Размышление над словом жизни 1 Кор. 14,3-4

«Кто пророчествует, тот говорит людям в назидание, увещание и утешение. Кто говорит на незнакомом языке, тот назидает себя; а кто пророчествует, тот назидает Церковь».
В начале 14 главы сказано, что мы должны достигать любви, но ревновать о духовных дарах, особенно же о том, чтобы пророчествовать. Апостол Павел сравнивает дар пророчества с даром молитвы на незнакомых языках. Он объясняет, что когда кто-то молится на незнакомом языке, другие не имеют от этого пользы, потому что эту молитву из глубины души изрекает Дух Божий к Богу Отцу, и никто этого не понимает. С этого имеет пользу молящийся, но не община. С даром пророчества иначе. Дар пророчества – это не какое-то предсказывание будущего, даже если Бог через пророчество открывает будущие вещи. Но суть пророчества не в этом. В третьем стихе сказано, в чем заключается его суть: 1) речь идет о духовном назидании, т.е. приносится польза для верующих; 2) речь идет об увещании; 3) речь идет об утешении. Молящийся на языках, бесспорно, имеет опыт, что Дух Божий в этой молитве дает и осознание необходимости просить всем своим существом за конкретную вещь и пребывать или в Божием обещании, или во вере в Божье слово. Святой Дух в тот момент действительно ходатайствует за нас стонами неописуемыми и неизвестными для нас словами, которые произносим в Божьем присутствии. Если много людей вместе молится на языках, то полезно, чтобы по окончании молитвы кто-то сказал, пришло ли ему пророческое слово для утешения или назидания. Тогда есть польза от этой молитвы и для других.

Было бы хорошо прочитать всю 14 главу. Там апостол Павел говорит, что он молится на языках больше, чем все остальные, но в сообществе предпочитает скорее сказать несколько простых предложений, которые происходят от Духа, для ободрения других, чем тысячи слов на незнакомом языке. Дар пророчества должен служить для подбодрения на дороге за Иисусом и в верности Ему. Чтобы этот дар служил для назидания и утешения, было бы хорошо знать Священное Писание и Жития святых, а тогда Божий Дух из этого сокровища будет давать нам духовную пищу для назидания и утешения. Также мы должны подбадриваться и с незначительных событий, которые Бог допускает в нашей жизни, если мы доверяем Ему даже в мелочах.

С даром пророчества также связано и упрекание, которое для того, кого упрекают, является очень болезненным, но очень полезным, если он принимает его с преданностью Богу. И физическая операция является болезненной, но часто без нее наступила бы смерть. Кроме того, упрекание, которое принимается с верой, ведет нас к истинному смирению, самокритике и жизненной мудрости, которой впоследствии можем с большой пользой служить другим. Екатерина Сиенская говорит, что все зло в Церкви существует потому, что те, которые обязаны наказывать, не наказывают. Почему? Потому что имеют рабский страх и больше ценят приверженность людей, чем исполнение Божьей воли.

Смирение – это величайшая добродетель, потому что она связана с любовью и преданностью Богу. Тренироваться в смирении даже в малых вещах – это путь к святости. Над дьяволом, его ложью и хитростью приобретаем победу, прежде всего, смирением. Смирение – это не подхалимство или делание из себя какого-то несчастного, чтобы другие это почувствовали и похвалили меня. Смирение – это правда, а она соединяет нас с Иисусом.

Две недели мы будем повторять это слово Божье о молитве на языках и о даре пророчества, о котором мы должны ревновать. Бог дает этот дар каждому, кто просит. Но настоящее пророчество исходит из того духовного уровня, на котором мы стоим. Кто-то изрекает пророчество из дверей храма, другой – из святыни, а иной – из Святая Святых. Итак, глубина изреченного пророчества зависит от человека – от его  единства с Богом. А это единство зависит от степени смирения, то есть правды. Бог хочет использовать каждого, но проблема в нас. Как говорят в народе, препятствие есть в нашем приемнике. Бог говорит в различных ситуациях, но мы часто этого не осознаем или осознаем это неправильно.

Существует очень важный принцип, на который указывает апостол Павел, когда говорит: «И пророки пусть говорят двое или трое, а прочие пусть рассуждают» (1 Кор. 14,29). В некоторых сообществах это практиковали таким способом (особенно, когда пророчество касалось какого-то изменения или какой-то серьезной проблемы), что ответственный за общину с двумя помощниками вышли за дверь и просили Бога о даре различения духов для конкретной ситуации. И тогда каждый из них высказал, что чувствовал во время пророчества: или покой, или какое-то странное беспокойство, а затем согласились на заключительном слове, которое потом, по возвращении, сказали. Если речь шла о том, что с пророческим словом очень смешался человеческий или иной дух, то ответственный сказал: «То и то было хорошо для утешения и назидания, но пока не можем воспринимать это всерьез, поскольку надо подождать на подходящее время, которое покажет, было ли это полностью Божье, или нет». Конечно, такая критика очень ранит того, кто в общине пророчествует. Но если он примет это со смирением, то и тот дар наиболее послужит для его очищения и святости. Было бы очень плохо обидеться и сказать: «Я уже ничего не буду говорить, потому что все меня только критикуют». Надо признать критику, а потом Бог даст человеку свет и будет его учить, прежде всего, через эти болезненные операции. Почему это смирение необходимо? Ибо, как говорит слово Божие, всякую ветвь, приносящую плод, Бог очищает, чтобы более принесла плода. К тому же, если бы обратилась какая-то гадалка, но полностью не отреклась бы того духа, то она может стать «звездой» в пророчестве. Она скопирует внешние формы и слова, но рано или поздно такое пророчество разобьет всю общину. Пример: В некой общине одна женщина сначала пророчествовала, чтобы все семьи брали на усыновление детей, даже если имели своих, а если не имели – то тем более, а также молодые супруги, у которых еще не было детей, иначе будто бы уже останутся без детей. Затем им указывала, кто где должен работать, а в том случае, если супруги работали вместе, сказала, чтобы муж оставил работу. И никто этого не распознал, и все думали, что их это обязывает и что через нее говорит Бог. Тогда заблаговременно должен был вмешаться авторитет, иначе все бы закончилось плохо. Поэтому нужно, чтобы люди, которые имели какое-то отношение к оккультизму (особенно, если имели какой-то опыт), не занимали в общине ведущую роль, а если начинают пророчествовать, даже очень суггестивно и живо, их пророчество необходимо различать и они должны расти в смирении, иначе через них придет дух обмана, который в ключевой момент все разобьет. Если и придет какое-то пророческое слово, и если оно Божье, то о том, должно ли оно реализоваться, решает не прорицающее лицо, но руководство, отвечающее за общину. И сам человек, который порвал с различными оккультными практиками, должен осознавать, что для того, чтобы его дар служил, необходимо очищение через смирение и ему обязательно нужно иметь над собой авторитет.

Когда община молится, есть несколько способов, которыми можно служить даром пророчества. Это зависит от способа молитвы. Если молитвенный порядок установлен так, что община, например, четверть часа молится над определенной правдой с Божьего слова, а затем следует короткий тихий перерыв, и этот способ молитвы по 15 минут повторится еще два раза, то после часа молитвы каждый может сказать свидетельство, если Бог на этой внутренней молитве дал познать определенную правду или если пришло какое-то слово. Но есть и другой способ молитвы, например, община молится на языках и может, например, время от времени петь. Это свободный способ, который дает возможность того, что если кому-то из присутствующих Бог даст пророческое слово, то он начнет его говорить прямо при молитве, когда другие тихо молятся на языках. После окончания молитвы опять же необходимо различение, ибо, если пророческое слово касается конкретных вещей и требует конкретных шагов, нужно, чтобы по поводу этого высказалось руководство общины. Тогда дар пророчества служит к назиданию.

