поездках в страны Третьего мира я относительно редко сталкиваюсь с критикой в адрес ду​ховной войны стратегического уровня. Те люди, которые все же вступают в полемику, получили свое богословское обра​зование на Западе или же в учреждениях, чьи богословские парадигмы подверглись серьезному воздействию западных миссионеров. Можно сказать, что большая часть критики ис​ходит со стороны тех, кто живет на Западе, или тех, кто в той или иной степени был сформирован под влиянием западно​го мировоззрения.

Но почему? Здесь мы опять возвращаемся к теории позна​ния, теме нашей главы. Как нам понять, что именно мы знаем?
Три вида познания

Чарльз Крафт рассказывает нам о трех видах познания: это интеллектуальное знание, знание, основанное на наблюде​ниях, и практический опыт. Он говорит: «Когда мы в запад​ном обществе говорим о знании, мы по большей части под​разумеваем под этим информацию на чисто интеллекту​альном уровне». Следуя собственному сдвигу парадигмы, или изменению перспективы в принятии реальности того, что на сегодняшний день сила Божья действует и проявляет​ся в исцелении, Крафт говорит, что он никогда бы не при​шел к такому выводу только через интеллектуальное по​знание. Его мышление стало меняться тогда, когда он стал наблюдать за Джоном Уимбером и другими, задействован​ными в служении исцеления и получавшими несомненные результаты. Однако только после того, как он перешел к практическому, или опытному, познанию, этот сдвиг пара​дигмы получил полное завершение. Крафт окончательно убедился в действенности сверхъестественной силы только тогда, когда он сам стал молиться за больных и видел, как Божья сила чудесным образом исцеляла их.

Некоторые западные богословы огорчились, когда Крафт начал учить тому, что наше мировоззрение может оказать влияние на наше толкование Библии или же оно мо​жет сформироваться под влиянием наших наблюдений, пе​реживаний и опыта. Один из них, имя которого я упоминать не стану, написал целую книгу, в заглавии которой он вопро​шал, является ли Чарльз Крафт евангельским верующим («Is Charles Kraft an Evangelical?»). Он пришел к выводу, что идеи Крафта вывели его за пределы традиционного евангельско​го христианства на Западе. Этот критик явно не мог понять, что другие люди благодаря своему мировоззрению могли толковать какие-то части Священного Писания более точно, чем он и его западные коллеги.

Историк Рамсей Макмаллен в своей выдающейся книге о христианизации Римской империи («Christianizing the Roman Empire») рассказывает о том, что многие язычники, обратившиеся в христианство между 100 и 400 годами от Р.Х., пришли к такому решению не на основании приобрете​ния интеллектуальных знаний, но скорее через свои на​блюдения и опытное знание. Он утверждает, что люди, как правило, меняют свои религиозные убеждения «потому, что сами увидели...», или же «потому, что кто-то сделал то-то и то-то, и поэтому другие люди...»
БОЖЬЕ СЛОВО

В общем и целом критика на тему духовной войны стратеги​ческого уровня, вращающаяся вокруг вопросов теории по​знания, отражает страх, что я с моими коллегами принижу авторитет Библии как Божьего Слова. Некоторые из наших оппонентов хотят сказать, что мы пропагандируем «маги​ческое» и «анимистическое» понимание духовной силы, а это противоречит чистому библейскому учению. Наши идеи кажутся ложными потому, что мы якобы используем «аними​стические», а не библейские парадигмы в качестве основания для своих выводов о реалиях невидимого мира.

Позвольте мне в ответ сказать, что я высоко ценю библей​ский авторитет. Я согласен с Лозаннским соглашением, ко​торое гласит: «Мы признаем Божественное вдохновение, ис​тинность и авторитет как ветхозаветных, так и новозаветных Писаний в их целостности как единственное записанное Божье Слово без исключения во всех его утверждениях, как единственное непогрешимое правило веры и практики» (статья 2). Я не хотел бы отождествляться с искаженным бук​вализмом, и хотя я признаю отличительные богословские нюансы, связанные с этим термином, я всегда считал себя сторонником непогрешимости Библии. Я хочу пояснить сказанное: я совершенно согласен со своими критиками в том, что ничто из нашей деятельности или учения как верую​щих во Христа ни в коем случае не должно противоречить или нарушать прямое или косвенное библейское учение. Мы не затрагиваем вопросов об абсолютном авторитете Ветхо​го или Нового Заветов. На мой взгляд, этот вопрос относит​ся к категории абсолютного по классификации Теда Хаггарда. С другой стороны, как я уже говорил, наша интерпре​тация Библии может и, несомненно, будет отличаться от других интерпретаций.
ЛОГОС И РЕМА

В Новом Завете для определения понятия слова употреблены Два термина — логос и рема. Библейские ученые говорят, что мы не можем провести резкую грань между их употреблением потому, что в некоторых случаях эти два слова взаимозаменя​ются. И все же каждое из этих слов имеет свое собственное, несколько отличное от другого значение. Проще говоря, ло​гос чаще всего относится к записанному Божьему Слову (ис​ключением является ссылка на Иисуса в Иоан.1:1), а рема, как правило, относится к слову, сказанному Самим Богом.

В качестве примера можно привести случаи, когда во вре​мя столкновения с сатаной в пустыне Иисус использовал ло​гос, записанное в Ветхом Завете Божье Слово, в качестве ду​ховного оружия, при помощи которого Он нанес врагу по​ражение в духовной войне стратегического уровня. Он несколько раз повторял в адрес врага: «Написано...» (Мат.4:1- 11). С другой стороны, когда Павел вступил в такую же схват​ку с магом Елимой (или Вариисусом) на Кипре, он восполь​зовался ремой — Словом от Господа: «И ныне вот, рука Гос​подня на тебя: ты будешь слеп и не увидишь солнца до времени» (Деян. 13:11). Павел не смог бы найти это Слово от Бога ни в одной книге Ветхого Завета, а потому он не мог сказать «написано», как сказал Иисус.

Обе эти формы Божьего Слова — логос и рема — являют​ся действительными источниками познания, и обе следует использовать по указанию Божьему, чтобы противостать врагу в духовной битве. В Послании к Ефесянам 6:17, где Павел ссылается на «меч духовный, который есть Слово Божие», он использует рему.
Евангельские верующие привыкли к логосу
Профессору Джеку Диеру из Далласской богословской семи​нарии недавно пришлось пережить один из самых резких сдвигов парадигмы в мышлении. Основной отличительной чертой Далласской семинарии с самого начала ее существо​вания является так называемая «доктрина прекращения». Сторонники этой доктрины утверждают, что духовные дары, называемые «дарами знамений», действовавшие в дни апостолов, прекратили свое существование с окончанием эпохи апостолов — с уходом тех, на кого апостолы возлага​ли руки. Соответственно, преподаватели этой семинарии учили тому, что в наши дни никак не соответствует библей​скому учению утверждать возможность применения и дей​ственность таких духовных даров, как дары исцелений, чудотворения, языков, истолкования языков, пророчества и других. Джек Диер, библейский ученый, учил доктрине «пре​кращения» в Далласской семинарии в течение многих лет с абсолютной уверенностью, как и его коллеги.

История о сдвиге парадигмы на этом конкретном приме​ре подробно рассказана Джеком Диером в его замечатель​ной книге, в которой он повествует о явленной ему силе Духа («Surprised by the Power of the Spirit»). Кстати, Диер счи​тает себя исключением из правила, согласно которому слу​жение производит богословие. Он говорит:«Этот сдвиг в моем сознании не был результатом каких-либо пережива​ний сверхъестественных явлений. Он стал результатом терпеливого и напряженного изучения Писаний» (курсив Диера). Как бы то ни было, из всех сверхъестественных явле​ний, которые Джек Диер ранее отвергал, но которые теперь ему пришлось признать, слышание ремы как Слова от Бога оказалось для него самым сложным барьером, который ему пришлось преодолеть.

Диер признается: «Самым сложным сдвигом в моем со​знании было не принятие того, чему учит Писание о Божь​ем исцелении и чудотворении сегодня через одаренных ве​рующих. То, чему я сопротивлялся более всего, чего я боял​ся больше всего и что оказалось самым убедительным, было принятие того факта, что Бог продолжает говорить и се​годня».

Я полностью соглашаюсь со всем сказанным. Когда я об​ратился, уже будучи взрослым человеком, мои духовные зубы прорезались на Библии Скоуфилда и я поверил в то, что доктрина «прекращения» была здоровым библейским учением. В течение шестнадцати лет я служил миссионером в Боливии, сотрудничая с миссионерскими советами, кото​рые принимали в служение только сторонников этой докт​рины. Я завершил образование в двух престижных богослов​ских семинариях — Фуллеровской и Принстонской, — ив них меня учили трем аспектам, связанным с вопросом слы​шания непосредственно от Бога.

1. Когда в Новом Завете говорится о «даре пророче​ства», он означает доктринально здоровую библей​скую проповедь.

2. В настоящее время не существует такого понятия, как «откровение от Бога». А это значит, что полное Божье откровение для человечества содержится в шестидесяти шести книгах Библии. На все, что называется Словом Божьим, но чего нет в Писании, наклеивается ярлык «вне библейского откровения», и потому его следует отвергать, не считая истинным и достоверным источником духовного познания.

3. В свете этих двух утверждений считается неприемлемым говорить следующее: «Я сделаю то-то и то-то, потому что Бог мне велел это сделать». Бог не говорит к нам прямо, помимо Своих Писаний, и верные христиане не станут утверждать, будто слышат Божий голос.

Нет нужды говорить о том, что как Джек Диер, так и я теперь верим, что сегодня Бог действительно говорит непосредственно к Своему народу, как всегда. В моем собственном опыте сдвигов в сознании мне очень помогла мой друг Синди Джейкобе которая представила свое отличное учение о пророчествах в недавно вышедшей книге «The Voice of God» («Голос Бога»), Диер говорит: «Сегодня, после нескольких лет практического опыта и интенсивных исследований вопроса о слышании Бога, я убежден, что Бог действительно говорит к Своему народу, независимо от библейских Писаний, но никогда не противореча им». Новая книга Джека Диера о голосе Божьем является настоящим научным трудом на тему действия сегодня дара пророчества («Surprised by the Voice of God»).

Библия остается единственной, конечной и авторитетной лакмусовой бумажкой, испытывающей откровения от Бога. Все шестьдесят шесть книг Библии представляют собой закрытый канон.

Джек Диер и Питер Вагнер всего лишь двое традиционных евангельских верующих и бывших сторонников доктрины «прекращения» среди быстро увеличивающегося числа тех, кто верует в достоверность происхождения Богом данного познания через «вне библейское откровение». Осме​люсь сказать, что стандартная евангелическая доктрина «только логос», которой нас учили и которая вскоре может оказаться в списке «опасных доктрин», вскоре отомрет сама собой. Само собой разумеется, что верные христиане долж​ны без колебаний отвергать любое вне библейское открове​ние, противоречащее или нарушающее записанное Божье Слово. Библия остается единственной, конечной и автори​тетной лакмусовой бумажкой, испытывающей откровения от Бога. Все шестьдесят шесть книг Библии представляют со​бой закрытый канон.
Можем ли мы учиться из Божьих дел?
Итак, мы видели, что мы можем получать знания о Боге и невидимом мире из записанного Божьего Слова и посред​ством слышания голоса Бога, когда Он передает Свои мыс​ли отдельным людям, часто подтверждая их при помощи групп верующих, с которыми мы поддерживаем молитвен​ное общение. Но можем ли мы получать точную информа​цию о сверхъестественном, наблюдая Божьи дела или уча​ствуя в них?

Этот вопрос мне часто задают мои критики. Некоторые из них считают, что вполне допустимо говорить о Божьих деяниях в качестве иллюстрации к учению, взятому из Биб​лии, однако нам не следует пытаться узнать что-то новое о невидимом мире методом наблюдения Божьих дел.

Когда я предложил свое определение богословия в са​мом начале этой главы как «попытку человека объяснить Божье Слово и Божьи дела разумным и систематическим об​разом», я специально подчеркнул тот факт, что я действи​тельно считаю Божьи дела важным источником информа​ции. Мне нравится, как об этом сказал Пол Хиберт в своем знаменитом эссе «Ошибка исключенной середины». Он на​поминает нам, что когда ученики Иоанна Крестителя начали сомневаться в том, что Иисус действительно был Мессией, «Иисус ответил не логическими доказательствами, а тем, что Он уже продемонстрировал Свою силу в исцелении боль​ных и изгнании злых духов». Иисус не стал совершать новую серию чудес, чтобы убедить учеников Иоанна, Он просто обратил их внимание на те чудеса, что уже совершил. Или, говоря другими словами, Иисус указал на факты, которые говорят лучше слов.

Иисус не был единственным, кто ссылался на общеизве​стные факты, чтобы подтвердить важные истины. Авторы Евангелий также использовали подобные ссылки. Многое в христианстве, включая воскресение Иисуса, основано на достоверности устных предсказаний. Тот факт, что эти предсказания подтверждены в повествовании записанного Божьего Слова, весьма важный аргумент, но он тем не менее никак не аннулирует достоверность других дел Божьих, о которых в Библии не сказано. Давайте рассмотрим, к приме​ру, заключение Джека Велкеля, опытного миссионера, слу​жившего в Латинской Америке. Он обсуждал вопрос о том, могут ли христиане быть одержимы нечистой силой. Сегод​ня этот вопрос звучит достаточно актуально, а христиан​ские лидеры придерживаются по этому вопросу разных мнений. Велкель же считает, что христиане действительно могут быть одержимыми. Но откуда он берет такую инфор​мацию? В своем недавнем эссе на тему духовной войны Вел​кель честно признает, что ни его позицию, ни позицию его оппонентов на основании ясного библейского учения дока​зать невозможно. Поэтому, естественно, он обращается к вне библейским источникам. Джек Велкель говорит: «По​скольку в объемах данной работы полное обсуждение этой проблемы не представляется возможным, позвольте мне лишь отметить, что мой личный опыт и наблюдения указы​вают, что верующие, действующие в служении освобожде​ния (избавления), не сомневаются в том, что христиане мо​гут быть "одержимыми" и нуждаются в освобождении от не​чистой силы».

Теория познания (гносеология) Велкеля согласуется с гносеологией Чарльза Крафта. Оба основываются на экспе​риментальном, или исследовательском, познании. Велкель утверждает богословский принцип, согласно которому христиане могут быть одержимы нечистой силой, на осно​вании того, что я ранее назвал в своем определении бого​словия «объяснением Божьих дел [в данном случае] путем методичных рассуждений». В более широком смысле Джек Велкель приходит к богословскому выводу, исходя из вне библейских откровений, хотя его заключение никак не про​тиворечит библейскому учению.
ПОДТВЕРЖДАЮЩИЕ ПОВЕСТВОВАНИЯ
Само собой разумеется, что какие-то свидетельства являются истинными, а какие-то — неверными. Конечно, мы можем получить достоверные знания из дел Божьих только через правдивые повествования. Но как же нам отличить истину от лжи?

Члены широко разрекламированного Семинара Иисуса потратили много времени на сбор псевдонаучных доказа​тельств, стремясь убедить общественность в том, что новоза​ветные повествования представляют собой ложь. Они не ви​дят оснований верить в истинность чудес, совершенных Иисусом, или в Его воскресение, потому что их собственное мировоззрение не допускает вмешательство сверхъесте​ственного в материальный мир. Однако те верующие, что вовлечены в настоящее обсуждение духовной войны на стратегическом уровне, согласятся, что достаточным свиде​тельством истинности библейских повествований для нас является тот факт, что их авторы, вдохновленные Святым Духом, посчитали эти рассказы о Божьих делах истинными.

Когда Иисус изгонял злого духа, очевидцы по-разному отреагировали на происшедшее. Простых людей это удив​ляло, и они тянулись к Иисусу и Его силе. А фарисеи, с другой стороны, благодаря своим религиозным и общественным принципам решали, что Иисус делал это силой веельзевула (см. Мат. 12:22-24). Обратите внимание, здесь речь идет не о том, было ли чудо вообще, но о реакции людей на сотворен​ное чудо. Для профессоров Семинара Иисуса этих чудес просто не могло быть, а для простых людей и фарисеев того времени ключевым вопросом был источник этой чудотвор​ной силы. В Писании сказано, что сатана тоже умеет творить чудеса. В Книге Откровение мы читаем, что он дает силу зве​рю и тот «творит великие знамения» (Отк 13:13). Не все чуде​са происходят от Бога. Когда некоторые сообщили Иисусу, что они Его «именем многие чудеса творили», Иисус им отве​тил: «Я никогда не знал вас» (см. Мат.7:22,23).

К счастью, у нас имеется много способов определить, яв​ляется ли данное повествование достоверным рассказом о Божьих делах. Из этих свидетельств мы можем узнать что-то новое о Боге. К сожалению, я должен отметить, что попытка положиться на научные доказательства достоверности по​добных повествований обычно приводит в тупик, не убеж​дая скептиков. При помощи строгих научных законов мы никогда не сможем доказать, что на молитвы были получены ответы, или что Бог является нашим Творцом, или что Бог вообще существует к великому удовлетворению «научных» скептиков.
Заслуживающие доверия очевидцы
Но как нам подтвердить достоверность этих повествований? В конечном счете мы можем верить в истинность указанных повествований на основании правдивости тех, кто видел описываемые события или участвовал в них. Например, на​чиная с 1970-х годов в течение десяти последующих лет я страдал от мучительных головных болей. Эти страдания были просто ужасными, и однажды боль не отступала в тече​ние семидесяти дней и ночей. Никакие обезболивающие мне не помогали. И тогда в 1983 году Джон Уимбер получил от Бога рему, что причиной моих головных болей был демон и мне нужно было самому изгнать его, а не просить других ве​рующих сделать это за меня. Я повиновался. Я изгнал этого демона во имя Иисуса, и с того дня у меня больше никогда не было головной боли.

В течение последних нескольких лет я часто ездил в Ар​гентину и Бразилию. Я разговаривал со многими людьми, у которых силой Бога во рту появлялись новые пломбы, у дру​гих вместо старых мостов появлялись совершенно новые, у третьих вырастали новые зубы на месте вырванных больных зубов. Я сам заглядывал во многие рты и расспрашивал мно​гих людей, испытавших на себе Божью зубоврачебную рабо​ту, а потому я абсолютно убежден и не имею ни малейшего сомнения в том, что эти чудеса действительно имели место и продолжают достаточно часто происходить в обеих этих странах.

Во многих ртах, в которые я заглядывал в Бразилии, чу​десным образом появились новые пломбы, — но эти пломбы были сделаны не из белого наполнителя, как в Аргентине, а из золота! Такие пасторы, как баптист Пабло Дейрос, доктор богословия, который недавно также включился в состав фа​культета миссиологии в семинарии Фуллера, рассказывает как о чем-то обыденном, что у многих членов его прихода появились новые пломбы. Им подобные чудеса не кажутся необычными, как и восстановленные браки и грешники, вновь рожденные к новой жизни.

Недавно в свет вышла книга, на многие недели ставшая бестселлером. Автор этой книги особо ссылается на мои рассказы о новых пломбах вместо больных зубов. Эти сооб​щения названы «абсурдными». Этот автор точно так же мо​жет назвать историю о демоне, ставшем причиной моих го​ловных болей, «абсурдной». Что я могу сказать в ответ на это?
Новое рождение — это чудо
Этот критик, которого я лично знаю, верит во всемогуще​ство Бога так же, как и я. Он никогда не станет отрицать, что Бог обладает достаточной силой, чтобы избавить от демона, причиняющего головную боль, или чтобы поставить пломбу на больной зуб. Но почему он тогда не верит нашим расска​зам и называет их абсурдными? Во-первых, важно то, что он «прекращенец», а потому ему становится неуютно, когда он слышит рассказы о современных чудесах, связанных с даром чудотворения.

Однако забавно, что этот же критик твердо верит в равно поразительные чудеса, связанные с даром евангелиста. Если гипотетический новообращенный встанет в его церкви и скажет: «Раньше я пил и изменял своей жене, но полгода на​ зад я принял Иисуса Христа, и с тех пор я трезвенник, и Бог восстановил мой брак», этот критик, наверное, скажет: «Сла​ва Господу за Его чудотворную силу!»

Давайте разберемся в этом. Неужели этот новообращен​ный честнее в своих свидетельствах, чем Питер Вагнер? Или, может быть, более духовный? Или его образование лучше, и он обладает большим количеством степеней в богословии? Или он более святой? Может, он обладает большим духов​ным различением? Или он имеет больший опыт хождения с Господом? Зная этого критика, я совершенно уверен, что он ответит отрицательно на каждое из этих гипотетических предположений. Если так, почему я выгляжу «абсурдно», а новообращенного принимают как заслуживающего доверия свидетеля?

Такое положение можно объяснить тем, что мой критик никогда, насколько я знаю, сам лично не испытывал и не присутствовал на служении исцеления. Он считается одним из самых лучших исследователей Библии в Америке, но его исследование Библии, по-видимому, не обеспечило ему бо​гословского оснащения для того, чтобы принять свидетель​ство Питера Вагнера и многих других. Мы просто не вписы​ваемся в его богословие.
Верим в то, что видим
В главе, названной «Миф чисто библейской объективности», Джек Диер вступает в схватку с подобными критиками и при​ходит к заключению: «Верующие сомневаются в чудотвор​ных дарах Духа не потому, что Писания учат о прекращении действия этих даров. Они не верят в эти дары чудотворения Духа потому, что сами не испытывают их».

Другими словами, если мы что-то видим, это не значит, что мы в это поверим. Чаще всего наоборот: мы верим в то, что видим. Говоря иначе, истинное познание, правильное истолкование или объяснение определенных Божьих дел, будь то физическое исцеление или новое рождение, воз​можно только для тех, кто вначале поверил в возможность подобных чудес, не считая их абсурдными. В конце концов, все дело в вере.

ПАДЕНИЕ БОГИНИ МИЛОСЕРДИЯ
Во время путешествия в 1993 году на остров Пенанг в Малайзии я наблюдал за тем, что можно было бы назвать «абсурдным», если бы люди, рассказавшие мне эту историю, не были уважаемыми, достойными доверия свидетелями — и если бы я все это не видел своими собственными глазами. Я бы не воспринял все это всерьез, если бы к тому времени не имел достаточно развитую богословскую почву для понимания того, что произошло.

Храм Кек Лок Си в Пенанге — самый большой китайский храм в Малайзии. Он существует многие сотни лет. В 1986 году руководители храма, посвященные на служение китайской богине милосердия, договорились усилить ее контроль над островом путем возведения ее гигантской статуи в три с половиной метра на горе, возвышающейся над храмом. Для тех, кто имеет глаза, этот шаг знаменовал собой наступательные действия в духовной войне.

Члены нашей организации по ведению духовной войны в Пенанге имели глаза. На своем молитвенном собрании в церкви они почувствовали побуждение нацелить свои воинственные молитвы на центральную часть острова, где располагались храм и статуя. Получив рему от Господа, Святой Дух сказал им молиться словами из сорок седьмой главы Книги пророка Исаии, заменив в первом стихе библейские слова «девица, дочь Вавилона» на «богиню милосердия». На них снизошла сила Духа, и они страстно молились о следующем:

• Чтобы она «сошла и села на прах, где престола нет» (ст.1).

• Чтобы она «сняла покрывало свое и открыла голени» (ст.2).

• Чтобы ее «вперед не называли госпожою царств» (ст.5). В этом месте они также молились, чтобы туристы прекратили посещать это место.

• «И придет на тебя бедствие: ты не узнаешь, откуда оно поднимется» (см.ст.11).

• «Никто не спасает тебя» (см.ст. 15).

Говоря простым языком, шансы на буквальный ответ на эту молитву могли быть намного меньше, чем шанс выиграть в малазийскую лотерею!

Как ни удивительно, в течение последовавшей недели га​зеты сообщили о том, что в бетонной юбке идола появилась таинственная трещина! Несмотря на отчаянные попытки за​латать эту трещину, она с каждым днем увеличивалась, и в те​чение месяца весь низ статуи — а это тонны бетона — рухнул на землю, оставив после себя уродливую кучу армированно​го бетона, когда-то бывшего структурным ядром статуи.

Последовавшие попытки руководителей храма восстано​вить статую были безуспешными. Несколько позже, в 1993 году, статуя воспламенилась и теперь представляет собой уродливое обугленное зрелище. За все эти годы единствен​ными туристами, посетившими то место, были христиане, желавшие увидеть собственными глазами видимые результа​ты воинственной молитвы, направленной против попытки прославить одну из главных демонических сил, контролиру​ющих Малайзию.

Падение богини милосердия было Божьим делом. Рассу​дительное богословие может попытаться объяснить случив​шееся при помощи разумных и систематических доводов. Однако у некоторых современных богословов нет ни доста​точных категорий, ни слов, чтобы объяснить подобные фе​номены. В результате многие прибегают к отнесению таких происшествий к категории «абсурдных» явлений, отступая на более удобную богословскую позицию.
Критерии подтверждения
Как нам отличить истинное от ложного? Мне неизвестны безошибочные методики определения. Более того, я не од​нажды приходил к ошибочному заключению, но всегда ста​рался быть как можно точнее и ответственнее. Я выработал проверочный список из семи пунктов, который в значитель​ной степени может быть использован для подтверждения дел Божьих в различных повествованиях и исследовании различных случаев.

1. Эти случаи никогда не противоречат Писанию и не нарушают общие библейские принципы.

2. Они всегда прославляют триединого Бога — Отца, Сына и Святого Духа.

3. Они соответствуют явленной нам воле Божьей.

4. Они благословляют людей, которые были вовлечены в эти события.

5. Они ощутимо содействуют приближению Божьего Царства здесь, на земле.

6. Они подтверждаются, по крайней мере, двумя или тремя свидетелями.

7. С завершением таких событий ответственные и единомысленные коллеги выражают одобрение.

ЧТО МЫ МОЖЕМ УЗНАТЬ О МИРЕ ТЬМЫ?

Из совершенно надежного записанного Божьего Слова, из сказанного Слова Божьего, или ремы., из тщательного анали​за и толкования дел Божьих мы можем получить совершен​но бесценную информацию. По мере перечисления других возможных источников действительных знаний увеличива​ется и количество возражений и критики, и все же самые го​рячие возражения вызывает последний пункт — возмож​ность получения знаний из мира тьмы.

Критики часто предполагают, что я имею склонность рассуждать с анимистических позиций, а не с христиан​ских. С этим связано обвинение в том, что я позволяю себе слишком глубоко внедряться в дуализм моего индоевропей​ского лингвистического наследия и что я пребываю в опас​ности, наивно принимая индоевропейскую мифологию из​вечного конфликта между добром и злом.

Кратко отвечая на последнее обвинение, должен сказать, что в качестве христианина я никогда и ни в каком виде не подпишусь под философским дуализмом, потому что я «ве​рую во единого Бога Отца, Вседержителя, Творца неба и зем​ли», как сказано в Апостольском символе веры. А это значит, что сам дьявол, как и любая сила и демоническое существо, населяющие невидимый мир тьмы, являются творениями, которые были сотворены и находятся в полном подчинении Всемогущего Бога и Отца Господа нашего Иисуса Христа, Который будет «царствовать, доколе низложит всех врагов под ноги Свои» (IKop.l 5:25). Для библейских христиан не существует вечного конфликта, — ибо только Бог вечен.

После этого заявления у меня не остается проблемы с принятием ограниченного дуализма, потому что сатана и его силы зла пока не все находятся под ногами Иисуса, как это произойдет когда-то в будущем. Наш суверенный Бог позволил по каким-то Своим соображениям ангелам тьмы осуществлять свою власть для того, чтобы украсть, убить и погубить. Но Бог таким же образом обеспечил нас мощным оружием, которое нужно каждому из верующих для того, чтобы служить Ему «как добрый воин Иисуса Христа» (2Тим.2:3). Конфликт между добром и злом — это не просто плод нашего воображения и не возврат к древней мифоло​гии, но точное определение духовной реальности, в кото​рой мы живем и служим в сегодняшнем мире.
«Анимистическая парадигма»
А что с «анимистической парадигмой»? Когда я читаю, что Питер Вагнер подозревается в поддержке анимистической парадигмы, я полагаю, что наши основные определения по​нятия «анимизм» несколько отличаются друг от друга. Уиль​ям А. Смолли, высокочтимый миссионер и антрополог, предлагает следующее определение: «Анимизм — это вера в персонифицированную сверхъестественную силу. В каче​стве таковой он противопоставлен безличной силе (тапа и связанным с ней понятиям). Его проявления колеблются от одного Бога как единственного духовного существа через ортодоксальные формы великих монотеистических рели​гий (включая ангелов, демонов, душ умерших и других видов духов) до бесчисленных привидений, духов умерших пред​ков, духов в природных объектах и других явлений, харак​терных для многих "примитивных" религий».

Должен признаться, что я действительно верю, и доста​точно твердо, в персонифицированную сверхъестествен​ную силу, имея в виду Бога, ангелов и демонов, потому что Библия подтверждает их существование. Если бы я не верил в персонифицированную сверхъестественную силу, я бы, следовательно, не мог подтвердить, что я принимаю Библию в качестве абсолютного авторитета. Библия ясно учит, что единственно истинный Бог — это личность (фактически три личности), а также существуют сатана, демоны и ангелы.

Я также понимаю, что «анимизм» сегодня часто использу​ется в более узком смысле, чем то, что мы находим в опреде​лении Смолли. Пролистывая книгу Патрика Джонсона о дей​ствующем мире («Operation World»), например, можно обна​ружить, что во многих странах количество христиан дается в процентном соотношении к количеству анимистов. Пользуясь терминологией Смолли, я с радостью приму на себя ярлык «анимиста», но в понятиях Джонсона я стану от​вергать его. Думаю, мои критики хотят предупредить меня о том, чтобы я не стал анимистом в классификации Джонсо​на — т.е. человеком, который предан не Иисусу Христу толь​ко, но и другим сверхъестественным силам.
Как нам различить истину?
Мне кажется, что в современном нехристианском анимизме мы находим смесь истины, духовного обмана и многие дру​гие промежуточные этапы. Думаю, было бы мудро отверг​нуть все формы анимизма или индоевропейской мифоло​гии только на том основании, что все утверждения этой и других нехристианских систем абсолютно недостоверны.
Например, во многих культурах существуют совершенно конкретные мифы о сотворении мира. Почти все они описы​вают изначальный мир, ограниченный участком земли, на ко​тором был сотворен рай. Эта информация с различной степе​нью искажения является обычной практически для всего че​ловечества. В этом случае общая достоверность мифов о сотворении мира подтверждается библейским откровением об Эдемском саде. Человечество в целом склонно к призна​нию сотворения мира Богом и последовавшей за этим исто​рией мира. Некоторые детали этой истории, но не все, откры​ваются нам в Писании. Когда мы получаем эти откровения, любые отклонения от библейских повествований в любой данной культурной традиции должны рассматриваться вер​ными христианами как неточность. Как я уже говорил, Слово Божье должно оставаться нашим конечным авторитетом.

Но когда само Писание не обеспечивает нас Богом дан​ным откровением о реальности, достоверность любых дру​гих небиблейских утверждений следует либо подтверждать, либо отвергать на основании других критериев, отличных от библейской экзегетики. Будет ошибкой предполагать, что все устные предания, существующие в различных культур​ных направлениях, недостоверны сами по себе. Скорее на​много разумнее будет предположить, что каждая традиция может отражать какие-то истинные аспекты реальности с различной степенью искажения.

Наши критерии оценки этого материала не должны огра​ничиваться пятью органами чувств либо тем, что мы называ​ем «научными законами», хотя и они необходимы. Конечно же, какая-то часть реальности в первую очередь различается духовно, а потому не поддается научному анализу.

Как пример давайте рассмотрим понятие нового рожде​ния. Я не знаю никакой научной методики, которая могла бы подтвердить тот факт, что данный человек был возрожден сверхъестественной силой Святого Духа и стал новым тво​рением во Христе. Мы, христиане, веруем, что это действи​тельно происходит с нами, но наше понимание этого при​ходит только через веру и духовный дар различения. Верно, что в качестве свидетельства нового рождения можно пред​ставить плоды возрождения, но сравнимые изменения в че​ловеческом поведении также можно объяснить определен​ными физическими и психическими причинами. Изменения в отношении человека и в его поведении сами по себе не яв​ляются достаточным научным доказательством того, что сверхъестественное духовное существо, называемое Святым Духом, сделало или не сделало что-то конкретное в каждом данном случае. В конечном счете невозможно привести ни​каких научных свидетельств, которые могли бы доказать ре​альность того, что Святой Дух существует.

Также важно признать, что духовное видение, которое получает информацию прямо из духовного мира, не являет​ ся исключительной способностью тех, кто уже рожден зано​во. Способность к духовному различению определенно яв​ляется выражением по крайней мере одного измерения Божьего образа и подобия, в котором были сотворены все люди, христиане и нехристиане. Если это так, то человече​ские существа, будь то индоевропейцы, меланезийцы, аме​риканские индейцы и любая другая этническая группа, могут и часто обладают достоверной информацией о духовном мире. В то же время какая-то часть информации, которую они принимают, явно искажена и недостоверна. Я полагаю, что часто такая информация происходит из источников дезинформации, и ее предоставляют силы тьмы намеренно с тем, чтобы держать эту группу людей в духовном плену.

Испытывайте все
Поэтому нашей задачей является «все испытывать, хорошего держаться» (1Фес.5:21). Но как это сделать? Мы полагаемся на просвещение, которое суверенный Бог решает дать нам как верующим. Например:

• В нас пребывает Святой Дух, третья личность Троицы, и мы можем и должны жить жизнью, исполненной Святым Духом.

• Нас приглашают ежедневно находиться в тесной близости с Отцом в молитве, в общении с Ним и в слышании Его голоса. Известно, что Бог вступает в общение с людьми и говорит к ним как слышимым голосом, так и через внутреннее убеждение, в видениях, в сновидениях, через пророков и Своим личным явлением перед верующими.

• Нам не следует действовать как отдельным личностям, но как членам Тела Христова. Когда мы осознаем истинные реалии духовного мира, мы ищем одобрения со стороны других верующих и с радостью делимся с ними всеми познаниями, чтобы вместе испытать достоверность наших выводов.

• Некоторым верующим дан дар различения духов (см. 1 Кор. 12:10). Это значит, что Бог дал им сверхъестественную способность помогать нам отличить то, что истинно, от того, что ложно. Этот дар можно назвать духовным счетчиком Гейгера с особой способностью обнаруживать через Святого Духа присутствие демонических существ. Очень часто в результате этих откровений нам даются удивительно подробные и точные знания о личности и намерениях демонических существ.

• В вопросах познания невидимого мира мы все нуждаемся в огромном смирении, в честном признании того, что мы недостаточно исполнены Святым Духом, недостаточно близки с Отцом или же недостаточно открыты для принятия откровений от наших ближних в каждом конкретном случае. А это значит, что иногда мы можем быть не так точны, как хотелось бы, в различении того, какая информация о невидимом мире достоверна, а какую следует отвергнуть. Мы не ошибемся, если признаем это и если всегда будем проверять свои выводы.

Если исходить из этой перспективы и принимать во внимание это заявление, станет ясным, что некоторые нехристиане, будь то анимисты, шаманисты, гуру, ламы, философы или другие варианты, могут передать нам какую-то информацию о реалиях духовного мира, в познании которого они достигли определенных успехов. Эти нехристианские источники, конечно же, следует оценивать с молитвенным вниманием и осторожностью. И все же нам нужно помнить что духовный мир, которому они так преданы, это реальный мир, а не плод их «языческого» воображения. А потому некоторые аспекты этого мира можно узнать достаточно точно. Особенно важным источником надежной информации мо гут стать бывшие оккультисты, которые обрели новое рождение и исполнены Святым Духом. Не все, что говорят бывшие оккультисты, может быть истиной, но при помощи библейского различения от них можно получить вполне конкретные откровения.

Некоторые верующие задавались вопросом, а можем ли мы получить достоверную информацию от самих демонов Демоны представлены в Библии как существа, имеющие личность и интеллект, умеющие говорить и пользующиеся этой способностью. Но они также представлены как обманщики и лжецы. А отсюда можно сделать вывод, что они действи​тельно обладают ценной информацией. Тогда возникает вопрос: могут ли они передать нам эту ценную информацию во время общения с нами? Да, конечно, но нам следует ис​пользовать дар различения для того, чтобы обработать все то, что мы можем услышать от них. Мы должны отделить ис​тину от лжи. Однажды я слышал, как Эд Мерфи указал на сле​дующий интересный факт: Каждое высказывание демона, записанное в Новом Завете, является правдой! Разве это не библейское свидетельство того, что мы действительно мо​жем получить достоверную информацию из мира тьмы?
Вопросы лояльности
Более важным является вопрос не о том, становится ли дей​ствующая модель духовного мира частью общей реальности, но то, что мы как слуги Превознесенного Бога решаем посту​пить с этой информацией. Преданные анимисты выбирают посвятить себя силам и власти демонических духов. Они вы​бирают отдать свою верность творению, а не Творцу. Христи​ане, с другой стороны, решают объявить о своем полном от​речении от власти сил зла и всю свою верность отдать Божье​му Сыну. Помните — в этом заключена огромная разница.

Если понимание реальностей невидимого мира в любом объеме рассматривается некоторыми как принятие «аними​стической парадигмы», тогда информированные христиане согласятся с этим. Сами бесы «веруют, и трепещут» (Иак.2:19). Но если, однако, «анимистическая парадигма» предполагает верность силам тьмы или поклонение творе​нию вместо Творца, информированные христиане должны категорически отвергнуть это.
Заключение

Но как нам понять, что именно мы знаем?

Основным источником наших знаний о Боге и духовной сфере является Библия — записанное Слово Божье. Однако она не остается единственным источником информации. С необходимой предосторожностью и с помазанием Святого Духа мы также можем получить ценную информацию из ремы — или сказанного Божьего слова — из внимательных исследований и анализа дел Божьих в мире и от представи​телей мира тьмы, как в человеческом, так и в духовном обличии, хотя их всегда нужно оценивать как враждебных свиде​телей. Мы знаем, враждебные свидетели известны своей не​надежностью.

Вопросы к теме:

1. Вы когда-нибудь задумывались над тем, возникает ли богословие из служения или служение из богословия? Обсудите свои мысли по данному вопросу.

2. Как вы думаете, являются ли равноценными интеллектуальное знание, сведения, полученные в результате исследований, и знания, полученные опытным путем? Какой вид информации является наиболее важным в вашей повседневной жизни?

3. Можем ли мы слышать Божий голос? Обращался ли Бог когда-нибудь прямо к вам? Как это произошло? Как вы можете быть уверены, что это был Бог?

4. Можем ли мы узнать что-нибудь из дел Божьих, даже если Он делает то, о чем прямо не упоминается в Библии? Как нам знать, что это действительно Бог?

5. Некоторые полагают, что оккультисты и даже демоны могут стать для нас источником информации о духовном мире. Другие считают, что такая информация может быть только ложью или обманом. Что думаете вы по этому вопросу?
Глава 3.

Возвращаясь к Библии:

постоянство в искусстве толкования

Один из моих друзей не соглашается со мной, но и не критикует меня. Он верит во всеобъемлющее влияние властей и сил зла над человеческим обществом любого типа, но не верит в то, что эти силы представлены в мире зла в виде конкретных сверхъестествен​ных личностей, например, в виде демонов. Он верит, что это действительно сверхъесте​ственная сила, которая приводится в движе​ние глубоко укоренившимися общественны​ми грехами, такими, как угнетение, жадность, страсть к власти, войны, расизм и другие виды коллективного зла. И когда они прихо​дят в движение, они выходят из-под контро​ля человека, и только вмешательство Бога, высвобождаемое в основном через верное ходатайство, может преодолеть эти силы и сохранить человечество.

Можем ли мы научиться 
чему-нибудь у Перетти?
Мой друг несколько шутливо намекает на то, что я развил свое мировоззрение при помощи романов Фрэнка Перетти, чьи книги «Тьма века сего» и «Пронзая тьму» стали бестселле​рами. В этих книгах автор подробно делится с нами тем, как в его представлении демоны и ангелы размахивают крыльями и рубятся друг с другом мечами.

Нет сомнений, что никто из нас в рассудительном состоя​нии не стал бы делать важные выводы на основании фанта​зий романиста. Я много раз говорил, однако, что благодарен Фрэнку Перетти за то, что в 1980-е годы своими произведе​ниями он побудил христиан задуматься над очень важными вопросами. Я верю, что Бог предусмотрительно использо​вал его талант с тем, чтобы подготовить путь для принятия откровений о духовной войне стратегического уровня, о ко​торой мы теперь узнаем от таких авторов, как Джон Доусон, Синди Джейкобе, Фрэнсис Фрэнгипейн, Дик Истман, Чарльз Крафт, Джордж Отис-младший, Эд Сильвозо и многие дру​гие, писавшие в 1990-е годы.

Я думаю, Перетти совершенно прав хотя бы в одном су​щественном вопросе. Перетти, как и я, считает, что демоны и ангелы — это конкретные существа. В отличие от него, мой друг полагает, что они представляют собой некую корпора​тивную личность или же божественный дух общественных институтов, а не то, что существует буквально над и вне че​ловеческого общества.

Я не поднимаю этот вопрос для того, чтобы доказать не​правоту моего друга. Я просто хочу сказать, что мы прихо​дим к различным выводам о природе этих духовных сил в основном потому, что мы по-разному относимся к автори​тету и богодухновенности Писаний. Мой друг не стал бы подписываться под Лозаннским соглашением, в котором ут​верждается, что «Писания безошибочны во всех своих утвер​ждениях». Он не согласился бы называться «сторонником непогрешимости Библии».

В предыдущей главе я говорил, что принимаю Библию в качестве записанного Божьего Слова, в качестве окончатель​ного авторитета, которым испытываются любые наши выво​ды, касающиеся христианской веры и практики вообще и реалий невидимого мира в частности. Именно благодаря моему высокому почтению к Писаниям я прихожу к выводу, что духовные существа являются личностями и имеют име​на, они думают и говорят, у них есть воля и они действуют на основании тех решений, которые принимают. Они были со​творены Богом, но сотворены не по образу и подобию Бога, как люди. Обо всем этом ясно сказано как в Ветхом, так и в Новом Завете.

К счастью, критики, о которых я говорю в этой книге, в основном согласны с Фрэнком Перетти и со мной в том, что демонические существа действительно представляют собой личности, а не безличную силу, которая приводится в дей​ствие деятельностью общества, с чем никак не может согла​ситься мой друг. Мы также ясно видим авторитет и богодух- новенность Библии. Но почему же мы тогда не можем прий​ти к единому мнению?
Толкование Библии
Наше разномыслие основано на том, как мы толкуем Биб​лию. Мы часто занимаем различные позиции в том, что бого​словы называют «библейской герменевтикой». Мы также имеем различные мнения по поводу того, каким образом мы получаем информацию и делаем выводы по темам, учение о которых дается в Библии косвенным, образом, а не открыто. В дальнейшем по ходу действия я попытаюсь объяснить эту мысль яснее.

Многие мои критики заявляют о своей надежде на то, что в своем учении я стану более «уравновешенным». Этим они хотят сказать, что я в большей степени буду соглашаться с ними. Но дело в том, что в религиозных дискуссиях мы часто полагаем, что только мы занимаем уравновешенную пози​цию и свою задачу видим в том, чтобы избежать так называе​мых «крайностей». Я думаю, наиболее часто цитируемым высказыванием об уравновешенности в нашем отношении к демоническому являются слова КС. Льюиса. Он сказал следу​ющее: «Человечество в своем отношении к дьяволу соверша​ет две равно серьезные и противоположные ошибки. Пер​вая — неверие в его существование. Вторая — вера и слиш​ком большой и нездоровый интерес к нему».

Легко согласиться с КС. Льюисом. В сущности, я соглаша​юсь с ним вместе с моими критиками. Однако очень немно​гие из нас готовы признать, что именно мы, а не наши оппо​ненты, совершаем одну из этих ошибок. Например, я думаю, многие мои критики исключительно наивны в своей недо​оценке той силы, которой обладают и которой пользуются демонические создания. С другой стороны, они считают мое отношение к невидимому миру преувеличенным и нездоро​вым, равно как и опасным.

За последние двадцать лет было много споров о различ​ных мировоззрениях. Поскольку мы все склонны считать соб​ственную культуру и собственное мировоззрение «нормаль​ным», то все те, чье мнение расходится с нашим в той или иной степени, будут считаться «ненормальными». Нужно по​пытаться понять, что наше нежелание принимать реальность невидимого мира в значительной степени коренится в так на​зываемом «просвещении восемнадцатого века».
Влияние века просвещения
Самый лучший рассказ о том, каким образом Просвещение повлияло на развитие мировоззрения многих жителей Запа​да, в частности, в нашем отношении ко всему сверхъесте​ственном)'; можно найти в книге Чарльза Крафта о силе хри​стианства («Cristianity with Power»). Такие мыслители, как Кант, Ньютон и Вольтер, создали интеллектуальные условия для рождения и развития современной науки, за что мы все им очень благодарны. Результатом стало отвержение сверхъестественного и замена его рациональным. Если наше мышление или пять органов чувств не в состоянии подтвер​дить какие-то реалии, тогда они не будут считаться реалия​ми в соответствии с мировоззрением многих наших сограж​дан. Все это, конечно же, имеет самое прямое отношение к невидимому миру. Крафт говорит: «Поскольку влияние века Просвещения стало сильным в нашем обществе, современ​ному, Западу, как христианам, так и нехристианам, исключи​тельно трудно поверить в ангелов, сатану, демонов и даже в Бога».

Но влияет ли наше мировоззрение на герменевтику и на то, как мы интерпретируем Библию? Конечно, влияет. Наше мировоззрение создает в каждом из нас определенное мен​тальное сито, через которое мы обрабатываем всю инфор​мацию, поступающую в наш мозг. Говорят, двести или трис​та лет назад голландский посол в Сиаме обедал с царем Сиама. Царю, который всю свою жизнь прожил в тропиках, очень нравились рассказы посла о жизни в Европе до тех пор, пока посол не поведал о том, что зимой вода в озерах становится такой твердой, что по ней могут ходить даже слоны. Царь посчитал такое утверждение абсурдным и ре​шил, что посол лжет!

Мы смеемся над такими историями, но если серьезно, нам следует признать, что мы так же ограничены в своем миро​воззрении, как и царь Сиама, хотя мы находимся в разных условиях. К сожалению, наше понимание Писаний в той или иной степени также ограничено нашим мировоззрением. Чарльз Крафт говорит: «И хотя между учением в Писаниях и нашим обычным западным мышлением существует значи​тельная разница... мы часто остаемся людьми с западным мышлением, а не с мировоззрением, соответствующим Пи​саниям».

Здесь мне хотелось бы быть как можно более честным по отношению к моим критикам. Со времени выхода в свет кни​ги Чарльза Крафта многие евангелические лидеры, в частно​сти, миссиологи, прилагают все усилия к тому, чтобы осво​бодиться от мировоззрения, продиктованного веком Про​свещения. Заявить, что чье-то толкование Библии несет на себе отпечаток влияния века Просвещения, почти равно​сильно оскорблению. И хотя мы все признаем это, мы с Чарльзом Крафтом приходим к выводу, что многие разли​чия в нашей интерпретации Писания основаны на том, что мы отошли дальше от мировоззрения Просвещения, чем наши критики. Мы также считаем это одной из причин того, что от наших коллег из стран Третьего мира мы слышим на​много меньше критики в адрес духовной войны стратеги​ческого уровня по сравнению с нашими коллегами с Запада. Просвещение оказало меньшее влияние на Гймалаи или же бассейн реки Амазонки.

Библия апостолов: Ветхий Завет
Единственной Библией, которая была у Петра, Павла и Иако​ва, не говоря уже об Иисусе, был Ветхий Завет. Раздумывая о библейском учении на тему духовной войны стратегическо​го уровня, мы должны принять во внимание не только ветхо​заветное учение. Мы должны признать тот факт, что служе​ние апостолов в новозаветную эру предполагало учение Ветхого Завета как нормативное. Я подчеркиваю слово пред​полагало,, потому что многие аспекты в апостольском уче​нии и практике не упоминались ни в Евангелиях, ни в Деяни​ях святых апостолов, ни в Посланиях, которые были написа​ны позже, поскольку новозаветные авторы считали их само собой разумеющимся фактом.

Мы не можем прийти к заключению, что апостолы не ве​рили в рождение Иисуса от Девы или же не учили этому новообращенных того времени на основании того фак​та, что об этом не упомянуто ни в одном из новозавет​ных Посланий. В новозаветных Посланиях отражены да​леко не все важные события.

Недавно я прочитал, как один современный автор насто​ятельно рекомендовал церквям сегодня не заниматься изгна​нием демонов, потому что он не нашел таких рекомендаций у апостолов, писавших свои Послания к церквям своих дней. Это может показаться забавным, поскольку в тех же посла​ниях мы не находим повелений в адрес церквей проводить молитвенные собрания ради спасения заблудших или сви​детельствовать своим ближним об Иисусе. Или же другой пример. Мы не можем прийти к заключению, что апостолы не верили в рождение Иисуса от Девы или же не учили этому новообращенных того времени на основании того факта, что об этом не упомянуто ни в одном из новозаветных По​сланий. В новозаветных Посланиях отражены далеко не все важные события.

Например, все большее количество людей теперь верит в то, что отождествленное покаяние представляет собой ис​ключительно важный компонент в эффективной духовной войне стратегического уровня. Однако если мы начнем ис​кать подтверждения этому в Библии, в новозаветных книгах мы найдем относительно небольшое количество ссылок на этот аспект. То там, то здесь мы найдем лишь небольшие ана​логии, как, например, заместительное искупление Иисуса или случай с Петром, который обвинил всех иудеев в распя​тии Иисуса (см. Деян.2:3б), либо некоторые намеки в речи Стефана в седьмой главе Деяний. Некоторые исследователи отмечают использование местоимения первого лица мно​жественного числа в Господней молитве и утверждают, что прошение «и прости нам грехи наши» может подразумевать корпоративные грехи. Тем не менее этот факт налицо — в Новом Завете нет прямого и явного учения об отождеств​ленном покаянии.

Но в Ветхом Завете имеется богатый материал о принци​пах и практике отождествленного покаяния. Это могут под​твердить книги на тему об исцелении ран Америки Джона Доусона («Healing America's Wounds») и о захвате ворот врага Синди Джейкобе («Possessing the Gates of the Enemy»). Однако я не стремлюсь здесь утвердить достоинства отождествлен​ного покаяния, но напомнить, что апостолы, как библейские верующие, должны были отлично знать те случаи, когда Да​вид отпустил грехи Саула против гаваонитян (см. 2-Цар.21), или же когда Неемия исповедовал грехи отцов своего народа (см. Неем.1:6), или случаи, когда немощи, возникшие по при​чине грехов одного поколения, переходят к последующим поколениям людей (см. Исх.20:5).

Очень важно, что апостолы не стали повторять это уче​ние в своих Посланиях, однако, на мой взгляд это не решаю​щий фактор. То же я могу сказать о церквях Христа, на бого​служениях которых не используются музыкальные инстру​менты только потому, что в Новом Завете апостолы не говорили, что христианам следует пользоваться музыкаль​ными инструментами. Но если мы предположим, а мы дей​ствительно так считаем, что апостолы следовали учению Библии — то есть Ветхому Завету, — мы придем к заключе​нию, что в первых христианских церквях музыкальные инст​рументы свободно использовались в поклонении.

Но ничто из сказанного здесь не опровергает тот факт, что Иисус пришел, чтобы заключить с нами новый завет. Мы не исполняем определенные ритуалы из ветхозаветной практики, такие, как принесение в жертву животных для ис​купления грехов. Они были полностью изменены Новым За​ветом и относятся к совершенно другой категории, нежели аспекты просто не упомянутые.

Следует также отметить, что с приходом на землю Иисуса Христа, Мессии, совершенно изменились и времена. Новоза​ветные дни со времени пришествия Иисуса резко отличают​ся от ветхозаветных дней до пришествия Иисуса. Особо это касается нашего отношения к невидимому миру, потому что вместе с приходом Иисуса наступила эпоха вторжения Божьего Царства на территорию, над которой ранее сатана властвовал безраздельно. Например, в Ветхом Завете мы ред​ко встречаем случаи, когда Божьему народу давалось право изгонять из людей нечистую силу, но в Новом Завете мы уже находим богатый материал, касающийся духовной войны на стратегическом уровне. В главе пятой мы будем говорить об этом более подробно.
Открытые для нового
Апостолы явно не настолько были привязаны к своей Биб​лии, чтобы не принимать то новое, что Бог желал сделать через них. В день Пятидесятницы Петр объяснил происшед​шие события как исполнение пророчеств Иоиля (см. Деян.2:1б-21). Возвращаясь ко второй главе Книги пророка Иоиля, мы, однако, ничего не находим такого, что можно было бы объяснить как феномен говорения иными языками. Но апостолы не стали отвергать нового явления на основа​нии того, что они не нашли никаких ссылок на это в Книге пророка Иоиля и в других местах Библии. Позже люди стре​мились приблизиться к Петру, одна тень которого исцеляла людей (см. Деян.5;15). Но в Ветхом Завете мы не найдем по​добных прецедентов. Павел не мог бы найти в Библии случа​ев изгнания демонов при помощи носовых платков, и все же он делал это силой Святого Духа (см. Деян. 19; 12). Но с дру​гой стороны, апостолы не стали бы делать ничего, что про​тиворечило принципам Ветхого Завета, кроме случаев, ког​да Иисус что-то изменил, включив это в содержание Нового Завета.

Апостолы не стали бы делать ничего, что противоречи​ло принципам Ветхого Завета, кроме случаев, когда Иисус что-то изменил, включив это в содержание Ново​го Завета.

Итак, мы не находим, чтобы апостолы говорили, как это делают некоторые из моих критиков: «Мы не будем делать того-то и того-то, потому что об этом не сказано в Библии». Недавно я прочитал интересное высказывание Билли Грэма. Думаю, он не использовал эти слова в буквальном их смысле, но в ответе на вопрос репортеров о своей возможной от​ставке он сказал: «Я не нахожу такого места в Библии, где было бы сказано, что кто-то ушел на пенсию». Если бы он го​ворил об этом буквально или в качестве доктринального принципа, он навлек бы на себя кучу неприятностей со сто​роны органов социального обеспечения, не говоря уже о своих друзьях христианах, которые давно вышли на пенсию! Кстати, интересно, кто-нибудь говорил мистеру Грэму, что он точно так же не сумел бы найти в Библии никаких упоми​наний об общегородских евангелизациях или о проповеди на стадионах?

Пример апостольского принципа герменевтики

Наряду с другими вопросами за последние годы основная критика на тему духовной войны стратегического уровня была направлена на область герменевтики. Чтобы передать суть спора как можно точнее, я не стану пересказывать пре​тензии критиков, но приведу цитаты из их работ, используя подзаголовки «КритикА» и «Критик Б». Я не буду упоминать их имен, скажу лишь, что это мои друзья и, несмотря на наши разномыслия по этим вопросам, мы глубоко уважаем друг друга. Оба они выдающиеся, всеми уважаемые христианские лидеры.

Вот что написал каждый из них мне лично в результате состоявшегося диалога по вопросу духовной войны страте​гического уровня:

• Критик А: «В Писании нет образца тех действий, к которым вы побуждаете людей. Как может духов​ная война стратегического уровня быть Божьим методом, если сами апостолы не осуществляли этой привилегии?»

• Критик Б: «Должен признаться, что вы не убедили меня в основной концепции духовной войны стратегического уровня. Говорю об этом, потому что ни в Писаниях, ни в примерах истории христи​анской Церкви не нахожу никаких предписаний для стратегии различения, определения имен и мо​литв против демонических духов, контролирую​щих города и народы. С другой стороны, как в Пи​сании, так и в церковной истории имеется развитое учение о духовной войне на личностном уровне».
Я мог бы привести высказывания и других критиков, ко​торые пользуются в основном теми же аргументами для отвержения духовной войны на стратегическом уровне. На​зовем их для удобства «принцип герменевтики на "апостоль​ском" примере». Если это правильный принцип герменевти​ки и если в соответствии с ним мы должны отвергать любую форму христианского служения в случае отсутствия преце​дента в учении Иисуса или же в жизни и писаниях апостолов, тогда мы должны отказаться от многих других форм хрис​тианской деятельности, а не только от духовной войны стратегического уровня.

На мой взгляд, «принцип герменевтики на "апостоль​ском" примере» не является достоверным герменевтиче​ским принципом, и я докажу свое утверждение в следую​щих абзацах.

Однако до этого позвольте мне сказать, что новозавет​ных свидетельств, подтверждающих духовную войну на стратегическом уровне, намного больше, чем думают мои критики А и Б. Во второй части этой книги вашему вниманию будут предложены эти свидетельства, а пока нам нужно ис​следовать наши принципы герменевтики.
Давайте будем последовательны
Было бы хорошо, если бы апостолы оставили нам ясные примеры конкретных видов служения. Но когда таких при​меров нет, нам не следует необдуманно отвергать эти виды служений. Если «принцип герменевтики на "апостольском" примере» — правильный принцип, его следует применять со всей неукоснительностью. Этим я не хочу сказать, что никог​да не следует допускать никаких исключений в этом прави​ле, но я действительно имею в виду, что такие исключения не должны встречаться слишком часто.
Принцип христианского служения станет чрезвычайно слабым, если будет базироваться на выборочном примене​нии. Если его сторонники решают применять какое-то слу​жение при одних обстоятельствах, а затем решают не приме​нять при других сходных обстоятельствах, тогда обосно​ванность самого принципа находится под вопросом.

Я хочу исследовать ряд христианских учений и практики, с которыми сегодня соглашаются многие христианские ли​деры, хотя в каждом отдельном случае я укажу на тех, кто с ними не согласен. Практически все критики духовной войны стратегического уровня, с которыми я общался, принимают все пункты моего списка, применяя их в своем учении и на практике. Как ни странно, никто из них не прошел бы испы​тания на «принцип герменевтики на "апостольском" приме​ре». Может быть, те, кто составляет правила, не всегда играют по этим правилам?

• Использование понятия «Троица» при ссылке на Бога. За этим стоит доктринальное учение о том, что Бог объеди​няет в Себе «три личности в одной сущности». Я сам учил этому в течение более чем сорока лет в качестве рукополо​женного священнослужителя и продолжаю учить, но не по​тому, что об этом ясно учили сами апостолы. Позже я укажу некоторые наводящие соображения, которые подтвержда​ют для меня тот факт, что Бог — это Троица. Тем не менее, я испытываю глубокое уважение к моим друзьям из Объеди​ненной пятидесятнической церкви, например, которые при​держиваются так называемого «образного» взгляда, веруя, что Бог — это всего лишь одна личность, но иногда Он вы​бирает действовать как Отец, иногда как Сын и иногда как Святой Дух — три различных «образа».
• Освобождение рабов. Во времена апостолов рабство было глубоко укоренившимся общественным порядком. В своих трудах апостолы время от времени упоминают рабов, но их учение не предполагает, что следует отказаться от са​мого института рабства или что хозяева должны освободить своих рабов. Я лично соглашаюсь с этическим принципом, согласно которому рабство — это зло и христиане не долж​ны быть его сторонниками, однако мои убеждения основа​ны не на примере апостолов.

• Канон шестидесяти шести книг. Как вы знаете, Биб​лия состоит из шестидесяти шести книг, не больше и не меньше. Я не согласен с римскими католиками, которые счи​тают, что мы должны включить в наш канон Писаний апок​рифические книги. Для меня это важный и серьезный воп​рос, влияющий на христианскую жизнь и свидетельство. Но получил ли я это от апостолов? Комментариев не требуется.

• Воскресенье как день богопоклонения. Спросите мессианских евреев или адвентистов седьмого дня, являет​ся ли вопрос воскресного богослужения закрытым на се​годняшний день. Они вам напомнят, что в традиции апос​толов, которые были практикующими иудеями, нет ника​ких свидетельств о поклонении в воскресенье. Многие из нас поклоняются в воскресенье, однако мы делаем это не потому, что следуем «принципу герменевтики на "апос​тольском" примере».

Не буду продолжать этот список, хотя он может быть продлен до бесконечности перечислением менее важных событий, таких, как празднование Рождества и Пасхи, орга​низация воскресных школ и разделение Церкви на различ​ные деноминации, обращение к Святому Духу в молитве и множество других аспектов, которые не были упомянуты ни Иисусом, ни апостолами.

Однако мне бы все же хотелось добавить еще один пункт, который напрямую относится к теме духовной войны стра​тегического уровня и который, как я знаю, практикуется обо​ими моими критиками, А и Б.

• Христиане могут быть одержимы бесами. Я согла​сен с критиками А и Б и многими другими христианами в том, что христиане не только могут быть, но и часто дей​ствительно одержимы бесами. По этому вопросу у нас име​ются грозные противники, и среди них, к примеру, деноми​нация Божьих ассамблей, никак не менее. Несколько лет назад они обнародовали такое заявление: «Могут ли возрож​денные верующие быть одержимыми нечистой силой?» В этом заявлении они советовали своим пасторам не зани​маться изгнанием бесов из христиан. Совсем недавно десять ведущих ученых этой деноминации выпустили книгу о столкновении сил с точки зрения пятидесятников («Power Encounter: A Pentecostal Perspective») Один из ученых, Морис Уильяме, говорит: «Мы ни на минуту не поверим в то, что ве​рующий человек может быть одержим бесами».

Несмотря на то что существует значительное расхожде​ние в оттенках значения таких терминов, как «одержимость», «влияние», «вторжение» или «угнетение», следует сказать, что служение освобождения от нечистой силы христиан в этой среде не рекомендуется. В итоге выдвигаются два аргумента в пользу этой позиции:
1. В Писании нет примеров тому, чтобы апостолы из​гоняли нечистую силу из христиан.

2. Никто из апостолов не учил верующих в церквях изгонять демонов друг из друга. «По этой причине, — пишет Морис Уильяме, — возложение рук на верующих с целью изгнания бесов не является библейским принципом».

Здесь мы сталкиваемся со следующим вопросом: откуда мне получить информацию вместе с моими критиками А и Б о том, что христиане действительно могут быть одержимы бесами и что мы должны изгонять из христиан нечистую силу? Наш ответ будет схож с ответом Джека Велкеля в предыдущей главе:

• Наш собственный опыт служения привел нас к убеждению в том, что христиане могут быть одержимы бесами.

• Нас поддержали в этом многие другие служители, служившие в области освобождения.

• Мы видели много положительных и драматических результатов в жизни тех христиан, которые были освобождены от нечистой силы. Могу начать с описания собственного случая избавления от духа головной боли, о котором я рассказал в предыдущей главе.

• Ни одно из предыдущих трех утверждений не противоречит ясному библейскому учению.

Библейские «концепции» в противовес библейским «доказательствам»
Если у нас нет конкретных примеров из деятельности апос​толов или ясного учения о том, что мы использовали в своем перечислении, мы можем согласиться, что ратовать за эти аспекты и выполнять их будет вполне по-библейски, но не​сколько в более широком смысле этого слова. И хотя у нас нет библейских доказательств в поддержку этих аспектов, мы можем привести выдержки библейских концепций. На​пример:

• Библия не запрещает такие виды деятельности, как празднование Рождества так, как она запрещает, например, гомосексуализм.

• Систематическое сравнение библейских данных обеспечивает нас концепциями, которые нам понадобятся для формулировки доктрины Троицы, например, ранней Церкви понадобилось около двух сотен лет споров и дискуссий, чтобы сформулировать ортодоксальную доктрин)7 о Троице.

• Бог прославляется через результаты нашей христианской деятельности, как, например, освобождение рабов. С другой стороны, мы могли бы и не праздновать Хэллоуин, потому что этот праздник не прославляет Бога.

И даже если бы у нас было совсем немного апостольских примеров в пользу духовной войны стратегического уровня, мы все так же верили бы в нее и осуществляли бы ее на основании этих принципов. Я не стану приводить библейские «доказательства» в поддержку моей позиции, но я убежден, что смогу найти множество библейских «концепций», которые приведут нас к вере в реальность духовной войны стратегического уровня.
Оценка наших выводов
Предположим, у меня нет веских доказательств в пользу того, что для противления силам зла следует практиковать стратегический уровень духовной войны. Как же мне тогда оценить те свидетельства, что я имею? Сколько свидетельств мне понадобится, чтобы представить достаточно сильную гипотезу для подтверждения необходимости служения в этой области?

Когда более ста лет назад Роберт Рейке выступил за орга​низацию воскресных школ, он встретил на своем пути силь​ную оппозицию. Главным аргументом, который выдвигали его критики, было заявление о том, что это не библейский подход. Сегодня мы редко слышим подобные возражения. Но почему? В этом случае за многие годы существования воскресных школ накопилось огромное количество свиде​тельств их необходимости и Божьих благословений, явлен​ных через них, так что все возражения были сведены к нулю.

Но так бывает не всегда. Возьмем, к примеру, крещение. Почти все христиане соглашаются с тем, что наши взгляды на крещение чрезвычайно важны. Некоторые даже утверж​дают, что от подхода к этому вопросу зависит наше спасе​ние. Другие не придерживаются такой точки зрения. Если мы возьмем среднюю позицию христианского лидера в вопро​се крещения, мы обнаружим такие различия, как:

• Квакеры и Армия спасения утверждают, что биб​лейское крещение представляет собой духовное крещение и в воде в таком случае нет необходимо​сти.

• Пресвитериане принимают богословие Завета и заявляют, что родители должны крестить своих младенцев, потому что дети включены в Божий завет.

• Лютеране и члены епископальной церкви подчер​кивают священную благодать и считают, что через крещение мы обретаем новое рождение.

• Баптисты полагают, что поворотным моментом яв​ляется решение каждого человека следовать за Христом и крещение должны принимать только достаточно взрослые люди, которые могут осоз​нанно веровать во Христа.
О ЧЕМ МЫ СПОРИМ?
Я поднимаю все эти вопросы для того, чтобы указать, что се​годня верные христиане не спорят по вопросу о крещении. В прошлые века люди готовы были умереть за свои принци​пы в данном вопросе, но сегодня дело обстоит иначе. Редко где появится книга, в которой автор пытался бы спорить по вопросу о крещении или же утверждать с определенной до​лей враждебности, что несоглашающиеся с ним поступают «не по-библейски».

Этим мы вовсе не хотим сказать, что у нас нет конкретных убеждений по вопросу о крещении. Я лично считаю, что кре​стить младенцев опасно, потому что это может привести к ложным выводам о том, что окропление водой и использо​вание слов спасает души грешников, а это, в свою очередь, понизит потребность взрослых людей принять решение следовать за Христом как за своим Господом и Спасителем. Но я также присоединяюсь к большинству христианских ли​деров в том, что различное мнение по этому поводу не сле​дует рассматривать как ересь и что существует достаточно библейских свидетельств (но не доказательств) в подтверж​дение различных положений. Я считаю, что личное убежде​ние вполне приемлемо в данном вопросе и что полемика против несогласных с нами не является актуальной.

Я отношу духовную войну на стратегическом уровне к ка​тегории, схожей с крещением. Мы придерживаемся разных позиций с разной долей убежденности в том, что именно наша позиция верна и в большей степени отвечает библей​ским принципам. Но мы не говорим о ереси, и у нас доста​точно библейских свидетельств в поддержку самых разных позиций, в особенности относящихся к различной интер​претации Писаний.

В этой книге я не буду приводить библейские доказа​тельства в качестве обоснования духовной войны страте​гического уровня, духовной картографии или отождеств​ленного покаяния. Однако я все же возьмусь утверждать, что у нас есть достаточно библейских свидетельств в пользу:

1. По меньшей мере рабочей гипотезы, которую мы можем испытать, оценить, откорректировать и усовершенствовать.

2. По большей степени значительной, относительно новой духовной технологии, которую нам дал Бог, чтобы достойно ответить на величайший вызов, брошенный всемирному миссионерскому движе​нию с тех пор, как более двухсот лет назад Уильям Кэри отправился миссионером в Индию. В этом случае отказ от использования этой технологии со стороны некоторых окажется проявлением невер​ности по отношению к Господу.
Вопросы к теме:

1. Вы читали книги Фрэнка Перетти? Как вы думаете, до какой степени они соответствуют библейским принципам? Вы согласны с тем, что демоны — это конкретные личности?

2. Подумайте о том, как наши научные или гуманистические взгляды могут повлиять на наше восприятие и понимание Библии, особенно там, где говорится о чудесах.

3. Согласны ли вы с тем, что Бог может и творит то «новое», чего мы не находим в библейском учении?

4. Может быть, вы согласитесь с тем, что рабство возникло не по воле Божьей. Как вы можете объяснить этот фа кг, исходя из того, что мы можем прочитать о рабстве в Ветхом и Новом Заветах?

5. В свете вашего ответа на четвертый вопрос обсудите ваше понимание различий между библейскими «концепциями» и библейскими «доказательствами».
Глава 4.
Исследование истории:

«Нет ничего нового под солнцем»

Несколько раз я называл духовную войну стратегического уровня, духовную кар​тографию и отождествленное покаяние «но​вой духовной технологией», которую Бог дает Церкви ради завершения Великого поручения в нашем поколении.

Как только мы называем что-нибудь в жиз​ни Церкви «новым», как ту же возникает резкая реакция в виде вопросов: (1) Действительно ли это нечто новое или (2) если это и вправду новое, обосновано ли его применение? Не​вольно приходят на память слова из Книги Ек​клесиаста (1:9): «Нет ничего нового под солн​цем».

Давайте на минутку вернемся к критику Б, которого я цитировал в предыдущей главе. Он сказал, что не может принять духовную войну стратегического уровня, «потому что ни в Пи​саниях, ни в примерах истории христиан​ской Церкви» он не находит «никаких предпи​саний для стратегии различения, определения имен и молитв против демонических духов, контролирую​щих города и народы». В той главе я говорил о вопросах гер​меневтики, в частности, о том, обязательно ли какие-то темы должны находиться в Библии для того, чтобы христианам можно было принять эти темы. В этой главе я хочу исследо​вать некоторые вопросы истории, которые поднимает мой друг.

ПЯТЬ ПРИНЦИПОВ В ИССЛЕДОВАНИИ ИСТОРИИ
Чтобы нам серьезно взглянуть на возможность обнаружения примеров стратегического уровня духовной войны в исто​рии Церкви, в первую очередь необходимо исследовать принципы самой истории, поскольку каждый из этих прин​ципов оказывает самое прямое воздействие на то, как мы по​нимаем вопросы, поднятые критиком Б. В нашем исследова​нии истории нам следует помнить следующие пять принци​пов:

Принцип первый. Далеко не всякое событие в исто​рии сохраняется в записи. Мы с вами не в состоянии запом​нить все, что произошло вчера, не говоря уже о прошлом годе или событиях десятилетней давности. У нас как у от​дельных личностей, так и у семей и целых обществ имеются врожденные фильтры, которые в значительной степени по​зволяют отбирать то, что мы считаем нужным запомнить, а остальные мы отбрасываем.

Для христиан история Иисуса и апостолов является чрез​вычайно важной. Но из самой Библии мы знаем, что библей​ские авторы задействовали тот же фильтр, хотя в их случае они поступали так под воздействием Самого Бога. Когда апостол Иоанн закончил свое Евангелие, он сказал: «Многое и другое сотворил Иисус; но, если бы писать о том подроб​но, то, думаю, и самому миру не вместить бы написанных книг» (Иоан.21:25).

Когда в недавнем времени я писал комментарии к Деяни​ям святых апостолов, я сделал некоторые расчеты. Я имею в виду повествование Луки о том семинаре, который Павел организовал в Милите для пасторов Эфеса и Малой Азии.

Это очень значительное событие, потому что это единствен​ный случай, представленный в Деяниях, когда Павел обучал христиан. Для среднего читателя Деяния 19:18-35 могут по​казаться объемным материалом. Вряд ли можно предполо​жить, что Павел провел однодневный семинар, однако Лука предпочел выбрать всего лишь полпроцента из всего учения Павла, чтобы записать его в своей книге. Наше историческое знание об этом событии в истории явно ограничено, потому что далеко не все, что происходит, сохраняется в записи или устной истории.

Принцип второй. Не все записанное сохраняется. Многие исторические записи выбрасываются, потому что те или другие люди подвергают сомнениям их ценность или считают их просто вредными. Некоторые документы были уничтожены врагами из чувства ненависти. В различные пе​риоды истории армии захватчиков сжигали библиотеки по​коренных городов, чтобы запечатлеть свои победы. Фернан​до Кортес, например, во время своего завоевания уничтожил многие исторические записи ацтеков, к великому огорче​нию современных археологов и историков.

Принцип третий. Не все сохранившееся можно найти. Одним из аспектов деятельности историков являются по​пытки найти исторические записи, которые по той или иной причине спрятаны. В наше время одним из наиболее удивительных открытий стала находка в 1947 году свитков Мертвого моря.

Принцип четвертый. Не все найденное становится доступным. Другой задачей историков становится попыт​ка сделать известный исторический материал доступным для других историков и общественности через перевод, из​дание и публикации. Чем более понятным становится исто​рический материал, тем больше пользы он может принести обществу. Для тех из нас, кто не является профессионалом в области историографии, многое из такого материала мог​ло бы заинтересовать, но такой материал чаще всего недо​ступен. Я лично испытал эту ограниченность, когда вместе с моим ассистентом Джанис Уилер мы пытались найти ма​териал для этой главы. Я уверен, что существует намного больше материала на тему духовной войны стратегическо​го уровня, чем то, что мы сумели найти с учетом нашего ог​раниченного времени и ограниченных возможностей как историков.

Принцип пятый. Не все доступное воспринимается одинаково. Историк, как и всякий другой человек, обладает собственными парадигмами — особыми линзами, через кото​рые он и прочитывает историю. Я вернусь к этому, и мы пого​ворим об этом подробнее чуть позже, потому что я подозре​ваю, что именно по этой причине у нас нет достаточного ма​териала на тему духовной войны стратегического уровня. Тема невидимого мира просто не находит себе места в умах некоторых историков, как христиан, так и нехристиан.
Три варианта
Если мы запомним эти пять принципов и посмотрим на взаимосвязь между историей и духовной войной стратеги​ческого уровня, нам понадобится слишком много времени, чтобы понять истинное положение вещей. Но раз мы начали исследовать историю, мы можем проследить за развитием трех возможных вариантов:

Вариант А: Мы не находим явных примеров в исто​рии.

Вариант Б: Мы находим множество примеров в исто​рии.

Вариант В: Мы находим небольшое количество при​меров в истории.

На мой взгляд, совсем неважно, на каком варианте мы ос​тановимся — А., Б или В. Достоверность духовной войны стратегического уровня можно подтвердить в любом из трех случаев, если помнить те пять принципов, что были пе​речислены чуть раньше. Итак, последуем дальше.

Вариант А. исторических примеров нет

Предположим, что мы исследовали все девятнадцать столе​тий истории Церкви, начиная с эпохи апостолов, но не суме​ ли найти примеров использования нашими предшественни​ками того, что мы сейчас называем духовной войной страте​гического уровня, духовной картографией или отождеств​ленным покаянием. По мнению наших сторонников, эта ситуация может показаться наихудшим из возможных вари​антов.

На самом деле все обстоит иначе, как мы скоро увидим, но тем не менее давайте будем помнить о двух важных вещах.

Во-первых, нам следует признать, что отсутствие доступ​ного материала не доказывает тот факт, что в прошлом ник​то не осуществлял духовную войну на стратегическом уровне. Может быть, они вели такую борьбу, однако о ней просто нет записей, или записанные сведения имелись, но были со време​нем утеряны. Способы и средства исторических исследова​ний постоянно совершенствуются, и на поверхность выходит масса новой исторической информации. Завтра мы будем знать намного больше, чем знаем сегодня.

Во-вторых, даже если мы согласимся с гипотетическим выводом о том, что стратегического уровня духовная война никогда в прошлом не велась, мы столкнемся с другой серь​езной проблемой: а может ли Бог творить нечто новое? Или, другими словами, будет ли Бог творить в 1990-е годы новое, чего Он не делал раньше, при варианте А, во время жизни предыдущих поколений христиан?

Очень немногие из знакомых мне людей, независимо от их согласия или несогласия с концепцией духовной войны стратегического уровня, станут сомневаться, что Бог может решить творить что-то новое в нашем поколении. Ничто в характере Бога не может помешать Ему в этом. В Книге про​рока Исаии мы читаем, что Бог сказал: «Вот, Я делаю новое» (Ис.43:19). И в другом месте сказано: «Вот наступают дни, го​ворит Господь, когда Я заключу с домом Израиля и с домом Иуды новый завет» (Иер.31:31). Все ближе то время в буду​щем, когда Он выполнит сказанное Им: «Се, творю все новое» (Отк.21:5).

В таком случае уже не кажется невероятным, что Бог мо​жет решить обеспечить нас новой духовной технологией для завершения Великого поручения в нашем поколении.

Входит ли в понятие новых технологий духовная война стратегического уровня, духовная картография и отожде​ствленное покаяние — все еще вопрос спорный. Я лично ду​маю, что входит, а что касается исторической перспективы, я совершенно убежден, что Бог в разных поколениях действи​тельно творит что-то новое. Самый лучший пример этого я обнаружил во время моих тщательных исследований вопро​са о духовных дарах.
ОТКРЫТИЕ СЛУЖЕНИЯ ДЛЯ ВСЕХ ВЕРУЮЩИХ
За последние три десятка лет я приобрел богатый опыт в изучении духовных даров. Из всех написанных мною книг мой труд о духовных дарах, которые могут помочь церквям расти («Your Spiritual Gifts Can Help Your Church Grow»), стал самой популярной книгой. По мере исследования истории духовных даров я столкнулся с вариантом А. Я не обнаружил никаких исторических примеров наличия учения в Церкви о том, что в поместных церквях священники или сами прихо​жане должны выполнять служение с использованием духов​ных даров, данных им Богом.

Это удивило многих. Принятие феномена служения всех верующих как членов Тела Христова можно проследить лишь с начала 1970-х годов. Книга о жизни Тела Христова Рея Стедмана («Body Life»), опубликованная в 1972 году, стала первым исследованием на эту тему. Некоторые могут вооб​разить, что пятидесятническое движение, возникшее в нача​ле двадцатого века, стало инициатором этого учения, но это не совсем так Пятидесятническое движение действительно привлекло внимание Церкви в целом к духовным дарам. Од​нако их список был сильно ограничен девятью дарами, представленными в двенадцатой главе Первого послания к Коринфянам, включая такие зрелищные дары знамений, как иные языки, истолкование языков, пророчества, дары исце​лений и так далее. Более того, лидеры пятидесятников не всегда учили, что эти дары наряду с остальными восемнад​цатью для каждого верующего являлись обычным средством для исполнения его или ее повседневного служения в поме​стной церкви. Ранее классическое пятидесятническое движение было удивительно клерикальным по своему характе​ру, и некоторые из этих церквей продолжают в том же духе до сих пор.

Мартин Лютер стал богословским героем фактически для всех протестантов, потому что помимо всего прочего он за​ново открыл священнические функции для всех верующих. Это было чем-то новым, по крайней мере, в том, что касалось истории Церкви шестнадцатого века, — таким же новым, ка​ким сегодня для многих является духовная война стратеги​ческого уровня. Христиане открыли для себя, что для обще​ния с Богом совсем не обязательно прибегать к помощи ру​коположенных священников, как учила Церковь, и что каждый верующий может идти прямо к Отцу и через свое ходатайство может приводить к Отцу и других людей. И хотя Мартин Лютер учил о священстве всех верующих, он все же так и не начал осуществлять служение всех верующих. В последующем лютеранство, как и классическое пятидесятничество, стало исключительно клерикальным, и основные священнические функции в этих церквях выполнялись свя​щенниками, которых для этой цели приглашали на службу.

Противодействие такого рода клерикализму на более ранних этапах можно найти в таких радикальных движени​ях, как квакеры, Плимутские братья и Движение восстановле​ния под руководством Александра Кэмпбелла и Бартона У. Стоуна. С некоторыми исключениями эти движения не под​черкивали ни в учении, ни на практике необходимость для верующих поиска, развития и применения большего количе​ства, чем те два десятка конкретных духовных даров, кото​рые упомянуты в Новом Завете. И только начиная с 1970-х годов мы видим все более растущее согласие во всем Теле Христовом в этом вопросе. Теперь мы все верим, что каждый члена Тела наделен духовными дарами, чтобы выполнять конкретное служение, а главная задача пастора — помогать людям обнаруживать дары, которыми они обладают, а затем высвободить членов церкви для того служения, к которому Бог призвал их.

Я полагаю, что здесь мы сталкиваемся с примером отно​сительно нового, которое творит Бог и с которым согласны практически все, несмотря на отсутствие исторических пре​цедентов. Но разве духовная война стратегического уровня не может быть повторным случаем сотворения нового? Вполне вероятно, Бог мог сотворить и это новое!
Вариант Б. Множество примеров
Если бы в истории христианской Церкви имелось изобилие примеров, подтверждающих участие верующих в духовной войне стратегического уровня, я бы не писал эту книгу. Исто​рические традиции имеют большой опыт в использовании того, что предположительно отсутствует как библейский прецедент. Я лично считаю, что мы имеем множество биб​лейских прецедентов, подтверждающих участие верующих в духовной войне стратегического уровня. Примеров в пользу духовной войны намного больше, чем в поддержку празднования Рождества и Пасхи, богослужений по воскре​сеньям и строительства церковных зданий или же канона именно в шестьдесят шесть книг. В перечисленных здесь пунктах нет прямых библейских указаний, и тем не менее се​годня они являются обычным аспектом жизни всех верую​щих людей.

Мало найдется сегодня таких критиков, которые бы хо​дили и жаловались, что неправильно праздновать Рожде​ство и Пасху или строить церковные здания. Очень немно​гие захотели бы читать книгу с объяснением того, почему нам нужно иметь больше или меньше шестидесяти шести книг в наших Библиях. И хотя об этом не сказано в Библии, мы не видим, чтобы люди из-за этого теряли покой и заявля​ли, что это «не по-библейски», как многие заявляют по пово​ду духовной войны стратегического уровня. Почему?

Ответ на этот вопрос относится к варианту Б. Если мы найдем достаточное количество примеров исторической традиции, тогда нас не будет беспокоить отсутствие этого в Библии, при условии, что Библия явно не запрещает этого. В то же время мы должны признать, что у традиции имеются собственные ограничения. У нас имеется достаточно приме​ров христианской традиции устанавливать в церквях идо​лов, но я, например, не потерплю этого в своей церкви имен​но потому, что Библия запрещает это делать. Но даже при этом условии традиция достаточно сильна.

Если мы подумаем об этом серьезно, мы, протестанты, удивимся тому, в какой степени мы позволяем традиции, а не Писанию, влиять на нашу веру. Евангельские христиане осо​бо не любят признавать это, но это факт. Об этом ясно напи​сал один евангельский верующий — Джек Диер. Диер приво​дит гипотетический пример студента, у которого, скажем, нет своего личного мнения о тысячелетнем царстве. Если студент решит посетить Уэстминстерский семинар в Фила​дельфии, то он, скорее всего, станет амилленарием. Но если он поступит в Далласскую семинарию, он закончит ее с рав​но твердым убеждением как премилленарий.

«Наше окружение, наши богословские традиции и наши учителя имеют намного большее отношение к тому, во что мы верим, чем мы это понимаем. В некоторых слу​чаях они обладают намного большим влиянием на то, во что мы верим, чем сама Библия».

Диер говорит: «Наше окружение, наши богословские тра​диции и наши учителя имеют намного большее отношение к тому, во что мы верим, чем мы это понимаем. В некоторых случаях они обладают намного большим влиянием на то, во что мы верим, чем сама Библия».

Сказав это, я первым признаюсь, что исторические при​меры, относящиеся к духовной войне стратегического уров​ня не так многочисленны, чтобы убедить многих. В данном случае мы не можем позволить себе вариант Б. Однако все сказанное ни в коей мере не должно привести нас к выводу о том, что подобные исторические примеры отсутствуют. Это лишь значит, что мы переходим к варианту В.
Вариант В. У нас имеется несколько примеров

Рамсей Макмаллен — это надежный историк, профессор ис​тории и классики в Йелльском университете. В качестве про​фессора истории Макмаллен выбрал Римскую империю как основную область своих исследований. Очень немногие ученые изучили так же хорошо, как Рамсей Макмаллен, ос​новные и дополнительные источники, относящиеся к исто​рии Римской империи. Он подтверждает свои заключения большим количеством сносок и ссылок на работы на латин​ском, греческом, сирийском, немецком и французском язы​ках, как и на английском.

Любой профессиональный ученый, специализирую​щийся на Римской империи, должен попытаться проанали​зировать и объяснить чрезвычайно значительный истори​ческий феномен: каким образом Римская империя, которая была совершенно языческой (за исключением горстки иудеев, рассыпанных то тут, то там), стала христианской за период около трехсот лет? Рамсей Макмаллен выполнил эту задачу и опубликовал свои открытия в замечательной книге о христианизации Римской империи в период между 100 и 400 годами нашей эры («Christianizing the Roman Empire A.D. 100-400»). He зная Макмаллена лично, я не имею представления о его личной вере и религиозных убеждениях. По этой причине я обращаюсь к нему как к «светскому историку», полагая, что он изучает историю с одним лишь желанием — проанализировать ситуацию с точностью и исторической честностью.

Это важно знать, потому что выводы Макмаллена порази​тельны. Он перечисляет некоторые факторы, которые спо​собствовали христианизации Римской империи, однако он считает все факторы второстепенными по сравнению с са​мым значительным — изгнанием демонов. Главной отправ​ной точкой в выводах Макмаллена является тот же вывод, к которому пришел и я.

Макмаллен говорит: «Мой интерес сосредоточен только на том, каким образом нехристиане были привлечены к Церкви». В конце своей книги он подытоживает и четко очерчивает все то, что обсуждалось на предыдущих страни​цах: он подчеркивает «проявление чудес, откровенный вы​зов нехристиан испытать силу, лобовую конфронтацию со сверхъестественными существами и бессильное отступле​ние рациональных путей, уступающих место истинному по​знанию Божественного».
Лицом к лицу с силами тьмы
Я хочу подчеркнуть тот факт, что фраза «лобовая конфрон​тация со сверхъестественными существами» имеет в виду, как увидит любой читатель Макмаллена, именно то, что мы называем духовной войной стратегического уровня. В рабо​те Макмаллена также содержится значительный материал о других аспектах силового служения, таких, гак духовная вой​на на наземном и оккультном уровне, исцеления, чудеса и пророчества. Эти исторические вопросы, которые мы также исследуем в настоящее время, относятся к намеренному столкновению с властями, силами и начальствами, а также с территориальными духами невидимого мира. Рамсей Макмаллен утверждает, что этого в истории было предостаточ​но — намного больше, он полагает, чем мы сможем найти в относительно немногих письменных источниках, которые могут быть нам доступны в настоящее время.

Касаясь служения Павла и Иоанна и их столкновения с Артемидой в Эфесе, о чем я подробно буду говорить в девя​той главе, Макмаллен говорит, что сила христианства была подтверждена ими в Эфесе и «продемонстрирована в разру​шении жертвенника Артемиды». Далее он поясняет: «Эта схватка была решающей. Мир, в конце концов, поклонялся десяткам и сотням богов. Каждый мог выбрать себе любого божка. И только исключительная сила могла потребовать исключения всяких других вариантов и полной верности и преданности себе; и только самая убедительная демонстра​ция силы могла сработать. Поэтому мы должны обратить на это особое внимание как на главный инструмент обра​щения, как то и делали лучшие свидетели» (курсив мой).

Я знаю, что некоторые удивятся таким выводам светского Историка. Они захотели бы услышать от Рамсея Макмаллена, что главной причиной обращения язычников, населявших Римскую империю, стала чистая проповедь оправдания по вере, вознесение Иисуса Христа на крест, убедительное утверждение суверенности Бога, жертвы Иисуса Христа, чистоты христианской этики и свидетельство жизни, изменив​шейся через новое рождение. Конечно, все это следует при​нимать в расчет. Но Макмаллен особо подчеркивает следую​щее: «Это было достигнуто не литургией Церкви, не ее мора​лью, не монотеизмом, не внутренней организацией... которая казалась нехристианам совершенно отличной от всего другого».

Но чем же тогда? Макмаллен говорит так «Другим отличи​тельным признаком, казавшимся самым значительным, была враждебность Бога по отношению ко всем другим сверхъесте​ственным силам». Языком, который превосходит терминоло​гию любого члена Организации по ведению духовной войны («Spiritual Warfare Network»), Макмаллен описывает агрессив​ную наступательность ведения духовной войны ранними хри​стианскими евангелистами и миссионерами против сил тьмы: «Обращение с демонами — умение принизить их, заставить их выть, молить о милосердии, выдать все их секреты и в спешке бежать от верующих — служило целям, исключительно важ​ным для христианского определения монотеизма: видимое, впечатляющее и эффективное превосходство силы, покрови​тельствующей христианам, над всей остальной силой».

В современной миссионерской терминологии это назы​вается «классическим столкновением сил». Я даю следующее определение столкновению сил: Видимая, практическая демонстрация того, что Иисус Христос намного более мо​гуществен, чем духи, силы и лжебоги, которым поклоняют​ся и которых боятся представители данной группы насе​ления. Как и в первые несколько веков, столкновение сил се​годня может стать важным ключом к эффективному евангелизму в городах и сельской местности по всему миру- На мой взгляд, нам следует использовать возможность этой борьбы как можно больше.

Давайте посмотрим, как это использовалось в третьем, четвертом, шестом и восьмом веках.
Григорий чудотворец
Как можно оценить следующую информацию в качестве миссионерской работы в третьем веке?

Григорий родился в анимистической семье, где почита​лись злые духи и где им служили как господам во всех сфе​рах жизни. В четырнадцать лет он со своим братом совер​шил путешествие в Кесарию Филиппову, где встретился со знаменитым христианским учителем по имени Ориген, мас​тером в области диалектики, философии, геометрии, астро​номии, морали, физики, древней литературы, греческой фи​лософии, библейской науки и богословия. В процессе заня​тий с ним Григорий принял Иисуса Христа своим Господом и Спасителем. Он стал миссионером в своем родном городе Неокесарии, о котором рассказывают как о «богатом, много​людном, глубоко погрязшем в пороках и идолопоклонстве».

Кеннет Скотт Латуретт, историк, рассказывает о Григо​рии: «Когда он умер около 270 года от P. X., примерно через тридцать лет служения, говорят, что вместо семнадцати хри​стиан, которых он принял в начале своего служения в каче​стве епископа, он оставил всего семнадцать человек язычни​ков из всего многочисленного населения Неокесарии». Ка​кой миссионер не хотел бы иметь таких результатов своей деятельности?

Но что же побуждало и питало такое движение масс к христианству? Григорий так рассказывает о своих занятиях с Оригеном: «Он наполнил наши умы рациональным вместо иррационального, удивлением при виде священной органи​зации вселенной и совершенным устройством всего суще​го». Современники высоко чтили Григория за его «смирение, самоотречение и практический ум... Он был человеком уни​кальной силы характера и веского суждения». Он совершен​но заслужил все эти слова, и его стремление к проповеди Евангелия обеспечило ему имя, которое дошло до нас через века, — Григорий Чудотворец.

Первый обращенный Григория появился, когда он путе​шествовал по сельской местности. Однажды он заночевал в языческом храме, посвященном Аполлону. В тот вечер Гри​горий вступил в яростную духовную схватку против той силы, которая была приглашена обитать в этом храме Когда На следующий день жрец этого храма пришел в святилище своего бога, он удивился тому, что не получил ответа от кон​тролирующего храм демона, который обычно находился там. В ту же ночь демон сам явился к нему во сне и сказал, что он может вернуться в храм только с позволения Григория. Жрец нашел Григория и объяснил тому ситуацию, на что Григорий, по словам одного историка, «написал для него приказ: "Григорий Аполлону. Я позволяю тебе вернуться на свое место и продолжать выполнять то, что ты делал". Жрец положил записку к образу идола, после чего демон вернулся в храм».
Сила может завоевывать души
Нам сегодня может показаться странным, что Григорий по​зволил демону вернуться в храм, но дело не в этом. Дело в том, что в глазах жреца и других людей, поклонявшихся в храме Аполлона, христианский миссионер обладал сверхъестественной силой над тем, кто предположительно был хорошо известным территориальным духом, и сам этот дух первым признал превосходство силы миссионера. Каким был результат этого эпизода? «Вера жреца в идола была поколеблена. Возвратившись к св. Григорию, он стал катехуменом, а впоследствии, святостью своей жизни пока​зав себя достойным, унаследовал пост епископа после на​шего святого».

Существует, кроме того, интересное примечание о том, что этот оккультный практик, по-видимому, испытывал не​обычайное затруднение в принятии учения Григория о воп​лощении Иисуса. Поэтому Григорий решил убедить его де​лом. Согласно этому источнику, «Григорий молитвой заста​вил одну скалу передвинуться с одного места на другое. Таким образом, преодолев его сомнения, он привел слугу идолов в рабство Веры».

Такие случаи были обычным делом в жизни и служении Григория Чудотворца, и Рамсей Макмаллен включает неко​торые из них в свою эпохальную книгу. В одном случае Мак​маллен рассказывает о том, как Григорий изгонял бесов. Не давая определения статусу этого демона, Макмаллен прихо​дит к заключению, что то был территориальный дух. Он го​ворит: «Сам демон, придя в ярость, оттого что епископ Гри​горий отобрал у него территорию, на которой и главный город, и вся сельская местность находилась под контролем демонов, побудил одну женщину опорочить его. Она была проституткой и обвинила епископа в том, что тот был од​ним из ее любовников, но он и из нее изгнал злого духа» (курсив мой).

К возможному ужасу моих критиков, которые полагают, что единственным видом деятельности миссионеров долж​на быть проповедь Евангелия для обращения язычников, а не силовое служение, Макмаллен говорит о Григории Чудот​ворце следующее: «Он лишь отчасти преуспевал в речах, об​ращенных к публике. Да, конечно, он говорил, но он и под​тверждал сказанное на практике. В результате его речей об​ращенных не было. В повествованиях о нем обращенные появлялись в результате его сверхъестественной деятельно​сти, они являлись следствием величайшей картины его успе​ха в кампаниях, проводимых им против демонического во​инства» (курсив мой).

Духовная война, включая стратегический ее уровень, не была случайностью, но главной частью поражающего вооб​ражение успеха Григория в его миссионерской деятельнос​ти и евангелическом труде в третьем веке.
Мартин: миссионер-первопроходец во франции
Он известен гак Мартин Турский. Он вошел в историю Церкви как самый знаменитый миссионер-первопроходец во Фран​ции, называвшейся в те времена Галлией. Он завоевал попу​лярность своим благочестием, состраданием, щедростью, простым образом жизни и исключительным духовным авто​ритетом. В качестве миссионерской стратегии для завоевания Душ анимистов среди населения Франции Мартин использо​вал стратегический уровень духовной борьбы. Он имел пре​имущество служить в четвертом веке после того, как импера​тор Константин в 312 году стал христианином, и после того, как прекратилось преследование христиан. Мартин и его ок​ружение поэтому могли распространять Евангелие повсюду, гДе желали, не таясь, пользуясь защитой правительства.

Рамсей Макмаллен рассказывает, как изменения в прави​тельстве открыли путь для более агрессивной и наступатель​ной духовной войны на стратегическом уровне. После 312 года, говорит он, миссионеры «несли свой огонь в совер​шенно изменившихся условиях. Они могли действовать от​крыто и перейти в наступление... Там, где они раньше изгоня​ли демонов только из бедных, одержимых ими душ [духов​ная война наземного уровня], теперь они могли войти в священные храмы и со зрелищным эффектом перед огром​ными толпами народа изгоняли демонов из их собственных обиталищ [духовная война стратегического уровня]» (кур​сив мой).
Дух в сосне
Одно из таких впечатляющих проявлений Божьей силы со​хранилось в записях о жизни Мартина Турского. В одной деревне он изгнал территориального духа или духов из ме​стного храма, как обычно. Однако его удивило то, что мест​ных язычников это совсем не обеспокоило, как в других ме​стностях. Причина скоро стала ясна, поскольку он обнару​жил, что главным обиталищем этого территориального духа была сосна, росшая рядом с храмом, а не сам храм. Когда Мартин начал рубить сосну, тогда люди поднялись против него.

Мартин объяснил им, что это дерево посвящено демону и должно быть уничтожено. Как только он сказал это, из тол​пы вышел человек и обратился к Мартину: «Если ты так дове​ряешь своему Богу, как говоришь, мы сами срубим это дере​во, так что оно упадет на тебя. Если ты заявляешь, что твой Господь с тобой, тогда дерево тебя не раздавит». Мартин с радостью принял это предложение и вступил в видимую схватку с демоническим духом, который держал этих людей в плену неизвестно сколько времени и радовался их жертвам и поклонению.

В последние годы я сам участвовал в большом количестве различных событий, связанных с духовной войной страте​гического уровня, но никогда не слышал и не видел ничего подобного. Сами нехристиане решили разрушить сосну.
чтобы вместе с ней уничтожить и миссионера, утверждавше​го превосходство своего Бога над другими силами. Они пре​красно осознавали, как и Мартин, что их борьба была не против плоти и крови и не против такого объекта, как дере​во, но против властей и сил зла.

Так случилось, что сосна та росла в одном определенном направлении, поэтому не было никаких сомнений, куда она упадет после того, как будет срублена. Толпа потребовала, чтобы Мартин стоял точно в том месте, куда должна была упасть сосна, что он и сделал. Биограф Мартина, Сульпиций Север, говорит, что язычники «начали рубить свое дерево с великой радостью и ликованием... а на расстоянии стояли огромные массы зрителей... а монахи, стоявшие в отдалении, побледнели... ожидая гибели Мартина».

Но Мартин, в твердом уповании на силу Божью, мирно ждал, пока огромное дерево с громким треском и шумом не начало падать. Мартин поднял руку, действуя властью, дан​ной ему Иисусом Христом. Север пишет: «И тогда, буквально описав круг (словно его оттолкнули), дерево изогнулось в обратном направлении до такой степени, что чуть не сокру​шило тех крестьян, которые встали там, полагая то место са​мым безопасным».

Неверующие были потрясены силой истинного Бога, проявленной против злых сил, которым они служили и по​читали в течение столь долгого времени. Монахи плакали от радости. Все превозносили имя Иисуса. «Всем известным ре​зультатом было то, что в тот день в эту область пришло спа​сение. Ибо из всей огромной массы народа вряд ли был хоть один человек, который не выразил желания отречься от сво​их нечестивых ошибок и исповедовать свою веру в Господа Иисуса». Не только в той деревне, но и во всем регионе очень скоро появилось множество церквей и монастырей.

Есть ли сомнение в том, что территориальный дух был низложен и благословение Царства Божьего явилось на всех этих людей через дерзновенную и агрессивную духовную схватку на стратегическом уровне? Макмаллен говорит, что когда демоны сталкивались с Мартином Турским, они на​столько устрашались, что сообщали свои имена, как однаж​ды это сделал Меркурий. «Такая богословская демонстрация была совершенно неопровержимой».
Святой Бенедикт
Бенедикт Нурсийский является основателем регламентиро​ванной жизни западных монастырей. Устав св. Бенедикта стал учебником не только для его ордена, но и для многих других монашеских орденов, возникавших в течение после​дующих веков. Бенедикт служил по всей Италии шестого века. Он написал свой знаменитый устав в монастыре, кото​рый построил на вершине горы Монте-Кассино, подарен​ной ему одним политическим деятелем. То, что мы знаем о св. Бенедикте, принадлежит перу папы Григория Великого, который написал его биографию примерно через пятьдесят лет после смерти монаха.

Бенедикт столкнулся с яростным сопротивлением, когда принял в дар эту гору, на которой построил монастырь. К тому времени Италия была в основном христианской, а Монте-Кассино повсюду была известна как центр проведе​ния языческих ритуалов, где приносились жертвы идолам и где им поклонялись. Вполне вероятно, что на тот момент гора представляла собой престол сатаны для всего региона. На горе размещались по меньшей мере шесть отдельных храмов для поклонения наиболее влиятельным властям тех дней: Аполлону, Юпитеру, Митре, Венере и другим. Язычес​кое поклонение было нелегальным, но, как говорит Теодор Мейнард, автор биографии Бенедикта, «языческое поклоне​ние все еще практиковалось, поскольку крестьянство в отда​ленных частях по-прежнему оставалось преданным преж​ним богам, несмотря на официальные запреты».
Взятие власти на Монте-Кассино

Когда Бенедикт прибыл на гору Монте-Кассино, он провел сорок дней в посте, чтобы хорошо подготовиться к серьез​ной духовной борьбе. Затем он начал силовое служение и стал проповедовать людям до тех пор, пока какое-то количе​ство их не уверовали и не возродились к новой жизни. Те​перь он был готов взяться за силы, которые в течение, воз​можно, целого тысячелетия считали эту область своей ду​ховной территорией. Главный храм в честь Аполлона был окружен лесом, в котором были рассыпаны и другие храмы, где приносились нечестивые жертвы. В то время духовная активность язычников была особенно активной. Хью Эд- монд Форд рассказывает о подходе Бенедикта более по​дробно: «Божий человек, придя туда, разбил на мелкие ку​сочки идола [Аполлона], выбросил его жертвенник, поджег дерево, а в храме Аполлона построил ораторию св. Марти​на... На этом месте святые построили монастырь».

Комментарии Мейнарда показывают, что агрессивное наступление на силы врага имели территориальное, а не только лишь личностное значение: «Последние остатки язы​чества были стерты с плато, возвышавшегося над всем реги​оном». Силы тьмы, державшие регион в плену в течение мно​гих веков, были разгромлены решительным образом. Нам не рассказывают подробности о духовной борьбе, нам также не говорят, что злые духи стали искать Бенедикта после того, как он расправился с ними. Но одно мы знаем точно: бог века сего уже не мог ослеплять умы неверующих в той части Ита​лии, в основном благодаря тому, что святой Бенедикт был готов вступить в войну.

Сатана не принял легко свое поражение. Время от време​ни он предпринимал атаки, чтобы нанести Бенедикту пора​жение. Некоторые его биографы предполагают, что на горе Монте-Кассино Бенедикт не раз сталкивался лицом к лицу с самим сатаной, а не только с его высокопоставленными де​монами. Григорий Великий описывает его как Божьего чело​века, служившего с такой силой, что чудеса стали практичес​ки частью его повседневной жизни.

Однажды во время утренней молитвы Бенедикт получил пророческое Слово от Господа о том, что «сатана пригото​вил на сегодня свои козни». Поэтому он предупредил тех, кто работал на строительстве монастыря: «Будьте осторож​ны, братья, потому что дьявол приближается к вам». Конечно же, стена, которую они строили, рухнула, а монах, стоявший Под стеной, был раздавлен и умер.

Бенедикт, продолжавший молиться, приказал принести ему покалеченное и изуродованное тело погибшего. Как пи​шет об этом кардинал Шустер, «они положили тело монаха на одеяло и поместили в маленькой комнатке на земляном полу башни, где аббат обычно лежал простершись в молит​ве. Отпустив их, святой с тяжелым сердцем закрыл дверь и продолжил свою молитву еще более горячо... Вдруг мертвый человек поднялся с пола и провозгласил, что исцелился. Св. Бенедикт сказал ему слова воодушевления, благословил его и отправил продолжать работу по строительству». По всей видимости, в уставе св. Бенедикта не были предусмотрены больничные листы!

Бонифаций и дуб Тора
В восьмом веке папа Григорий II отправил к языческому на​селению Германии английского миссионера Бонифация. Там Бонифаций провел три года под началом другого бри​танского миссионера, Уиллиборда, учась у него вести духов​ную войну, включавшую в себя столкновение сил, следовав​шее за физическим разрушением языческих храмов. После этого он отправился с проповедью благовестия в район Гес- сен. Историк Кеннет Скотт Латуретт рассказывает о встрече Бонифация с немецкой примитивной религией: «Люди ве​рили в духов и богов. Последние были отчасти олицетворе​нием земли, воды, огня, бури, солнца, луны и других сил и объектов, которые оказывали влияние на благосостояние людей. Некоторые источники и деревья считались священ​ными, и там строились храмы для богов». Это очень красоч​ное описание поля сражения, на котором развернулись ду​ховные битвы.

Когда Бонифаций прибыл в Гессен, он обнаружил, что главным плацдармом той силы, которая держала людей в ду​ховной тьме поколение за поколением, был огромный древ​ний дуб в Гейссмаре. Итак, сцена для духовной схватки стра​тегического уровня была готова. К великому ужасу огромно​го числа язычников, Бонифаций публично объявил войну территориальному духу по имени Тор, мощной силе, кото​рая использовала дуб как базу для своих нечестивых злых дел. Бонифаций сам взялся срубить дерево.

Многие зрители ожидали, что миссионер исчезнет от гнева мощного и всесильного Тора. Совсем напротив! Еще дерево не было срублено, как налетел сильный ветер и сва​лил дерево на землю, разбив его на четыре отдельных куска! Ни у кого и сомнений не осталось, что они увидели в этом руку истинного Бога. Тор потерпел сокрушительное пора​жение. Через дерзновенное служение Бонифация, сильный, контролировавший территорию, был связан и был открыт путь для евангелизма и насаждения церквей.

Латуретт говорит следующее: «Зрители язычники, про​клинавшие оскорбителя, были убеждены силой новой веры... Эпизод в Гейссмаре убедительно показал превосходящую силу Бога христиан, убедительным для понимания язычни​ков образом». Плоды были превосходными, поскольку все население Гессена обратилось в христианство, отрекшись от верности Тору и его силам.

У историков есть свои парадигмы. Они формируют субъективное суждение, оценивают достоверность того, что находят в своих источниках, в соответствии со свои​ми ментальными конструкциями, выработанными ранее.

У историков тоже есть парадигмы
Как мог, я попытался исследовать отдельные аспекты хрис​тианской истории, чтобы найти примеры духовной борьбы стратегического уровня, осуществлявшейся ради всемирно​го евангелизма. Могу вообразить, как некоторые читатели скажут: «Удивительно! Никогда бы не подумал, что наши предшественники, такие, как Григорий и Мартин, Бенедикт и Бонифаций и, несомненно, многие и многие другие понима​ли и практиковали духовную войну на стратегическом уров​не так же, как современные члены организации «Молодежь с миссией» или «Генералы ходатайства», или же церкви в Ар​гентине!» Также могу представить, как некоторые скажут так, как говорили после моего сообщения о чудесном появлении пломб у верующих в Южной Америке: «Это абсурд! Такого не может быть, и нельзя быть настолько легковерными, чтобы поверить, что такое могло произойти в действительности!»

Можно найти книги по истории Церкви, где упомина​лись бы такие люди, но в таких книгах вы не найдете расска​зов, которые я только что рассказал. В других книгах по ис​тории такие случаи упоминаются, но они интерпретируют​ся иначе. У историков есть свои парадигмы. Они формируют субъективное суждение, оценивают достоверность того, что находят в своих источниках в соответствии со своими мен​тальными конструкциями, выработанными ранее. Некото​рые из них, например, будут утверждать, что дуб Бонифация был самым обыкновенным деревом и единственным значи​тельным фактором было богатое примитивное воображе​ние населения Гессена.
Попытка игнорировать демоническое
Некоторые историки пытаются рассматривать источники, будучи убеждены в том, что в невидимом мире не существует никаких демонических личностей и уж тем более нет таких могущественных духов, как Тор. Они вам скажут, что люди, жившие в то время, наивно верили, что видели настоящих демонов, объясняя все их неразвитым умом донаучной эпо​хи. Эти древние люди были настолько легковерны, что мог​ли поверить во что угодно, а потому задачей историка на се​годня является решить, что из их верований было истинным, а что — простым суеверием, оторванным от реальности.

Точно так же некоторые относятся к изучению и понима​нию самой Библии, которая тоже представляет собой исто​рический документ. В девятнадцатом веке, например, многие либеральные европейские ученые так далеко удалились в гу​манизм, рационализм и позитивизм эпохи Просвещения, что пришли к заключению, кроме всего прочего, что чудес не бывает вообще. Чудес не было не только в жизни Григо​рия или Мартина, их не было и в жизни Иисуса. В связи с этим были написаны книги, стремившиеся доказать, что Иисус не мог родиться от Девы, что Он не мог обратить воду в вино и не мог воскреснуть из мертвых. Так называемые «библейские ученые» постепенно распространились из Ев​ропы на другие страны света, и, к сожалению, существуют они и поныне.

Те, кто отрицает воскресение Иисуса из мертвых, есте​ственно, не поверят в воскрешение Бенедиктом монаха, кото​рый погиб под обломками стены строившегося монастыря. Некоторые станут утверждать, что смерть является конечным актом по определению, а потому действительно умершему человеку невозможно вернуться к жизни. Это объясняет раз​ницу в толковании сообщений, поступавших к нам из Индо​незии во время пробуждения 1965- 1970-х годов, где происхо​дили зрелищные чудеса, включая воскрешение мертвых

В моей книге о чудесах исцеления, которые могут проис​ходить в любой церкви («How to Have a Healing Ministry in Any Church»), я зафиксировал, как умные и духовные христиан​ские лидеры отправились в Индонезию, чтобы исследовать на месте происходящее. Они придерживались различных мнений, а потому интерпретировали одну и ту же информа​цию по-разному. Некоторые относились к ней положитель​но, веруя в воскрешение мертвых, другие — отрицательно, считая, что умершие вовсе не были мертвыми, а просто поте​ряли сознание. То же происходит и с профессиональными историками.

Говоря о профессиональных историках, Рамсей Макмал- лен действительно понимает то, о чем я здесь говорю. Он, в отличие от своих более скептически настроенных коллег, читает историю, предполагая, что греко-римский мир верил в существование демонов, которые действительно населяют невидимый мир, как и Бог. Он верит в то, что главной причи​ной христианизации Римской империи стало открытое столкновение этих двух сил — добра и зла. Результаты иссле​дований Макмаллена чрезвычайно просвещают, особенно если учитывать, что он светский историк.
Наш христианский «ограниченный дуализм»

Во-первых, Макмаллен не колеблется обратиться к дуализму, обычному для всей языческой человеческой истории в до​ христианские времена. Во второй главе я упоминал о том, что некоторые мои критики обвиняют меня в дуализме, свойственном моим индоевропейским этнолингвистиче​ским традициям. На это я могу ответить, что не принимаю философского дуализма, но могу принять ограниченный ду​ализм, отражающий духовные битвы между Божьими сила​ми и демоническими силами сатаны. Наряду с этим Макмал​лен поясняет, как в первые века распространялось Еванге​лие: «В традиции, которая доходит до своих глубоких корней, христианство в человеке зажигало дуализм, кото​рый они проповедовали на местном уровне, если можно так выразиться, перед специальными собраниями, и таким обра​зом демонстрировало столкновение христианства с вра​гом — будь то демоны или что-то другое — через видимые действия» (курсив мой).

Далеко не все историки согласятся к Макмалленом. Он приводит слова ГГ. Брауна: «Историки... Церкви заявили, что такой феномен [духовная борьба наземного и стратегичес​кого уровней] "в большей степени является проблемой пси​хологии толпы, чем христианского благочестия". Таким об​разом, они провозгласили исследование феномена изгна​ния нечистой силы, которая, по всей видимости, была наиболее высокочтимой деятельностью ранней христиан​ской Церкви, историографическим "табу"». Объяснение это​го и категорический отказ от этого как от «психологии тол​пы», — чистая функция парадигмы и главная причина того, что некоторые сделали слишком поспешные выводы, в соот​ветствии с которыми истории нужно хранить молчание там, где дело касается духовной войны стратегического уровня.

Приводя противоположные свидетельства, Макмаллен цитирует самые лучшие и достоверные ранние сообщения о распространении христианства. Например:

• Иустин хвалится: «Сколько людей, одержимых бе​сами, повсюду в мире и в нашем городе были осво​бождены многими христианами».

• Ириней утверждает: «Некоторые люди неопровер​жимо и истинно изгоняют демонов, и бывшие одержимые становятся верующими».

• Тертуллиан говорит: «Пусть прямо здесь, перед вашим судом, поставят человека, который явно одержим демоном, и этот дух по повелению любого христианина сам исповедует себя демоном по истине, но по лжи в другом месте будет провозглашать себя богом».

• Киприан. Говоря о духовной войне стратегического уровня более открыто, Киприан обращается к феномену демонов, обитающих в идолах, которые «по молитвам нашим во имя истинного Бога выйдут вон и исповедуют и признают себя нечистой силой, а также будут вынуждены покинуть тела [объекты], которыми они овладели».
Помогает ли история?
Я надеюсь, когда критик Б прочитает эту главу, он решит из​менить свое мнение о необходимости отказа от духовной войны стратегического уровня, не признавая ее только на том основании, что в истории христианской Церкви нет тому примеров. Конечно, я понимаю, не каждый пойдет на это. Некоторые скажут: «Это абсурд!» После исследования материалов на данную тему и написания этой главы, на​сколько я знаю, впервые моя собственная вера в силу Божью стала намного более твердой. Намного более твердой стала моя уверенность и в том, что на верный путь встали все те, кто верует в духовную войну стратегического уровня как ценное средство для завершения Великого поручения в на​шем поколении.

Вопросы к теме:

1. Предположим, что в истории нет ничего подобного духовной борьбе стратегического уровня. Становится ли такое служение недействительным только на основании этого факта?

2. Можете ли вы назвать две или три вещи, которые мы делаем в церкви просто по традиции, не имея библейских заповедей выполнять их?
3. Историк Рамсей Макмаллен рассказывает о том, как Евангелие распространялось через «лобовую конфронтацию со сверхъестественными существами». Как вы думаете, на что были похожи такие столкновения?

4. Мартин Турский шел прямо в языческие храмы и повелевал демонам покинуть их. Как вы думаете, должны ли сегодняшние миссионеры делать то же самое? Почему да или почему нет?

5. Бывают ли историки необъективными? Отражается ли это в исторических книгах и в наших школах сегодня? Каким образом это может повлиять на наше понимание воинственного служения в духовной войне в церквях сегодня?
Часть II. 

Библейские свидетельства
Глава 5.

Духовная война во время служения Иисуса

Иисус вел относительно мирную жизнь до Своего крещения Иоанном Крестителем в реке Иордан, после чего был исполнен Свя​тым Духом. Затем, как многие сказали бы се​годня, «на него обрушились все силы ада!» В Библии сказано, что после слышимого голоса Отца, проговорившего с небес: «Сей есть Сын Мой возлюбленный, в Котором Мое благо​воление» (Мат. 3:17), «Иисус возведен был Ду​хом в пустыню, для искушения от диавола» (Мат.4:1).

Публичное служение Иисуса началось с лобового столкновения сил между Божьим Сыном и самим сатаной! Этот рассказ пред​ставляет собой отчет о наивысшего уровня ду​ховной схватке, когда-либо записанной в ис​тории. Неужели же есть какие-то сомнения в том, что эта битва продиктовала тон и пред​ставила собой образец для всего служения Иисуса не только во время Его пребывания на земле, но и после вознесения Иисуса на небеса? Самым серьезным, самым роковым ударом, который Иисус нанес сатане, стало Его распятие на кресте, но на этом война не закончилась. Теперь, когда Иисус сидит одесную Бога Отца на небесах, эта война продолжается и будет про​должаться, «ибо Ему надлежит царствовать, доколе низло​жит всех врагов под ноги Свои», и затем «Он предаст Цар​ство Богу и Отцу» (1Kop. l5:24,25).
Битва продолжается!
Мы живем в период времени, который начался с открытого столкновения между Сыном Божьим и сатаной в пустыне, а закончится чудесным днем в будущем, когда «диавол, прельщавший их, ввержен [будет] в озеро огненное и сер​ное, где зверь и лжепророк, и будут мучиться день и ночь во веки веков» (0тк.20:10). Служение Иисуса, включая Его смерть и воскресение, также было исполнено в этот вре​менной промежуток. Вот почему в Евангелиях так много рассказов о том, как Иисус осуществлял духовную войну на всех уровнях.

Майкл Харпер говорит: «Пришествие Иисуса Христа было открытым вызовом сатанинским силам. Его служение включало изгнание бесов и освобождение людей от власти сил зла... Намного большее количество исцелений, совер​шенных Иисусом, связано с сатанинским влиянием, а не с другими факторами, и эти истории в Новом Завете представ​ляют собой наиболее впечатляющие и важные повествова​ния». Майкл Грин отмечает, что «Иисусу было что сказать о сатане более чем кому-либо другому в Библии... Евангелия полны описаний непрекращающегося конфликта с сатаной, который достиг своего кульминационного момента на крес​те». Знаменитый новозаветный ученый Джордж Элдон Лэдд подытоживает содержание служения Иисуса и говорит: «Божье Царство в учении Иисуса имеет двойное проявление: в конце веков уничтожение сатаны, а в миссии Иисуса свя​зывание сатаны» (курсив мой).

Когда апостол Иоанн позже оглянулся назад на служение Иисуса, он охарактеризовал его таким же образом. Он ска​зал: «Для сего-то и явился Сын Божий, чтобы разрушить дела диавола» (1Иоан.З:8).

Можем ли мы игнорировать дьявола?
Некоторые пасторы предупреждают своих прихожан не го​ворить о дьяволе, не думать о дьяволе, но сосредоточить свой взгляд на Господе. Это хороший совет для того, чтобы сотворить воображаемый мир. Но в реальном мире Иисус говорил о дьяволе, думал о дьяволе, учил о дьяволе и посто​янно противостоял ему и подчиненным ему демонам. Сразу после Его столкновения с сатаной в пустыне, «ходил Иисус по всей Галилее, уча в синагогах их и проповедуя Евангелие Царствия, и исцеляя всякую болезнь и всякую немощь в лю​дях» (Мат.4:23). Слово о Нем распространялось повсюду. К Нему стали стекаться больные, чтобы получить исцеление. Что это были за люди? Эти толпы больных состояли из «не​мощных, одержимых различными болезнями и припадками, и бесноватых, и лунатиков, и расслабленных, и Он исцелял их» (Мат.4:24, курсив мой).

Глупо игнорировать или недооценивать злобного и аг​рессивного врага. Некоторые мировые лидеры решили, что будет лучше, если они станут умиротворять Адольфа Гйтле- ра, когда он только начал свою экспансию в Европе, однако таким своим отношением они лишь помогли разжечь пламя Второй мировой войны. Несколько лет назад в Лос-Андже​лесе появился маньяк-убийца, который убивал женщин. Полиция Лос-Анджелеса немедленно стала вкладывать ог​ромное количество времени, энергии и денег не в игнориро​вание этого маньяка, а в борьбу против него. Они сосредото​чились на нем, сконцентрировали все свои силы, стали изу​чать его манеру поведения и привычки, пока наконец не поймали его.

Иисус столкнулся с врагом, намного более грозным, чем этот маньяк. По меньшей мере три раза Иисус называет сата​ну «князем мира сего» (Иоан.12:31; 14:30; 16:11). Нельзя легко- Мысленно относиться к такому определению. Библейский Ученый из Йелльского университета Сюзан Гаретт, автор от​ личной книги о переходе власти из рук сатаны («The Demise of the Devil»), исследует Евангелие от Луки и приходит к сле​дующему выводу: «Замечания о сатане в Евангелии от Луки и Деяниях немногочисленны, но грандиозны по своему значе​нию... невозможно недооценивать важность сатаны в исто​рии спасения, рассказанной Лукой. Именно яростное сопро​тивление сатаны целям Божьим позволяет Иисусу эффек​тивно завершить Свое спасение, такое необходимое и такое многотрудное, что делает Его победу особенно великой». Эд Мерфи насчитал в Евангелиях сто пятьдесят ссылок на кон​фликт в духовном мире. Он комментирует это так: «Нет со​мнений в том, что авторы Евангелий видели духовный мир как конкретный контекст, в котором они жили и служили вместе с Иисусом».
Вторжение Иисуса
Совсем нетрудно сравнить пришествие Иисуса на землю с во​енным вторжением. Он пришел с Божьим Царством и пропо​ведовал Евангелие Царства (см. Мат.3:2). Иисус велел Своим ученикам также проповедовать Божье Царство (см. Мат. 10:7). Этот момент стал поворотным в истории всего человечества. Мы отсчитываем годы со времени пришествия Иисуса в наш мир и появления Царства Божьего. Иисус вторгся в наш мир. Он высадился десантом на наших берегах!

Но на кого обрушился Иисус Своей мощью? На сатану, князя и правителя мира сего, на него и была направлена ата​ка. До прихода Иисуса в течение многих тысячелетий прав​лению сатаны никто и никогда не бросал вызов. Интересно отметить, когда сатана предложил Иисусу «все царства мира и славу их» (Мат.4:8), Иисус не стал оспаривать господство сатаны над миром. Если бы сатана не владел царствами мира, искушение его было бы фарсом. Сатана обладал и до сих пор обладает огромной властью.

Мы отсчитываем годы со времени пришествия Иисуса в наш мир и появления Царства Божьего. Иисус вторгся в наш мир. Он высадился десантом на наших берегах!

Но все сказанное ни в коей мере не должно увести нас в сторону от понимания того, что абсолютным Владыкой все​го сущего мира, включая планету Земля, является Бог. Бог со​творил весь мир, и все принадлежит только Ему. «Господня — земля и что наполняет ее, вселенная и все живущее в ней» (Пс.23:1). Сатана никогда не владел и никогда не будет вла​деть планетой Земля. Его правление заключается в его конт​роле над людьми, которые населяют землю, и он сохраняет этот контроль над людьми тем, что стремится закрепить их верность ему всеми возможными способами, известными как «козни диавольские» (Еф.6:11). Таким же образом Цар​ство Божье, которое Иисус принес на землю, это не участок земли и не конкретная территория с определенными грани​цами, но правление Иисуса Христа в человеческих суще​ствах. Когда люди провозглашают свою верность Иисусу Христу, в них пребывает Царство Божье. Битва между Цар​ством Божьим и царством сатаны — в основе своей это битва за людей и их лояльность.

До пришествия Иисуса практически каждый человек на земле провозглашал свою преданность сатане. Исключение составляла относительно небольшая группа людей, потом​ков Авраама, евреев, названных «народом Божьим», но даже они не были застрахованы от серьезных проблем с духов​ной верностью, особенно до своего вавилонского пленения.
Новое вместо старого
Когда Иисус пришел в наш мир, ситуация изменилась корен​ным образом, и сатана первым постиг полное значение Его пришествия. Иисус противопоставил ветхозаветную эру но​вой, когда сказал Своим ученикам, что они обладают уни​кальной привилегией видеть то, что они видели в то время. Иисус сказал: «Ибо сказываю вам, что многие пророки и цари желали видеть, что вы видите, и не видели, и слышать, что вы слышите, и не слышали» (Лук. 10:24). Но что имел в виду Иисус? Он подразумевал тот опыт, который приобрели Его Ученики, когда докладывали Ему: «Господи! и бесы повину​ется нам о имени Твоем» (Лук 10:17).

В Ветхом Завете нет ничего подобного. До прихода Иисуса правлению сатаны никто не угрожал так прямо и открыто. Именно поэтому Иисус сказал об Иоанне Крестителе, что нет большего пророка, чем он, однако «меньший в Царствии Божием больше его» (Лук7:28). Разница между ними огромная.

Не стоит удивляться в таком случае, что сатана делал и будет делать все возможное, чтобы предотвратить распрос​транение Божьего Царства. Он домогается верности людей и их поклонения, но он потерпел поражение и продолжает терять свою власть. Сатана обладает огромной силой, но она никогда не сравнится с силой Божьей. В течение двух тысяч лет царство сатаны сокращалось, а вместо него устанавлива​лось Божье Царство, так что теперь, образно говоря, сатана прижат спиной к стене Окна 10/40. Но каким образом это произошло? Начиная со времен Иисуса и до сих пор каждый значительный шаг вперед в христианском движении выиг​рывался через духовную битву. Первый береговой плацдарм при высадке Иисуса стал началом беспрерывной массиро​ванной атаки, которая будет продолжена до конца!

Когда Иисус умер на кресте, сатана потерпел не только свое самое серьезное поражение. Начиная с этого времени и далее его окончательное уничтожение было гарантировано. Павел позже напишет о распятии Иисуса и скажет, что Он, «отняв силы у начальств и властей, властно подверг их позо​ру, восторжествовав над ними Собою» (Кол.2:15). Здесь Па​вел использует метафору, сравнив происшедшее с возвраще​нием римских легионеров, которые торжественно вводили в город обнаженных пленников, проводя их по улицам, где публика оскорбляла, проклинала и забрасывала их самыми разными отбросами.
Война не закончилась
Война не закончилась. Мне нравится, как говорит об этом Эд Мерфи: «Хотя наши враги уже побеждены, они не мертвы и даже не болеют». Даже после смерти и воскресения Иисуса апостол Павел говорил о сатане как о «боге века сего» (2Кор.4:4). Петр предупреждал, что дьявол «ходит, как рыка​ющий лев, ища, кого поглотить» (1 Пет.5:8). Сегодняшние ду​ховные воины вместе с Павлом и Петром хотят избежать ошибки, заключающейся в наивной недооценке силы дьяво​ла. Дьявол обладает огромной силой.

Именно из-за реальной преданности дьяволу огромного количества людей, трех миллиардов по последним подсче​там, Иисус сегодня посылает Свое воинство биться в духов​ных боях так, как Он бился во время Своего служения здесь, на земле. Самый первый раз, когда Иисус позволил Своим двенадцати ученикам отправиться на самостоятельное слу​жение, Он сделал две важные вещи, связанные с духовной войной, в поддержку их евангелизационной миссии:

• «Он дал им власть над нечистыми духами, чтобы из​гонять их и врачевать всякую болезнь и всякую не​мощь» (Мат. 10:1).

• Он повелел им: «ходя же, проповедуйте, что при​близилось Царство Небесное; больных исцеляйте, прокаженных очищайте, мертвых воскрешайте, бе​сов изгоняйте»(Мат. 10:7,8, курсив мой).

Точно так же, когда позже Иисус подготовил и отправил семьдесят учеников, их проповедь Царства Божьего сопро​вождалась той же моделью служения, установленной снача​ла Иисусом и продолженной двенадцатью. Их открытое на​ступление на невидимый мир высвободило столько духов​ной силы, что Иисус сказал по их возвращении: «Я видел сатану, спадшего с неба, как молнию» (Лук 10:18).

Эта модель служения благовестия не остановилась на Кресте или Воскресении. После воскресения Иисус поручил Своим ученикам делать учеников из всех людей и народов, крестить их, «уча их соблюдать всё, что Я повелел вам» (Мат.28:20). Совершенно очевидно, что в качестве одной из главных задач Иисус повелел Своим ученикам изгонять бе​сов. А позже, когда Он лично встретил Павла на Дамасской Дороге, Он послал его в качестве миссионера к народам «от​крыть глаза им, чтобы они обратились от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу» (Деян.2б:18, курсив мой). Поскольку сатана никого не выпускает из-под своего контроля без борьбы, Павел нисколько не сомневался, что ему придется вступить в тяжелую духовную битву.

Если кто-нибудь думает, что сегодня задача евангелизации мира сильно отличается от благовестия во времена Иисуса и апостолов, ему следует изменить свое мнение. Цар​ство Божье по-прежнему наступает на царство сатаны на всех континентах Земного шара. Борьба за преданность и верность мужчин, женщин и детей в городах и странах, за группы населения во всем мире все та же. Поэтому тем пред​ставителям Божьего народа, которые призваны на передний край борьбы ради того, чтобы вывести неверующих из тьмы в свет, понадобится то же духовное снаряжение и оснаще​ние, которое имел Сам Иисус.

Но как мы, обычные люди, сможем повторить то, что де​лал Иисус, Сын Божий?
Мы пьем из того же колодца
Иисус сказал: «Верующий в Меня, дела, которые творю Я, и он сотворит, и больше сих сотворит, потому что Я к Отцу Мое​му иду» (Иоан. 14:12). Единственный способ сделать это обе​тование возможным состоит в нашем использовании того же источника, из которого пил Иисус. Водой в этом колодце является Святой Дух. Иисус также сказал: «Кто верует в Меня, у того, как сказано в Писании, из чрева потекут реки воды живой» (Иоан.7:38), что Иоанн объяснил следующим обра​зом: «Сие сказал Он о Духе, Которого имели принять верую​щие в Него» (Иоан.7:39).

Не все признают это, но если вы задумаетесь, вы увидите, что Иисус творил все Свои чудесные дела не потому, что был второй ипостасью Троицы, а скорее потому, что позволял Святому Духу, третьей личности Троицы, действовать через Него. Колин Браун, богослов, называет это «христологией Духа». Браун говорит: «Чудесам, которые творил Иисус, уде​ляется важное место, но они не приписываются Самому Иисусу как второй личности Троицы. Они не представлены как проявление Его личной Божественности».

Это утверждение настолько важно для силовых служе​ний сегодня, включая духовную войну на стратегическом уровне, что я хочу еще раз пояснить то, что Колин Браун и я имеем в виду. Вот более точное определение этой богослов​ской гипотезы:

Святой Дух был источником всей силы Иисуса во вре​мя Его земного служения. Иисус не применял никакой силы от Себя лично. Мы можем делать такие же и даже более великие дела, чем то, что делал Иисус, потому что мы имеем доступ к тому же источнику силы.
Иисус — единственный, кто обладал или будет когда- либо обладать двумя видами природы в одной сущности — Божественной природой и человеческой природой. Обе эти природы в Нем нашли свое полное выражение. Иисус не на​половину Бог и не наполовину человек Он на все сто про​центов Бог и на все сто процентов человек. Для ортодок​сальных верующих это утверждение неопровержимо.
Почему Иисус не знал?
Как соотносятся эти две природы? Однажды ученики Иисуса спросили Его, когда наступит конец, и Иисус ответил им: «О дне же том, или часе, никто не знает, ни Ангелы небесные, ни Сын, но только Отец» (Map. 13:32, курсив мой). Очевидно, Иисус не знал по крайней мере одного, но как же такое мог​ло случиться, если Он был на все сто процентов Богом? Бог всеведущ, Он знает все.

Богословы предложили несколько вариантов ответов. Некоторые говорят, что это тайна и мы никогда не получим на нее ответа. Другие прежде всего не верят, что Иисус был Богом, поэтому они используют этот текст, чтобы доказать свою точку зрения. Более частым объяснением является «теория двух источников», как я ее называю. Согласно этой теории, Иисус какое-то время Своего служения пользовался Своей Божественной натурой, а в другое время Он переклю​чался на человеческую природу Эта теория гласит, что когда Иисус насытил пять тысяч человек, Он действовал Своей Божественной натурой, но когда Сам испытывал голод — то была Его человеческая природа.

На мой взгляд, «теория двух источников» — неубедитель​ное объяснение. Она полностью разрушается объяснением Иисуса, данным Его ученикам в Евангелии от Марка 13:32 о наступлении конца. Сторонники «теории двух источников» утверждают, что когда Иисус сказал «ни Сын», то было про​явление Его человеческой натуры. Но откуда же тогда Он получил информацию о том, что «ни Ангелы небесные» не знают? Люди не могут знать ничего подобного. По-моему, нет оснований предполагать, что Иисус переключался с од​ной природы на другую не только в разные дни, но и посре​ди какого-то высказывания. Это плоды слишком богатого воображения. На наш вопрос существует более убедитель​ный ответ.

Как я уже говорил, я верю, что все, что Иисус ни делал на земле, Он делал, пребывая в Своей человеческой природе. Он всегда сохранял Свою Божественную природу, и Он всегда был на все сто процентов Богом. Но во второй главе Послания к Филиппийцам подробно говорится о том, что произошло. Там сказано, что Иисус всегда был Богом, но что Он «не почитал хищением быть равным Богу» (Фил.2:6). Это значит, что Иисус полностью подчинил Себя Богу. После Своего воплощения Иисус сильно отличался от Своей прежней сущности. Но как Он подчинил Себя? Очевидно, не тем, что отказался от Своей Божественности, потому что Он всегда был Богом. Иисус подчинил Себя тем, что взял на Себя нечто новое, а именно Свою человеческую натуру «уничи​жил Себя Самого, приняв образ раба, сделавшись подобным человекам и по виду став как человек» (Фил.2:7). Начиная с этого момента Иисус сильно отличался как от Отца, так и от Святого Духа, поскольку у обеих ипостасей Троицы имеется только одна природа, а не две, как у Иисуса.

Иисус также согласился полностью повиноваться Отцу во время Своей жизни на земле. Он «смирил Себя, быв по​слушным даже до смерти, и смерти крестной» (Фил.2:8). По​слушание Иисуса было добровольным и временным. Оно проявилось в величайшем смирении, когда-либо виден​ном — согласием полностью сдержать в Себе и не использовать Свои Божественные качества и свойства, так что Иисус на земле пользовался только своей земной натурой.
«Второй Адам»
Вот почему Иисуса называли «вторым Адамом» (см. 1 Кор. 15:45-47). И Адам, и Иисус были совершенно особыми созданиями: Адам был создан из праха земного, а Иисус по​явился на земле через рождение от Девы. Оба заключили за​вет послушания с Отцом. Ни один из них не был осквернен первородным грехом. Оба были искушаемы сатаной, причем одними и теми же методами — обоим было предложено на​рушить завет повиновения. Адаму предложили съесть за​претный плод, что он и сделал. Искушение Иисуса состояло в том, чтобы нарушить Его соглашение о повиновении ис​пользованием Своей Божественной природы. Давайте вни​мательнее всмотримся в это.

Как я сказал ранее, Иисус победил дьявола во время стол​кновения сил самого высочайшего уровня, во время искуше​ния в пустыне. Нам очень важно помнить, что Иисус выиграл эту самую жестокую духовную битву не потому, что был Бо​гом. Он пребывал в Своей человеческой природе, природе, подобной нашей. Иисус мог бы воспользоваться Своей Бо​жественной природой и обратить камень в хлеб, Он мог по​звать ангелов, чтобы те подхватили Его, если бы Он прыгнул с крыши храма, но Он не стал этого делать. Он мог бы захва​тить царства сатаны, не поклоняясь сатане, но и этого не сде​лал. Если бы Он это сделал, Он бы ослушался Отца. Искуше​ние закончилось, и завет послушания Иисуса остался в силе, а дьявол потерпел поражение.

После этого Иисус все Свое служение исполнял как обыч​ный человек. Он полностью полагался на познание воли Отца: «Сын ничего не может творить Сам от Себя, если не увидит Отца творящего» (Иоан.5:19). Он полностью пола​гался на силу Святого Духа: «Бог Духом Святым и силою по​мазал Иисуса из Назарета» (Деян. 10:38). Иисус сказал: «Я Ду​хом Божиим изгоняю бесов» (Мат. 12:28). Он судил только потому, что Отец дал ему эту власть (см. Иоан.5:22). Един​ственное, что Иисус делал и на что ни один человек не имеет права, — Он принимал поклонение. Поскольку Иисус всегда был Богом, Он всегда мог принимать поклонение, что Он, конечно же, и делал.
Делая дела Иисуса
Именно это я и имел в виду, говоря, что мы все можем пить из того же колодца, из которого пил Иисус, и получать силу Святого Духа. Мы можем творить те же дела, что творил Иисус, ибо Он сказал, что мы сможем это делать. Конечно, при условии, что мы, как Иисус, будем полностью полагаться на познание воли Отца и на силу Святого Духа. Естественно, что мы никогда не сможем творить дела так же хорошо, как это делал Иисус, потому что у Него было несколько преиму​ществ, которых мы не имеем. У Иисуса не было греха, ни пер​вородного, ни приобретенного. Иисус имел совершенный канал общения с Отцом, и никто не мог помешать Ему в этом общении, а также Он обладал совершенной верой и совер​шенным послушанием. Естественно, что мы никогда не дос​тигнем совершенства Иисуса, но чем больше мы приближа​емся к Нему, тем мощнее будет наше служение.

Сможем ли мы выстоять в напряженном столкновении сил с дьяволом, как выстоял Иисус? Сможем ли изгонять де​монов, как изгонял Иисус? Можем ли мы жить святой жиз​нью, какой жил Иисус, и проявлять праведность, как Он? По​чему нет? Иисус сказал, что мы можем. Наша человеческая природа не является переменной величиной. Переменными величинами являются наши характеры, наше послушание, наша вера и наша наполненность силой Святого Духа.

Ученикам понадобилось какое-то время, чтобы понять значение силы Святого Духа в выполнении их служения ради приближения Царства Божьего. Ученики были вместе с Иисусом почти три года. Их внимание, их послушание и их любовь были сконцентрированы на второй личности Трои​цы. Они надеялись, что так будет продолжаться всегда, но однажды Иисус сказал им, что Он намерен их покинуть. Есте​ственно, они опечалились. Петр стал протестовать так эмо​ционально, что Иисусу пришлось сказать ему: «Отойди от Меня, сатана!» (Мат.1б:21-23).

Святой Дух дает нам преимущества
Когда все успокоились, Иисус дал ученикам долгое и под​робное объяснение того, почему Ему необходимо покинуть их Он сказал: «Но Я истину говорю вам:лучше для вас, чтобы Я пошел; ибо, если Я не пойду, Утешитель не придет к вам; а если пойду, то пошлю Его к вам» (Иоан.1б:7, курсив мой). По​жалуй, ученикам показалось очень странным то, что они ус​лышали. Что же может быть лучше личного присутствия Сына Божьего? Очень просто. Иисус сказал: «Если Я не пойду, Утешитель не придет к вам» (Иоан.1б:7). Утешитель, конечно же, это Святой Дух. В двух словах Иисус объяснил, что нам, верующим, будет намного лучше с третьей ипостасью Трои​цы, чем со второй личностью, которая пребывает здесь, на земле, в человеческом обличии.

Время от времени некоторые мои критики предполага​ют, что я слишком много внимания уделяю Святому Духу. Один из них считает, что моя доктрина о Святом Духе осла​била мою христологию. Однако я всегда верил, что моя док​трина о Святом Духе совершенно корректна в той степени, в какой она соответствует тому, что Христос учил о Святом Духе. Во-первых, все, что делал Иисус в Своем силовом слу​жении, Он делал силой Святого Духа. Более того, Он ясно дал понять Своим ученикам, что они будут успешны в своем служении, если будут пользоваться силой Святого Духа. Хо​рошая христология всегда приводит к доктрине о Святом Духе и наоборот.

Ученики получили наилучшую подготовку. За три года Иисус преподал им благовесте, исцеления, святость, этику, водительство, избавление, или освобождение, проповедь, богословие, мораль, Ветхий Завет, миссиологию и все ос​тальное, что должно входить в хорошую богословскую про​грамму обучения. Он не только учил их выполнять хорошее служение, но Он стал для них практической моделью и лич​но руководил их практической деятельностью. К тому вре​мени, когда Иисус покинул их, ученики были хорошо подго​товлены и могли подхватить Его дела там, где Он оставил их, чтобы приблизить Царство Божье. Тогда Иисус сообщил им, что одной только их подготовки недостаточно.

Они не могли сразу отправиться на служение, потому что Иисус сказал им: «Вы же оставайтесь в городе Иерусалиме, доколе не облечетесь силою свыше» (Лук24:49)- Они сдела​ли, как было сказано, и в день Пятидесятницы получили силу Святого Духа, точно ту же силу, которой Иисус служил все дни Своей жизни на земле.

Если духовная война, как я считаю, представляется серд​цевиной служения Иисуса ради установления Царства Божь​его, то ученики ничего другого и не ожидали. Сатана был обречен на гибель и уничтожение, но война все еще продол​жается. И у нас есть все основания верить, что все последую​щие поколения верующих в Иисуса во все века должны под​хватить ту же эстафету.
Ограничена ли эта сила?
Сколько силы Дал Иисус Своим ученикам? Мы уже говорили о том, что никто из нас не является единородным Сыном Божьим, а потому мы не можем ожидать тех же беспрепят​ственных и безграничных взаимоотношений с Отцом или Святым Духом. На практике мы не можем ожидать постоян​ного действия Божественной силы в нашем служении, но потенциально мы можем иметь ту же степень силы, что имел Иисус. Не меньше.

Это очень важный вопрос, потому что некоторые крити​ки духовной войны стратегического уровня утверждают, что Иисус установил некие границы той силе, которую Он дал ученикам через Святого Духа. Они предполагают, что у нас нег власти над высшими силами зла, а только лишь над демо​нами низшего порядка, которые могут контролировать че​ловеческие существа. Поэтому нам следует оставаться в сто​роне от стратегического уровня духовных битв, чтобы не переступить границы законной своей власти.

Когда я перечитывал Евангелия, в которых Иисус оснаща​ет и посылает Своих учеников на служение, я не нашел ника​кого упоминания об ограничениях. Верно, как указывают мои критики, что примеры служения Иисуса, приведенные в Еван​гелиях, касаются в основном наземного уровня духовной борьбы или изгнания из людей нечистой силы. Возможные варианты столкновения Иисуса с высокопоставленными ду​хами могут включать в себя встречу с духом по имени Легион (см. Map. 5:9) и обращение к духу, который вызвал бурю на Га​лилейском море (см. Мар.4:39), но таких примеров немного.

Однако когда мы продолжаем исследовать далее служе​ние проповеди Евангелия и насаждение церквей апостолами в Книге Деяния, мы находим дополнительные примеры ду​ховной войны стратегического уровня. Мы видим, как Петр поступил с Симоном-волхвом в восьмой главе Деяний, как Павел одержал победу над Елимой, или Вариисусом, в три​надцатой, над духом прорицательным, или духом Питона, — в шестнадцатой, над Артемидой Эфесской — в девятнадца​той главе. Осознавая, что мое определение этих случаев в ка​честве стратегического уровня духовной борьбы вызовет у некоторых возражения, я рассмотрю эти случаи в следую​щих главах несколько подробнее.

Следует напомнить, что те термины, которыми мы пользуемся в последние годы, — наземный уровень, оккульт​ный и стратегический (или космический) уровни духовной войны, — несколько искусственные. Они удобны для вос​приятия и понимания, однако это не значит, что существует три отдельных мира, есть только один — невидимый мир тьмы. Когда Иисус отправил Своих учеников на борьбу про​тив этого духовного мира, повелев им «изгонять бесов», Он, возможно, имел в виду, а может, и не имел в виду, что они должны изгонять духов только из людей, оставив в покое территориальных духов. Но поскольку нам ничего не гово​рят о возможных ограничениях, это умолчание можно ис​пользовать в качестве аргумента для обеих сторон.

Однако существует одно утверждение Иисуса, которое позволяет нам предположить, что наше право противодей​ствия силам тьмы ничем не ограничено. Оно раскрывается в контексте той истории, когда Иисус послал семьдесят учени​ков проповедовать и служить установлению Божьего Цар​ства. Они отправились в путь и среди прочего изгнали массу бесов из одержимых нечистой силой. Это освобождение было настолько мощным, что единственной отчетной фразой всего служения, записанной в Писании, были слова: «Гос​поди! и бесы повинуются нам о имени Твоем» (Лук 10:17).

Позже в короткой встрече с учениками Иисус делает два важных замечания, одно, относящееся к приоритетам, а дру​гое, относящееся к власти. Говоря о приоритетах, Иисус повелел: «Однако ж тому не радуйтесь, что духи вам повину​ются, но радуйтесь тому, что имена ваши написаны на небе​сах» (Лук 10:20). Духовную войну не следует рассматривать как основную цель, но только как средство спасения заблуд​ших душ и введения из тьмы в свет, от власти сатаны к Богу. Спасение — вечно, а духовная война в лучшем случае дает нам лишь временные результаты.
Действительно ли Иисус имел в виду «всю силу вражью»?

Что касается власти, Иисус сказал: «Се, даю вам власть насту​пать на змей и скорпионов и на всю силу вражью, и ничто не повредит вам» (Лук 10:19, курсив мой). Некоторые могут ска​зать, что в библейском толковании «все» далеко не всегда оз​начает «все», и я соглашусь с этим. Но тогда возникает воп​рос, имел ли в виду Иисус «все», когда дал это конкретное обещание? Думаю, да. Я соглашусь с Фрэнсисом Фрэнгипейном, который сказал: «Я верю, что Писание говорит ясно: христиане не только обладают властью вести борьбу против сил тьмы, но они обязаны это делать. Если мы не принесем жертву молитвы против наших духовных врагов, они пре​вратят в жертву нас самих».

Если мы с Фрэнсисом Фрэнгипейном правы, мы можем быть уверены, что у нас есть власть противостоять силам тьмы на всех уровнях их иерархии. Столкновение с самим сатаной на самом верху этой иерархии относится к несколь​ко другой категории. Некоторые считают, что девятая глава Послания Иуды подразумевает как раз этот момент, но мы обсудим это в главе, посвященной новозаветным посланиям.
Сила имени
Пожалуй, самым откровенным указанием на то, что Иисус дал нам власть над всеми прояалениями сил тьмы, кроется в

разрешении использовать Его имя. Иисус сказал: «Если чего попросите во имя Мое, Я то сделаю» (Иоан.14:14). И еще одно высказывание, более конкретно относящееся к теме ду​ховного противостояния: «Именем Моим будут изгонять бе​сов» (Map. 16:17).

В имени заключена большая власть. Например, американ​ский посол отправляется в Японию не от своего имени, но от имени президента Соединенных Штатов. Без этой власти, данной ему через президентское разрешение использовать его имя, посол был бы никем и ничем, а только лишь еще од​ним туристом. Однако именем нельзя пользоваться необду​манно. Если бы я поехал в Японию и заявил, что прибыл от имени президента Соединенных Штатов, я бы не прошел дальше таможенного офицера, проверяющего документы прибывающих в страну людей.

Семь сыновей Скевы трудным путем осознали, что имя Иисуса не было еще одним магическим заклинанием, кото​рым мог бы пользоваться любой. Та сила, которой обладал Павел через использование имени Иисуса в Эфесе, произве​ла на них огромное впечатление, поэтому они тоже решили воспользоваться им. Но демон ответил им: «Иисуса знаю, и Павел мне известен, а вы кто?» (Деян.19:15). Чтобы на деле показать, что семь сыновей Скевы были бессильны против него, злой дух набросился на них, избил, раздел и выгнал их на улицу.

Семь сыновей Скевы не имели права пользоваться име​нем Иисуса, но у нас есть это право. Когда мы вступаем в бит​ву, мы делаем это во имя Сына Божьего. Наша власть пора​зительна, если мы пользуемся ею с мудростью, которую Бог Дает нам для нашего водительства.
Заключение
Иисус принес на землю Божье Царство, чтобы установить его вместо царства сатаны. Он служил на земле, обладая че​ловеческой природой, как наша, пользуясь властью Бога Отца. Когда Он вознесся, Он передал эту власть Своим уче​никам, а через них и нам. Иисус сказал: «Дана Мне всякая власть на небе и на земле. Итак идите, научите все народы» (Мат.28:18,19). С того самого дня сатана считает это поруче​ние — Великое поручение — официальным объявлением войны.

По этой причине Иисус сказал, что «Царство Небесное силою берется, и употребляющие усилие восхищают его» (Мат.11:12). Одним из важных путей использования этой власти, если мы хотим установления на земле Божьего Цар​ства, является преодоление, или связывание, сильного. В сле​дующей главе я объясню, что это значит.
Вопросы к теме:

1. Павел говорит, что если мы не знаем о кознях дьявольских, он преодолеет нас. Назовите два или три излюбленных приема, которые сатана использует против нас.

2. Обсудите разницу в отношении Божьего народа к демоническому аспекту в ветхозаветное и новозаветное время. Почему их отношение было разным?

3. Что имеет в виду Эд Мерфи, когда говорит: «Хотя наши враги уже побеждены, они не мертвы и даже не болеют». Может быть, он оказывает дьяволу слишком большое почтение?

4. Если Иисус выполнял свое служение на земле силой Святого Духа, означает ли это, что Он не был Богом? Почему?

5. Как вы думаете, что Иисус имел в виду, когда сказал, что дает Своим ученикам власть «над всей силой вражьей»?
Глава 6.

Связывание сильного ради спасения душ

Вся жизнь Иисуса с Его крещения до воскре​сения характеризуется духовной войной. Сатана и его силы тьмы на каждом шагу со​противлялись установлению Царства Божье​го, которое Иисус принес на землю. Когда Иисус покинул землю, Он оставил Своим уче​никам тот же источник силы, которой пользо​вался Он Сам с самого начала и до конца — третью ипостась Троицы, Святого Духа.

Иисус оставил Своих учеников продол​жать войну. Их не избавили от той же беспре​рывной борьбы против дьявола, которую вел Иисус. Иисус просил Отца: «Не молю, чтобы Ты взял их из мира, но чтобы сохранил их от зла» (Иоан.17:15).

Как и следовало ожидать, Иисус подгото​вил Своих учеников к битвам и победе в войне, для которой Он Сам был предназначен. Он поручил вести эту борьбу не только им, но, и я верю в это, Он также призывает на духовные битвы и нас с вами. В этой главе я надеюсь прояснить ту ответственность, которую Иисус возложил на Церковь в целом, — постоянно участвовать в противостоя​нии врагу на всех уровнях, включая стратегический уровень духовной войны.
«что Дух говорит церквам»
Наиболее преданные христиане желают слышать то, «что Дух говорит церквам». Эта хорошо известная фраза повто​ряется во второй и третьей главах Книги Откровение семь раз в каждом из семи посланий в адрес церквей в Малой Азии. Давайте настроимся на то, что Дух говорит нам в наше время, ибо я считаю, что это очень важное послание.

Почти все слова, принадлежащие Самому Иисусу, мы на​ходим в четырех Евангелиях. Однако это не все. Самым об​ширным собранием высказываний Иисуса вне Евангелий яв​ляются эти две главы Книги Откровение. Послания семи цер​квям были написаны «Первым и Последним», «подобным сыну Человеческому» и «Альфой и Омегой» (Отк 1:17,13,10). Я подчеркиваю это, потому что эти послания дают нам от​личную отправную точку в понимании того, как именно Иисус поручает нам участвовать в стратегическом уровне духовной войны. Его слова здесь не менее ценны для тех из нас, кто желает повиноваться Ему, чем те, что мы находим в Евангелиях от Матфея, Марка, Луки и Иоанна.

Помимо фразы «Имеющий ухо да слышит, что Дух гово​рит церквам» во всех семи посланиях имеется еще одно вы​ражение, побуждающее нас к действию, — это концепция по​беждающего. Возьмем, к примеру, послание к церкви в Фила​дельфии, кстати, единственной из семи церквей, которую Иисус ни в чем не упрекает. Эта церковь делает много хоро​шего. Она сохранила Слово Иисуса, не отреклась от имени Его и много претерпела (см. Отк 3:8,10).

Иисус сказал, что церкви в Филадельфии нужно сделать еще две вещи-

1. Держать, что имеешь. Иисус сказал: «Держи, что име​ешь» (Отк.3:11). По всей вероятности, Он имел в виду те три аспекта, которые церковь сумела сохранить. «Держать, что имеешь» — это выражение, которое подразумевает нечто, начавшееся в настоящем и оглядывающееся назад, в прош​лое. То, что они делали правильно в прошлом, следует про​должать и далее. Традиция обладает определенными ценно​стями, которые заслуживают продолжения.

2. Побеждать. «Побеждающего сделаю столпом в храме Бога Моего» (Отк.З:12). В отличие от сохранения того, что было в прошлом, побеждающий предполагает сосредото​ченность на настоящем и продолжение в будущем. Верую​щие должны побеждать сейчас и продолжать побеждать в последующем. Значение победы в качестве полномочий на ведение духовной войны стратегического уровня в основе своей упускалось из виду библейскими учеными, а потому я уделю некоторое время на объяснение того, с чем это поня​тие, по моему мнению, связано.
Награды для повещающего
В каждом из семи посланий церквям мы не только видим слово «побеждающий», но в каждом случае мы находим обе​тование для тех, кто серьезно отнесся к повелению «побеж​дать». Побеждающим в семи церквях обещаны следующие награды (курсив мой):

• Эфес. «Побеждающему дам вкушать от древа жиз​ни, которое посреди рая Божия. (Отк 2:7).

• Смирна. «Побеждающий не потерпит вреда от второй смерти. (Отк 2:11).
• Пергам. «Побеждающему дам вкушать сокровен​ную манну» (Отк. 2:17).

• Фиатира. «Кто побеждает и соблюдает дела Мои до конца, тому дам власть над язычниками» (Отк. 2:26).
• Сардис. «Побеждающий облечется в белые одежды; и не изглажу имени его из книги жизни» (Отк. 3:5).

• Филадельфия. «Побеждающего сделаю столпом в храме Бога Моего» (Отк. 3:12).

• Лаодикия. «Побеждающему дам сесть со Мною на престоле Моем» (Отк. 3:21).
Помните, что это повеление побеждать Иисус дал церк​вям после Своей смерти на кресте и после Своего воскресения. Поэтому предполагается, что все члены Церкви во все века должны сыграть решающую роль в выполнении целей Божьих в этом мире. Исходя из той значимости, которую Иисус придает побеждающему, тем из нас, кто желает быть верным, очень важно знать как можно более точно, что имел в виду Иисус под «победой».
Побеждать = Nikao
Греческое слово, означающее «победу», это nikao. Это воен​ный термин, часто использовавшийся греками. Например, не было ничего необычного в том, чтобы родители греки назвали своего сына Николаем, подразумевая, что мальчик будет победителем. Популярная фирма, выпускающая спор​тивную обувь, названа «Nike», в самом названии рекламирую​щая идею о том, что те, кто носит обувь «Найка», будут выиг​рывать битвы.

В Новом Завете слово nikao часто несет в себе более узкое значение. Богословский словарь Нового Завета, выпущен​ный Колин Браун, гласит: «Новозаветное использование этой словарной группы почти всегда предполагает кон​фликт между Богом, или Христом, и противостоящими де​моническими силами»(курсив мой). Поэтому в Новом Заве​те победа — это не только успех в войне вообще, но также победа в духовных битвах.
Семь раз в Книге Откровение воскресший Христос гово​рит Своему народу, используя слово nikao, что Он хочет ви​деть их участие в духовной войне. Если они решат повино​ваться Ему, они смогут ожидать великих наград от своего Господина.

Хотя слово nikao и его производные используются еще семнадцать раз в Новом Завете вне второй и третьей глав Книги Откровение, Сам Иисус употребил это слово еще два раза.

Иисус победил князя мира сего

Практически все христиане находят большое утешение в хо​рошо известных словах Иисуса «Я победил [nikao] мир» (Иоан.1б:33). Когда Иисус пришел на землю, Он вторгся на территорию сатаны, которого назвал «князем мира сего» 
(см. Иоан. 12:31; 14:30; 16:11). Иисус вышел абсолютным победителем. Он и есть прототип побеждающего. Крест Христа навеки запечатал судьбу дьявола и адского воинства. Как я уже говорил несколько раз, мы вступаем в духовную борьбу, не задаваясь вопросом, кто одержит в ней победу. Нет ничего более утешительного и убедительного для тех из нас, кто  идет по стопам Иисуса.

Однако это не следует понимать так, словно война закончилась. Далеко не так. Если бы война закончилась, заверши​лась бы победой Иисуса на кресте, то повеление Иисуса побеждать в адрес Его последователей не имело бы никакого смысла. И напротив, если мы живем сегодня как активные и   агрессивные христиане, то мы постоянно будем пребывать в духовной борьбе. Спустя много лет после смерти Иисуса на   кресте Павел назвал сатану «богом века сего» (2Кор. 4:4). Это необычно сильное определение, которое поможет верую​щим всех веков избежать ложного успокоения.

Последний раз Иисус употребляет слово nikao в Новом Завете в Евангелии от Луки 11:21,22, когда говорит о победе над «сильным». Это ключевой текст для понимания концеп​ции повелений Иисуса для нас вести духовную войну на стратегическом уровне, поэтому мы потратим столько вре​мени, сколько потребуется, чтобы объяснить как можно точ​нее этот отрывок.
Преодоление сильного

в одиннадцатой главе Евангелия от Луки говорится о демо​нах. Начиная с четырнадцатого стиха Иисус изгоняет из не​мого человека беса, и человек начинает говорить.

За Иисусом внимательно наблюдает группа фарисеев. В повествовании Луки наблюдатели не названы фарисеями, но Мы узнаем о них из параллельного отрывка в Евангелии от Матфея (см. Мат. 12:24). Эти фарисеи, враги Иисуса, следова​ли за Ним повсюду, пытаясь собрать свидетельства, на осно​вании которых можно было бы обвинить и арестовать Его.

Когда они увидели чудо исцеления и услышали, как впервые в жизни немой заговорил, они не усомнились, как и все остальные очевидцы этого чуда, что Иисус действовал сверхъестественной силой. Вопрос, который подняли фари​сеи, совершенно закономерный вопрос, заключался в источ​нике этой силы: «Откуда Он берет эту силу?»

Ответ фарисеев был логическим заключением их пони​мания всей ситуации. Они знали, что стали свидетелями про​явления сверхъестественной силы, но не верили в то, что Иисус был Сыном Божьим, поэтому автоматически они ис​ключили вероятность происхождения этой сверхъесте​ственной силы от Бога. Альтернативной гипотезой стало предположение о том, что эта сила явилась из невидимого мира тьмы, а потому они приписали исцеление силе веельзевула.

Обратите внимание, что сделали фарисеи. Все происше​ствие началось с наземного уровня духовной борьбы, а именно с изгнания Иисусом демона из одержимого. Однако упоминанием веельзевула фарисеи возвысили этот низший уровень духовной войны до его высшего выражения — стра​тегического уровня.
Веельзевул и сатана

Веельзевул хорошо известен как один из наивысших рангов в иерархии сил невидимого мира тьмы. Он настолько могу​ществен, что многие путают его с самим сатаной. Веельзевул известен как «князь бесовский» (Лук.11:15), но он правит де​монами под высшим началом сатаны. Веельзевул — это не сатана. Сравнивая эту иерархию с армией, можно назвать ге​нерала «князем солдат», понимая под этим, что над ним тоже стоит главнокомандующий, которому подчиняется генерал.

Я осознаю, что этот вопрос достаточно тонкий, потому что вы можете процитировать многих библейских ученых, которые полагают и даже уверяют, что веельзевул просто еще одно прозвище сатаны. Они часто называют сатаной и другие высшие власти мира тьмы, упомянутые в Новом Заве​те, такие, как «полынь» (см. Отк.8:11), Аваддон, также извест​ный как Аполлион (см. Отк.9:11). Я лично думаю, что они пришли к неверным выводам. Подозреваю, что на их выводы сильное влияние оказали их парадигмы, которые, во многих случаях сдерживают их от тщательного исследования мира тьмы. Многие, кто не имеет никаких знаний в области демо​нологии, просто полагаются на мнение других ученых, ко​торые, в свою очередь, могут выражать или не выражать соб​ственное мнение, отличное от опыта в этой достаточно спе​цифической области.

Насколько я понимаю, Библия не дает нам достаточно яс​ных свидетельств в пользу того, что веельзевул — та же лич​ность, что и сатана, или наоборот. Наши противоположные выводы базируются на более конкретных предположениях, которые мы привносим в текст, а не на толковании самого текста. Я с готовностью признаю это и надеюсь, что с этим согласятся и те, кто придерживается противоположной точ​ки зрения. Если мы будем едины в этом вопросе, тогда нам останется лишь объяснить, откуда берутся наши конкретные предположения. Если мы выясним это, причины наших раз- номыслий станут намного яснее.

Во второй главе я рассматривал достаточно подробно вопросы теории познания, пытаясь понять, как мы знаем, что именно мы знаем. Там я предположил, что возможно по​лучить выборочную, но ценную информацию из самого мира тьмы. Считаю необходимым подчеркнуть, что здесь со​вершенно обязательно использовать дар различения, пото​му что злые духи по природе своей обманщики и к ним сле​дует относиться как к враждебным свидетелям. Тем не менее такие люди, как шаманы, колдуны, адепты восточных рели​гий, гуру «Нового века» и профессора оккультных наук, на кафедрах университетов являют собой примеры людей, ко​торые обладают намного более обширными познаниями в Духовном мире, чем многие христиане. Какая-то часть ин​формации, которой они могут поделиться, точная. Многие из них не только интеллигентные люди, но они совершенно искренние и честные люди. Бывшие оккультисты, обратив​шиеся к Иисусу Христу и исполненные Святым Духом, могут представить особо ценную информацию о духовном мире, Не записанную библейскими авторами.

Несмотря на мои доводы, приведенные во второй главе этой книги, я прекрасно осознаю, что многие читатели оста​нутся при своем мнении. Это их право, и я уважаю его, но давайте вернемся к вопросу о том, одно ли и то же лицо ве​ельзевул и сатана. Я пришел к выводу, что веельзевул пред​ставляет собой высшую силу под началом сатаны на основа​нии исследованных мною письменных материалов и лич​ных бесед с экспертами в области оккультного. Я видел людей, у которых на губах появлялась улыбка превосходства при виде моей наивности, когда я высказывал предположе​ние, что веельзевул может быть сатаной. Они все прекрасно знают, кем является печально знаменитый веельзевул, и зада​вать вопрос, не является ли он самим сатаной, кажется абсур​дом для многих из тех, кто является профессионалом в ду​ховном мире.

Критики, которые полагают, что я воспользовался несо​ответствующими источниками информации, чтобы вывести свои заключения, будут вынуждены доказать, что их альтер​нативный источник информации, показывающий, что ве​ельзевул действительно является сатаной, лучше моего. Ибо, я повторяю, никто из нас не обладает гарантированным биб​лейским доказательством своей точки зрения.

Изгнание бесов перстом Божьим

Я верю, что очень важным моментом является указание на то, что демоны изгонялись перстом Божьим. Оно помогает нам понять точный смысл высказывания Иисуса, сделанного Им в Евангелии от Луки 11:20-22. Отвечая фарисеям, Иисус ут​верждает, что Он изгонял бесов не силой веельзевула, но «перстом Божиим». Что такое «перст Божий»? Чтобы отве​тить на этот вопрос, давайте перейдем к параллельному от​рывку в Евангелии от Матфея 12, где Иисус говорит: «Я Духом Божиим изгоняю бесов» (Мат. 12:28). Итак, «перст Божий» — это синоним Святого Духа.

Иисус сказал фарисеям: «Если же Я перстом Божиим изго​няю бесов, то, конечно, достигло до вас Царствие Божие» (Лук.11:20). Это утверждение подготавливает нас к следую​щему повествованию о сильном, и это повествование явля​ется исключительно важным для нашего понимания того, что Иисус поручил нам вести духовную войну на стратеги​ческом уровне.
Власть сильного

Иисус добавляет: «Когда сильный с оружием охраняет свой дом, тогда в безопасности его имение» (Лук.11:21). Обратите внимание на некоторые важные моменты в этом утвержде​нии:

• «Сильный» — это ссылка на веельзевула, демони​ческую силу высокого уровня. Однако подразуме​вается, что в такой ситуации может оказаться лю​бая сила, подчиненная правлению сатаны. По мое​му мнению, нам здесь дано определение классичес​кого территориального духа. Это одно из ключевых учений Иисуса, напрямую связанное с евангелизацией мира, а потому оно представляет для меня особый интерес с профессиональной точки зрения.

• Эта сила обладает «имением». Но что для терри​ториального духа может быть наиболее ценным? Очевидно, люди, или, точнее, неспасенные души. Главным желанием любого демонического прави​теля сохранить любыми доступными средствами людей в духовном плену. Когда Библия говорит о людях как о «неверующих, у которых бог века сего ослепил умы» (2Кор.4:4), это следует понимать так, что сам сатана не в состоянии ослеплять умы мил​лионов людей, но он делегирует эту власть различ​ным членам своей иерархии зла. Самой первой за​дачей любого «сильного» демона удержать как можно больше людей в духовной тьме, чтобы впос​ледствии отправить их в ад.

• Усильного есть какое-то оружие. Если с этим ору​жием ничего не произойдет и этот сильный оста​нется «с оружием», тогда его имение будет в безо​пасности». Неспасенные люди под его контролем не получат спасения. Сатана будет радоваться.

Это поразительные моменты. Когда я думаю о людях, жи​вущих в моем городе и в моей стране, и о других людях, пре​бывающих в духовной тьме в течение многих поколений, а в некоторых случаях в течение многих тысячелетий, меня охватывает печаль. Территориальные духи, или «сильные», преуспевают в течение всей истории человечества и отправ​ляют огромные массы людей в преисподнюю. В нашем поко​лении они держат в своей власти три миллиарда мужчин, женщин и детей! Но их нельзя отпускать с добычей! Такой конец никак не вписывается в Божий план для заблудших людей. Духи могут держать людей в духовном рабстве, пото​му что их оружие до сих пор оставалось нетронутым, в соот​ветствии с тем, что сказал Иисус.
Кто сильнее «сильного»?

Но можно ли что-нибудь сделать в этой ужасающей ситуа​ции? Да, можно. Далее Иисус говорит: «Когда же сильнейший его нападет на него и победит его, тогда возьмет всё оружие его, на которое он надеялся, и разделит похищенное у него» (Лук.11:22). Если сказанное понимать в только что представ​ленном контексте, то нет другого, более значимого заявле​ния Иисуса, относящегося к актуальным проблемам евангелизации мира. Давайте попытаемся понять содержание это​го стиха:

• Слово «победить» — nikao. Это слово, каждый раз звучащее как приказ, семь раз появляется в Книге Откровение и каждый раз сопровождается не​обычным обетованием. Те, кто любит Иисуса и хо​чет повиноваться Ему, также захотят быть среди всего прочего побеждающими.
• Но что или кто победит сильного? Некто, «силь​нейший его». Но кто может быть сильнее «сильно​го», сильнее демона высшего ранга? Конечно, сре​ди людей нет ни одного, кто был бы сильнее. Мар​тин Лютер был совершенно прав, когда в своей пес​не написал такие строки, относящиеся к сатане: «На земле нет ему равных».

Некоторые могут сказать с поспешностью: «Но Иисус сильнее!» Однако это не совсем точно. Конечно, Иисус неиз​меримо сильнее, но в этом Своем учении Он не имел в виду Себя. Он подразумевал «перст Божий» — третью личность Троицы, Святого Духа. Как я говорил подробно в предыду​щей главе, Иисус Сам изгонял бесов не в качестве второй личности Троицы, но силой Святого Духа в Нем.

Иисус уверял Своих учеников, что им будет полностью доступна та же сила, которой Он пользовался во время жизни на земле. Но они сами должны были выступить с проповедью благовестия миру.

Только Святой Дух может победить территориальных ду​хов, уничтожить их оружие и освободить пленников из раб​ства злым силам. Но где сегодня находится Святой Дух? Он в нас, в тех, кто возрожден заново и кто просил Бога напол​нить их Святым Духом. Последние слова Иисуса, прямо об​ращенные к Его ученикам, были: «Но вы примете силу, когда сойдет на вас Дух Святый; и будете Мне свидетелями» (Деян.1:8). Здесь мы видим, как духовная сила напрямую свя​зана с евангелизацией. Иисус уверял Своих учеников, что им будет полностью доступна та же сила, которой Он пользо​вался во время жизни на земле. Но они сами должны были выступить с проповедью благовестия миру.

Одна из важнейших сфер применения силы Святого Духа теми, кто желает служить Иисусу в исполнении Великого по​ручения, должна состоять в преодолении всех тех препят​ствий, при помощи которых сильный держит в духовном плену конкретное поселение, город или страну. Нет ничего важнее в деле освобождения заблудших душ. Если мы не до​вольны плодами нашей современной евангелизационной Деятельности, какой бы она ни была, в любом случае стоит попробовать духовную борьбу на стратегическом уровне. Возможно, сильного нужно связать той силой Святого Духа, что дана нам.

Слово nikao, или «побеждать», использовано в одиннад​цатой главе Евангелия от Луки, но в параллельном отрывке, в двенадцатой главе Евангелия от Матфея использовано дру​гое греческое слово — deo, «связать». Там цитируются следу​ющие слова Иисуса: «Или, как может кто войти в дом сильно​го и расхитить вещи его, если прежде не свяжет сильного?» (Мат. 12:29, курсив мой). Это значит, что оба этих слова взаи​мозаменяемы. В христианских кругах фраза «связать сильно​го» намного более привычна, чем «победить сильного», од​нако смысл их совершенно одинаков. Я предпочел исполь​зовать слово «связать» в названии этой главы, потому что Иисус употребил слово deo еще в одном значительном от​рывке, относящемся к духовной войне стратегического уровня. Давайте взглянем на этот текст.

Связать и разрешить

Иисус выбирает слово deo, или «связать», в контексте того, что библейские ученые считают самым важным событием в жизни Иисуса между Его крещением и распятием. В Еванге​лии от Матфея (16:19) Иисус говорит: «И что свяжешь на земле, то будет связано на небесах, и что разрешишь на зем​ле, то будет разрешено на небесах» (курсив мой).

Эта концепция «связывания и разрешения» является куль​минационным моментом в серии трех, быстро развиваю​щихся откровений, представленных в шестнадцатой главе Евангелия от Матфея:

1. Пришествие Мессии (Мат. 16:13-17). В Кесарии Филип​повой Иисус спросил Своих учеников, что о Нем говорят люди. Они назвали такие имена, как Иоанн Креститель и Илия. Затем Иисус спросил: «А вы за кого почитаете Меня?» Петр, отвечая за всех, сказал: «Ты — Христос [Мессия], Сын Бога Живого» (Мат.1б1б). Итак, впервые, почти через полто​ра года совместного пребывания с Иисусом ученики призна​ли тот факт, что Иисус был долгожданным еврейским Мес​сией.

2. Появление Церкви (Мат.16:18). И только после того, как они поняли, Кем был на самом деле Иисус, Он смог открыть ученикам, зачем Он пришел на землю. Впервые Иисус упоми​нает Церковь: «На сем камне Я создам Церковь Мою». Иисус хотел оставить на земле видимый результат Своего служе​ния — Церковь. Он любил Церковь настолько сильно, что назвал ее Своей невестой!

В то же время Иисус признавал, что рост Церкви в мире не будет беспрепятственным. Растущие церкви столкнутся с необходимостью вести духовную войну с начала и до конца. Вместе со словами о начале созидания Своей Церкви Иисус на одном дыхании сказал следующее: «и врата ада не одоле​ют ее». Сатана поднимется и спустит с цепи всех демонов преисподней в попытке предотвратить евангелизацию мира и рост Церкви. Дьявол попытается угасить проповедь Еван​гелия, но ему это не удастся.

3. Пришествие Царства Небесного (см. Мат. 16:19). Это откровение не было чем-то новым для учеников, ибо Иисус проповедовал Божье Царство с первого дня, и ученики сами проповедовали это Царство. А теперь Иисус впервые связы​вает Царство с Церковью и напрямую с духовной борьбой, которая будет сопровождать рост Церкви. Врата ада будут постоянно чинить препятствия на пути распространения Евангелия, но эти врата не смогут устоять в своем сопротив​лении. Но как их открыть?

Иисус сказал Своим ученикам: «И дам тебе ключи Царства Небесного» (Мат. 16:19). Это значит, что сами ученики станут той действующей силой, которая проведет Божье Царство через грозные ворота врага. Бог не избрал сделать это Сам, хотя мог бы, но Он решил поставить учеников перед необхо​димостью проявить инициативу. Бог предоставил все, что нужно для выполнения этой задачи, но ученики должны были сами решить использовать эти ресурсы.

Но что это за ключи, которые обладают властью откры​вать и входить во врата ада? Эти ключи — связывание и раз​решение. «И что свяжешь на земле, то будет связано на небе​сах, и что разрешишь на земле, то будет разрешено на небе​сах» (Мат. 16:19). Связывание и разрешение относятся непосредственно к приближению Божьего Царства через усилия учеников Иисуса, будь то Его последователи первого века или двадцатого века.

Нам нельзя недооценивать ту огромную власть, которую Иисус делегировал и доверил Своим ученикам через связы​вание и разрешение. Иисус вновь говорит об этой власти в восемнадцатой главе Евангелия от Матфея, на этот раз не в контексте всемирной евангелизации, но церковной дисцип​лины. Иисус предоставляет церковным лидерам власть су​дить и наказывать тех христиан, которые грешат и отказыва​ются покаяться в своих грехах (Мат. 18:18). Здесь мы видим один вариант применения связывания и разрешения в связи с евангелизмом, а другой, представленный через две гла​вы, — в связи с христианским воспитанием. Совершенно очевидно, что предполагался широкий спектр использова​ния этой власти во всех видах служения в Церкви.

Согласование земли с небесами

Перевод в Библии короля Иакова слов «и что свяжешь на земле, то будет связано на небесах, и что разрешишь на зем​ле, то будет разрешено на небесах» не совсем удачно переда​ет чрезвычайно значительные оттенки оригинального гре​ческого. Более точный перевод звучал бы так: «Что связыва​ешь на земле, то будет [к определенному моменту] связано на небесах, и что разрешаешь на земле, будет [к определен​ному моменту] разрешено на небесах». Это значит, между де​ятельностью на земле и деятельностью на небесах существу​ет очень важное согласование. Кроме того, в соответствии со значением оригинального текста устанавливается очень важная последовательность — сначала на небесах, потом на земле.

Это опять напоминает нам об абсолютной необходимос​ти в ведении духовной борьбы слышать Бога. Во второй гла​ве данной книги мы обсуждали концепцию ремы, или пря​мого слова от Бога к нам. В этом случае особенно важной становится личная молитвенная жизнь того, кто попытается связать сильного. Через молитву мы вступаем в тесные взаи​моотношения с Отцом и таким образом можем слышать Его голос, обращенный к нам. Через нашу личную молитвенную жизнь, а также через общение с другими членами Тела Хрис​това, которые обладают даром ходатайства, пророчества и различения духов, мы можем знать, что связано или не связа​но на небесах. Глупо и даже опасно выступать против врага путем связывания его и разрешения вне воли Отца или не учитывая поставленных Им сроков.

Я имел возможность наблюдать многие попытки связать и разрешить, которые, будучи предприняты с наилучшими намерениями и от чистого сердца, не приносили удовлетво​рительных результатов ни в ближайшем будущем, ни в даль​нейшем. Многие из таких бессмысленных инициатив были основаны на ошибочном предположении, что сначала мы связываем то, что хотим связать, а затем небеса выполнят наше решение. Однако такая последовательность не срабо​тает.

Даже если какой-то территориальный дух должен быть связан по воле Божьей, этого делать сразу не стоит еще по одной причине. Сила Святого Духа — это не магическое зак​линание, которое возможно задействовать определенной формулой, криком, или громкими голосами, или толпой, ох​ваченной сильными эмоциями. Во-первых, те, кто хочет вес​ти эффективную духовную борьбу, должны сами быть святы​ми перед Богом, не иметь неисповеданных грехов и быть чи​стыми от плотских побуждений. Во-вторых, мы должны быть достаточно реалистичны и смиренны, чтобы признать, что определенные духовные силы слишком могущественны и мы не можем сами определить ни место, ни время выступ​ления против них. Я сильно подозреваю, что это произошло с Павлом в Афинах, о чем я рассказал в своей книге «Blazing the Way» («Освещая путь»).
Давайте не забывать

Прежде чем мы закончим обсуждение этой темы, я хочу убе​диться, что мы запомнили, в частности, три важных момента.

Давайте помнить, что связывание сильного никогда не спасало души. Заблудшие души спасаются только через проповедь Евангелия креста Иисуса Христа и Его вос​кресения, после чего должно последовать покаяние и принесение верности Иисусу Христу как Господу и Спа​сителю.

Во-первых, давайте попытаемся избежать чрезмерной очарованности всем демоническим. Духовную войну на лю​бом уровне не нужно рассматривать как самоцель. Целью для нас должно стать исполнение воли Божьей в людях и семьях, в церквях, общинах и целых народах. Злых духов нужно воспринимать просто как препятствия, которые сле​дует убрать с нашего пути. На стратегическом уровне связы​вание территориального духа является средством к осво​бождению духовных пленных.

Во-вторых, давайте помнить, что связывание сильного никогда не спасало души. Заблудшие души спасаются только через проповедь Евангелия креста Иисуса Христа и Его вос​кресения, после чего должно последовать покаяние и при​несение верности Иисусу Христу как Господу и Спасителю. Связывание сильного помогает подготовить путь для этого, потому что если оружие контролирующей силы остается нетронутым, «его имение в безопасности», а его духовные пленники просто не могут слышать Евангелие, которое мы им проповедуем (см. 2Кор.4:3,4). Когда сильный побежден (nikao), или связан (deo), только тогда пленники освобожда​ются и впервые могут услышать Евангелие, а затем сделать выбор — принять Иисуса Христа или нет.

Хочу особо подчеркнуть это, потому что некоторые мои критики обвиняют меня в том, будто я предлагаю духовную войну в качестве нового метода евангелизации. Могу пред​ставить, как они пришли к такому заключению, потому что я никогда не объяснял подробно свою позицию, как это сде​лал теперь. Если они правы, то я первым исповедую тот факт, что я отвлекся.

Я убежден в том, что духовная борьба должна стать ком​понентом или частью, и важной частью, евангелизационного процесса. Никоим образом она не может заменить тяже​лый труд, заключающийся в отождествлении с неспасенны​ми людьми, изучении их языка, приближении евангельского послания к их культуре, проповеди благовестия, насаждении церквей, воспитании верующих, переводе Библии, служении социальным нуждам и отборе и подготовке лидеров. Я хочу подчеркнуть, что все сказанное мною только что, будет про​ходить намного успешнее и неизмеримо эффективнее, если сила врага будет нейтрализована, насколько это возможно, при помощи духовной борьбы на стратегическом уровне.

Сильный может вернуться

В-третьих, давайте помнить: то, что завоевано в духовной борьбе, нужно сохранить при помощи той же духовной борьбы. Во всех моих исследованиях реалий мира тьмы я никогда не мог выяснить, что же происходит с теми демона​ми, которых мы изгоняем. Мы их не уничтожаем. Они поки​дают нас, но куда уходят — для меня остается загадкой. Сила территориальных духов может быть нейтрализована, но, очевидно, не навсегда.

Сразу после учения Иисуса о сильном в одиннадцатой главе Евангелия от Луки Он сказал, что бесы после изгнания блуждают по безводным местам, но имеют непреодолимое желание вернуться в покинутое ими место. Здесь Иисус гово​рит о нечистой силе, изгнанной из одержимых ею людей, но то же самое можно сказать, я думаю, и о демонах любого уровня иерархии, включая территориальных духов. Они мо​гут вернуться и найти бывшее свое обиталище «выметенным и убранным» (Лук 11:2 5). А это значит, что человек или место, которое демону пришлось покинуть, после его изгнания ос​талось незаполненным присутствием Божьим, как следовало бы, и это не только позволяет демону вернуться на старое место, но и привести с собой «семь других духов, злейших себя» (Лук.11:26).

Европа представляет собой впечатляющий пример по​добного примера. Сегодня она называет себя «постхристи​анской». Мне нравится проезжать через швейцарские Альпы, где почти у каждого поворота в живописной долине стоит аккуратная деревушка. Самым выдающимся архитектурным сооружением в деревне почти всегда оказывается христиан​ская церковь в центре, а ее высокий шпиль с крестом возвы​шается на всеми остальными постройками. Когда-то здесь Бог воистину прославлялся почти всеми жителями деревни.

Его Царство присутствовало здесь, а силы тьмы, властвовав​шие в течение тысяч лет до прихода христианства, были из​гнаны, и их оружие было сильно повреждено. Однако те​перь положение изменилось. Только горстка людей в этих деревнях может назвать себя заново рожденными. Как это ни печально, подавляющее большинство людей после смер​ти отправляется в ад. Враг получает много больше славы, чем Бог, хотя церковные строения все еще находятся здесь и фи​нансируются из общественных фондов.

Одной из причин, по которой злые духи успешно воз​вращаются на старое место, — это неразрушенные тверды​ни, на основании которых они осуществляют свое закон​ное право контроля над конкретной территорией и ее на​селением. Теперь мы знаем об этом намного больше, чем раньше, во многом благодаря пониманию того, что духов​ная борьба стратегического уровня должна быть отожде​ствленным покаянием. Через точное и тщательное духов​ное картографирование мы можем определить эти тверды​ни, укоренившиеся в нераскаянных грехах прошлых поколений, и теперь мы понимаем пути и способы уничто​жения этих грехов прошлого в нашем поколении. Главным руководством на пути к этому можно считать очень важ​ную книгу на эту тему — книгу об исцелении ран Америки («Healing America's Wounds»).

Заключение
Ничто так не дорого сердцу Иисуса, как спасение заблудших. Последнее поручение, которое Он дал Своим ученикам, — Великое поручение — повеление проповедовать Евангелие всем народам и находить учеников в каждом народе (см. Мат.28:19,20). Великое поручение будет оставаться самым приоритетным повелением Иисуса до тех пор, пока его цели не будут достигнуты. В стремлении достичь заблудших Иисус повелел нам победить, или связать, сильного. Вели​кое поручение Иисуса, адресованное Его ученикам, то есть нам сегодня, отчасти включает в себя приказ активно вклю​читься в духовную борьбу на стратегическом уровне.

Вопросы к теме

1. Почему в этой главе сказано, что библейское слово «побеждать» на самом деле означает «вести духовную войну»?

2. Обсудите, является ли веельзевул той же личностью, что и сатана, или же это иная духовная сила. Приведите свои доводы.

3. Если «связывание» и «разрешение» — это ключи к приближению Божьего Царства, должны ли миссионеры использовать их на практике сегодня? Каким образом?

4. Как вы понимаете буквальный перевод с греческого «что свяжешь на земле, то будет связано на небесах»?

5. После того как сильный связан, или демоны изгнаны, что нужно делать, чтобы предотвратить их возвращение?
Глава 7.
Как Петр одержал верх над силами тьмы

Если Иисус призвал Своих учеников к духов​ной войне стратегического уровня, что произошло после Его вознесения? Включи​лись ли ученики в духовную борьбу?

Что делали апостолы?

Вопрос о том, как действовали апостолы, тре​вожит всех тех, кто интересуется духовной войной стратегического уровня или настроен скептически по отношению к ней. В третьей главе я цитировал доводы критика А против духовной войны стратегического уровня. Он говорил так «Как духовная война стратегичес​кого уровня может быть Божьим библейским методом, если сами апостолы не пользова​лись этой прерогативой?»

В той главе я пытался показать, что гипоте​тически апостолы могли не участвовать в ду​ховной войне стратегического уровня, что само по себе не обязательно делает невозмож​ным сегодня действие в нас Святого Духа, Ко​торый побуждает детей Божьих к духовной войне на выс​шем уровне. В той главе я упоминал, что Святой Дух уже при​водил верующих к выполнению таких действий, каких не было в апостольские времена, как, например, празднование Рождества и Пасхи, освобождение рабов, изгнание нечистой силы из христиан, использование воскресений как главных дней богослужения, принятия доктрины Троицы — и это лишь небольшой перечень. Как я говорил, я не соглашаюсь с так называемым «принципом герменевтики», берущим за ос​нову «апостольский» пример в качестве ведущего принципа, потому что никто и никогда не был последователен в его применении.

Я говорю «гипотетически», потому что я не соглашаюсь с теми, кто думает, что у нас нет сведений об участии апосто​лов в духовной борьбе стратегического уровня. В этой и последующих двух главах я поделюсь с вами примерами та​кого участия, найденными мною, в частности, в служении Павла и Петра. Эти примеры взяты в основном из Книги Дея​ния — главного исторического документа о служении апос​толов.

Книга Деяния

Книга Деяния представляется мне особенно интересной. Если и есть в Новом Завете книга, на которой я специализи​ровался наибольшим образом, то это Деяния. Я изучал ее в течение более чем пятнадцати лет. Я подробно исследовал многие комментарии и другую литературу, связанную с Дея​ниями, но с течением времени я все больше и больше рас​страивался. Я постоянно находил и учил из Деяний то, о чем другие комментаторы практически не упоминали, в частно​сти, из области силовых служений и миссиологии. Этот ма​териал действительно представлен Лукой, автором Деяний, но ментальные фильтры комментаторов блокировали ка​кую-то часть информации.

В течение многих лет я надеялся, что будут опубликованы новые комментарии, которые соответствующим образом восполнят пробелы в этих важных областях, однако они не появлялись. Поэтому я стал подумывать о том, чтобы самому написать такой комментарий. Я стал исследовать библио​течные фонды и обнаружил, что к Книге Деяния изданы не менее чем одна тысяча триста девяносто восемь коммента​риев. Я понял, что должен иметь весьма веские причины для того, чтобы оправдать появление комментариев под поряд​ковым номером одна тысяча триста девяносто девять. И тог​да я использовал в качестве основания для своих коммента​риев стих в Книге Деяния 1:8, в котором практически все комментаторы признают присутствие самых важных тем, раскрывающихся в книге: «Но вы примете силу, когда сойдет на вас Дух Святый; и будете Мне свидетелями в Иерусалиме и во всей Иудее и Самарии и даже до края земли». Здесь мы ви​дим два важных акцента — это силовые служения кмиссиология. Однако никто из комментаторов пока не стал экспер​том в этих областях.
Примеры духовной борьбы стратегического уровня

По провидению Божьему в течение какого-то времени я пре​подавал на курсах выпускников богословской семинарии Фуллера на тему силовых служений и миссиологии. Тогда я и написал комментарии к Книге Деяния в трех томах: «Spreading the Fire» («Распространение пламени»), «Lighting the World» («Свет миру») и «Blazing the Way» («Освещая путь»), В процессе написания этих книг я искал и, я думаю, нашел пять примеров служения апостолов, которые можно интерпретировать как духовную войну стратегического уровня. Это (1) Петр против Симона-волхва, (2) Петр про​тив Ирода, (3) Павел против Вариисуса, или Елимы, (4) Павел против духа прорицательного и (5) Павел против Артемиды (или Дианы) Эфесской.

Я вполне соглашусь с тем, что каждый из упомянутых слу​чаев вполне возможно истолковать как нечто иное, не свя​занное с духовной борьбой стратегического уровня. Многие комментаторы так и делают. Вероятность того, что Петр и Павел были вовлечены в борьбу с такими существами, как «территориальные духи», многим комментаторам и в голову не приходила. Таким образом, я поставил перед собой ряд вопросов, которые такие комментаторы никогда себе не за​давали, и я верю, что нашел на них правильные ответы. Я приведу свои доводы как можно более убедительно, но с ог​ромным уважением по отношению к тем, кто не захочет со мной согласиться. Может быть, мне не всегда будет сопут​ствовать успех, но я хочу сочетать свою убедительность с большим смирением. Упаси меня Бог, но приходится допус​тить и такую возможность — я могу быть не прав!

Некоторые критики утверждают, что даже если один или все пять этих случаев действительно являются примерами стратегического уровня духовной борьбы, этих примеров все же слишком мало, чтобы они могли послужить твердым основанием для ведения такой войны сегодня. Не думаю, что к этим аргументам можно отнестись серьезно. В таком слу​чае они могли бы с таким же успехом требовать, чтобы мы не учили о рождении Иисуса от Девы, потому что у нас нет ни единого упоминания о том, что апостолы учили этой важ​ной доктрине. В Книге Деяния мы также имеем всего один пример того, как Павел учил об оправдании верой, но об этом я буду говорить подробнее в следующей главе.

Модель силы

Сегодня вполне возможно наугад посетить десять попав​шихся вам на пути церквей и обнаружить, что ни один из ли​деров этих церквей не сможет рассказать вам о чудесах, про​исшедших в церкви за последнее время, о случаях сверхъес​тественного исцеления или же об изгнании нечистой силы через служение в церкви. Такое возможно потому, что обыч​ный образ жизни американских христиан характеризуется относительным бессилием. В то же время каждая из этих церквей может сообщить о пятидесяти двух или даже ста че​тырех проповедях, прочитанных за год. В наших церквях господствует слово, но не дело.
Такое положение возможно благодаря нашему толкова​нию Библии. Например, когда Иисус впервые отправил Сво​их учеников с самостоятельной миссией, первым делом, призвав их к Себе, «Он дал им власть над нечистыми духами, чтобы изгонять их и врачевать всякую болезнь и всякую не​мощь» (Мат.10:1). Затем Он повелел им делать следующее: «ходя же, проповедуйте, что приблизилось Царство Небес​ное» (Мат.10:7). Они должны были нести слово. Но на одном дыхании Иисус повелевает им сопровождать слово делами: «больных исцеляйте, прокаженных очищайте, мертвых вос​крешайте, бесов изгоняйте» (Мат.10:8). Однако сегодня мы склонны читать об этом как о древней истории, и нас совер​шенно не тревожит тот факт, что ничего подобного не про​исходит в наших церквях сегодня. Проповеди нам вполне достаточно!

Апостолы приняли буквально все то, что повелел им Иисус. Им никогда в голову не приходило отделять дела от слов или силовое служение от проповеди Евангелия. Это были две части единого целого, два компонента од​ной и той же евангелизационной модели.

Но не так обстояли дела с апостолами. Они приняли бук​вально все то, что повелел им Иисус. Им никогда в голову не приходило отделять дела от слов или силовое служение от проповеди Евангелия. Это были две части единого целого, два компонента одной и той же евангелизационной модели. Когда апостолы проповедовали язычникам, сначала проис​ходила демонстрация силы Божьей, а затем проповедова​лось слово, приводившее людей ко Христу и увеличивавшее количество церквей. Дела подготавливали людей к приня​тию слова и подтверждали его. В Иконии, например, «Гос​подь... во свидетельство слову благодати Своей, творил ру​ками их [Павла и Варнавы] знамения и чудеса» (Деян.14:3, курсив мой). Когда позже апостолы явились на заседание Совета в Иерусалиме, «умолкло все собрание и слушало Вар​наву и Павла, рассказывавших, какие знамения и чудеса со​творил Бог через них среди язычников» (Деян. 15:12, курсив мой). Это было нормой для евангелистов, насаждавших церкви в первом веке, а также, как мы видели в четвертой гла​ве, несколько столетий спустя.

Я хочу подчеркнуть тот факт, что служение с проявлени​ем сверхъестественной силы было настолько подразумева​ющейся моделью евангелизации в те дни, что Лука не чув​ствовал необходимости особо подчеркивать этот аспект, как я вынужден делать это в данной книге. Я думаю, я сделал пра​вильно, предположив, что апостолы намного больше уча​ствовали в духовных битвах стратегического уровня, чем нам рассказывает Луга. Думаю, они действительно верили в то, что Иисус дал им реальную власть «над всей силой вражь​ей» (Лук. 10:19), и они постоянно имели дело с демонами всех уровней, не ограничивая себя только лишь наземным уровнем, в чем нас пытаются убедить некоторые.

Давайте внимательно посмотрим на Петра.

Петр был исполнен Святым Духом

в предыдущей главе мы с вами видели, что сильнее сильного только Святой Дух. Без Святого Духа мы бессильны в невиди​мом мире. Петр это знал, и он обладал необходимой си​лой — Он был исполнен Святым Духом.

Петр был одним из тех, кто повиновался Иисусу, когда Господь повелел ученикам: «Вы же оставайтесь в городе Иерусалиме, доколе не облечетесь силою свыше» (Лук24:49). Петр и другие верные в Верхней горнице «единодушно пре​бывали в молитве и молении» (Деян.1:14). Они молились в течение десяти дней, и тогда, как было обещано, на них сни​зошел Святой Дух, и в день Пятидесятницы они «исполни​лись все Духа Святого» (Деян.2:4).

Совершенно очевидно, что это исполнение Святым Ду​хом не было единовременным событием, после которого Петра навсегда можно было бы квалифицировать как «ис​полненного Духом» верующего. Исполнение Святым Ду​хом — это действие, которое должно повторяться как мож​но чаще, некоторые говорят, каждый день в течение всей жизни преданного верующего. В случае с Петром всего че​рез несколько дней после Пятидесятницы Лука опять нам со​ общает, что «исполнились все Духа Святого» (Деян.4:31) и получили силу проповедовать Божье Слово с дерзновением.

Если Иисус, вторая ипостась Троицы, нуждался в силе Святого Духа, чтобы противостоять силам тьмы и изгонять бесов, то насколько больше эта сила нужна нам. Я настоя​тельно советую всем тем, кто не знает, как исполняться Свя​тым Духом, не вступать в духовные битвы стратегического уровня.

На самом деле исполнение Святым Духом совсем нетруд​ное дело. Просто попросите Бога сделать это, и Он сделает. Иисус сказал: «Какой из вас отец, когда сын попросит у него хлеба, подаст ему камень? ...Итак, если вы, будучи злы, умеете даяния благие давать детям вашим, тем более Отец Небесный даст Духа Святого просящим у Него» (Лук11.11,13). Я не го​ворю о каких-то незабываемых эмоциональных пережива​ниях, происходящих на собрании, о явлении яркого света или о падении на пол, хотя все это Бог часто использует, чтобы верующие ощутили прикосновение Святого Духа. Простого обращения к Богу с просьбой вполне достаточно, потому что Он хочет дать вам это и даст.

Очевидно, Петр был исполнен Святым Духом, когда хро​мой у Красных ворот исцелился, когда он пророчествовал Анании и Сапфире и когда люди мгновенно получали исце​ление, лишь только тень Петра касалась их. Мы можем быть уверены, что он был также исполнен Святым Духом, когда другие апостолы в Иерусалиме послали его вместе с Иоан​ном в Самарию проверить служение Филиппа-евангелиста.

Битва в самарии

Филипп вошел в историю как первый миссионер, служив​ший в условиях чужой культуры. Иногда эту роль отводят Павлу и Варнаве, однако они стали служить в качестве мис​сионеров где-то лет четырнадцать спустя. Сначала Иисус и апостолы проповедовали Евангелие только иудеям — снача​ла еврейским иудеям, затем эллинским иудеям. Филипп же стал первым, кто вышел за пределы еврейской культуры и благовествовал нееврейскому населению — самарянам.

Филипп делал то, что делал любой евангелист первого века, — он служил и словом, и делом. Он «проповедовал им Христа» (Деян.8:5). «Народ единодушно внимал тому, что го​ворил Филипп» (Деян.8:6). Почему же они слушали и верили тому, что говорил евангелист? Может быть, Филипп был осо​бенно красноречив? Может, он обладал магнетической притягательностью? Или его логика была убедительной и безуп​речной? Все сказанное вполне может быть истиной, но не об этом говорит Лука в своем повествовании о Филиппе. Лука сообщает, что они принимали благовестие Филиппа, «слы​ша и видя, какие он творил чудеса» (Деян.8:6). Филипп верил и на практике осуществлял то, что мой друг Джон Уимбер называет «евангелизмом силы».

Меня особенно интересует первое внешнее проявление евангелизма силы, как о нем рассказывает Лука. Сила прояв​лялась в служении Филиппа как неотъемлемая часть его евангелизационной методики: «Ибо нечистые духи из мно​гих, одержимых ими, выходили с великим воплем» (Деян. 8:7). Далее Лука говорит, что хромые и расслабленные тоже получали исцеление, но главным фактором здесь является духовная война. Филипп был настоящим «побеждающим». Ради Бога он устроил настоящий бой в демоническом мире.

Слова Луки о том, что самаряне слышали, как Филипп творил чудеса, могут удивить нас, но затем мы читаем, что бесы выходили из одержимых с великим воплем. Я легко могу понять это, потому что я сам был очевидцем массовых освобождений от нечистой силы в Аргентине, где все присутствующие слышали громкие вопли и безошибочные кри​ки многих демонов на евангелизационных собраниях евангелиста Карлоса Аннакондия. Могу представить, что проис​ходило на собраниях Филиппа в Самарии.

У меня есть друзья, которым не нравятся такого рода со​брания. Однажды я встретил одного хорошо известного евангелиста городского масштаба, который сказал, что он, как правило, договаривается с демоническими силами в каж​дом конкретном городе, где проводит служения. Он говорит им: «Оставьте меня в покое, и я вас оставлю в покое!» Он очень высоко ценит внешний порядок и приличия. Однако Филипп был евангелистом другого плана. Могу представить, как шумно и, может быть, немного беспорядочно было на его собраниях.

Однако Филипп пожинал богатые плоды: «Но, когда по​верили Филиппу, благовествующему о Царствии Божием и о имени Иисуса Христа, то крестились и мужчины и женщи​ны» (Деян.8:12).

Помощь из Иерусалима

Нам не говорят, просил ли Филипп о помощи из Иерусали​ма. Однако церковные лидеры в Иерусалиме решили, что ему нужна помощь, потому что впервые они столкнулись с серь​езным миссиологическим вопросом, который с тех пор бу​дет терзать их в течение целого поколения — имеют ли пра​во неевреи, в частности, самаряне, креститься, не став преж​де иудеями, согласными выполнять Моисеев закон?

К тому времени Иерусалим был полон «мессианскими ев​реями», но может ли быть такое явление, как «мессианские самаряне»? Петр с Иоанном отправились из Иерусалима в Самарию, чтобы исследовать этот вопрос, и решили, что самарян крестить можно. Хотя наряду с разрешением этого миссиологического вопроса им пришлось разрешить и ду​ховный конфликт.

Как мы уже видели, духовная борьба наземного уровня была неотъемлемой частью изначального евангелизационного прорыва Филиппа. Многие обращенные в Самарии по​лучили впечатляющее избавление от нечистой силы. Духов​ные пленники были освобождены, возможно, очень боль​шое количество, судя по тому, что мы читали. В церкви, которой я принадлежу здесь, в Соединенных Штатах, я ред​ко слышу, чтобы кто-то обращался к вере через освобожде​ние от злых сил. С другой стороны, я слышал многих пасто​ров из Индии и Непала, если взять всего два примера, и они рассказывали, как практически каждый человек из их церкви, а также из других церквей получали видимое и реальное из​бавление от демонов, и это освобождение сопровождало их обращение ко Христу. Хотя этот феномен может быть ис​ключением для Соединенных Штатов, он является нормой для Индии и Непала. По всей видимости, он был нормой и для Самарии.

Некоторые замечают, что если Филипп и был задействован в наземном уровне духовной войны, то это совсем не значит, что он также участвовал и на оккультном, и на стратегическом ее уровнях. Возможно, это верно, но я лично думаю, мы можем видеть проявление обоих уровней, особенно после появле​ния в Самарии Петра и Иоанна — особенно Петра, который, по-видимому, был главным действующим лицом.

Петр против Симона-волхва

Почти половину всего рассказа о евангелизации самарян Лука посвящает столкновению сил, участником которого стали Петр и Симон-волхв. Это столкновение можно понять как главное событие, открывшее самарянам Евангелие. Это не значит, что «проповедь Христа» в адрес самарян не стала важным фактором или «расслабленные и хромые исцеля​лись» напрасно. Все это действительно было очень важно. Этими действиями власть сильного, который держал сама​рян в духовном плену, была ослаблена.

Мне кажется, такое не происходит тогда, когда духовный урожай состоит в нескольких отдельных обращенных и од​ной или двух церквей, выбивающихся из последних сил. В течение многих лет мы с моей женой Дорис исполняли по​добное, относительно бесплодное миссионерское служение в Боливии. Миссионерское служение Павла в Афинах также может послужить еще одним наглядным примером. Ни в том, ни в друтом случае территориальный дух, или сильный, назначенный лукавым властвовать над конкретной группой людей, не был особенно обеспокоен. Его оружие по боль​шей части осталось невредимым, а потому и сокровища его (потерянные души) тоже оставались в его плену, несмотря на огромные усилия Павла.

Но в Самарии все обстояло иначе. Филипп испытал то, что многие миссиологи называют «массовым движением», а не обращением нескольких человек, потому что «народ единодушно» приходил ко Христу. Павел объяснял, что ког​да Евангелие не распространяется, как должно, виной тому «бог века сего, который ослепил умы неверующих» (2Кор. 4:4). Очевидно, в Самарии эти духовные шоры, ослепившие умы неверующих, были убраны, так что «воссиял свет бла- говествования о славе Христа, Который есть образ Бога не​видимого» (там же).

В таком случае в высших сферах невидимого мира тьмы что-то происходило. Враг пребывал в полном смятении. Причиной тому послужило, несомненно, служение людям, в результате которого они получали исцеление, спасение и освобождение, к великому неудовольствию сатаны. С другой стороны, активность наземного уровня могла проходить до такой степени успешно только в том случае, если сильный был связан. Сокровища врага, конечно же, уже не были «в бе​зопасности». Нам постоянно нужно напоминать себе, что мир тьмы — это не три отдельных региона, но одно недели​мое целое.

Появление Симона-волхва может дать нам ключ к опре​делению того, кто был сильным в регионе Самарии. Этот маг мог быть наделен силой прямо от так называемого «терри​ториального духа», господствовавшего в той области.
Реальность территориальных духов

Злые духи, как правило, назначаются их вышестоящими уп​равителями демонизировать конкретных людей, а другие темные ангелы имеют больший круг полномочий. За неиме​нием другого термина мы в последнее время называем их «территориальными духами». Существование, определение и деятельность территориальных духов хорошо известны всем тем, кто живет в странах Третьего мира или часто посе​щает эти страны.

Однако некоторые люди отрицают их существование. В одном миссиологическом журнале, который я не стану на​зывать, недавно появилась статья, в которой автор с уверен​ностью выступает против «онтологической» реальности территориальных духов. Он считает, что хотя некоторые люди в Третьем мире «воспринимают» это явление как суще​ствующее, на самом деле реально (онтологически) они не существуют, потому что он не нашел подобного учения в Библии. Мне показалось, однако, забавным, что в том же жур​нале напечатана статья другого автора, который анализиру​ет деятельность самых быстрорастущих церквей в Африке — в этих церквях количество вновь уверовавших прибавляется каждый год. В качестве одной из причин такого динамично​го евангелизационного служения он приводит утверждение церковных лидеров о том, что духовные силы, проявляющи​еся через традиционные религии, реальны, а не просто «вос​принимаются». Эти африканские лидеры сильно бы удиви​лись, если бы услышали, что на Западе есть люди, которые считают существование территориальных духов темой для дебатов. Для них подобное можно сравнить с обсуждением того, действительно ли вода течет сверху вниз.

В своей великолепной книге о городе для Бога и городе для сатаны («City of God; City of Satan») Роберт Линтикэм представляет яркое описание того, как территориальный дух по имени Кали держит в духовном плену город Калькут​ту в Индии. Он делится своими наблюдениями о том, как мо​лодые люди день за днем в течение ежегодного фестиваля, посвященного этой индийской богине, посвящают ей свои души в надежде получить материальные блага и разорвать заколдованный круг нищеты.

«Кто такая Кали, собирающая души молодых людей? — спрашивает Линтикэм. — Это богиня тьмы, зла и разрушения в индийском пантеоне богов. Это богиня, которой посвящен весь город».

Территориальные духи в Писаниях

Библия учит, что «территориальные духи», как мы их называ​ем сегодня, действительно существуют. Ключевой отрывок на эту тему можно найти в десятой главе Книги пророка Да​ниила, где конкретно указаны «князь Персидский» и «князь Греции» (Дан. 10:20). Совершенно очевидно, они рассматри​ваются как «онтологические» реальности, настолько могу​щественные в невидимом мире, что они сумели задержать на целых три недели Михаила, ангела, посланного Самим Бо​гом, чтобы доставить ответ на молитвы Даниила. С. Ф. Кейл и Франц Делич, ученые, исследующие Ветхий Завет, пришли к выводу, что «князь Персии» действительно представляет со​бой демона, господствовавшего над Персидским царством. Они назвали его «сверхъестественной духовной силой, сто​ящей за национальными богами, которого правильнее на​звать духом-хранителем царства» (курсив мой).

Если последовать за текстами Септуагинты и Кумранских рукописей (которые не всегда отражены в английском пере​воде Библии), то Второзаконие 32:8 будет выглядеть следую​щим образом: «Когда Всевышний давал уделы народам и расселял сынов человеческих, тогда поставил пределы на​родов по числу ангелов Божьих» (курсив мой). Ф.Ф. Брюс, знаменитый библейский ученый, комментирует этот стих следующим образом: «Такое прочтение предполагает, что управление различными народами было распределено меж​ду соответствующим количеством ангельских сил».

Для того чтобы мы вспомнили, что не все ангелы - доб​рые ангелы, Ф. Ф. Брюс далее показывает, что Второзаконие 32:8 напрямую связано с «князем Персидским», о котором упомянуто в десятой главе Книги пророка Даниила. Далее он сопоставляет эти два отрывка с Новым Заветом и говорит: «В ряде мест по крайней мере некоторые из этих ангельских правителей представлены как силы и власти зла — "мироправители тьмы века сего" из Послания к Ефесянам 6:12».

Дон Уильяме, пастор церкви «Виноградник», а также библейский ученый, исследовал мировоззрение шумерско​го народа из Ура Халдейского, откуда Бог призвал Авраама. Авраам, открыв для себя тот факт, что Яхве, или Иегова, ис​тинный Бог, не был еще одним территориальным духом, но Богом и Творцом всей вселенной, решительно порвал с ок​ружающим миром. Онтологическая реальность террито​риальных духов была центральным моментом мировоз​зренческой позиции шумеров. В Уре Халдейском иерархию богов возглавлял территориальный дух по имени Энлиль, господствовавший над шумерами совместно с советом де​монических духов.

Уильяме говорит: «Каждый город был собственностью его божка, а жители — его рабами». Авраам не стал бы отри​цать существование духов в Шумере. Он выделился среди прочих людей тем, что понял, что самый могущественный из всех духов стоял много ниже Яхве, Который сотворил их всех.

Трудно понять многое из написанного в исторических и пророческих книгах Ветхого Завета, не принимая реальнос​ти этих властей и сил, которым Бог назначил «пределы наро​дов» в соответствии со Второзаконием 32:8. Многие из них названы по именам, как, например Суккот-Беноф и Адрамелех (см. 4Цар.17:30,31), Ваал (см. Чис.22:41), Меродах и боги​ня неба (см. Иер.50:2,44.17-25) и многие другие. Когда Бог через Иеремию сказал: «Переменил ли какой народ богов своих, хотя они и не боги?» (Иер.2:11), Он имел в виду, что народы поклоняются творению вместо Творца. Но не следу​ет думать, что они поклоняются каким-то воображаемым бо​гам. Нет. К великому своему несчастью, в этой жизни и в веч​ности они поклоняются реальным, живым властителям тьмы, которые обладают личностью и имеют имена. Бог го​ворит, что Он ревностно относится к Своему собственному народу, Израилю, который изменяет Ему с духами, и в связи с этим Он предупреждает Израиль: «Презрели тебя любовни​ки, они ищут души твоей» (Иер.4:30). Это намного больше, чем просто кажущееся восприятие, это уже онтологическая реальность.
Симон: «великая сила божья»

Симон-волхв сам не был территориальным духом. Он был человеком, которого Филипп встретил в Самарии, но Симон в то же время не был и обычным человеком. Он был одним из признанных лидеров Самарии, он заслужил огромное ува​жение видимым проявлением сверхъестественной силы. Очень важно понять, что магическая сила Симона была ре​альной силой. Он не был каким-то магом, который развлека​ет публику, совершая чудеса мановением руки. Он совершал Чудеса на глазах у множества людей, он исцелял, он обладал экстрасенсорным восприятием, он снимал проклятия и де​лал все, что обычно делали и делают оккультные практики высокого ранга тогда и сейчас.

Симон также не был колдуном среднего масштаба. В древнем мире было много колдунов, и, конечно же, в Сама​рии их было тоже немало. Симон-волхв был выдающимся оккультистом, потому что обладал силой не только над кон​кретными клиентами, которых приобретал в течение мно​гих лет, как некоторые знахари, но он обладал властью над всей Самарией. Все самаряне обожествляли Симона, говоря: «Сей есть великая сила Божия» (Деян.8:10). Кто обожествлял его? «Все, от малого до большого» (Деян.8:10), а это значит, практически каждый человек, живший там.

Учитывая все сказанное мною о территориальных духах, я намерен высказать предположение, на котором основы​ваю весь свой сценарий, хотя знаю, что некоторые не согла​сятся с моими доводами. Я полагаю, что территориальные власти были назначены лукавым держать Самарию в духов​ном плену. Мы не знаем имени этого территориального духа, но, обобщая, мы можем назвать его «князем Самарии». Этот территориальный дух избрал Симона-мага в качестве главного объекта в видимом мире, через которого он выпол​нял свои дела злобы, обмана и разрушения. Это объясняет среди всего прочего, почему Симон обладал намного боль​шей властью и силой, чем обычный колдун в Самарии.

Наделенный сатанинской силой

Очень немногие ученые исследовали эпизод, связанный с Симоном-волхвом более детально и вдумчиво, чем Сюзан Гаррет, профессор семинарии в Луисвилле. Она утверждает, что эта история и ей подобные были выбраны Лукой не слу​чайно и это «не просто перепалка между пророками или чу​дотворцами, но столкновение между сатаной и Божьим Ду​хом». Гаррет приходит к выводу, что, представляя Симона с его «классическим демоническим поведением, Лука дает нам понять, что описываемые события подразумевают нечто большее, чем то, что видимо простому глазу». Гаррет не ис​пользует термины, которыми пользуюсь я, но, как и я, она ве​рит в то, что этот случай представляет собой столкновение намного более высшего порядка, чем принято считать. Сюзан Гаррет добавляет: «Симон — это не простой жулик и не дешевый шарлатан, но намного более грозный враг, наде​ленный сатанинской силой и скрывающий свое истинное лицо под маской "великой силы Божьей"» (курсив мой). Мне кажется, мы здесь видим стратегический уровень духовной войны.

И хотя история принимает совершенно неожиданный поворот, оказывается, что после служения Филиппа Симон исповедал свою веру, потому что, «видя совершающиеся ве​ликие силы и знамения, изумлялся» (Деян.8:13). Мы никак не можем знать наверное, возродился ли Симон заново в тот момент, хотя получил крещение. В любом случае, настоящее столкновение сил произошло после прибытия Петра, когда Симон захотел приобрести за деньги, и, вероятно, большие деньги, силу апостола, чтобы через возложение рук давать Духа Святого.

Петр, увидев этого человека, верность которому провоз​гласил весь народ Самарии от мала до велика, использовал язык, не принятый в дипломатических кругах. Не прибегая к тонкостям, он прямо заявил Симону: «Серебро твое да будет в погибель с тобою» (Деян.8:20). Затем он сказал Симону: «Нет тебе в сем части и жребия, ибо сердце твое неправо пред Богом» (Деян.8:21). Наращивая напряжение конфликта, Петр прибегнул к использованию еще более сильного языка: «Вижу тебя исполненного горькой желчи и в узах неправды» (Деян. 10:23).

Повторяя то, о чем я уже говорил неоднократно, я не могу утверждать, что это может служить доказательствам уча​стия Петра в стратегическом уровне духовной войны. С дру​гой стороны, я думаю, у нас есть хорошие библейские свиде​тельства, что он вступил в такого рода битву в Самарии. Симон определенно пользовался влиянием территориаль​ного масштаба. Служение учеников оказало воздействие на всю территорию Самарии в таком объеме, который по мень​шей мере позволяет предположить встречу Петра именно с Территориальным духом, который действовал через Симо​на. Эта война имела самое непосредственное отношение к евангелизации, потому что последовавшая жатва была обильной и множество народу крестилось.

Вот как Сюзан Гаррет подытоживает это: «Сатана по- прежнему обладает какой-то силой, но он легко подчиняет​ся, когда сталкивается с намного более авторитетной Боже​ственной силой, которой владеют христиане. Верная реак​ция Петра низвела Симона с позиции знаменитого мага, нечестиво провозглашенного народом "великой силой Бо​жьей", до положения укрощенного человека, который боит​ся наказания, а потому просит слугу Божьего ходатайство​вать за него».

Петр против Ирода

Давайте рассмотрим еще один возможный случай духовно​го конфликта стратегического уровня.

Лука начинает двенадцатую главу Книги Деяния с того, что царь Ирод вносит двух лидеров Иерусалимской церкви в свой черный список Он решил уничтожить и Иакова, и Пет​ра. Он действительно убил Иакова, но, хотя и пытался сде​лать это, не смог убить Петра. Почему? Я считаю этот пример еще одним примером духовной войны стратегического уровня.

Апостол Павел сказал: «Мы смотрим не на видимое, но на невидимое: ибо видимое временно, а невидимое вечно» (2Кор.4:18). Существует мир невидимого и мир видимого. Оба мира, для тех, кто имеет глаза, чтобы видеть, равно ре​альны. Однако Павел предполагает, что намного важнее по​нять, что происходит в невидимом мире, чем в видимом. Здесь, в этой ситуации в Иерусалиме, я увидел битву в неви​димом мире. За политическим конфликтом я увидел стол​кновение сил.
Ирод был царем, а потому обладал законной властью над определенной политической территорией. Все, что проис​ходило с Иродом, касалось не только его как индивидуума, но и всей территории, которой он правил. Темные ангелы были назначены сатаной для того, чтобы не допустить в Иерусалим проникновения света Евангелия на тот момент. Я полагаю, что одна или более из территориальных темных сил решили действовать через царя. Их задачей, как сказал Иисус, было «украсть, убить и погубить» (Иоан.10:10), поэто​му приказ Ирода об уничтожении Петра совершенно вписы​вается в наши предположения. Все это было распланирова​но в невидимом мире зла до мельчайших подробностей.

Когда Ирод, с готовностью приняв побуждение от сил тьмы, с которыми был хорошо знаком, решил казнить Петра, он сделал так, как они планировали. У Петра не было поли​тической власти, но он обладал огромной духовной силой. Почему Ироду удалось казнить Иакова, мы не знаем, но Лука в случае с Петром сообщает нам то, чего не было сказано в связи с Иаковом: «Церковь прилежно молилась о нем Богу» (Деян.12:5).

Позже мы увидим, что эту молитву верные возносили в доме Марии, матери Марка (см. Деян. 12:12), и Лука упоминает о ней не случайно. Эта молитва занимает определяющее мес​то в данном событии. Главное духовное оружие в столкнове​ниях сил, в которых участвуют территориальные духи, — мо​литва, и здесь история о молитве наиболее впечатляющая. На самом деле битва происходила не между Иродом и Петром, она шла между Иродом и ходатаями Петра.

Личные ходатаи

Битва была выиграна молитвой, но несмотря на это, сам Петр не молился. Лука сообщает, что Петр в темнице спал! В связи с этим я вспоминаю Иисуса Навина, который выиграл битву при Рефидиме тоже благодаря силе молитвы, но не своей. В том случае за него в молитве ходатайствовал Мои​сей (см. Исх.8:14). Эти случаи отражают исключительно важ​ную роль, которую играет личное ходатайство за христиан​ских лидеров, о чем я подробно говорил в книге «Молитвен​ный щит». В той книге я рассказываю о том, как молитвы преданных и одаренных ходатаев могут одерживать победы в битвах и спасать жизни людей. Одна из историй описывает то, как ходатаи буквально спасли мне жизнь в 1983 году, по​этому я прекрасно чувствую, что происходило с Петром.

Христианский пастор, или лидер, может активно уча​ствовать в духовной войне, но он может и не получать при​звания к активной воинственной молитве, если мощный мо​литвенный щит верных ходатаев установлен на месте. Апос​тол Павел намекает на это, когда в Послании к Филиппийцам упоминает двух своих личных ходатаев — Еводию и Синтихию. В английских переводах Библии мы не видим, как Павел хвалит этих двух женщин, «подвизавшихся в благовествовании вместе со мною» (Фил.4:2,3). Более точный перевод гре​ческого текста показал бы, что Павел выразился иначе — «они за меня вели духовную войну».

У нас есть еще один пример личного ходатайства в борьбе против решения Ирода казнить Петра. Из этого слу​чая, как и из других, становится понятно, что Мария, мать Марка, могла быть главным ходатаем Петра. Когда жизни Петра стала угрожать опасность, она сделала то, что сделал бы на ее месте мой ближайший ходатай, — организовала интенсивную и постоянную молитву за Петра. Пока Петр и Ирод действовали в этом видимом мире, настоящая битва развернулась в мире невидимого между молитвенной ко​мандой Марии и территориальными духами, пытавшимися использовать Ирода в своих разрушительных целях. Петр спал, пока Мария молилась! Ирод пытался понять, что слу​чилось, но так и не понял. Он проиграл сражение и проиг​рал дважды, ибо очень скоро «он, быв изъеден червями, умер» (Деян.12:23).

И если это не высочайший уровень духовной войны, то нечто, очень близкое к нем}'. Результаты? «Слово же Божие росло и распространялось» (Деян. 12:24).

Дьявол — рыкающий лев

Такого рода эпизоды, как и многие другие, о которых Лука не пишет, представляют Петра как ветерана духовных войн стратегического уровня. Он не забыл об этом, когда год спу​стя писал свое Первое послание. Там он предупреждал нас: «Трезвитесь, бодрствуйте, потому что противник ваш диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить» (1Пет.5:8).

В посланиях Петра жизнь христианина не окружена комфортом и защитой от страданий. Петр был воином, и ему приходилось принимать удары. Главным утеше​нием для него было осознание того, что Иисус тоже страдал.

Я думаю, Петр тщательно подбирал эти слова. Я думаю, Петр действительно имел в виду, что дьявол — не «беззубый лев», как некоторым хотелось бы думать. Однако мы согла​шаемся, что никто из верующих не должен стать жертвой дьявола, «ибо Тот, Кто в вас, больше того, кто в мире» (1 Иоан.4:4). Иисус дал нам власть над всеми силами врага, но если мы станем игнорировать это, если не будем пользовать​ся этой силой или станем использовать свою власть без Божьей мудрости, действовать на основании неправильных мотивов или не построим достаточную защиту со стороны ходатаев, мы не сможем одержать победу.
НА ВОЙНЕ БЫВАЮТ ПОТЕРИ

Во всей истории человечества на каждой войне бывают по​тери. То же происходит и в духовных битвах, и, как правило, чем выше уровень духовных сражений, тем больше потерь. Во второй главе я говорил, что некоторые пасторы настоль​ко заботятся о благосостоянии членов своих церквей, что никогда не побуждают их к участию в духовных конфликтах на стратегическом уровне. Они считают, что их церкви должны превратиться в больницы, а не в воинские бараки, и, может, так и должно быть. Бог не призывает всех и каждого в Теле Христовом к выполнению одной и той же работы, Он также не стремится к тому, чтобы все поместные церкви ста​ли одинаковыми.

В посланиях Петра жизнь христианина не окружена ком​фортом и защитой от страданий. В Первом послании Петра так много говорится о страданиях, как ни в какой другой книге Нового Завета. Петр был воином, и ему приходилось принимать удары. Главным утешением для него было осоз​нание того, что Иисус тоже страдал. Петр сказал: «Если, делая добро и страдая, терпите, это угодно Богу» (1Пет.2:20, кур​сив мой).

Но как страдание может быть благом? «Ибо вы к тому призваны, потому что и Христос пострадал за нас, оставив нам пример, дабы мы шли по следам Его» (1Пет.2:21, курсив мой). Петр сказал: «Как вы участвуете в Христовых страда​ниях, радуйтесь» (1Пет.4:13, курсив мой). И «если [пострадал] как Христианин, то не стыдись, но прославляй Бога за такую участь» (1Пет.4:16).

История повествует о том, что Петр продолжал воевать до самого своего конца и заплатил полную цену мучениче​ства*. Многие довольные жизнью христиане и не подозрева​ют, что сегодня в мире тоже существуют христиане-мученики. Ранее я уже упоминал, что, по данным Дэвида Баррета, за 1990-е годы во всем мире каждый год гибнет около ста пяти​десяти тысяч мучеников за веру, то есть более четырехсот человек каждый день!
*По словам Оригена, во время правления Нерона около 64 года от Р.Х Петра распяли по его просьбе головой вниз, потому что он посчи​тал себя недостойным даже быть распятым в том же положении, что его Господь. — Прим. автора.
Согласно исследованиям, произведенным организацией Международной христианской солидарности, в двадцатом столетии погибло больше христиан за свою веру, чем за все предыдущие столетия вместе взятые.

Битва может быть напряженной, но победа нам обеспече​на, если мы останемся верными Христу. Международное агентство новостей недавно выпустило сообщение, под​твержденное очевидцами и документами о том, что в Судане в настоящее время убивают церковных лидеров, детей про​дают в рабство, стариков убивают и сбрасывают в братские могилы, десятки церквей сожжены. Суданские христиане страдают, но не сдаются. Согласно этим сообщениям, в од​ном районе в течение двух недель после мученической кон​чины поместного пастора крещение приняли тридцать две тысячи человек!

Петр сказал: «Бог же всякой благодати, призвавший нас в вечную славу Свою во Христе Иисусе, Сам, по кратковременном страдании вашем, да совершит вас, да утвердит, да укрепит, да соделает непоколебимыми» (1Пет. 5:10, курсив мой).
Вопросы к теме:

1. Служение апостолов, представленное в Книге Деяния, характеризуется внешним проявлением могущественной силы Божьей. Можете ли вы сказать то же о своей церкви? Если нет, почему?

2. Что вы думаете об исполнении верующих Святым Духом? Это единовременный акт или он постоянно повторяется? Как вы можете сказать, что верующий исполнен Святым Духом?

3. В этой главе обсуждается реальность «территориальных духов». Вы верите, что они существуют? Может ли такой дух воздействовать на вашу общину?

4. Что могло заставить такого человека, как Сюзан Гаррет, утверждать, что встреча Петра с Симоном-волхвом была равносильна столкновению с самим сатаной?

5. По всей вероятности, молитвы личных ходатаев Петра спасли ему жизнь. Вы можете назвать отдельных людей, которые сегодня известны своим служением личного ходатайства за конкретных лидеров?
Глава 8.

Противостояние Павла силам тьмы

Опыт обращения апостола Павла вошел в историю как одно из самых драматичных событий, когда-либо слышанных.

В то время Павел был самым злобным вра​гом христианской веры. Он был известен в Иерусалиме как человек, неустанно преследо​вавший верных, «дыша угрозами и убийством на учеников Господа» (Деян.9:1). Он находился на пути в город Дамаск, чтобы уничтожить за​рождавшееся там ядро новой веры. Однако когда он покидал Иерусалим, чтобы ехать в Дамаск, он не мог представить себе, что про​исходит в невидимом мире. Бог только что ре​шил удивить этого фанатичного террориста сверхъестественным явлением Того, Кого Па​вел преследовал, — Иисуса Христа. Тогда Пав​ла еще звали Савлом Тарсянином.
ОБРАЩЕНИЕ ЧЕРЕЗ БОЖЕСТВЕННОЕ ВМЕШАТЕЛЬСТВО

Павел относится к сравнительно небольшому числу людей, обращение которых произошло через Божественное вмешательство. Обычно люди обраща​ются через проповедников, таких, как Филипп. Позже Павел сам напишет: «Как веровать в Того, о Ком не слыхали? как слышать без проповедующего?» (Рим.10:14).

Однако даже сегодня мы можем встретить исключения из этого правила.

Те из нас, кто старается проследить за тем, что Бог творит в мире, согласятся, что никогда раньше мы не могли слышать о таком количестве обращений с Божественным вмешатель​ством, как в течение последних лет, особенно среди мусуль​ман. В некоторых случаях людям является Иисус так, как Он явился Савлу, в других случаях это ангел, в третьих — появле​ние ауры из света и голоса. Иногда это может произойти во сне или в видении наяву. Многие обращения сопровождают​ся физическими исцелениями и другими чудесами. В мечетях и мусульманских домах чудесным образом появляются Биб​лии. Недавно я узнал об одной индонезийской женщине-му- сульманке, которая сверхъестественной силой была физи​чески перемещена из своего дома в церковь. Она приняла Христа в тот же день!

По пути в Дамаск Савл увидел свет, услышал голос и фак​тически увидел Иисуса во плоти так, как он рассказывает об этом в Первом послании к Коринфянам 9:1: «Не видел ли я Иисуса Христа, Господа нашего?» Спутники Савлз видели, как он упал, они видели свет, слышали голос, но не могли разоб​рать слов. И они не видели Иисуса так явно, как видел Савл. Савл встал с земли ослепшим, и его под руки привели в Да​маск В Дамаске верующий по имени Анания пророчествовал Савлу, и к тому вернулась способность видеть.

Эта история всем хорошо известна, но я повторил ее здесь, чтобы напомнить вам исключительное и сверхъесте​ственное величие всего события. В Новом Завете нет ничего подобного этой истории. То, что произошло во время этого события, заслуживает особого внимания. Я уверен, что во время обращения Савла Иисус призвал его в будущем пост​роить служение духовной войны стратегического уровня. Позвольте мне объяснить, что я имею в виду.

Божий призыв к серьезной войне

Давайте внимательно прочитаем отрывок, повествующий о том, что именно Иисус сказал Павлу в день его обращения:

«Я для того и явился тебе, чтобы поставить тебя служи​телем и свидетелем того, что ты видел и что Я открою тебе, избавляя тебя от народа Иудейского и от язычни​ков, к которым Я теперь посылаю тебя открыть глаза им, чтобы они обратились от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу, и верою в Меня получили прощение грехов и жребий с освященными» (Деян.2б:17,18).

Таков был призыв, который Павел выполнял энергично и преданно в течение всей оставшейся жизни на земле. Позже он назовет явление Господа «небесным видением» (Деян. 26:19). Во время встречи с Иисусом ему было сказано, что он будет послан к «язычникам», а это слово также можно пере​вести как «народы» или «группы людей». Одним словом, Па​вел был призван к евангелизации мира. Его роль сводилась к миссионерской работе в условиях кросс-культуры. Его глав​ной задачей должна была стать евангелизация и насаждение церквей. Бог ждал, что в видимом мире Павел будет выпол​нять все эти задачи.

В Своем призыве Иисус также использовал слова, относя​щиеся к невидимому миру. Он сказал, что Павел найдет тех язычников и народы, к которым его посылают, во тьме и во власти сатаны. Там, где господствует сатана, там люди пре​бывают в духовной тьме. Сатана желает, чтобы люди страда​ли как можно больше в этой жизни, а в вечности пребывали бы в аду. Иисус послал Павла так, как Он посылает многих из нас сегодня привести этих людей к Иисусу Христу, Который сказал: «Я свет миру; кто последует за Мною, тот не будет хо​дить во тьме, но будет иметь свет жизни» (Иоан.8:12).

Процесс освещения светом Иисуса Христа жизни людей, пребывающих в духовной тьме, включает, по словам Иисуса в его призыве к Павлу, освобождение «от власти сатаны» и приближение «к Богу» (Деян.2б:18). Это необычайно силь​ный язык, использованный в контексте высшей встречи че​ловека с Богом. Если, как я говорил ранее, верно, что сатана назначает конкретные власти и начальства царства тьмы властвовать над конкретными группами населения, содержа их в духовной тьме, призыв Павла в таком случае подразуме​вает, что освобождение этих людей от тьмы к свету будет со​провождаться напряженной борьбой этих двух противо​борствующих сил.

Такая борьба — дело непростое. Я верю, что прав, утверж​дая, что сатана никого не выпускает из своего плена без борьбы. Для определения этой борьбы сегодня мы использу​ем понятие «духовная война». Иисус, по всей видимости, по​велел Павлу стать «побеждающим», одним из тех, кто, соглас​но посланиям семи церквям во второй и третьей главах Кни​ги Откровение, получит великие награды. Иисус сказал Павлу, что для освобождения духовных пленников врага ему придется побеждать, или связать, сильного, как Он говорил об этом Своим ученикам в Евангелии от Луки. На мой взгляд, у нас есть достаточно свидетельств тому, что на Дамасской дороге Господь призвал Павла вести духовную войну страте​гического уровня.

Три примера

Выполнил ли Павел повеление Господа?

Я уже говорил о том, что в моих исследованиях Книги Деяния я нашел пять случаев, которые, если мои предполо​жения верны, можно понять как проявление духовной вой​ны стратегического уровня. В двух из этих случаев задей​ствован Петр, и мы об этом говорили в предыдущей главе. В остальных трех случаях главным действующим лицом явля​ется Павел: (1) Павел против Вариисуса (или Елимы), (2) Па​вел против прорицательного духа, или духа Питона, и (3) Павел против Артемиды (или Дианы) Эфесской. Я поясню два первых случая в этой главе, а о третьем мы поговорим в следующей главе.

Было ли таких случаев больше?

Прежде чем мы перейдем к обсуждению этих трех случаев, я хочу выразить уверенность в том, что Павел участвовал в на​ много большем количестве духовных битв, чем об этом ска​зано в Деяниях. Свое утверждение я основываю на том, что Лука в Книге Деяния представляет только лишь малую часть служения апостолов. Веруя в богодухновенность писания, я признаю, что Лука выбирал для своего повествования конк​ретные события под водительством Святого Духа. Поэтому в Деяниях отражено то, что Бог хотел рассказать нам о труде апостолов в тот временной период. У нас есть и другие ис​точники информации о жизни апостолов, однако мы не счи​таем внебиблейские источники вдохновленными Богом. На​пример, многие уверены в том, что Петр умер мученической смертью за свою веру, а Фома отправился в Индию, но ин​формации об этом в Писаниях нет.

Я верю, что каждый раз, когда Лука говорит о том, что Павел проповедовал Евангелие, он подразумевает, что апостол проповедовал оправдание верой.

Павел вел духовные битвы стратегического уровня на За​падном Кипре, в Филиппах и Эфесе. Однако это совсем не значит, что он не вступал в духовные сражения в Антиохии Писидийской, Иконии, Листре, Фессалонике или Коринфе и других местах Лука, как хороший историк, не любит излиш​них повторов. Он знакомит нас в своем повествовании с конкретной моделью, а затем позволяет читателю предпо​ложить, что эта заданная модель постоянно действует в дру​гих ситуациях.

Выдающимся примером этого может послужить пропо​ведь Павла об оправдании верой в противовес исполнению Моисеева закона, что Павел так красноречиво излагает в По​сланиях к Римлянам и Галатам. В Книге Деяния Лука сообща​ет о проповеди Павла об оправдании верой всего лишь раз — в Антиохии Писидийской (см. Деян. 13:38,39). Но я уве​рен, что Павел проповедовал об оправдании верой и в Лист​ре, Верии, Иконии, Эфесе, Дервии, Антиохии Сирийской и во многих других местах, однако об этом в Писании не сказано. Я верю, что каждый раз, когда Лука говорит о том, что Павел проповедовал Евангелие, он подразумевает, что апостол проповедовал оправдание верой.

Поскольку Павел имеет дело непосредственно с демони​ческими духами, Лука решает рассказать нам о двух таких случаях, происшедших в Филиппах и в Эфесе. Это на один случай больше, чем упоминание об оправдании верой в про​поведи Павла, представленной в Деяниях. Павел позже напи​шет о духовной войне в своих посланиях точно так, как об оправдании верой. Он скажет: «Наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесных» (Еф.6:12). Павел знал, как нужно бороться, благодаря ; своему опыту, приобретенному, как я думаю, не только в двух или трех прямых столкновениях с демонической силой, о которых мы находим рассказы в Книге Деяния.
Павел против Вариисуса

Практически все считают Павла величайшим миссионером, работавшим в условиях кросс-культуры. Многие считают его вторым после Иисуса по степени его влияния на христиан​ское движение. Поэтому все те, кто вовлечен в дело всемир​ной евангелизации всерьез, очень внимательно исследуют то, как Павел выполнял свою миссионерскую работу.

После всех событий, последовавших после его обраще​ния и после его служения в церквях Антиохии Сирийской, Лука начинает рассказывать о евангелизационной деятель​ности Павла и о насаждении им церквей. Первым в этой се​рии идет остров Кипр (см. Деян. 13:6-12). Я полагаю, что Лука ' специально выбрал этот случай на Кипре, чтобы задать тон повествованию о дальнейшем служении Павла. Этот эпизод можно рассматривать как пророческое введение ко всему тому, что Павел делал в дальнейшем в своем освобождении людей от власти сатаны и приведении их к Богу. В таком слу​чае духовная война и столкновение сил становятся выдающимися характеристиками всей его дальнейшей активной жизни в служении.

В городе Пафе на Западном Кипре жил политический деятель, правивший всем островом, — римский проконсул Сергий Павел. В предыдущей главе в связи с Иродом я уже говорил о том, что когда в подобных ситуациях одним из главных героев становится видный политический лидер, тогда можно интерпретировать все происшедшее как духов​ный конфликт стратегического уровня.

Особенно это верно по отношению к эпизоду в Пафе, потому что мы узнаем, что проконсул установил тесные вза​имоотношения с оккультистом по имени Вариисус, или Ели- ма. Такого рода связь совсем не кажется странной. Недавние исследования показали, что значительное число латиноаме​риканских президентов поддерживают такие отношения. Союз Гитлера с миром тьмы подтверждается документально, как и связь Саддама Хусейна. А в Соединенных Штатах мис​сис Нэнси Рейган держала у себя астролога, который помо​гал ей планировать работу президента страны. Таких приме​ров много. Сергий Павел через колдуна поддерживал своего рода контакт с невидимым миром тьмы. Но проконсул про​явил заинтересованность к Евангелию, и поэтому Вариисус «противился им, стараясь отвратить проконсула от веры» (Деян. 13:8).

Святой Дух против дьявола

Итак, сцена для напряженной духовной битвы готова. На ка​ком уровне будет происходит эта духовная битва? Мы имеем дело с человеком Вариисусом (наземный уровень), но он яв​ляется оккультным деятелем (оккультный уровень). И все же сам конфликт затрагивает, я верю, высший, стратегический уровень, судя по значимости этого события в невидимом мире. Джон Стогг так говорит о напряженности происходя​щего: «Лука представляет своим читателям драматическое столкновение сил, в котором Святой Дух отбрасывает злого духа, апостол наносит поражение колдуну, а Евангелие тор​жествует над оккультным». Сюзан Гаррет соглашается с этим: «Противоборство Вариисуса и Павла — это также противо​борство между Святым Духом и дьяволом». Если она права, то это наивысший уровень конфликта!

Мы не можем определить личности территориального духа, который явно использовал Вариисуса как инструмент, чтобы держать население Кипра в духовном рабстве. Те, кто имеет опыт в ведении духовной войны, согласятся, что нео​бязательно иметь такую информацию, хотя она тоже может быть полезной, и об этом я буду говорить в следующей главе. Однако мне ясно, по крайней мере, одно — здесь мы имеем дело не с рядовым демоном, который мог быть использован, чтобы навести на кого-нибудь болезнь или спровоцировать несчастный случай. Исследования Сюзан Гаррет, как мы уви​дим, подтверждают этот вывод: «Вариисус тесно связан с са​мим сатаной».

Если Сергий Павел уверует, то такое его решение может повлиять на судьбу всего региона. Павел знает об этом, знает об этом и Вариисус. Вариисус поставил на карту все. (1) Свою работу. Если Сергий Павел станет христианином, он перестанет нуждаться в услугах придворного мага. (2) Его благосостояние, как и его жизнь, тоже было поставлено на карте Он отлично знал, какое страшное наказание ожидает всех тех, кто разочарует своих правителей в мире тьмы.

Павел и Вариисус, два противника в видимом мире, были «исполнены», каждый по-своему. Вариисус был «исполнен всякого коварства и всякого злодейства» (Деян.13:10). Павел был «исполнен Святого Духа» (Деян. 13:9) так же, как Петр, который ранее противостоял Симону-волхву в Самарии. За​явление Павла о том, что Вариисус был «сыном диавола» (Деян. 13:10), служит дальнейшим указанием на то, что мы имеем дело не с заурядным колдуном и чародеем, но с пред​ставителем высших сил зла. Как говорит Сюзан Гаррет: «Па​вел и Вариисус, как люди, каждый в свою очередь является представителями сверхъестественных сил». Вариисус — яр​кий пример того, как «сильный» из мира тьмы может исполь​зовать человека для своего прикрытия. Если бы с Вариисусом ничего не произошло, то «имение его было бы в без​опасности» (Лук. 11:21) и души на Кипре не были бы спасены.

Павел не сомневался в своей духовной власти. Мне нра​вится, как об этом говорит Джон Доусон: «Если Слово Божье велит верующим относиться с уважением к властям и начальствам мира тьмы, оно также повелевает нам освобож​дать пленников, связывать сильного, расхищать его имуще​ство и разрушать правление и власть лукавого». Именно это и сделал Павел. Действуя на основании того, что было к нему ремой от Бога, Павел запретил ему самым недвусмысленным образом и заявил: «И ныне вот, рука Господня на тебя: ты бу​дешь слеп и не увидишь солнца до времени» (Деян. 13:11).

Вариисус ослеп, Сергий Павел обрел спасение и, хотя Лука не предоставляет нам этих подробностей, я полагаю, Евангелие распространялось как в Пафе, так и далее.

Был ли этот духовный конфликт стратегическим уровнем? Некоторые могут не согласиться, но я так думаю. Духовная власть, которую использовал Павел, была далеко не ординар​ной. Чтобы противостоять врагу на таком высоком уровне, когда так много поставлено на карту, Павел должен был бук​вально положиться на слова Иисуса: «Се, даю вам власть на​ступать на змей и скорпионов и на всю силу вражью» (Лук. 10:19, курсив мой). Сюзан Гаррет вполне с этим согласна и добавляет, что Павел мог сделать это только потому, что юн был облечен намного большей властью, чем та, которую имел сатана» (курсив Tapper). Описывая разоблачение и на​казание Вариисуса, Лука утверждает, что Павел смог блестяще выполнить эту работу, к которой был призван, потому что об​ладал властью над всей силой врага (ср. Лук 10:19).
Что случилось с Марком?

Молодой Иоанн Марк сопровождал Павла и Варнаву, когда они попали на Кипр, чтобы проповедовать там Евангелие. Однако после этого Марк решил покинуть их. «Иоанн, отде​лившись от них, возвратился в Иерусалим» (Деян. 13:13). Поз​же, когда Павел с Варнавой были готовы отправиться во вто​рое миссионерское путешествие, они стали горячо обсуж​дать, могут ли они опять взять с собой Марка. Варнава, двоюродный брат Марка, хотел идти с ним вместе, но Павел не соглашался, потому что тот «отстал от них в Памфилии» (Деян. 15:38). В результате этого Павел и Варнава разошлись, но вопрос остается: почему Марк покинул их в тот раз?

Лука не делится с нами такими подробностями, и коммен​таторы предлагают самые разные варианты объяснений. Я же связываю бегство Марка с происшедшим там духовным столкновением на высшем уровне. Вполне вероятно, что описание этого эпизода, каким бы ярким оно ни было, не​сколько приглушено. Я видел немало подобных столкнове​ний, и все они намного более жестки, чем то, что описывает Лука. В любом случае, Марку не понравилось то, что он уви​дел. Вполне вероятно, он подумал, что не готов к такого рода служению. Может быть, одного духовного конфликта на стратегическом уровне ему показалось вполне достаточно. Догадываясь, что вслед за этим могут последовать и другие подобные происшествия, он решил вернуться домой.

Я знаю многих людей, похожих на Марка, если мои пред​положения верны. Когда в 1990 годуя согласился на пост руководителя Организации по ведению духовной войны, я обнаружил, к великому моему огорчению, что несколько моих друзей отвернулись от меня, одни более решительно, чем другие. Я был бы рад продолжению близкой дружбы с ними, но пока это невозможно. Пять влиятельных семей по​кинули мой взрослый класс в воскресной школе и так и не вернулись. Я хорошо понимаю ту боль, которую испытал Павел, когда потерял Марка, а после него и Варнаву. Не каж​дому нравится идея духовной войны.

В то же самое время Марк — чудесный человек и выдаю​щийся христианский лидер. Его мать Мария — очень силь​ный ходатай. Он, должно быть, знал многое о силе молитвы, и, может быть, он был вместе с ними, когда молитвенная ко​манда его матери спасла жизнь Петру. Он стал автором од​ного из четырех Евангелий, никак не меньше. Позже близкие отношения Марка с Павлом были восстановлены, и Павел писал о нем Тимофею: «Марка возьми и приведи с собою, ибо он мне нужен для служения» (2Тим.4:11).

В конце первой главы я говорил о «военном законе», и здесь я повторю еще раз следующее: не каждый призван на передний край духовной борьбы. И я высоко ценю и уважаю всех Иоаннов Марков, которые встречались в моей жизни, и глубоко сожалею о тех действиях и ситуациях, которые от​толкнули их от меня. Но я не могу вернуться назад и изме​нить прошлое. Я, как и Павел, должен быть верен моему «не​бесному видению».

Изгнание духа Питона

Когда Павел пришел в Филиппы, на этот раз с Силой, Тимо​феем и Лукой, он еще раз столкнулся с необходимостью вес​ти духовную борьбу на стратегическом уровне. Однако на этот раз все было несколько иначе. Например, на этот раз мы знаем имя территориального духа — это Питон. В Филип​пах, как и на Кипре, демонические власти решили проявить себя через человека — на этот раз через девушку-рабыню.

Иногда трудно отличить случаи столкновения высших сил зла и добра от обычных, наземного уровня конфликтов, потому что в столкновении участвует человек. Некоторые считают, что в настоящем духовном конфликте стратегичес​кого уровня участвуют только духи, не проявляющие себя через людей. Я думаю, это неверная точка зрения. Дело не в том, есть ли в этом конфликте человек или его нет. Перемен​ной величиной здесь является ранг того духа, с которым мы вступаем в единоборство. Если это территориальный дух, которого Павел называет начальством и властью, то не име​ет никакого значения, проявляется ли этот дух через дуб, как в случае с Тором, или же он действует через мага по имени Вариисус, как на Кипре. Духовной борьбой на стратегичес​ком уровне является собственно связывание такого духа не​видимого мира, в какой бы форме он ни решил проявить себя в видимом мире.

В Филиппах девушка-рабыня, прорицательница, была одержима духом Питона. Питон, согласно оригинальному греческому тексту, имя собственное. В нашем английском тексте мы имеем «духа прорицательного» (Деян. 16:16), но на греческом это pneuma pythona. Саймон Кистемейкер, биб​лейский ученый, утверждает, что наиболее точным перево​дом этой фразы будет следующая фраза — «дух, а именно Питон». В те дни дух Питон был хорошо известен в Греции и Македонии. Этот дух из греческого города Дельфы, в кото​ром находился знаменитый храм Аполлона. Так называемым «дельфийским оракулом» была женщина-жрица, через кото​рую Аполлон периодически вступал в общение с людьми. Такую жрицу называли «Пифией», потому что в ней пребы​вал дух Питона.
Павел начинает действовать
Павел в Филиппах встретился с духом, намного более высо​копоставленным по рангу, чем обычный дух. Давид Финнелл предполагает, что это столкновение произошло потому, что «Павел вторгся на территорию, которая находилась под контролем и властью князя Греции... Это была не просто бит​ва с одним демоном. Власть сатаны над городом была совер​шенно очевидна». В течение нескольких дней молча претер​певая назойливое преследование прорицательницы, апос​тол наконец начинает действовать. «Павел, вознегодовав, обратился и сказал духу: именем Иисуса Христа повелеваю тебе выйти из нее. И дух вышел в тот же час» (Деян. 16:18).

Был ли Питон территориальным духом? Произошел ли этот духовный конфликт на стратегическом уровне? Я скло​нен верить, что в этот момент был связан тот сильный, что господствовал в городе Филиппы. Это не был случайный инцидент, который мог повлиять только на несколько чело​век в городе или на несколько семей. Это событие потрясло весь город. После происшедших в результате изгнания не​чистой силы беспорядков Павла и Силу избили и посадили в темницу, затем произошло землетрясение, в результате кото​рого пленники освободились, а темничный страж и его семья уверовали. Павел нагнал страху на правителей города, объявив себя римским гражданином, а в городе появилась крепкая, процветающая церковь.

Питон преследовал Павла в течение нескольких дней, пока Павел не противостал ему и не изгнал из девушки-слу​жанки. Некоторые задаются вопросом, нет ли здесь опреде​ленного принципа — не изгоняйте демонов при первой же с ними встрече. Здесь действительно имеется конкретный принцип, но не этот. Принцип состоит в следующем — на стратегическом уровне духовной борьбы действуйте в Бо​гом назначенное время. Этот принцип должен действовать во всех сферах христианской жизни и служения, но он ста​новится исключительно важным, когда мы имеем дело с си​лами зла на самых высоких уровнях. Больше всего потерь в духовной битве происходило из-за нарушений этого прин​ципа, а еще из-за нарушений в области личной святости. По​скольку Павел был исполнен Святым Духом и находился в теснейшем контакте с Отцом, он знал, когда не нужно вос​ставать против Питона и когда это нужно сделать.

Прежде чем мы двинемся дальше, давайте отметим, что происшедшее в Филиппах высвечивает два очень важных вопроса, которые возникают в умах всех тех, кто очень сдер​жанно относится к понятию духовной войны стратегиче​ского уровня: (1) Должны ли мы напрямую обращаться к де​моническим духам? И (2) должны ли мы пытаться выяснить имена этих духов?
Обращение к духам

Все христиане знают, что нам дано право напрямую обра​щаться к Богу и таким образом устанавливать контакт с неви​димым миром. Но не все уверены в том, что нам следует обращаться непосредственно к злым духам, особенно на стратегическом уровне. Некоторые чувствуют к этому отвра​щение, потому что были свидетелями того, как сестры и братья с самыми лучшими намерениями затрачивали много времени и усилий на напряженную, но по большей части бесплодную борьбу с властями и силами тьмы. «Дух жаднос​ти, господствующий в нашем городе, мы выступаем против тебя во имя Иисуса!» «Мы запрещаем тебе, дух похоти и амо​ральности, и повелеваем тебе выйти вон — прямо сейчас!» «Мы связываем тебя, сатана, и провозглашаем, что у тебя больше нет власти над этим народом!» Такие провозглаше​ния часто используются с огромным энтузиазмом, с радост​ными и торжествующими восклицаниями, но слишком час​то на следующий день мы видим, что ничего не изменилось.

Как нам реагировать на такого рода поведение? Честно го​воря, я очень терпимо отношусь к подобного рода активнос​ти, хотя сам в таких действиях не участвую. Временами меня вовлекают в это, но такое случается очень редко. Благодаря моей работе в молитвенном движении я вхожу в личный кон​такт со многими, кто привычно обращается к миру тьмы именно таким образом, и я знаю сердца тех, кто практикует это. Эти сердца так же чисты перед Богом, как любое другое сердце преданного верующего. Их желание видеть духовных пленников свободными и заблудших спасенными часто на​много сильнее, чем у многих других, но их понимание того, как вести наступательную духовную борьбу несколько отли​чается от моего понимания. Я также не согласен, кстати, с теми, кто настаивает на крещении младенцев, кто верит в то, что говорение языками представляет собой главный признак крещения Святым Духом, и с теми, кто проводит богослуже​ния в соответствии с заранее подготовленной литургией, но я также терпимо отношусь и к их убеждениям.

У некоторых моих друзей более короткое терпение. Один из них совершенно не согласен с тем, что сказал Фрэн​сис Фрэнгипейн: «Писание говорит ясно: христиане не толь​ко обладают властью вести борьбу против сил тьмы, но они обязаны это делать. Если мы не принесем жертву молитвы против наших духовных врагов, они нас самих превратят в жертву»(курсив мой). Молитва для моего друга — это раз​говор с Богом в Царстве Света, а не обращение к существам из мира тьмы. Но давайте более подробно разберем эту тему.

Более широкое значение молитвы

В общепринятом смысле «молитва» имеет более широкое значение. В моем словаре сказано, что молитва — это «благо​говейное прошение к Богу или объекту поклонения». Сата- нисты молятся сатане. Американские аборигены молятся Ве​ликому Духу. Католики молятся Марии и некоторым святым. Индусы молятся разному количеству богов, установленных на их полках. Никто из них не молится Богу, но в любом слу​чае, это «молитва».

Христиане не должны пытаться молиться никому из мира невидимого, кроме Бога. Все наши «благоговейные про​шения» должны быть направлены к Нему и только к Нему.

Я считаю, что христиане не должны пытаться молиться никому из мира невидимого, кроме Бога. Все наши «благого​вейные прошения» должны быть направлены к Нему и толь​ко к Нему. Вот почему Фрэнсис Фрэнгипейн подчеркивает, что мы должны молиться против наших духовных врагов. Когда мы молимся против злых духов, большая часть нашей молитвы обращена с прошением к Богу о том, чтобы Он вступился за нас в этой борьбе или же дал нам силы и власть, которую мы сможем использовать во имя Иисуса. И после этого мы обращаемся к злым духам не с прошением, но с вла​стными командами и запретами.
Именно так Павел поступил с духом Питона. Он сказал, вероятно, громким голосом так, что многие могли слышать его слова: «Именем Иисуса Христа повелеваю тебе выйти из нее» (Деян. 16:18).

Том Уайт из «Служения на передней линии», еще одного силового служения, соглашается с такой методикой. Он го​ворит, что когда мы сопротивляемся злу, наше обращение уже нельзя назвать «молитвой» как таковой. Скорее это «столкновение, конфликт и осуществление Божьей воли... Вполне уместно напомнить дьяволу, кто он такой и куда он может отправляться». Том Уайт идет еще дальше. Он опубли​ковал заявление, которое, как он считает, мы можем исполь​зовать, когда вступаем в духовную схватку с врагом:

Я напоминаю тебе, сатана, что Иисус пришел унич​тожить твои дела. Я разоблачаю твои дела в этой церкви. Я запрещаю твое дальнейшее присутствие и заявляю, что Божий свет проникает в твое царство тьмы. Исцеляющиеся взаимоотношения здесь закры​вают тебе дверь и провозглашают конец твоему влиянию. Ты потерпел поражение. Иисус Победитель! (курсив Уайта).

Определение имен духов

У злых духов есть два типа имен, функциональные имена и личные имена. В только что исследованном нами эпизоде, происшедшем в Филиппах, были использованы оба имени того духа, которым была одержима девушка-служанка. Как мы видели, греки использовали его имя собственное — Пи​тон, а те, кто переводил Библию, использовали функцио​нальное имя — дух прорицательный. Оба имени верны.

На практике в нашей духовной картографии, о которой я расскажу несколько подробнее в десятой главе, мы часто вы​ясняем и находим имена духов, с которыми имеем дело, но не всегда. Для эффективной духовной войны не обязатель​но знать имена духов, однако опыт показал, что если мы в состоянии определить этих духов по именам, у нас будет больше власти над ними, а потому наши усилия будут более результативными.

Те, кто часто действует в служении избавления и осво​бождения людей от демонов на наземном уровне, подтверж​дают наши выводы. Обычно духов называют по имени и об​ращаются непосредственно к ним с повелениями и запрета​ми, хотя и не всегда. Нил Андерсен из служения «Свобода во Христе» использует подход, названный им «встреча с исти​ной», в противоположность прямой конфронтации с демо​нами. Многие пленники получают свободу в результате того, что они приходят к пониманию истины и начинают дей​ствовать в соответствии с тем, кем они являются во Христе.

У нас есть примеры того, как Иисус называл бесов по име​нам и обращался к самим демонам. Однажды он узнал имя де​мона, спросив его самого об этом. Иисус задал вопрос одер​жимому нечистой силой человеку: «Как тебе имя?» И этот де​мон, а не человек, ответил: «Легион имя мне, потому что нас много» (Мар.5:9). Иисус же обратился непосредственно к де​мону: «Выйди, дух нечистый, из сего человека» (Мар.5:8). Когда мы сегодня делаем то же, будь то на наземном уровне или на стратегическом, знать имена бесов полезно.
Заключение

В этой главе мы исследовали два случая вовлечения апосто​ла Павла в то, что можно интерпретировать как духовную войну стратегического уровня. Павел сделал это, выполняя повеление, которое ему дал Иисус на Дамасской дороге в день его обращения, — а именно: идти к народам и обратить их от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу. В следующей главе мы с вами рассмотрим один случай, когда Павлу не уда​лось выйти победителем из духовной схватки с врагом, и другой, когда он одержал блестящую победу.

Вопросы к теме:

1. Что вы думаете о возможности обращения людей через Божье вмешательство? Вы сами слышали о таких случаях?

2. Не часто мы ассоциируем евангелизацию с духовной войной. Почему то, что пережил Павел на Дамасской дороге, вызывает в нас такие ассоциации?

3. Некоторые верят, что такие люди, как колдуны или предсказатели, — это просто чепуха и они не могут никому причинить вреда. Вы согласны с этим?

4. Как предполагает случай, происшедший с Марком, не каждый призван к служению в духовной войне стратегического уровня. Как вы думаете, к чему вас призвал Бог?

5. Мы привыкли молиться Богу, Которого не видим. Что вы думаете об обращении к невидимым духам злобы?
Глава 9.

Расхищение имущества Артемиды Эфесской

Памятуя о том, что апостол Павел не обла​дал Божественной натурой, как Иисус, я намерен предположить, что далеко не все, что он делал в своей карьере, было равно успеш​ным. Я полагаю, что Павел, будучи обыкновен​ным человеком, также совершал ошибки и, как следствие, страдал от неудач.

Главной темой этой главы станет величай​ший миссионерский и евангелизационный ус​пех Павла, а именно его служение в Эфесе и регионе Малой Азии. Однако прежде, чем пе​рейти к этой теме, я хочу взглянуть на его крупный евангелизационный провал, проис​шедший в Афинах. Оба этих эпизода, на мой взгляд, относятся к теме духовной войны стра​тегического уровня.
Афины: неприступная твердыня врага

После того как Павел покинул Филиппы, где одержал верх в схватке с духом Питона, он вместе со своей миссионерской командой имел большой ус​пех в насаждении церквей в Фессалонике и Верии. Затем Па​вел, явно нарушив свои первоначальные планы, должен был бежать из Верии, оказавшись в результате в Афинах и оставив позади себя Силу и Тимофея.

Решив воспользоваться ситуацией, Павел энергично взял​ся за евангелизацию Афин, но, по всей видимости, безрезуль​татно. Лука заканчивает семнадцатую главу Деяний словами: «Некоторые же мужи, пристав к нему, уверовали; между ними был Дионисий Ареопагит и женщина, именем Дамарь, и дру​гие с ними» (Деян. 17:34). Больше нигде в Писании мы не ус​лышим ни о Дионисии или Дамари, ни о христианской церк​ви в Афинах.

Как такое могло произойти? И что произошло на самом деле? Ранее я уже говорил, что настоящая битва за всемир​ную евангелизацию проходит в духовном мире, и поэтому наши исследования происшедшего должны начаться с мира невидимого. Я предполагаю, что территориальные духи, контролировавшие город Афины, были настолько могуще​ственными и так хорошо окопались в этом городе, что Павлу не удалось преодолеть их. Твердыни, дававшие им право гос​подствовать в этом городе в течение многих столетий, были исключительно грозными, на тот момент фактически не​приступными.

После Филипп, Фессалоники и Верии Афины, должно быть, стали чрезвычайно тяжелым переживанием для Павла. Я думаю, Павлу было бы легче быть изгнанным из города, как это было в Верии, чем подвергаться в Афинах насмешкам, издевательствам и явному равнодушию со стороны иску​шенных интеллектуалов. Я согласен с тем, что неважно, ка​ким образом он покинул город, но он был бы намного счас​тливее, если бы оставил после себя сильную и растущую христианскую церковь.

Город, полный идолов

Единственное место в Библии, где мы находим фразу «город, полный идолов» (от греческого слова kateidolos), — это опи​сание Афин в Книге Деяния (17:16). Афины были столицей идолов древнего мира, что сегодня, может быть, сравнимо только с Киото в Японии. Литература того времени пред​ставляет Афины как лес идолов, в котором легче было найти бога, чем человека. На некоторых улицах идолов было так много, что движение пешеходов было затруднено. Один на​блюдатель отметил, что в Афинах идолов было больше, чем во всей остальной Греции!

Поскольку сами идолы сделаны из дерева, камня или ме​талла, некоторых людей их присутствие не очень беспоко​ит. Однако эти идолы — не просто куски дерева, камня или металла. Они были созданы старательно и намеренно чело​веческими существами в качестве форм видимого мира, че​рез которые силы невидимого мира тьмы приглашались к господству и контролю над жизнью отдельных людей, се​мей и города в целом, заключая людей в духовную тьму. Вот почему мы читаем, что «Павел возмутился духом» (Деян. 17:16). Он знал, что за густым облаком зла, окутавшим го​род, в прошлом и настоящем людьми принимались осоз​нанные решения восстать против Бога. Население Афин совершенно добровольно провозгласило свою верность многочисленным силам, начальствам и правителям тьмы века сего, многих из которых можно было идентифициро​вать по именам.

Само название города происходило от имени богини- покровительницы Афины, «богини-девственницы, богини мудрости и изящных искусств». С функциональной точки зрения Афину можно рассматривать как «духа искусств», а также как «духа мудрости». Неудивительно, что в Афинах на​ходили пристанище блестящие философы, и неудивитель​но, что они служили этим ничтожным творениям вместо служения Творцу. Сократ, например, молился Пану, духу с ногами и мордой козла: «О, возлюбленный Пан... даруй мне, чтобы внутри меня моя душа была прекрасной и чтобы внешние мои качества гармонировали с внутренним челове​ком». Знаменитый Платон восторженно отзывался о языче​ских жрецах в Афинах, которые «знают, как приносить богам дары от людей в форме жертвоприношений, приемлемых для них, и в обмен за них просить для нас благословений».

Платон питал глубокое почтение к демонам и в своем ра​зуме не сомневался в «онтологической реальности» терри​ториальных духов. Он учил, что «демон — это дух судьбы наподобие ангела-хранителя и спутника человека или горо​дов, как и отдельных людей» (курсив мой). В Афинах Павел, должно быть, встретил много людей, подобных Платону, ко​торые утверждали, что каждый человек должен иметь, как говорят сегодня, «духа-руководителя» и что города должны платить дань и провозглашать свою верность покровитель​ствующим им территориальным духам.

День за днем жители Афин претворяли свою веру в по​клонении идолам, в своих жертвоприношениях конкретным демоническим духам и в восьми главных и множестве второ​степенных народных фестивалях в честь высших террито​риальных духов, господствовавших над городом. Джордж Отис-младший рассказывает нам об этих фестивалях: «Эти празднества самым решительным образом не являются ми​лыми, привлекательными и яркими культурными зрелища​ми, какими кажутся на первый взгляд. Это совершенно осоз​нанные сделки с духовным миром. Фестивали предоставля​ли возможность современному поколению обновить и вновь подтвердить те решения и те пакты, которые были зак​лючены их предками с миром тьмы. Это тот случай, когда с древних приглашений смахивается пьшь и вновь подтверж​даются права дьявола управлять конкретными людьми и об​ластями».

Неудивительно, что у Павла возникло множество трудно​стей в его попытке вывести жителей Афин из тьмы в свет и от власти сатаны к Богу, как диктовало ему сердце. Кроме того, в Афинах с Павлом приключилось забавное происшествие. Он уклонялся от своей обычной истинной евангельской пропо​веди, которую начинал в синагоге, где и образовывался заро​дыш будущей христианской церкви из обращенных богобо​язненных язычников, посещавших синагогу. Вместо этого Па​вел сам решил отправиться на рыночную площадь и Ареопаг и встретиться там лицом к лицу с языческими философами, которые назвали его «суесловом» (Деян. 17:18). Почему Павел ответил положительно на этот вызов, непонятно, но вполне вероятно, что на него оказал влияние какой-нибудь могуще​ственный и враждебный дух. Результат? Он прочитал пропо​ведь, считающуюся одной из самых блестящих его речей, но оказавшуюся одной из самых неэффективных.

Чем закончилось приключение Павла в Афинах? Юджин Петерсон в своем «Message» («Послании») переводит Деяния 17:32 следующим образом: «Одни смеялись над ним и ушли, отпуская в его адрес шутки». Для Павла этот день оказался тяжелым.

Эфес: обильная жатва

В Эфесе, напротив, день выдался удачный, причем таких дней было много. Там он предпринял другой подход. Дела существенно изменились, когда Павел покинул Афины, что​бы следующую остановку сделать в Коринфе.

Когда Павел размышлял о своем посещении Афин, ему стало ясно, что убедительные и истинные слова, не со​провождающиеся делами, которые открыто являют силу Божью, малополезны.

От человеческой мудрости к силе Божьей

Когда Павел размышлял о своем посещении Афин, ему стало ясно, что убедительные и истинные слова, не сопровождаю​щиеся делами, которые открыто являют силу Божью, мало​полезны. После своего приезда в Коринф он был готов ска​зать: «И слово мое и проповедь моя не в убедительных сло​вах человеческой мудрости, но в явлении духа и силы, чтобы вера ваша утверждалась не на мудрости человеческой, но на силе Божией» (1Кор.2:4,5, курсив мой).

Ричард Рэкэм, комментатор, соглашается с этим. Он гово​рит: «В Афинах св. Павел попробовал мудрость мира и по​нял, что этого недостаточно... Его разочарование при виде неудачи своего метода в попытке коснуться легкомыслен​ных афинян, несомненно, горело в нем огнем, с которым он отрекся от мудрости мира сего в своем Первом послании к Коринфянам».

В Афинах слово преобладало над делами, но в Коринфе проявление сверхъестественной силы подтвердило сказан​ное слово. В Афинах Павел видел мало плодов, но его евангелизационное служение в Коринфе произвело великую жатву душ.

Павел пытался и раньше прийти в Эфес. Лука рассказыва​ет, что он со своей евангелизационной командой не пошел туда в тот раз, потому что они «не были допущены Духом Святым проповедовать слово в Асии» (Деян. 16:6). Я верю, что они не были допущены туда по основной причине — они еще не были готовы. Поражение Павла в Афинах и его пере​оценка приоритетов в Коринфе стала главным и необходи​мым опытом до прибытия его в Эфес. Как и столкновение сил на высшем уровне с духом Питона в Филиппах.

Павел и его команда провели почти три года в Эфесе, на​много дольше, чем обычно, потому что урожай там был обильным. Домашние церкви умножались по всему городу и за его пределами. Павел учил основателей церквей в школе, владельцем которой был человек по имени Тиранн. Затем он отправлял их евангелизировать в такие города Малой Азии, как Филадельфия, Сардис, Фиатира, Лаодикия, Пергам и Смирна. В итоге Лука мог сказать, что «с такою силою возра​стало и возмогало слово Господне» (Деян. 19:20), «так что все жители Асии слышали проповедь о Господе Иисусе, как Иудеи, так и Еллины» (Деян. 19:10). Кроме того, даже враги Павла были вынуждены признать: «Почти во всей Асии этот Павел своими убеждениями совратил [от поклонения Арте​миде] немалое число людей» (Деян. 19:26).

Ни до ни после Павел не испытывал такого успеха, как во время служения в Эфесе. В этом и состояла суть его миссио​нерского труда. Павел заложил такое хорошее основание, что рост церквей в этом регионе продолжался в течение длительного времени после его отъезда. Ф. Ф. Брюс говорит: «Провинция Малой Азии была вся евангелизирована и оста​валась одним из ведущих центров христианства в течение многих столетий».

Твердыни тьмы
Возможно, твердыни тьмы в Эфесе не были настолько не​приступными, как в Афинах — ничто не сравнится в этом плане с Афинами, — но они были очень грозными. Главным ключом к открытию Эфеса и Малой Азии для проповеди Евангелия была не блестящая проповедь и не убедительные слова человеческой мудрости, но духовная война на всех уровнях, включая стратегический. Опыт Павла в Эфесе побу​дил его написать верующим там следующие слова: «Наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против ду​хов злобы поднебесных» (Еф.6:12). Клинтон Арнольд, уче​ный из университета Байолы и специалист по Посланию к Ефесянам, говорит, что «в этом Послании собрано наиболь​шее количество силовой лексики по сравнению с любым другим посланием, приписываемым перу Павла». Активное противоборство в «поднебесной», или же в невидимом мире, подготовило почву для распространения Божьего Слова в видимом мире.

Павел написал Первое послание к Коринфянам в Эфесе. То, что он написал в этом Послании, можно интерпретиро​вать как ссылки на духовную борьбу стратегического уровня. Павел говорит коринфянам: «По рассуждению человеческо​му, когда я боролся со зверями в Ефесе...» (1 Кор. 15:32). Что он имеет в виду под «зверями»? Были ли это реальные звери в Римском Колизее? Ф. Ф. Брюс полагает, что в данном случае нам следует воспринимать язык Павла как образный, а не буквальный, и я согласен с ним. Некоторые комментаторы предполагают, что Павел, возможно, имел в виду своих оп​понентов в лице людей. Может быть, но я думаю, скорее все​го, Павел подразумевал борьбу в «поднебесной» сфере, по​тому что он ясно говорит о том, что наша брань не против крови и плоти. А если так, то «звери» могут быть территори​альными духами или сильным, которого Павел связал, очис​тив таким образом духовное окружение для плодотворного Церковного роста.

Но какими же были те духовные силы, что противостояли Павлу в Эфесе? Это был большой город, четвертый по вели​чине в Римской империи. По словам Брюса Мецгера, Эфес был столицей магов и колдунов всего древнего мира. Мецгер говорит: «Из всех греко-римских городов Эфес... был самым гостеприимным городом для магов, колдунов и шарлатанов всех мастей». Неудивительно, что Эфес стал главным произ​водителем фетишей, которые представляли собой ключевое средство для сил тьмы почти во всех анимистических обще​ствах. Серебряных дел мастера в Эфесе организовали доход​ный бизнес по производству и продаже разного рода фети​шей и амулетов. Так называемые «эфесские письма» были из​вестны во всей Римской империи. Ф. Ф. Брюс комментирует их следующим образом: «Фраза "эфесские письма" широко использовалась в древности для обозначения записок, со​держащих в себе заговоры и заклинания... которые носили в маленьких цилиндрах или медальонах на шее или в других местах на теле».

Артемида была высшим духом

Сверхъестественные силы тьмы изобиловали в Эфесе в пе​риод, когда туда прибыл Павел. Не нужно было быть экс​пертом в области духовной картографии, чтобы увидеть, что высшим духом над всем регионом была Артемида, иногда называемая Дианой. Артемида была чрезвычайно знаменитой не только в Малой Азии, но также и во всей Римской империи. Клинтон Арнольд говорит, что Артеми​де, «по словам Павсания, поклонялось столько людей, сколько не поклонялось никакому другому известному бо​жеству»». Серебряных дел мастера, изготавливавшие обра​зы Артемиды, использовали исключительно богохульный язык, называя ее «великой богиней», «величие, которой по​читает вся Асия и вселенная» (Деян. 19:27). Во время беспо​рядков в Эфесе они кричали: «Велика Артемида Ефесская! > (Деян. 19:28). В литературе того времени ее называли «вели​чайшей», «святейшей», «превознесенной», «госпожой», «спасительницей» и «царицей космоса».

Для всех тех, кто знаком с деятельностью царства сатаны, не остается никаких сомнений, что Артемида Эфесская была не только территориальным духом над самим Эфесом и Ма​лой Азией, но что ее духовная власть превышала власть мно​гих других высокопоставленных сил мира тьмы. Ее влияние распространялось далеко за пределы этих границ. Ф.Ф. Брюс цитирует источник, указывающий, что ей поклонялись по меньшей мере в тридцати трех местах на территории Рим​ской империи. Артемида, в сущности, правила своей терри​торией еще до заселения ее греками. Ее образ не является ти​пичным для греческого элегантного искусства, но представ​ляет собой гротескного азиатского языческого идола с множеством грудей. Клинтон Арнольд обнаружил, что Арте​мида была «единственным божеством, которая открыто признавала свою высшую божественность при помощи зна​ков зодиака».

Хотя ученые, изучающие древний мир, не пользуются термином «территориальный дух», но их описание Артеми​ды полностью соответствует моему определению. Возьмем, к примеру, Пола Требилко из Новой Зеландии, который ут​верждает, что «Эфес был прибежищем для многих культов, но самым значительным и могущественным божеством была Артемида Эфесская» (курсив мой). Если она действи​тельно была территориальным духом, она контролировала многие аспекты жизни города. Так оно и было, по словам Требилко: «Именно культ Артемиды Эфесской более чем что-либо другое сделал Эфес центром религиозной жизни того периода. Но влияние культа Артемиды перешло за гра​ницы религиозной сферы, захватив гражданскую, экономи​ческую и культурную жизнь этого города» (курсив мой). Да​лее он продолжает: «Любой фактор, не принимающий во внимание Артемиду, повлиял бы не только на религиозную, но практически на все остальные аспекты жизни города». Другими словами, если Павел отправился в Эфес проповедо​вать Царство Божье, самым его серьезным врагом в невиди​мом мире была Артемида Эфесская.

Павел, теперь намного более опытный в евангелизме, на​саждении церквей и духовной борьбе на всех уровнях, был готов взять приступом крепость Артемиды. Он, должно быть, был поражен, когда впервые увидел храм Артемиды, одно из прекраснейших мест в архитектуре человечества.

Позже он вошел в историю как одно из семи чудес света. Его площадь в девяносто три тысячи с половиной квадратных футов была в четыре раза больше, чем площадь Парфенона в Афинах. Все колонны высотой в сто двадцать семь футов были подарены разными царями, а это еще одно подтверж​дение того, что Артемида пользовалась большим влиянием в древнем мире. Ее положение в видимом мире было очевид​ным для всех, а грозный статус в центре могущества в мире невидимого признавался теми, кто имел глаза, чтобы видеть это измерение реальности.

В Эфесе Павел вступил в схватку с силами тьмы. Некото​рые советуют нам не пытаться делать подобное, говоря, что христиане должны только защищаться против атак врага, не выступая в битве против демонических духов. Однако другие, такие, как Том Уайт, стоят за более наступательный подход. Уайт говорит: «Определенные "высоты" на нашей земле — это оскверненные, темные уголки в наших городах, которые держат двери открытыми для демонического воин​ства. Много раз я предпринимал молитвенные прогулки к таким местам, как языческие храмы, книжные магазины «Но​вого века», порнографические магазины, университетские студенческие городки, городские залы, залы судебных засе​даний и штабы оккультных организаций. Я испытывал странное напряжение между выполнением побуждения, продиктованного пониманием того, что это угодно Богу, и ощущением сопротивления со стороны сил зла в проведе​нии такого рода наступательных мероприятий». Том Уайт прекрасно охарактеризовал то, что, должно быть, чувство​вал апостол Павел, когда вошел в пределы города Эфеса.

Уровни духовной борьбы в эфесе

Насколько мы можем знать из повествований в Книге Дея​ния, в Эфесе Павел открыто участвовал в духовной борьбе наземного и оккультного уровней, но не стратегического. Когда серебряных дел мастера и другие участники мятежа в городе стали лжесвидетельствовать против него, говоря, что он вошел в храм Артемиды и оскорбил самого духа, его лож​но обвинили в том, что он вступил в духовную схватку на стратегическом уровне. Местная политическая власть, выс​лушав обстоятельства дела, пришла к выводу, что Павел и его команда «ни храма Артемидина не обокрали, ни богини ва​шей не хулили» (Деян. 1967). Исходя из этого, мы можем по​нять, что Павел не пошел в лобовую атаку против Артемиды Эфесской, как в случае с духом Питона в Филиппах

В таком случае меня могут спросить, почему я включил этот эпизод в мой список духовных битв стратегического уровня. Во-первых, я сказал, что выражение «боролся со зве​рями в Ефесе» могло иметь отношение к стратегическому уровню духовной борьбы, но это лишь один из вариантов объяснения данного выражения. У меня есть еще два основа​ния включить данный эпизод в свой список (1) Очень часто через силовые служения на наземном и оккультном уровнях территориальным духам наносится огромный вред на стра​тегическом уровне. Именно так я понимаю служение Павла в Эфесе. (2) После того как Павел покинул Эфес, туда прибыл апостол Иоанн, и он действительно вошел в храм Артеми​ды и вступил с ней в открытую схватку. Позвольте мне объяс​нить оба моих утверждения.
Война на наземном уровне

Повествование Луки в девятнадцатой главе Книги Деяния рассказывает о духовной войне на наземном уровне, то есть об изгнании демонов из людей. Этот рассказ состоит из двух частей: как это делать и как этого не делать. Автор использу​ет Павла в качестве примера того, как это следует делать, а семеро сыновей Скевы представлены в качестве отрицатель​ного примера — как этого делать нельзя.

Лука говорит, что в Эфесе руками Павла совершались многие чудеса. Я уже упоминал об этом ранее, объясняя, как некоторые люди даже сегодня стремятся различить обычные и необычные чудеса, потому что в их церквях и их служениях сила Божья проявляется сильнейшим обра​зом. Я знаю, что это совсем не проблема. К сожалению, в некоторых церквях любое чудо будет восприниматься как «необычное»!

Одно из необычных чудес, происшедших в Эфесе, заклю​чалось в том, что люди освобождались через возложение на себя носовых платков или же предметов одежды, к которым прикасался Павел (см. Деян. 19:11,12). Это единственный слу​чай, кроме рассказа о духе Питона, где Павел изгоняет нечис​тую силу. Я уже отметил, что из этого не следует делать выво​дов о том, что Павел больше не изгонял демонов из одержи​мых или не делал этого регулярно. Интересно то, что Лука один из этих редких рассказов сопроводил упоминанием такого предмета, как носовые платки.

Некоторые из моих друзей чрезвычайно, я бы сказал, чрезмерно озабочены тем, что когда мы начнем выполнять силовое служение разного типа, мы станем очень восприим​чивыми к тому, чтобы позволить «магии» оказать свое влия​ние на наш образ жизни. Я не отрицаю такой возможности или же того, что такое в каких-то случаях уже могло с кем-то произойти. Теперь, когда в течение более десятка лет я ис​следую, учу, пишу и практикую силовые служения, должен признать, что такое действительно происходит, хотя и очень редко. Как я понимаю, магия — это способность, приобретенная человеческим существом манипулировать сверхъестественными силами тьмы и направленная на вы​полнение желаний самого человека. Одно время мне очень трудно было понять, почему некоторые христианские лиде​ры ассоциируют Божественное исцеление с магией или не​которыми видами деятельности адептов «Нового» века толь​ко из-за использования елея помазания или «имени Иисуса», а также упований по вере в то, что Бог исцелит больных.

Мы видим, что Павел использовал одежду в целях исцеле​ния. В изгнании нечистой силы через носовые платки Павел вовсе не занимался магией, он просто предпринимал атаку на духовные силы, наводнившие столицу магии в Римской импе​рии. Сверхъестественная сила, действовавшая через Павла, была не силой демонического мира, которую маги использо​вали на протяжении всей истории, но это была сила истинно​го Бога, Который призвал Своих эмиссаров к конкретной миссии, — «больных исцеляйте, прокаженных очищайте, мертвых воскрешайте, бесов изгоняйте» (Мат. 10:8).

Духовная война на оккультном уровне
В Эфесе, как нигде в другом месте, духовная борьба на любом уровне неминуемо коснулась бы магов и колдунов. Духовная война оккультного уровня по определению затрагивает ок​культистов. Наиболее впечатляющие обращения в Эфесе - произошли среди магов. Рассказ об этом напоминает повествование о массовом движении особенно в том, что касает​ся общего решения сжечь книги по магии и другие принадлежности оккультной практики. Мы даже представить себе не можем, каких размеров был тот костер, потому что фраза «пятьдесят тысяч драхм» многим из нас ничего не говорит. Максимальная ценность, в которую мы инстинктивно оце​ниваем уничтоженное чародеями, равняется пятидесяти тысячам долларов. Но если вспомнить, что в те дни драхма равнялась однодневному заработку, то наши расчеты дадут нам & более точную стоимость сожженных предметов — около четырех миллионов долларов!

Но что же подготовило путь для такой могущественной пророческой акции и публичного провозглашения господства Иисуса Христа? Многое, но, возможно, главным факто​ром все же был эпизод с семью сыновьями Скевы.

Эти иудейские заклинатели были действующими магами, и, как многие маги, они всегда готовы были воспользоваться новым источником силы. Когда они наблюдали за Павлом, они заметили, что он использовал то, что они восприняли как магическое заклинание — выражение «во имя Иисуса». В | результате происходило то, чего они раньше никогда не ви​дели, потому они весьма заинтересовались этим. Они по​пробовали это заклинание на одном из одержимых, обра​тившись к злым духам и сказав им: «Заклинаем вас Иисусом, Которого Павел проповедует» (Деян. 19:13)- Недопустимая ошибка!

Сыновья Скевы использовали имя Иисуса, предваритель​но не получив полномочий от Иисуса на использование Его святого имени. Первыми, кто осознал эту самонадеянную глупость, оказались сами духи. Один из них стал насмехаться над ними и сказал: «Иисуса знаю, и Павел мне известен, а вы кто?» (Деян. 19:15). После чего одержимый бросился на семе​рых сыновей Скевы, сорвал с них одежды и выгнал их из дому голыми!

По словам Сюзан Гаррет, когда слух об этом разнесся по всему Эфесу, многие маги решили обратиться к Господу. Гар​рет задается вопросом, какая связь может быть между случа​ем с сыновьями Скевы и обращением магов, после чего при​ходит к заключению, что «очевидным ответом является тот факт, что в понимании Луки ефесяне восприняли пораже​ние сыновей Скевы как признак поражения магии вообще». Клинтон Арнольд добавляет к этому: «Нет никакого сомне​ния в том, что за магическими действиями все видели конк​ретных духов в качестве главных действующих лиц».

Взаимосвязь духовного мира

Лучше всякого другого отрывка в Писаниях девятнадцатая глава Книги Деяния совершенно отчетливо показывает нам, что в мире тьмы существует тесная взаимосвязь между всеми ее сферами. Эти линии связи перечеркивают обозначенные нами условные границы между наземным, оккультным и стратегическим уровнями в духовной борьбе. Изгнание не​чистой силы при помощи носовых платков оказало сильное влияние на массовое обращение магов, как и глупое высоко​мерие семи сыновей Скевы. Оба этих случая значительным образом ослабили власть Артемиды Эфесской. Не вступая в открытую схватку с самой Артемидой, Павел с остальными миссионерами ослабили ее власть настолько, что в городе начались беспорядки, организованные серебряных дел мас​терами и их сообщниками. Они вместе с жителями Эфеса были сильно встревожены тем, что храм Артемиды может остаться в презрении, а ее величие ниспровергнется (см. Деян. 19:27). Артемида была настолько могущественной, что люди верили, что сама их жизнь будет находиться в опаснос​ти, если ей нанести вред.

В результате всех этих событий в Эфесе и Малой Азии на​много явственнее и ощутимее стало присутствие Царства Божьего, чем в других местах, где служил Павел. Сильный, в данном случае сильная была связана, умы множества людей были освобождены от ослепления, а души спасены, церкви возрастали, и Эфес надолго стал центром христианского движения.
Поражение Максимона
Такие победы, какие одержал Павел в Эфесе, происходят и в наши дни. Позвольте мне рассказать похожую историю, свидетелем которой стал я сам лично. У меня в руках экзем​пляр гватемальской газеты «Cronica Semanah (за 24-30 июня 1994 года). Редакционная статья в ней озаглавлена таю «Поражение Максимона: протестантский фундамента​лизм изменяет культуру Альтиплано и превращает местную религию в туристические аттракционы». Максимон был территориальным духом, сходным с Артемидой, и он также понес существенное поражение на наземном уровне ду​ховной войны.

Маленький городок Альмолонга находится в трех часах езды от прекрасных гор к западу от города Гватемалы. Его население насчитывает двенадцать тысяч человек, почти все индейцы из племени киче, потомки древней цивилизации майя. Альмолонга известен как город-сад Центральной Аме​рики, где выращивают и продают свежие овощи.

Главной характеристикой города, построенного на хол​мах, окружающих плодородную долину, являются двадцать евангелических церквей. Эти церкви представляют собой са​мые впечатляющие строения во всем городском пейзаже. Все они — живые и действующие церкви с относительно большим количеством прихожан. По меньшей мере восемь​десят процентов жителей Альмолонги — возрожденные христиане.

Однако так было не всегда. До конца 1970-х годов Аль​молонга несколько отличался от соседних городов, таких, как Олинтепек и Зунил. В нем процветали безнадежность, нищета, безнравственность, коррупция, насилие, ссоры и болезни. Мужчины, как правило, получали свою зарплату в пятницу и тратили ее на выпивку и оргии, к понедельнику возвращаясь к расстроенным женам и детишкам. По свиде​тельству одного наблюдателя, «выпивка продавалась на улицах на каждом шагу». Многие так никогда и не просыпа​лись после пьянки.

Евангелие впервые пришло в Альмолонгу в 1951 году. Были организованы три церкви, но далее дело не пошло. Их духовная сила была минимальной, и община оставалась под контролем бога века сего. Затем в 1974 году был спасен языч​ник по имени Мариано Рискаче. Он услышал голос Божий, как в свое время Павел в день его обращения, и этот голос сказал: «Я выбрал тебя служить Мне». Вскоре после этого один больной и одержимый человек попросил Мариано по​молиться за него и чудесным образом был исцелен и избав​лен от нечистой силы.

Избавление от демонов

Слух об этом разнесся по всему городу, и многие получили исцеление. Церкви стали расти. Затем усилилась оппозиция христианам, и неверующие торговцы отказались продавать христианам продукты питания. Духовная война вступила в полную силу. В 1975 году Мариано получил новое исполне​ние силой Святого Духа и начал широкомасштабное избав​ление людей от нечистой силы и вскоре освободил более четырехсот человек, которые были пленниками демонов. Духовная атмосфера в Альмолонге начала радикальным об​разом меняться.

Почти немедленно физическая и общественная атмосфе​ра в общине тоже стала изменяться. Бары закрывались. Рес​тораны и магазины теперь носят библейские названия, та​кие, как «Вифания», «Иерусалим» и «Шалом». Альмолонга стал городом предпринимателей, покупающих «мерседесы» и грузовики, причем за покупки платят наличными, а свои овощи отправляют уже по международным маршрутам. Семьи живут дружно и счастливо. Школы процветают. Со​всем недавно рядом с центральной площадью города Мари​ано Рискаче завершил строительство элегантной церкви, вмещающей две тысячи человек

Мы с Дорис посетили Альмолонгу в 1992 году с нашими друзьями Гарольдом и Сесилисй Кабальеро из церкви «Эль-Шадцай» в Гватемале. Мы слышали о том, что территориаль​ный дух над всем тем регионом был печально знаменитый Максимон. Мы решили посмотреть Альмолонгу, где была разрушена власть этого духа, а также соседний Зунил, где на​ходился храм с отвратительным идолом, представляющим эту власть.

Максимон не хотел пускать нас на свою территорию. Частный самолет, который мы наняли, потерпел аварию при посадке, потому что устройство, выпускающее шасси, в пос​леднюю минуту отказало. Мы подумали было, что нам пришел конец, но Бог защитил нас от серьезного ущерба. На земле нас ожидал ходатай, которому Святой Дух сообщил, что Макси​мон предпримет против нас атаку, и он пылко молился в нашу защиту. Самолет рухнул и раскололся, поэтому обратно в Гва​темалу нам пришлось возвращаться на автобусе.

Храм Максимона, должно быть, был преддверием самого ада. Когда мы посетили его, в нем усердно трудились пятеро магов и один колдун, призывая к себе на помощь темные силы. Это было одно из самых отвратительных зрелищ из всех, когда-либо виденных мною. Я не хочу даже вспоминать об этом. Эти существа действительно пришли, чтобы ук​расть, убить и погубить. В Зуниле жизнь людей характеризу​ется болезнями, голодом, пьянством, несчастными случаями, нищетой, аморальностью и насилием. Недавние природные катаклизмы разделили город надвое, но Альмолонга, всего в трех километрах от него, остался нетронутым. Максимон празднует в Зуниле свое торжество.

Однако Максимону приходится отступать. Та статья в га​зете «Cronica Semanal» рассказывает о таком же городе, как Зунил, бывшем под властью Максимона. «Теперь, — говорит​ся в статье, — культ Максимона и его последователей сокра​тился до горстки приверженцев, и из-за его падения жители этого городка больше не пьют благодаря своей евангель​ской вере, и поэтому ежегодные фестивали, посвященные идолу... финансируются деньгами, собранными с японских, немецких и американских туристов».

Территориальный дух, державший Альмолонгу в духов​ной тьме в течение многих веков, хорошо известен по име​ни. Его власть над Альмолонгой и другими городами была нейтрализована через силовое служение Мариано Рискаче и других служителей Всемогущего Бога. Как и в Эфесе, высший дух этого региона потерял свою власть благодаря наступа​тельной деятельности на наземном уровне, изгнании мно​жества демонов из людей. В результате физические, соци​альные, материальные и духовные благословения Божьего Царства могли полностью изменить город. Это помогает нам понять, почему нам никогда нельзя забывать, что сата​нинское царство — едино и что успешная духовная борьба на любом уровне в той или иной степени повлияет на все уровни.
Иоанн против Артемиды
Когда Павел покинул Эфес, Артемида Эфесская была значи​тельно ослаблена, а ее власть серьезно пострадала. На этом повествование Книги Деяния заканчивается и начинается ис​тория. Рамсей Макмаллен, историк из Йелльского университе​та, рассказывает нам о том, что произошло в Эфесе позже. Я уже представлял Макмаллена в четвертой главе, где он расска​зывал о том, что главным фактором в христианизации Рим​ской империи стала открытая борьба с демоническими сила​ми. Он говорит об огромной евангелизационной силе, кото​рая сопровождала то, что я называю «духовной борьбой стратегического уровня», или же то, что он называет «лобо​вым столкновением со сверхъестественными существами».

Через некоторое время после отъезда Павла из Эфеса туда приехал апостол Иоанн. Он стал там жить и служить. Мы видели, что во время своего служения в Эфесе Павел не входил в храм Артемиды и не вступал в открытую схватку с территориальным духом на стратегическом уровне. Однако Иоанн сделал оба этих шага, по словам Рамсея Макмаллена. Макмаллен говорит, что Иоанн привел неверующих к вере через силовое служение, такое, как чудесные исцеления. Но что стало еще важнее, чем исцеления, — это его личная встреча с Артемидой.

Однажды Иоанн вошел в огромный разукрашенный храм — одно из чудес древнего мира, — и «в этом храме са​мой Артемиды он помолился: "О, Боже... при имени Твоем каждый идол бежит, и каждый демон, и каждая нечистая сила, так пусть демон, который обитает в этом храме, бежит отсюда во имя Твое". Трудно представить более непосред​ственное столкновение сил.

Настоящее столкновение происходит в невидимом мире. Как часто случается, немедленный эффект возможно видеть в мире видимого. Здесь также стали происходить волную​щие физические проявления. Во-первых, жертвенник Арте​миды раскололся на множество мелких кусочков! Во-вторых, половина храма Артемиды рухнула на землю! Точно так же последовали видимые духовные результаты. В соответ​ствии с историческими свидетельствами, «собравшиеся эфесяне закричали: "Есть только один Бог, Бог Иоанна! Теперь, когда мы увидели Божьи чудесные дела, мы обратились к Тебе!"»

Стратегического уровня война происходит только в назначенное Богом время!
Возникает очевидный вопрос. Почему Павел не пошел в храм Артемиды, а Иоанн пошел? Ответ прост — потому что он покоится на принципе, который я упоминал много раз: стратегического уровня война происходит только в Богом назначенное время. Как Павел, так и Иоанн имели дар разли​чения и достаточный опыт, чтобы хорошо знать этот прин​цип. Я могу высказать догадку, что если бы Павел нарушил этот принцип и отправился в храм Артемиды, чтобы всту​пить с ней в схватку, уже не жертвенник Артемиды, но он сам бы мог сильно пострадать в результате этого. С территори​альными духами шутить очень опасно.
Может ли это быть правдой?
Конечно, то, что рассказывает Рамсей Макмаллен, — это не Библия. Мы не можем сравнить достоверность его показа​ний с Посланием к Ефесянам. Однако то, что это не Писа​ние, не значит, что это обязательно ложно. Работа истори​ка отчасти сводится к отбору вероятной истины от вероят​ной лжи.

Осознавая, что у читателей могут возникнуть вопросы в связи с этим событием, происшедшим с апостолом Иоан​ном, Макмаллен далее говорит: «Я не думаю, что можно не принимать во внимание возможность достоверности этой истории на основании того, что этого быть не могло, что это всего лишь выдумка и что никто не может в это пове​рить». Он предполагает, что парадигмы некоторых истори​ков и, вероятно, некоторых библейских ученых не позволят им принять этот рассказ. «Я думаю, — говорит Макмаллен, — что во втором и третьем веках многие верили в то, что нас сегодня озадачивает. Я считаю, что эта история в устной форме приводила многих к вере и обращению. Почему нет? Такие чудесные истории рассказывались с большой убеди​тельностью» (курсив мой).

Последующие исторические записи указывают, что Арте​мида сохранила свое влияние еще на какие-то пятьдесят лет после лобовой атаки Иоанна. Она не сумела продержаться дольше. Клинтон Арнольд сообщает, что «распространение и усиление христианства постепенно положили конец куль​ту Артемиды Эфесской».

Заключение

Вторжение на территорию Артемиды и ее поражение со​ставляют пятый, и последний, эпизод стратегического уров​ня духовной борьбы, который мы находим в Новом Завете. В Афинах Павел понял, что человеческой мудрости недоста​точно, чтобы овладеть «городом, полным идолов». Он ис​правил положение через проявление сверхъестественной силы в Коринфе и особенно в Эфесе. Эфес представляется наиболее ярким в Библии примером того, что «наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против влас​тей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесных» (Еф.6:12). Поражение этих сил на стра​тегическом уровне очистит путь для эффективного распространения Евангелия, будь то в первом веке или в наше время.

Вопросы к теме:

1. Можете ли представить сегодня какие-либо области, подобные Афинам, — в глубокой духовной тьме, почти неприступной для эффективной проповеди Евангелия?

2. Храм Артемиды был одним из главных «силовых точек» в Эфесе. Каковы подобные «силовые точки» в вашей общине?

3. Каковы главные отличия между христианской молитвой и духовной борьбой и нехристианской магией?

4. В Эфесе обращенные маги устроили публичное сожжение своих книг. Не думаете ли вы, что и сегодня христиане должны устраивать нечто подобное? Вы бы стали участвовать в таких акциях?

5. История, а не Библия рассказывает нам, что у Иоанна было столкновение сил с Артемидой Эфесской. Должны ли мы верить в такие исторические повествования?
Глава 10.

Тема духовной войны в посланиях

Иисус установил стандарты духовной борь​бы. Он практиковал ее на всех уровнях, и высшим проявлением этой борьбы стало Его столкновение с сатаной в пустыне. Затем, обес​печив Своих учеников «ключами Царства», ко​торые суть Богом данная власть связывать и разрешать, Иисус дал им и нам духовное воору​жение, которое необходимо для «связывания сильного» и для освобождения заблудших душ, находящихся в духовном рабстве у территори​альных духов и других сил тьмы.

В Книге Деяния имеется несколько повество​ваний о двух главных действующих лицах — Петре и Павле, — повинующихся и выполняю​щих Великое поручение Господа и включающих в свое евангелизационное служение духовную борьбу стратегического уровня. История рас​сказывает нам, что апостол Иоанн также всту​пил в открытую схватку с этими силами, особен​но во время своего пребывания в Эфесе, когда он бросил вызов Артемиде Эфесской.

В Евангелиях и Книге Деяния мы находим значительное библейское учение о духовной борьбе стратегического уровня. Как и следовало ожидать, в посланиях также имеют​ся определенные важные инструкции для нас и для нашей евангелизационной деятельности в городах и странах мира.

Что можно сказать о книге откровение?

Когда мы подходим к последней книге Библии — Книге От​кровение, — написанной апостолом Иоанном, мы находим, что главной темой этой книги является духовная война стра​тегического уровня. Типичными для Книги Откровение яв​ляются такие предложения, как «произошла на небе война: Михаил и Ангелы его воевали против дракона, и дракон и ангелы его воевали против них... потому что к вам сошел диавол в сильной ярости, зная, что немного ему остается времени... И рассвирепел дракон на жену, и пошел, чтобы вступить в брань с прочими от семени ее, сохраняющими за​поведи Божии и имеющими свидетельство Иисуса Христа» (Отк12:7,12,17).

Я решил не посвящать всю главу этой книги подробному описанию аспектов духовной войны стратегического уров​ня по Книге Откровение по двум причинам. Во-первых, Кни​га Откровение сама приводит к широчайшему спектру ин​терпретаций, и мое понимание будет рассматриваться как еще одна из них. Во-вторых, те люди, которых интересует библейское основание духовной войны стратегического уровня, не готовы сконцентрировать все свое внимание на Откровении. И если бы я все же взялся комментировать От​кровение, я бы скорее написал о нем отдельную книгу, а не еще одну главу в данном труде.

В то же время следует вспомнить, что в одной из преды​дущих глав я все же обратился к словам Иисуса, которые мы находим во второй и третьей главах Откровения, — в посла​ниях семи церквям Азии. Там мы слышим слова Иисуса, при​зывающего Своих последователей «побеждать» с использо​ванием греческого слова nikao. В другом контексте Иисус поясняет Своим ученикам, что мы должны одерживать победу тогда, когда такие силы тьмы, как веельзевул, становятся препятствием на пути продвижения Царства Божьего.
Послания Иоанна и Петра

Тема духовных конфликтов с правителями тьмы на стратеги​ческом уровне была продолжена в посланиях трех апосто​лов — Павла, Петра и Иоанна.

Иоанн написал не только Книгу Откровение, пожалуй, самую откровенную книгу о духовной войне в Библии, но и три послания. В этих посланиях он много говорит о нашем противостоянии врагу, дьяволу. Чтобы мы не благодуше​ствовали, Иоанн предупреждает нас о том, что «весь мир ле​жит во зле» (1 Иоан.5:19). Когда мы выходим в мир, мы высту​паем с властью Христа. Иоанн писал: «Для сего-то и явился Сын Божий, чтобы разрушить дела диавола» (1Иоан.З:8). Мы также можем участвовать в этом. Иоанн тоже подхватывает ключевое слово Иисуса, побеждать, когда, обращаясь к юношам, говорит, что они«победили лукавого» (1 Иоан.2:14, курсив мой).

В самых недвусмысленных терминах Петр предупрежда​ет своих читателей о том, что в их христианском хождении им придется участвовать в духовных битвах: «Трезвитесь, бодрствуйте, потому что противник ваш диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить» (1Пет.5:8). Петр пове​левает нам «противостоять» дьяволу, а не игнорировать его (см. 1 Пет.5:9). И это не оборонительный термин. Предполо​жим, на улицах вашего города появился лев. Мы не станем закрывать двери и окна наших домов, чтобы лев не смог вой​ти в наше жилище. Мы предпримем решительные шаги к тому, чтобы изгнать опасного зверя и совсем избавить от него наш город. «Противостояние» льву означает преследо​вание его до тех пор, пока не исчезнет угроза с его стороны. Лучшая защита — это нападение.

Все эти ссылки на дьявола в первых посланиях как Иоан​на, так и Петра относятся к духовной войне более высокого уровня, чем наземный. Нет сомнения, что они отражают предположение, что «противостояние дьяволу» предполага​ет изгнание демонов. Изгнание нечистой силы было широко распространено в деятельности христиан ранней Церкви, и Рамсей Макмаллен говорит, что такая деятельность продол​жалась по меньшей мере еще четыреста лет. Я верю, что эти ссылки отражают слова Иисуса о том, что Он дает Своим последователям власть «наступать... на всю силу вражью» (Лук 10:19, курсив мой).

О чем говорит Иуда?

Когда мы говорим об активном противостоянии дьяволу или об изгнании рыкающего льва из пределов нашего города, не​которые из тех, кто не одобряет наших инициатив в духовной борьбе, цитируют девятый стих Послания Иуды в поддержку своей точки зрения. Вот что сказал Иуда: «Михаил Архангел, когда говорил с диаволом, споря о Моисеевом теле, не смел произнести укоризненного суда, но сказал: "да запретит тебе Господь" (Иуд.9). Они считают слова Иуды библейским указа​нием на то, что мы должны держаться подальше от участия в духовной войне стратегического уровня.

И хотя причины таких умозаключений вполне понятны, однако более тщательное исследование показывает, что высказывание Иуды подразумевает несколько иной смысл. Я утверждаю это на основании нескольких пунктов:

1. Иуда не писал свое послание о том, как вести духовную войну. Он учит обличать людей, в которых действует мятеж​ный дух и которые сопротивляются всякому авторитету. Уэйн Грудем, библейский ученый, подробно изучивший это послание, соглашается с этим выводом. Он говорит: «Этот стих содержит совершенно ясное послание: "Не пытайтесь выйти за пределы власти, которую Бог установил для вас!" Если рассматривать девятый стих Послания Иуды в этом свете, единственный вопрос, который христианин должен будет задать самому себе: "Какую власть над демоническими силами Бог установил для нас?" Многие места Нового Завета ясно говорят об этом».

В других местах Библии, как мы уже видели, нам повелева​ют противостоять не только высшим духам зла, таким, как веельзевул, но даже восстать против самого дьявола, как мы видели из Первого послания Петра (5:9)- Иаков тоже упоми​нает противостояние дьяволу, как мы вскоре увидим. Уэйн Грудем добавляет: «Во время Своего земного служения Иисус отправил двенадцать учеников вперед Себя проповедовать Царство Божье, и Он "дал силу и власть над всеми бесами"» (Лук.9:1, курсив мой). Мы действительно обладаем библей​ской властью противостоять силам сатаны везде, где их об​наруживаем.

 2. Даже если Послание Иуды, стих 9, было связано с духов​ной войной стратегического уровня, он совсем не имел в виду невозможность обращения к демоническим силам, но только к самому сатане. Очень немногие люди, которые, как я знаю, активно вовлечены в духовную борьбу стратегичес​кого уровня, обращаются к сатане напрямую, и даже если обращаются, то их слова носят чисто формальный характер. Время от времени я получаю сведения от людей, которые полагают, что у них было столкновение с самим сатаной, но тщательное исследование подобных случаев показывает, что то был какой-нибудь высший чин в царстве тьмы, как, например, дух Питона в Филиппах или Артемида в Эфесе, но не сам Люцифер. Говоря это, я не отрицаю категорически возможность противостояния самому сатане, потому что не могу доказать этого. Я говорю о том, что даже расширяя зна​чение стиха 9 в Послании Иуды, его невозможно применить к такой редкой ситуации, как эта, и уж тем более к духовной войне стратегического уровня вообще.

3. Как я подчеркивал в предыдущих главах, смерть Иисуса на кресте решительным образом и навсегда изменила весь ход истории. Она также повлияла на ситуацию в невидимом мире, поставив печать на гибели демонических сил и влас​тей. Вот почему Иисус особо подчеркивает, что малейший в Царстве Божьем {после Креста) больше, чем Иоанн Крести​тель, представляющий всех тех, кто жил до Креста (см. Мат. 11:11). Как только Иисус сказал это, Он пояснил, что «Царство Небесное силою берется, и употребляющие усилие восхищают его» (Мат. 11:12). Это явное указание на наступа​тельную духовную борьбу.

Иуда в девятом стихе ссылается на «Моисеево тело», что связывает этот текст с Ветхим Заветом или же с периодом до пришествия Иисуса, что коренным образом меняет ситу​ацию. В Ветхом Завете верующие не обладали той властью над силами зла, какая нам дана Иисусом. Нигде в Ветхом За​вете мы не найдем указаний на то, что демоны изгонялись из одержимых, однако служение Иисуса и Его апостолов изобилует такими примерами. Рамсей Макмаллен находит в истории христианской Церкви таких примеров в избытке. Вся разница в том, что Иисус уникальным образом прибли​зил это Царство и Своей кровью на кресте запечатал гибель сатаны. В девятом стихе Иуда прибегает к иллюстрации прошлого, не проецируя в своем тексте параметры нашего будущего служения в распространении Божьего Царства на земле.

Я мог бы сказать о девятом стихе Послания Иуды еще больше, но думаю, что вполне ясно объяснил тот факт, что здесь для нас, христиан, нет никакого запрета на ведение духовной войны стратегического уровня, о которой я гово​рю в этой книге, при условии, что мы будем вести эту борьбу в соответствии с принципами, которые находим в других местах Писания.

Иаков: «противостаньте дьяволу, и убежит от вас»

Ключевой отрывок для понимания духовной войны на стра​тегическом уровне мы находим в Послании Иакова:

«Итак покоритесь Богу; противостаньте диаволу, и убежит от вас. Приблизьтесь к Богу, и приблизится к вам; очистите руки, грешники, исправьте сердца, двое​душные» (Иак4:7,8).

Иаков здесь описывает два типа взаимоотношений, упот​ребляя семь глаголов — пять глаголов, активных по своему содержанию, и два пассивных. Первый тип взаимоотноше​ний предполагает наше движение вверх, к Богу, а второй — вниз, к дьяволу. Оба вида важны, оба потребуют от нас ини​циативы и оба обеспечат предсказуемые результаты наших инициатив. Оба этих типа нужно осуществлять одновремен​но, однако второй тип взаимоотношений невозможен в от​рыве от первого.

Движение вверх к Богу достигается через исполнение че​тырех действий, представленных четырьмя глаголами, ак​тивными по своей сути: покоритесь, приблизьтесь, очистите, исправьте. Мы покоряемся Богу принятием Иисуса Христа как нашего Господа и Спасителя, мы входим в семью Божью и относимся к Богу как к Огцу. Мы приближаемся к Богу через общение с Ним в молитве, а также в своем стремлении к по​знанию Его. И только тогда мы можем хорошо слышать Его голос и правильно реагировать на Его повеления и знать время, установленное Им для духовной борьбы.

Мы также должны очистить наши руки и исправить наши сердца. Это относится как к тому, что мы делаем, так и к тому, что мы думаем, а это предполагает жизнь в святости. Без святости мы можем думать, что мы облачены во всеору​жие Божье и можем вступить в борьбу с силами тьмы, но очень скоро мы обнаружим, что «в нашей броне имеются прорехи», как часто говорит Синди Джейкобе. Святость на​столько преисполнена Богом, что в ней не остается места ничему другому. Это обязательное предварительное условие для вступления в эффективную духовную борьбу стратеги​ческого уровня.

Когда мы принимаем решение покориться, приблизить​ся, очистить и исправить, тогда вступает в действие первый глагол пассивного содержания — и приблизится к вам. Я говорю «пассивный» не в грамматическом значении этого слова, но в том смысле, что инициатива этого действия про​исходит от Бога. Он ответит вам, установив близкие с вами взаимоотношения, к чему мы все стремимся и в которых мы все так нуждаемся, если мы действительно хотим взять власть над ангелами тьмы.

Движение вовне подразумевает принятие власти, дан​ной Богом, и инициативное использование еще одного действия, представленного глаголом с активным содержа​нием — противостаньте дьяволу. Это несколько путаю​щий глагол, и многие стараются обойти его. Движение вверх — это интимность, а движение вовне — это поля сра​жений. Столкновение с рыкающим львом, особенно с та​ким, который разъярен и кипит страшным гневом, потому что знает, что конец его близок, — не очень привлекатель​ная идея. Но если мы идем на это, нам не нужно бояться, потому что тут же начинает действовать следующий пас​сивный глагол — дьявол убежит от вас. Иисус уже показал нам пример противостояния дьяволу в пустыне. Он не стал ждать, когда сатана подойдет к Нему, но под водительством Святого Духа Он взял на Себя инициативу и Сам вторгся на территорию сатаны.

Война в посланиях Павла

Мы узнаем об апостоле Павле из двух источников: из пове​ствования Луки о служении благовестия Павла и о насажде​нии им церквей в Книге Деяния, а также из посланий самого Павла, которые он написал в адрес основанных им церквей и некоторым своим соработникам. Оба этих источника чрез​вычайно важны. Я помню, как в первые годы наших дискус​сий по вопросу стратегического уровня духовной войны один уважаемый библейский ученый написал подробный труд о взглядах Павла на духовную борьбу, ни разу не упомя​нув при этом имеющийся материал из Книги Деяния. Мне это показалось очень странным, так как невозможно было понять, что писал Павел церквям без того, чтобы прежде не узнать, какое служение Павел исполнял в этих церквях.

Из Книги Деяния мы знаем, однако, что евангелизация и духовная борьба имели для Павла исключительно важное значение и об этом ясно написано в контексте призыва к евангелизации, а не для христианского вос​питания.

Если богословие основано на служении, как я утверждаю во второй главе, нам следует прочитать послания Павла в контексте его служения. Из всех тринадцати новозаветных посланий Павла только пять достаточно подробно освеща​ют тему духовной войны. Исходя из этого некоторые(могут предположить, что Павел не считал значительной эту тему, поскольку уделил ей всего тридцать пять процентов всего объема своих посланий. Однако такой довод звучит неубе​дительно. В таком случае нам придется сделать заключение, что свидетельство нашим ближним об Иисусе Христе и за​воевание душ для Христа также не были важны для Павла, по​тому что он ни в одном из своих посланий церквям не гово​рит об этом.

Такие выводы делаются на основании того, что якобы по​слания Павла церквям писались в целях воспитания христи​ан, а не как призыв к евангелизации. Из Книги Деяния мы зна​ем, однако, что евангелизация и духовная борьба имели для Павла исключительно важное значение, и об этом ясно на​писано в контексте призыва к евангелизации, а не для хрис​тианского воспитания. Вот почему Деяния и послания Павла следует изучать вместе, если мы хотим видеть перед собой цельную картину, а не отдельные ее фрагменты.

В предыдущих главах мы с вами видели, что Лука описы​вает опыт Павла в духовной войне стратегического уровня в трех местах: в городе Пафе на Кипре, в Филиппах и Эфесе. Ничто не подразумевает, что Павел больше нигде не всту​пал в духовную борьбу на стратегическом уровне, потому что историографический стиль Луки носит избирательный характер, и это было показано на примере того, что Павел говорил о своей доктрине оправдания верой даже не три раза, а всего лишь раз — в Антиохии Писидийской.

Величайшим евангелизационным успехом Павла оказа​лось его служение в Эфесе. В предыдущих главах мы говори​ли об этом достаточно подробно. В таком случае понятно, что четыре послания Павла, в которых он касается темы ду​ховной борьбы стратегического уровня, были написаны в контексте его служения в Эфесе. Павел писал свое Второе послание к Коринфянам, все еще находясь в Эфесе. Он писал Послание к Кааоссянам в адрес церкви, организованной его учениками, которых он обучал в Эфесе, а затем отправил с благовестием по всей территории Малой Азии. Он писал Послание к Ефесянам в адрес верующих в самом Эфесе, а Первое и Второе послания к Тимофею были написаны в то время, когда Тимофей служил в Эфесе и Малой Азии.
Второе послание к Коринфянам:

власть бога века сего
Когда Павел находился в Эфесе, изгоняя нечистую силу, ис​пользуя носовые платки, свидетельствуя магам, которые впоследствии сожгли свои колдовские книги, и вступая в единоборство с серебряных дел мастерами, которые стра​шились крушения царства Артемиды Эфесской, он написал послание верующим в Коринфе — свое Второе послание к Коринфянам. В этом послании можно выделить три отдель​ные темы: (1) четвертая глава относится к богу века сего, (2) вторая глава повествует об умыслах сатаны и (3) десятая гла​ва призывает к разрушению твердынь врага.

На протяжении всей книги я несколько раз привлекал ваше внимание ко Второму посланию к Коринфянам 4:3,4:

«Если же и закрыто благовествование наше, то закры​то для погибающих, для неверующих, у которых бог века сего ослепил умы, чтобы для них не воссиял свет благовествования о славе Христа, Который есть образ Бога невидимого».

Павел, как и многие из нас, был в отчаянии, оттого что не так много заблудших душ приходили ко Христу через его проповедническое служение. Это побудило его ясно и не​двусмысленно написать о прямой роли сатаны, заключав​шейся в том, что он препятствует заблудшим душам слы​шать Евангелие, через которое они могли бы прийти ко спасению. Исходя из этого, мы можем прийти к выводу, что эффективное благовесте — это битва против бога века сего — дьявола.

Не нужно быть профессиональным богословом, чтобы понять, что сатана — это не Бог, а потому сатана не обладает характеристиками и качествами, присущими Богу. Сатана — творение, а не Творец. Одной из характеристик Бога являет​ ся Его вездесущность, то есть способность быть везде в одно и то же время. Поскольку сатана не вездесущ, он может нахо​диться в какой-то момент времени только в одном месте. Однако его влияние распространено повсюду. Самым разум​ным объяснением этого почти универсального влияния мы считаем его способность содержать умы людей в духовной невосприимчивости к Евангелию, что он осуществляет при помощи целой иерархии демонических духов, которые бес​прекословно выполняют его повеления.

В таком случае наше благовестие редко выливается в про​тивостояние богу века сего, чаще мы сражаемся против тех властей, начальств и мироправителей, которых главный наш враг — лукавый — назначил контролировать конкретные че​ловеческие существа. Это противостояние мы и называем «духовной войной стратегического уровня».

Понимание умыслов сатаны

Если это так, то чрезвычайно важно понять, каким образом богу века сего удается держать неспасенные души в неприя​тии Евангелия и на пути в ад. Павел говорит об этом во Вто​ром послании к Коринфянам (2:11):

«Чтобы не сделал нам ущерба сатана, ибо нам не безызвестны его умыслы».

Любой военный подтвердит, что на войне исключитель​но опасной самонадеянностью может быть вступление в сражение без предварительной оценки сил противника и его стратегии. Слегка перефразировав высказывание Павла, можно сказать, что если мы по какой-то причине не будем знать умыслов сатаны, это может причинить нам ущерб.

Павел говорит об этом в контексте обращения к братьям в Коринфе с призывом прощать друг друга. Все те, кто по​стоянно задействован в служении избавления от демониче​ской силы, подтвердят тот факт, что один из коварных умыс​лов сатаны, направленный против людей, заключается в со​хранении в них духа непрощения. Весь опыт служения показывает, что этот дух представляет собой одно из глав​ных препятствий на пути к личному освобождению, а также к корпоративному освобождению на стратегическом уров​не. Я объясню это, когда мы перейдем к десятой главе Второ​го послания к Коринфянам.

Духовная картография

Этот термин был изобретен Джорджем Отисом-младшим для определения процесса обнаружения умыслов сатаны. Этот аспект духовной войны играет очень важную роль, и критики духовной войны также, как правило, критикуют ду​ховную картографию. Я считаю, что в основном их критика основана на (1) неспособности увидеть разницу между эти​ми двумя видами активности и (2) отсутствии понимания природы духовной картографии.

Один из выдающихся американских духовных картогра​фов Боб Бекет, пастор одной из церквей в Калифорнии, представляет духовную картографию следующим образом. Он говорит, что во время войны в Персидском заливе Сад​дам Хусейн стрелял ракетами «Скад» и затем только выяснял, куда они попали. Союзные же войска тем временем стреляли «умными», самонаводящимися ракетами, и те попадали точ​но в цель. В чем же разница? Еще до начала войны союзники заслали в тыл врага элитные разведывательные войска и вы​яснили координаты стратегических пунктов противника. Координаты были введены в компьютеры самонаводящихся ракет, и они точно знали, куда им лететь, чтобы причинить врагу как можно больше ущерба.

Я часто слышал, как Боб Бекет говорил: «В наших общи​нах мы слишком много стреляем ракетами "Скад"». Да, нам нужны самонаводящиеся молитвенные ракеты с заранее из​вестными координатами для попадания точно в цель. Духов​ная картография для ходатая то же, что рентген для врача. Мы видим относительно небольшие успехи в молитвах за наши общины именно потому, что многие из нас не научи​лись молитвами возвращать свои города под свой контроль. Духовная картография учит нас этому. Мне всегда было не​понятно, почему люди сопротивляются попыткам узнать умыслы сатаны.

Некоторые говорят, что духовная картография способ​ствует прославлению сатаны. Другие идут дальше и предуп​реждают нас, что если мы попытаемся понять умыслы сата​ны или узнать имена духов злобы, которые либо на индиви​дуальном, либо на общественном уровне противоборствуют верующим, мы сделаем их еще более сильными и опасными. Все это похоже на утверждения о том, что медицинское об​следование прославляет болезнь или наделяет вирусы еще большей силой. Весь мой жизненный опыт подтверждает, что исследование оспы фактически привело куничтоже​нию этой ужасной болезни, но никак не к прославлению ее. Мы занимаемся медицинскими исследованиями для того, чтобы уничтожить болезни, и точно так же духовная карто​графия позволяет нам нейтрализовать активность врага и его сил тьмы.

О духовной картографии можно говорить много, но вы сможете узнать о картографии намного больше в одной из книг этой серии, которая называется «Разрушая твердыни в вашем городе».

Разрушая твердыни

За время моих путешествий в область духовной войны я обна​ружил один любопытный факт. Те, кто занимается этой темой давно, никак не могут прийти к согласию относительно при​роды твердынь. Они едины в том, что твердыни обеспечива​ют силам зла законное основание для их деятельности как в отдельных людях на наземном уровне, так и в городах и наро​дах на стратегическом уровне. Однако почти все специалисты имеют различное мнение о сущности этих твердынь. Быстро развивающаяся духовная картография как наука обеспечивает нас методикой выяснения сущности твердынь, однако мы не всегда уверены, что именно мы ищем.

Многие пришли к единому мнению, согласно которому Второе послание к Коринфянам 10:3-5 представляет со​бой центральный библейский отрывок, касающийся поня​тия твердынь. Нам остается только уяснить как можно точнее, что имел в виду апостол Павел, когда писал следу​ющие строки:

«Ибо мы, ходя во плоти, не по плоти воинствуем. Ору​жия воинствования нашего не плотские, но сильные Богом на разрушение твердынь: ими ниспровергаем замыслы и всякое превозношение, восстающее против познания Божия, и пленяем всякое помышление в по​слушание Христу».

Я выделил курсивом слова замыслы и превозношение, чтобы обратить ваше внимание на две главные формы, кото​рые, согласно этому отрывку, принимают твердыни. Пони​мание этого прояснит туман, окружающий эту тему, и помо​жет нам понять то, что хочет сказать Павел о духовной войне стратегического уровня.

Замыслы на греческом языке переданы словом logizomai. Оно означает человеческую натуру, мысли человека, его от​ношение и действия. То, что человек решает делать, может возвести в нем твердыню, которой враг воспользуется. Это может быть моральное решение, непрощение, как уже гово​рилось выше, корпоративное угнетение, домогание власти и контроля, убийство, расизм, злые мысли и все то, что пере​числено в списке грехов в Библии. Если за этим не следить и не «разрушать», враг будет иметь законное право держать людей в своем плену.
Космические силы
Слово превозношение на греческом языке передается сло​вом hypsoma. Поскольку это очень важно, я процитирую оп​ределение этого понятия из Новозаветного богословского словаря: «Новозаветное употребление слова hypsoma, воз​можно, отражает астрологические идеи, отсюда определе​ние космических сил, направленных против Бога, стремя​щихся вмешаться во взаимоотношения Бога с людьми». Если замыслы рождаются и действуют в людях, то превозношение происходит в мире невидимого и атакует людей, пытаясь удержать их на расстоянии от Бога, ослепляя их умы, как ска​зал Павел в четвертой главе Второго послания к Коринфя​нам. Оба эти понятия означают твердыни, и обе эти тверды​ни следует разрушать духовным, но не плотским оружием.

Когда духовная картография включает замыслы, с кото​рыми нужно разобраться, наше внимание направлено на лю​дей. На стратегическом уровне покаяние и примирение в той форме, которую Джон Доусон называет «отождествлен​ным покаянием», — одно из самых мощных духовных ору​жий, возникших за последние годы. Книга Доусона об исце​лении ран Америки («Healing America's Wounds»), на мой взгляд, одна из очень немногих книг на эту тему, появивших​ся в середине 1990-х годов. Когда белые американцы каются в работорговле, начинается исцеление от расизма. Когда японцы каялись в бомбардировке Пирл-Харбора, хватка бо​гини солнца в этой стране была существенно ослаблена. Когда христиане каются в крестовых походах, в мусульман​ских и еврейских сердцах открываются двери для принятия Евангелия Иисуса Христа. Это только несколько примеров разрушения твердынь в виде замыслов, или logizomai, на се​годняшней повестке дня в ведении духовной войны.

Духовная картография может и должна включать hypsoma, с которым также следует разобраться, если мы хо​тим, чтобы Божье Царство распространялось. Существуют демонические силы, начальства и власти, которые во многих случаях были совершенно осознанно приглашены, чтобы взять контроль над целыми городами, народами и странами. Например, император Японии официально пригласил боги​ню солнца править Японией посредством знаменитой цере​монии даёсай. Дух смерти по имени Сан ля Муерте был при​глашен к управлению городом Ресистенсия в Аргентине прошлыми поколениями людей. Оба этих случая — hypsoma, которые нужно разрушить. Власть Сан ля Муерте была эф​фективным образом разрушена в Ресистенсии на стратеги​ческом уровне духовной борьбы, и в городе стали расти и умножаться христианские церкви. Власть богини солнца ос​талась практически неприкосновенной, хотя разрушение этой конкретной твердыни — цель японской организации по ведению духовной войны.

Если то, что я сказал о превозношении, или hypsoma, вер​но, то в десятой главе Второго послания к Коринфянам мы имеем одно из самых мощных указаний в Новом Завете о том, что мы должны вести духовную войну на стратегичес​ком уровне.
Послание к Колоссянам: сила креста
В Послании к Ефесянам Павел использует еще более воин​ственный язык На втором месте в этом смысле стоит Посла​ние к Колоссянам. Хотя Павел никогда не был в церкви в Ко​лоссах, он следил за процессом насаждения и роста этой церкви, находясь в Эфесе. Что касается духовной войны, как церковь в Колоссах, так и церковь в Эфесе были в пределах главной территориальной юрисдикции Артемиды Эфес​ской. Другими словами, обе эти церкви возникли тогда, ког​да, по свидетельству Книги Деяния, Павел был вовлечен в са​мый напряженный эпизод этой духовной войны.

В Послании к Колоссянам (2:15) мы находим один из наи​более вдохновляющих отрывков, где нам говорят, что побе​да в духовной войне за нами:

«...отняв силы у начальств и властей, властно подверг их позору, восторжествовав над ними Собою».

Здесь Павел подразумевает крест. Предыдущий четыр​надцатый стих заканчивается словами «Он [Иисус]... пригвоз​дил ко кресту». Крест Иисуса и кровь, которую Он пролил на кресте, стали печатью на гибели сил тьмы.

Другое значительное упоминание о крови Христа мы ви​дим в Послании к Колоссянам 1:13,14:

[Бога и Отца], «...избавившего нас от власти тьмы и введшего в Царство возлюбленного Сына Своего, в Котором мы имеем искупление Кровию Его и проще​ние грехов».

Далее Павел в Послании к Колоссянам напоминает нам, что силы тьмы — это просто творения. Бог сотворил «види​мое и невидимое: престолы ли, господства ли, начальства ли, власти ли, — все Им и для Него создано» (Кол. 1:16). Павел добавляет, что Христос «есть глава всякого начальства и вла​сти» (Кол.2:10).

Мы должны понять, что у нашего суверенного Бога есть веские причины так сконструировать мир, что Он во многом ориентирует Свою волю в зависимости от отно​шений и действий людей. Он позволяет людям прини​мать решения, которые повлияют на ход истории.
Это вселяет в нас великую уверенность в победе, и в то же время в умах некоторых критиков порождает вопрос. Они спрашивают меня: если Иисус заплатил высшую цену и одер​жал победу над начальствами и властями и силами на кресте, неужели я полагаю, нам нужно еще что-то делать? Им кажет​ся, что своей уверенностью в необходимости духовной вой​ны я выражаю неуважение к крови Иисуса и недооцениваю ее силу.

Кто управляет городом?
Это очень важный вопрос. В словах Павла в его Послании к Колоссянам вполне можно прочитать то, чего он никогда не имел в виду. Один из моих критиков так далеко зашел в своей интерпретации этого послания, что поднял такой вопрос: кто же в действительности правит моим городом? Он отве​тил, что правит Иисус, и далее он утверждает, что из года в год проблемы нищеты, насилия, болезней, ненависти и без​нравственности могут усиливаться, но силы тьмы верх одер​жать не могут, потому что в городе правит Иисус.

Давайте разберемся с этим. Совершенно правильно ут​верждать, что Иисус есть Всевышний Господь над моим го​родом, потому что Он есть Царь царей и Господь господ​ствующих. В наших маршах прославления мы объявляем об этом начальствам и властям мира тьмы. Совершенно верно, однако, и то, что многие жители города пребывают в духов​ном плену у лукавого, который пришел, чтобы украсть, убить и погубить. Но как примирить эти два утверждения?

Мы должны понять, что у нашего суверенного Бога есть веские причины так сконструировать мир, что Он во многом ориентирует Свою волю в зависимости от отношений и дей​ствий людей. Он позволяет людям принимать решения, ко​торые влияют на ход истории. Например, мы не сомневаем​ся в том, что кровь, которую Иисус пролил на кресте, была достаточной платой за грехи каждого человека. Однако эту кровь невозможно применить ко всем и каждому автомати​чески. Поэтому Иисус посылает Своих людей провозглашать Евангелие и завоевывать души. Если мы не будем евангелизировать, души не будут спасены, даже если кровь Иисуса была пролита ради их спасения. Человеческие действия не анну​лируют искупления, но человеческое бездействие делает ис​купление неэффективным для заблудших людей.

Таким же образом Иисус на кресте одержал победу над богом века сего. Он выставил на обозрение демонические власти и начальства невидимого мира так, как римляне выс​тавляли напоказ своих военнопленных, проводя их по ули​цам Рима. Тем не менее, сатана и его демонические силы про​должают ослеплять умы миллионов людей, которые закан​чивают свой земной путь неспасенными и отправляются в вечность без Христа. Иисус дал нам власть «связать сильно​го» и нейтрализовать территориальных духов, которые сво​ей властью ослепляют умы неверующих. Если мы решим это​го не делать, силы тьмы смогут сохранить свои трофеи в виде человеческих душ и держать в духовном рабстве целые народы. Выбор за нами, не за Богом.

Бог дал нам пищеварительную систему, но Он ожидает, что мы сами возьмем на себя инициативу употреблять пищу, чтобы сохранить свою жизнь. Он также дал нам ору​жие для ведения духовной борьбы, наделив нас силой через кровь Креста, и Он ожидает, что мы будем соответствую​щим образом использовать его, иначе оно не выполнит своего предназначения. Иисус обеспечил нам полную по​беду над начальствами и властями, но нам предстоит еще многое сделать.
Послание к Ефесянам: брань против начальств и властей
Послание, которое Павел написал церкви в Эфесе, содержит в себе наиболее обширный отрывок в Новом Завете на тему духовной войны. Читатели Книги Деяние, глава 19, могут не сомневаться, что во время написания этого послания у Павла из памяти не выходила Артемида Эфесская, территориаль​ный дух, власти которой был нанесен серьезный ущерб че​рез служение Павла в этом городе. Очень немногие верую​щие в Эфесе могли не увидеть едва прикрытый смысл ссы​лок на Артемиду и ее воинство в отрывке Послания:

«Наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной». (Ефес.6:12).

В предшествующем же, одиннадцатом стихе Павел на​писал:

«Облекитесь во всеоружие Божие, чтобы вам можно было стать против козней диавольских».

Как видно, шестая глава этого послания представляет грозный вызов тем, кто стремится утверждать, что в Новом Завете нет никаких указаний для Божьего народа на ведение духовной войны стратегического уровня. Прочтение только лишь этих стихов и оставшейся части главы производит противоположное впечатление. Павел говорит, что все хри​стиане должны облечься во всеоружие Божье, потому что мы все находимся на полях сражений.

Для литературного стиля Павла вполне типично смешение метафор. И здесь он сравнивает нас с борцами и воинами.

Борьба была очень популярным видом спорта в греко-римской культуре. Во время боев борцы вступали в близкий контакт друг с другом. Цель борца заключалась не в том, что​бы защитить себя, хотя и это было очень важно. Борец стре​мился к победе над соперником в физическом поединке. Хо​рошая оборона была важна в победе, но только хороший натиск мог обеспечить полную победу в матче.

Но кто является нашим соперником в этом духовном по​единке? В двенадцатом стихе Павел употребляет не совсем обычный язык: «начальства», «власти», «мироправители» — это термины, очевидно, предназначенные показать нечто большее, чем обычного демона. Бесы на наземном уровне, я думаю, включены в понятие «духов злобы поднебесных». Хотя библейские ученые не в состоянии определить конк​ретную иерархическую структуру, подразумеваемую под этими словами, они все же соглашаются в том, что борьба против перечисленных здесь сил имеет в виду стратегиче​ский уровень в дополнение к освобождению на наземном уровне. Очевидно, нас не считают зрителями, мы — настоящие участники в космическом борцовском матче.

Другая аналогия Павла — римский легион. Римский ле​гионер имел, как и мы теперь имеем, и оборонительное, и на​ступательное военное снаряжение. Те, кто полагает, что нам не следует активно выступать против сил тьмы, пытаются объяснить свои взгляды тем, что в Послании к Ефесянам (6:12) Божье всеоружие носит оборонительный характер. Они утверждают, что мы должны защищаться только в том случае, если начальства и власти сил зла предпримут против нас атаку. Мы же якобы никогда не должны проявлять ини​циативу и ни в коем случае не должны вступать на их терри​торию и бросать им вызов.

Однако римские легионеры видели свой долг в ином. Они не строили высоких стен вокруг Рима, чтобы защитить себя в случае нападения на них врага. Напротив, они посто​янно выступали за пределы своих границ, вторгаясь на тер​риторию врага, ставя перед собой цель отнять у врага как можно больше. Эта мысль содержится как в практике, так и в учении Павла. Иисус посылает нас с Евангелием Царства в стан врага, чтобы захватить его духовную территорию и присоединить ее к Божьему Царству. Павел никогда не забы​вал своего «небесного видения» и поручения — обратить людей «от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу» (Деян.2б:18). Его активным образом действия был переход в наступление и захват царства сатаны, и, я верю, он ожидает, что мы станем действовать так же.

В другом месте Послания к Ефесянам Павел пишет:

«Дабы ныне соделалась известною через Церковь начальствам и властям на небесах многоразличная пре​мудрость Божия» (Еф.3:10).

Долг Церкви — свидетельствовать о Божьей мудрости тем существам, которые населяют невидимый мир, и словом, и делом. Нашим посланием в мир является чистота Церкви, Невесты Христовой, плоды Духа в жизни верующих, сила Божья, явленная в исцелении и спасении, и другие элементы христианской жизни и поведения. Точно таким же послани​ем становятся марши прославления, молитвенные обходы, пророческие акции и духовная борьба на стратегическом уровне, являющая собой лобовое столкновение с начальствами и властями, как это и происходило, по словам Рамсея Макмаллена, в первые века христианства.

В попытке избежать неприглядного триумфализма неко​торые робкие верующие стараются вовсе не применять та​кой язык. («Триумфализм» — термин, иногда употребляемый незападными христианами для описания высокомерной са​моуверенности и отсутствия смирения, который демонст​рируют некоторые западные христианские лидеры.) Делая так, они отдаляют себя от апостола Павла, у которого была уверенность в том, что Христос и Его последователи одер​жат победу. Павел сказал: «Но благодарение Богу, Который всегда дает нам торжествовать во Христе и благоухание познания о Себе распространяет нами во всяком месте» (2Кор.2:14, курсив мой). Павел верил, что Евангелие будет распространяться и силы тьмы потерпят поражение на лю​бом уровне.
Послание к Тимофею: добрый подвиг

Павел покинул Эфес, а его ученик Тимофей стал служить там. Павел выполнил свою долю духовной борьбы в этом городе. Он написал Тимофею такие слова: «Подвигом добрым я под​визался, течение совершил, веру сохранил» (2Тим.4:7). Он был ветераном многих битв, некоторые он выиграл, а другие проиграл. Теперь он передал эстафету Тимофею.

Среди других назиданий Павел велит Тимофею продол​жать духовную битву, которой Павел обучал его. Тимофей был свидетелем столкновения сил между Павлом и духом Питона в Филиппах. Тимофей видел, как маги сжигали свои колдовские книги в Эфесе, он видел, как могущественная Ар​темида так быстро теряла свою власть, что ее серебряных дел мастера восстали. Вот некоторые из инструкций, полу​ченные Тимофеем от Павла:

«Преподаю тебе, сын мой Тимофей, сообразно с быв​шими о тебе пророчествами, такое завещание, чтобы ты воинствовал согласно с ними, как добрый воин» и «Подвизайся добрым подвигом веры» (1ТиМ.1:18;б:12).

«Итак переноси страдания, как добрый воин Иисуса Христа. Никакой воин не связывает себя делами жи​тейскими, чтобы угодить военачальнику» (2Тим.2:3,4).

Согласно библейскому закону о войне, не каждый должен отправляться на переднюю линию фронта. Кто-то должен остаться дома для охраны имущества. Тимофей не был при​зван оставаться дома, он был призван к войне. То же можно сказать и о Теле Христовом сегодня. Кто-то отправится на битву, кто-то останется дома в своей спальне. Какими бы ни были Божьи планы для каждого из нас, мы должны проявить свою верность.

Давид сказал: «Какова часть ходившим на войну, такова часть должна быть и оставшимся при обозе: на всех должно разделить» (1Цар.30:24). Если это было верно для царства Израилева, тем более так должно быть в Божьем Царстве. Если мы планируем завершить задачу всемирной евангелизации так, чтобы уже в нашем поколении были «церковь для каждого народа и Евангелие для каждого человека», тогда мы все понадобимся. Если я более похож на Павла и Тимофея, если я готов к духовным битвам, я также захочу оказать честь и тем, кто остается дома и будет заботиться о снабжении фронта.

В этой книге я сделал все, что мог, чтобы привести убеди​тельные свидетельства того, что духовная война стратеги​ческого уровня — это воля Божья. Я также попытался пока​зать, что не каждый может и не каждый должен участвовать в духовной борьбе высшего уровня. Если только мы сможем любить друг друга, если мы сможем уважать призвание друг друга без вражды или критики, если только мы сможем установить и поддерживать взаимоотношения независимости в Теле Христовом, мы сможем наиболее глубоко удовлетворить страстное желание сердца Иисуса. Иисус молился Отцу: «Да будут все едино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино, — да уверует мир, что Ты послал Меня» (Иоан. 17:21).

Вопросы к теме:

1. Что имел в виду Иуда, когда сказал, что Михаил не стал обвинять сатану?

2. Значит ли «противостояние дьяволу» просто защиту от дьявольских атак или же мы должны взять на себя инициативу и выступить против него?

3. Каким образом, по вашему мнению, «духовную картографию» — попытку разоблачить умыслы сатаны — можно применить к жизни в вашей общине?

4. Существует два вида твердынь: «замыслы» и «превозношение». Обсудите разницу между этими двумя видами и приведите примеры из жизни окружающего нас мира.

5. Если кровь Иисуса на кресте победила сатану, зачем Писание велит нам продолжать вести духовную войну?
Философия молитвы для ВСЕМИРНОЙ евангелизации, ПРИНЯТАЯ «ДВИЖЕНИЕМ ОБЪЕДИНЕННОЙ МОЛИТВЫ» В РАМКАХ «МОЛИТВЕННОГО ДВИЖЕНИЯ-2000»
Питер Вагнер, КООРДИНАТОР 
«ДВИЖЕНИЯ ОБЪЕДИНЕННОЙ МОЛИТВЫ»
 ВСТУПЛЕНИЕ АВТОРА
С самого начала своего возникновения в 1989 году «Молитвенное движение-2000» приняло решение обратить первостепенное внимание на мобилизацию и объединение молитвы в це​лях всемирной евангелизации. Когда в начале 1990-х годов стали возникать многочислен​ные молитвенные организации и движения, Луис Буш оказал мне большую честь, пригла​сив на должность координатора «Движения объединенной молитвы». Посоветовавшись с опытными молитвенными лидерами, коллега​ми по преподавательской деятельности и, кроме того, с доверенными ходатаями, а после всего со своей женой Дорис, я согласился взять на себя главные административные обя​занности в «Движении объединенной молитвы». Я чувствовал, что на принятие этого предложения была Божья воля. Чтобы согласовать юридические и финансовые стороны этого мероприятия, мы с Дорис включились в «Global Harvest Ministries» на правах некоммерческого пред​приятия.

В то время я занимался исследованием, которое обеспе​чило мне материал, впоследствии опубликованный в виде четырех томов серии «Молитвенный воин», а именно: «Во​инственная молитва», «Молитвенный щит», «Разрушая твер​дыни в вашем городе» и «Церкви, которые молятся». Мои многочисленные путешествия в различные страны мира, на​правленные на личное знакомство с молитвенными лидера​ми и молитвенными движениями, обогащали меня многими откровениями. Я стал замечать проявления агрессивного и наступательного христианства, с которым едва ли был зна​ком раньше. Постепенно я начал познавать и другие формы молитвы за народы мира и за евангелизацию людей через друзей, многие из которых были приобретены недавно. Это Синди Джейкобе, Джордж Отис-младший, Эдгардо Сильво- зо, Гвен Шоу, Джон Доусон, Тед Хаггард, Джек Хейфорд, Дик Истман, Харольд Кабальеро, Шелл Сьеберг, Роджер Митчелл, Гэри Бергель, Дин Шерман, Джин Стеффенсон, Боб Бекет, Лэрри Ли, Роджер Фостер, Бобби Байерли, Брайан Миллз, Алистер Петри и многие другие. Все это было ново для меня. Я увидел, что во время обучения в семинарии я не узнал того, что Святой Дух говорил сегодня церквям. А теперь ни мои коллеги-преподаватели, ни я не учили этому наших студен​тов в школе миссиологии при семинарии Фуллера.

Эти формы молитвы за народы мира не были новыми для всех, но они были новыми для многих из того окружения, в котором я служил, а именно: в семинарии Фуллера, Лозанн​ском движении, Национальной ассоциации евангельских христиан, Всемирном евангелическом братстве и консерва​тивной конгрегационалистской церкви, в которой я был ру​коположен. Начиная с II Лозаннского конгресса в Маниле, я попытался поделиться своими новыми познаниями в облас​ти молитвы, стратегического уровня ходатайства, отожде​ствленного покаяния, духовной картографии и духовной войны с моими друзьями из более традиционной обстанов​ки. Обычно для этого я использовал семинары во время за​нятий в семинарии, семинары в различных странах Америки и мира, мой класс для взрослых в воскресной школе в конгрегационалистской церкви на Лейк-Авеню, статьи в журна​лах и вышеупомянутые книги.

Как и следовало ожидать, некоторые из этих новых кон​цепций породили в умах многих вопросы. Возникали спо​ры, и иногда мне приходилось выполнять роль «громоотво​да», как выразился один из моих друзей. Какая-то часть критики стала просачиваться через меня и «Движение объе​диненной молитвы» на «Молитвенное движение-2000» в це​лом. Именно тогда Луис Буш попросил меня разработать философию нашего движения, которая помогла бы опреде​лить для всех интересующихся сущность молитвы и духов​ной войны, сторонниками которой являются члены «Движе​ния объединенной молитвы».

Для того чтобы выполнить поставленную задачу, я по​просил трех доверенных и опытных коллег с блестящей ре​путацией в Теле Христовом, корни которых уходят в церков​ные традиции, сходные с моими, выполнить роль моих кон​сультантов. Я был польщен, когда все трое дали согласие сотрудничать со мной. Это Дэвид Брайант из «Международ​ного движения молитвенных концертов», Том Уайт из «Слу​жения на передней линии» и Клинтон Арнольд из Талбот- ской богословской школы. После совместной работы в тече​ние нескольких месяцев я выработал заявление, которое они рассмотрели и которое я затем тоже переработал. Никто из троих моих консультантов лично не составлял этот доку​мент и, кроме того, никто из троих не выразил полного со​гласия со всем его содержанием. Тем не менее влияние всех трех на составление данного документа совершенно оче​видно, и я выражаю им всем свою глубокую признательность за значительный вклад в виде времени и энергии. Благодаря этому документ стал намного лучше, чем мог бы быть.

Для дальнейшей работы я разослал копии исправленно​го варианта девяносто пяти лидерам, участвующим в «Дви​жении объединенной молитвы» во всем мире, с просьбой ответить. Через некоторое время по просьбе Луиса Буша я выслал проект с учетом высказанных замечаний со сторо​ны лидеров «Движения объединенной молитвы» другой группе лидеров, состоящей из пятисот пятидесяти человек. Это были лидеры «Международного молитвенного движе- ния-2000». Полученные семьдесят три ответа со всех кон​цов света очень помогли мне усовершенствовать и значи​тельно дополнить окончательный вариант.

И, наконец, я хочу упомянуть, что весь этот процесс со​провождался серьезным ходатайством со стороны моей жены Дорис и моих личных молитвенных партнеров, кото​рые постоянно были в курсе всех событий, связанных с со​ставлением этого документа. Поэтому я имею все основания быть уверенным в том, что документ, несмотря на то, что не все им удовлетворены, тем не менее принесет славу Богу, станет назиданием и вдохновением для Тела Христова, что будет способствовать продвижению в наши дни Царства Божьего.

Для дальнейшей информации или получения копий это​го документа пишите по адресу:

United Prayer Track
215 N. Marengo Ave, #151
Pasadena, CA 91101
Fax 818-577-7160

1. Цель организации
«Движение объединенной молитвы» в рамках «Молитвенно​го движения-2000» было организовано в 1990 году с целью мобилизации и распространения молитвенного движения, которое Бог поднимает на всех континентах и практически во всех направлениях библейского христианства. Мы стре​мимся к тому, чтобы хотя бы отчасти сосредоточить все виды молитвенного служения на выполнение задачи по ус​тановлению Церкви для каждого народа и для того, чтобы сделать Евангелие доступным для каждого человека к 2000 году.

Для выполнения поставленной цели «Движение объеди​ненной молитвы» стремится заполнить конкретную нишу внутри растущего и развивающегося молитвенного движе​ния в сегодняшнем мире. Определение этой ниши начинает​ся с признания, с хвалой и благодарением Всевышнего Бога, распространенного интереса и энтузиазма по отношению к молитве во всем Теле Христовом, не имеющем прецедента ни в живой памяти, ни в записанной истории Церкви.
2. Роль организации
В духе смирения и покорности Богу «Всемирное молитвен​ное движение» можно представить как духовную жемчужину со многими гранями, каждая из которых прославляет Бога Троицу самыми различными путями. Роль «Движения объе​диненной молитвы» следует рассматривать только как одну из этих многочисленных граней.
3. Сущность молитвы

Сущностью молитвы является личное общение с Богом, что становится возможным через искупление, приобретенное для нас кровью Иисуса Христа, пролитой на кресте, чем мо​гут воспользоваться те, кто уверовал в Иисуса Христа как своего Спасителя и Господа и кто был возрожден к новой жизни Святым Духом.

В каком-то смысле молитву можно рассматривать как ко​нечную цель, цель в установлении и углублении взаимоотно​шений с Богом Отцом. Фактически такие тесные и близкие взаимоотношения с Отцом вместе с обращением к Богу и слышанием Бога являются обязательным условием для осо​бой эффективной молитвы в молитвенном движении. Мо​литва — это конечная цель, потому что она угодна Богу.

Если понимать молитву в этом свете, то становится яс​ным, что молитву нельзя рассматривать как способ, при по​мощи которого человеческие существа могут манипулиро​вать Богом. В последнем случае христианскую молитву мож​но низвести до уровня магических заклинаний или колдовства. Но молитва скорее служит для того, чтобы нам, как отдельным людям, так и группам людей, настроиться на любовь, благодать, волю, цели и время Божье. Мы также при​знаем, что выполнение Божьих целей в конкретных истори​ческих условиях намного чаще, чем мы могли бы подумать, зависит, по Божьему замыслу, от эффективности молитвы верующего. Как сказал один молитвенный лидер: «История принадлежит ходатаям».
4. Молитва как личная духовность
На протяжении многих веков святые Божьи наслаждались привилегией молитвы как способом увеличения собствен​ной святости и духовности. Для многих большего и не тре​бовалось. Бесчисленные классики христианской литерату​ры по молитве подчеркивали созерцательный аспект «прак​тики Божьего присутствия». Многие считали, что их главное служение Богу заключается в пожизненном ожидании при​сутствия Бога, в стремлении угодить Ему через хвалу и по​клонение. Такие люди заняли свое место в христианской ис​тории в качестве ролевой модели на века. Они постоянно напоминают нам о святости и силе Божьей.
5. Разнообразие ходатайственной молитвы
Существует такое множество видов ходатайственной мо​литвы, что многим сложно классифицировать все их много​образие. Другие, однако, считают, что подобная классифика​ция приведет к ясности, при условии обязательного призна​ния всех видов близкого и сложного общения с Богом. Все формы ходатайства происходят из библейского убеждения в том, что молитва высвобождает силу Божью и благодать в жизни тех, за кого верующие молятся. Например, существует множество служений ходатайственной молитвы, которые следует практиковать христианам, но которые фактически не входят в перечень целей, поставленных перед «Движени​ем объединенной молитвы». Мужья должны молиться за сво​их жен, и, наоборот, родители должны ходатайствовать за своих детей, верующие должны молиться за своих пасторов и церкви, гражданам следует молиться за своих начальников, христиане должны молиться о том, чтобы Бог работал в жизни неверующих — и это лишь малый перечень самых очевидных служений ходатайства. В сегодняшнем молит​венном движении многие молитвенные лидеры призваны специализироваться в одном или более видах такого служе​ния, устанавливая в то же время тесные взаимоотношения в Духе с теми, кто призван к другим видам ходатайственного молитвенного служения. Во всех этих и многих других обла​стях молитвы сделан ценный вклад в литературу на тему о молитве.
6. Главное предназначение
Ходатайственное молитвенное служение в «Движении объе​диненной молитвы» сосредоточено на молитве, которая по​зволит заблудшим душам обрести спасение, не слышавшим Евангелие услышать его, не охваченным благовестием при​нять его, не имеющим церкви стать ее членами (Мат.9:38; 24:14; 28:19), а церквям увеличиваться в числе и расти по всей земле. Мы не рассматриваем эти цели как элитарные или экс​клюзивные, но они действительно являются главным для нас предназначением. Совершенно ясно, что многие вне «Дви​жения объединенной молитвы» молятся за спасение заблуд​ших. Многие внугри «Движения объединенной молитвы» молятся за сохранение семей, за безопасность на дорогах наших городов, за честность, мудрость и справедливость в местных и центральных правительствах (1Тим.2:1-8) и за многое другое, что есть благо для нас. Тем не менее, деятель​ность «Движения объединенной молитвы» в рамках «Молит​венного движения-2000» направлено на мобилизацию тех видов молитвы, которые помогут открыть путь для реально​сти Церкви для каждого народа и Евангелия для каждого че​ловека к 2000 году. Другие равноценные аспекты деятельно​сти Тела Христова включают в себя мобилизацию ходатайственной молитвы для достижения других важных целей, и мы приветствуем их как часть нашего общего желания, что​бы наступило Божье Царство и Его воля была исполнена на земле, как на небе.
7. Молитва и пробуждение
Цель «Движения объединенной молитвы» — мобилизация как можно большей части всеобщего Тела Христова для эф​фективной молитвы за всемирную евангелизацию. Однако мы признаем, что многие церкви в их настоящем состоянии не смогут сделать значительный вклад в объединенные уси​лия, потому что они оставили свою первую любовь и пребы​вают в достаточно бессильном состоянии. По этой причине молитва за пробуждение или обновление Церкви представ​ляется особо значительной. Отчаянная нужда настоящего момента заключается в массовом духовном пробуждении внутри церквей во всех странах мира. Сам Божий народ дол​жен пробудиться к осознанию настоятельной необходимос​ти молиться для заблудших. Чтобы удовлетворить эту нужду, мощные грани всемирного молитвенного служения сосре​доточены на ходатайстве за обновление церкви. Такого рода молитва возносится за народ Божий. Движение объединен​ной молитвы охватывает это помазанное молитвенное слу​жение и не сможет исполнить должным образом собствен​ные цели, не участвуя в нем.
8. Молящиеся церкви и молитвенные служения

В то же время на земле имеется много церквей, которые, бу​дучи несовершенными, все же остаются живыми и деятель​ными, оставаясь верными своей первой любви, глубоко пе​реживающими за заблудших, слышащих, что Дух говорит церквям, и опытных в живой молитве за всемирную евангелизацию. Таким же образом Бог поднял многочисленные молитвенные служения, в разной степени связанные с поме​стными церквями, почувствовавшими конкретный призыв и помазанными молиться за спасение неверующих Такие цер​кви и служения естественным образом пополняют ряды ак​тивных участников «Движения объединенной молитвы». Другие по водительству Божьему могут присоединиться к нам после того, как будут получены ответы на молитвы за обновление церкви и будет восстановлена страсть в молитве за заблудших.

Поскольку так важно высвободить духовную силу во всем Теле Христовом, ни в коем случае не следует отделять воин​ственную молитву стратегического уровня за евангелизацию (см. № 12) от объединенной молитвы за пробуждение, потому что на молитвы за Окно 10/40 будут получены отве​ты в той мере, в какой Бог выиграет битвы внутри Церкви и удалит существующие там твердыни.
9. Определение и согласование молитвенных служений

Следует отметить, что «Движение объединенной молитвы» не берет на себя обязательство по стимулированию молитвы или по созданию новых молитвенных служений. Это работа Святого Духа и самой Церкви. Наша задача состоит в опреде​лении тех молитвенных служений, направленных на все​мирную евангелизацию, которые Бог уже поднял. Мы стре​мимся взаимно увязать такие служения таким образом, кото​рый расширит возможности каждого из них стать тем, чем их видит Бог. Таким образом мы желаем обеспечить всеоб​щую информативную сеть для молитвенных служений во всем Теле Христовом, послужив посредником для самых раз​личных молитвенных служений в этой сети.
10. разные акценты

Молитвенные служения, связанные с «Движением объеди​ненной молитвы», делают разные акценты на молитве за заб​лудших. Для некоторых молитвенный евангелизм может быть одним из многих акцентов. Другие могут почувствовать молитвенное бремя в основном, если не исключительно за не слышавших Благую весть или не охваченных благовести- ем. Третьи могут находиться где-то между предыдущими двумя или время от времени варьировать свои акценты в со​ответствии с нуждами или повиновением Божьему води​тельству. Молитвенные встречи в верхах, торжественные мо​литвенные собрания, национальные дни молитвы, ежеме​сячная молитва и пост «в первую пятницу», обширная сеть молитвенных комнат — это всего лишь несколько примеров из многочисленных молитвенных служений, для которых евангелизм представляется важным, но не обязательно глав​ным приоритетным направлением. Примерами движений, в большей степени направленных на молитву за заблудших, являются «Молодежь с миссией», «Генералы ходатайства», «Каждый дом для Христа», «Всемирная молитвенная страте​ гия Кампус Крусейда» и другие. В «Движении объединенной молитвы» есть место для всех них, как и для многих других, независимо от их акцентов.

Следует отметить, что каждое из других движений (ин​формативной сети) и целевые силы «Молитвенного движения-2000» разработали собственную внутреннюю молит​венную динамику. Все они, конечно же, существенно отлича​ются друг от друга и от динамики «Движения объединенной молитвы». «Молитвенное движение-2000» приветствует ши​рокий спектр подходов к молитве за пробуждение и всемир​ную евангелизацию, насколько это возможно. В то же время «Движение объединенной молитвы» стремится встать в проломе за все остальные сегменты «Молитвенного движе​ния-2000» в его молитвенном ходатайственном служении.

11. Ходатайство на стратегическом уровне

Некоторые виды молитвенного служения, связанные с «Мо​литвенным движением-2000», а именно: «Международное братство ходатаев», «Генералы ходатайства» и «Молодежь с миссией» в 1980-х годах начали практиковать такой тип мо​литвы за заблудших, который теперь называется «ходатай​ством стратегического уровня». Особенно с 1989 года, со времени проведения ii Лозаннского конгресса в Маниле, это служение стало расширяться через многие сегменты Тела Христова, обрастая такими дополнительными понятиями, как «территориальные духи», «духовная война стратегичес​кого уровня» и «воинственная молитва». Все эти аспекты об​рели организационную форму в 1990 году с созданием Меж​дународной организации по ведению духовной войны.

Следует подчеркнуть, что духовную войну стратегичес​кого уровня не нужно рассматривать как конечную цель. Главной целью является спасение заблудших и пришествие Божьего Царства в наши города, народы и к неохваченным группам населения.

12. Библейское основание

Различные подходы в осуществлении духовной войны в применении ее к евангелизации заблудших основаны на двух основных библейских предпосылках. Лучше всего эти предпосылки будут представлены в цитатах соответствую​щего библейского текста:

(1) Дьявол прямо и открыто пытается помешать еванге​лизации заблудших: «Если же и закрыто благовествование наше, то закрыто для погибающих, для неверующих, у кото​рых бог века сего ослепил умы, чтобы для них не воссиял свет благовествования о славе Христа, Который есть образ Бога невидимого» (2Кор.4:3-4).

(2) Бог обеспечил нас духовным оружием, предназначен​ным на разрушение препятствий, стоящих на пути евангели​зации: «Оружия воинствования нашего не плотские, но силь​ные Богом на разрушение твердынь: ими ниспровергаем за​мыслы и всякое превозношение, восстающее против познания Божия, и пленяем всякое помышление в послуша​ние Христу» (2Кор. 10:4-5).

13. Организация по ведению духовной войны

Когда в 1991 году было организовано «Движение объ​единенной молитвы», руководители «Молитвенного движе- ния-2000» согласились с тем, что в первую очередь с этим новым движением будет тесно связана самая большая на тот момент и уже существовавшая к тому времени Организация по ведению духовной войны (SWN). С тех пор многие собра​ния SWN созывались на национальном, региональном и международном уровнях, обсуждая вопросы, связанные с ходатайством стратегического уровня, по которым участни​ки приходили к единому решению, а также другие пробле​мы, по которым высказывались самые различные мнения. Эти проблемы также освещены в философии молитвы «Дви​жения объединенной молитвы».

14. Лозаннское соглашение

Следует отметить, что среди участников «Молитвенного движения-2000» практически не существует разногласий по вопросу важности духовной войны как неотъемлемого ус​ловия для выполнения задачи по всемирной евангелизации. «Молитвенное движение-2000» официально подтвердило принятие Лозаннского соглашения. В двенадцатой статье этого соглашения, озаглавленной «Духовный конфликт» сказано, в частности, следующее: «Мы верим, что вовлечены в постоянную духовную войну с начальствами, властями и силами зла, которые стремятся сокрушить Церковь и поме​шать ей выполнить задачи по евангелизации мира».
15. Три уровня духовной войны

Организацией по ведению духовной войны принято полез​ное разделение между тремя уровнями духовной борьбы: (1) наземный уровень духовной войны, имеющий дело с осво​бождением отдельных людей от демонической активности; (2) оккультный уровень духовной войны, имеющий дело с си​лами тьмы, действующими через таких посредников, как «Но​вый век», сатанизм, восточные религии, колдовство и тому подобное; и (3) стратегический уровень духовной войны (ко​торый некоторые предпочитают называть «космическим уровнем»), на котором мы противостоим территориальным начальствам и властям мира тьмы. Поскольку все три уровня действуют в невидимом мире тьмы, следует помнить, что они взаимосвязаны и духовная борьба на любом уровне может и обычно влияет на демонические силы на всех уровнях
16. Сфера нашей власти

Одним из наиболее важных и неразрешенных вопросов этой темы является вопрос о том, на каком из трех уровней нам дано право действовать в своем осознанном служении. Мы высоко ценим тот факт, что этот вопрос обсуждается са​мым широким образом. Некоторые считают, что нам не сле​дует выступать против духовных сил в масштабах географи​ческих границ, зданий, животных, человеческих обществен​ных учреждений, церквей или таких физических объектов, как деревья, горы или идолы, поскольку главные библейские примеры охватывают лишь изгнание нечистой силы из от​дельных людей. Такие люди считают неприемлемым вести духовную борьбу на стратегическом уровне, называть по именам, запрещать или любым иным способом обращаться к так называемым «территориальным духам». Другие же предпочитают вовсе не объяснять такие высказывания Иису​са как «Се, даю вам власть наступать на... всю силу вражью» (Лук 10:19), и выступать с наступательными инициативами в духовной войне на всех уровнях (см. Кол.1:1б-20; Иоан. 16:15)- Однако все желали бы видеть духовных пленников

свободными.
17. Виды столкновений

Все признают тот факт, что в Библии представлены несколь​ко видов столкновений с врагом. Два, наиболее часто обсуж​даемых примера: (1) «столкновение сил», продемонстриро​ванное в схватке Павла с магом Вариисусом на Кипре (см. Деян. 13:6-12), и (2) «столкновение с истиной», продемонст​рированное Павлом в его проповеди оправдания верой в Антиохии Писидийской (см. Деян. 13:38-39).
18. В поисках равновесия

Среди членов SWN существуют различные точки зрения по поводу сохранения равновесия между этими двумя взгляда​ми. Однако все соглашаются с тем, что нам не следует делать чрезмерных акцентов на один из них во избежание ущерба для другого. Некоторые, например, говорят, что делающие ударение на столкновении сил забывают, что именно истина сделала нас свободными. Другие же подчеркивают, что слишком сильное упование на столкновение с истиной мо​жет увести нас от ответственности за активное противосто​яние силам зла. На практике же некоторые предлагают доби​ваться положительных результатов в конкретных усилиях в евангелизации с использованием обоих этих подходов. Пре​достережения с обеих сторон помогают всем избежать по​тенциальных крайностей во всем.
19. Скрытые опасности

Члены SWN стараются определить скрытые опасности в ду​ховной войне стратегического уровня и предлагают различ​ные способы борьбы с ними. Они осознают, что вполне вероятно слишком сильно увлечься демоническим, и этим невольно прославлять врага. Некоторые наивно могут пере​нять какие-то отрицательные аспекты анимистического ми​ровоззрения или тешить себя иллюзией о том, что «сатана заставил меня сделать это». Такие варианты могут привести к замене силы Святого Духа. Сатане хотелось бы соблазнить Церковь и увести ее в сторону от истины. Все мы осознаем, что мы можем и будем допускать ошибки в ведении духов​ной борьбы против врага на всех уровнях, и мы соглашаемся с тем, что эти ошибки следует идентифицировать и исправ​лять, когда бы они ни произошли.
20. Прецеденты духовной войны стратегического уровня

Некоторые проявляют озабоченность тем, что в истории миссионерского движения и в истории догматики было об​наружено всего лишь несколько случаев духовной борьбы стратегического уровня в евангелизационных целях. При​знавая это как факт, другие утверждают, что для характера Бога вполне естественно творить что-то новое и обеспечить для этого новые подходы, в частности, для беспрецедентно​го вызова евангелизму со стороны сил тьмы, господствую​щих в Окне 10/40. Все согласны с тем, что необходимы даль​нейшие усилия для объяснения библейских и исторических концепций в этом плане.
21. Духовная картография

Одним из таких новых подходов является духовная карто​графия. «Движение объединенной молитвы» созданием От​дела духовной картографии проявило готовность обеспе​чить наилучшую духовную информационную разведку с тем, чтобы помочь наметить цели в молитвенном служении за заблудших. Павел, как нам кажется, указывает, что такая ин​формация может стать весьма полезной, когда говорит: «Чтобы не сделал нам ущерба сатана, ибо нам не безызвест​ны его умыслы» (2Кор.2:11). Сатана самыми разными спосо​бами использует свои злобные замыслы. Духовная картогра​фия пытается разоблачить планы и намерения сатаны, при помощи которых он пытается помешать эффективной евангелизации, и позволяет Божьему народу точнее нацелить свое духовное оружие против врага. Мы должны выполнять духовное картографирование с большой ответственностью и взвешенно с использованием согласованных методик и с полной отчетностью перед Телом Христовым.
22. Отождествленное покаяние

Тщательно исполненное духовное картографирование час​то открывает грехи народа или города, совершавшиеся в прошлом, иногда поколения назад, ставшие теперь тверды​нями сил тьмы, что позволяет им держать в физическом бес​правии, болезнях, нищете и духовном рабстве огромные массы людей. Когда мы корпоративно исповедуемся в гре​хах нашего народа через то, что многие называют «отожде​ствленным покаянием», эти грехи могут быть прощены и ис​куплены через кровь Иисуса Христа, пролитую на кресте, и тогда эти твердыни будут разрушены. Тогда Божий народ может вернуть себе то место, что было отдано врагу, Божий Дух благодати принесет исцеление, а неспасенные люди смогут открыто принять «свет благовествования о славе Христа, Который есть образ Бога невидимого» (2Кор.4:4). Нет более важного аспекта воинственной молитвы, чем отождествленное покаяние.
23. Межденоминационные стандарты

Когда мы говорим о деноминациях, мы обнаруживаем, что в рамках «Молитвенного движения-2000» трудятся многие из литургических, традиционных евангелических, диспенсациональных, пятидесятнических, харизматических, постденоминационных церквей, церквей Третьей волны и многих других традиций, в связи с чем мы должны корректировать свою политику таким образом, чтобы никого не обидеть. В попытке выработать согласованные стандарты для межде-номинационных молитвенных событий «Движение объеди​ненной молитвы» приняло соответствующее заявление.

В качестве философии нашего движения мы использова​ли заявление, принятое движением «Каждый дом для Хрис​та» с разрешения Дика Истмана: 
Помните, что в тот самый момент, когда двое или более из нас объединяются в молитве, мы становимся оркестром. В качестве такового:

• Мы сливаемся в единстве, уважая тот факт, что мы представляем собой членов всеобщего Тела Христова.

• Мы осознаем, что как в оркестре имеется множество разных инструментов, так и среди нас имеется множество разных традиций в нашем отношении к молитве.

• Мы стремимся принимать друг друга такими, какие мы есть, и в то же время призываем к самодисциплине и использованию мудрости и осторожности в том, чтобы не делать ничего такого, что могло бы обидеть брата или сестру.

Мы хотим, чтобы все участники нашего движения оставались самими собой. Мы не должны угашать Духа. У нас нет никаких ограничений, касающихся стилей молитвы в молитвенных группах, состоящих из членов сходных традиций. Однако некоторые стили молитвы могут быть неприемлемыми в молитвенных группах смешанных традиций.

Ниже перечислены те конкретные области, в которых следует использовать мудрость, осторожность, духовное различение и умение вести себя:

24. Язык тела

Язык тела — это важная часть молитвы. Поднятие рук, преклонение колен и положение ниц на полу — это все различные физические выражения молитвы. Некоторые молятся с закрытыми глазами, другие — с открытыми, некоторые поднимают лицо вверх, другие — опускают. Следует иметь особое различение в использовании такого проявления языка тела, как танец, падение в Духе и другие видимые проявления, которые ассоциируются с движениями пробуждения в настоящем или прошлом. Следует по возможности избегать некоторых видов языка тела и не дуть, не шипеть и тому подобное. В то же время иногда можно ожидать проявлений духовного труда в молитве, проявляющегося в «воздыханиях неизреченных» (Рим.8:26).
25. Пророчества

Мы поддерживаем искусство слышать Бога в молитве. Предусмотрительность в передаче слов от Бога на межденоминационных собраниях поможет избежать таких фраз, как «так говорит Господь», или провозглашения от имени Бога. Пророчества должны быть обращены обратно к Богу: «Гос​подь, мы слышали, как Ты сказал...», или же мы можем выра​зить это сообщение в адрес группы, предварив его таким об​разом: «Я думаю, Бог говорит следующее...» Мы полагаем, что остальные верующие согласятся с высказыванием, если оно действительно верно.

В любом случае, следует позаботиться о том, чтобы про​роческие дары не использовались на публике без духовного прикрытия, без разрешения и духовной власти того челове​ка, который назначен руководить каждым конкретным со​бранием. Предусмотрительность требует того, чтобы лидер данного конкретного собрания дал недвусмысленное разре​шение до того, как будет оглашено пророческое слово, тем более если оно побудительно по своему содержанию (в от​личие от, например, молитвенного содержания).
26. Языки

Ни для кого не секрет, что языки представляют собой очень чувствительный вопрос. «Молитвенное движение-2000» стремится к равновесию, выраженному в Первом послании к Коринфянам 14:39: «не запрещайте говорить и языками» вместе со следующим стихом: «только всё должно быть бла​гопристойно и чинно» (1 Кор. 14:40). На наших межденоминационных собраниях «Движения объединенной молитвы» мы считаем, что верующие могут молиться языками шепо​том и даже громче, когда все молятся вслух и вместе на мо​литвенных концертах, однако ничей голос не должен выде​ляться из шума других голосов. Но мы считаем, что не следу​ет пользоваться языками, когда кто-то один вслух ведет остальную группу в молитве. Нам также следует согласиться друг с другом в том, что послание Бога на языках с истолко​ванием лучше оставить для тех случаев, когда вместе собе​рутся верующие, принимающие и практикующие эту тради​цию. Здесь следует призвать способность к различению с тем, чтобы не вызвать смятение в душах некоторых людей.

27. Заключение

Основа и структурная сеть «Движения объединенной молит​вы» имеет как сильные стороны, так и недостатки. Оно стоит или падает более из-за личных взаимоотношений, чем из-за бюрократического руководства. Поэтому присутствие доб​рой воли является главным личным качеством для каждого, кто участвует в нашем движении. Сегодня мы уже можем со​зерцать видимое духовное единство Тела Христова, беспре​цедентное как по количеству, так и по качеству. Мы имеем до​статочно дерзновения верить, что это и есть ответ на молит​ву Иисуса: «да будут все едино, — да уверует мир, что Ты послал Меня» (Иоан. 17:21).

Пасадена, Калифорния, 16 ноября 1994 года.
